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ESTUDIO PRELIMINAR

Miguel Cruz Herndndez

1. LA OBRA

La Exposicion de la «Repizblicar de Platén realizada por
Ibn Rusd es una de las mis importantes obras del filésofo
cordobés. Su redaccién debe situarse en torno al afio
590/1194. La raz6n por la cual Ibn Rusd realiza esta exposi-
cién es la carencia del texto de la Po/itica de Aristoteles. «La
primera parte de este arte €tico —escribe el pensador
cordobés— se contiene en el libro de Arist6teles llamado Ezica
nicomaquea, asi también como en esta obra de Platén, la
Repiiblica, que intentamos exponer, ya que el tratado de
Aristbteles sobre la politica no ha llegado a nuestras
manos» . Ibn Rusd reconstruye los pilares del pensamiento
aristotélico utilizando textos de la Etica nicomaquea, Meta-
fisica, Fisica, De animay Retorica, e incluso de la Repiiblica
de Platén.

Es muy dificil establecer si esta obra es un jémi‘ o com-
pendio, o sea, lo que la tradicidn medieval y renacentista
llamé «comentario menor», o un #alsis o exposicién, el «co-

1 Véase después p. 5 de la traduccidn.
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mentario medio» tradicional. Si nos atenemos al término em-
pleado en el titulo del texto hebreo (47 'ir), seria un zalis,
ciertamente por su tamafio y estilo se parece mucho mis a
los zalfizat. Al final del libro I utiliza rtambién el referido tér-
mino pero en la conclusion del I aparece gissar, o sea, jawa-
mi ‘. Por su extension me inclino a considerarla un z/fs, o
exposicién parafristica. Tampoco es mis sencilla su califica-
cién como comentario a Platén; apenas un tercio de la obra
corresponde al texto platénico. Al comienzo hace un uso muy
generoso de la Etica nicomaquea, y en gran parte del trata-
do tercero sigue a al-Farabi; prescinde de los libros I y X de
la Repizhlica, el primero por ser una disertacién sobre el con-
cepto de justicia, y el dltimo por congruencia con su acen-
drado aristotelismo.

En cuanto a lo que el décimo tratado de la Repablica comprende,
no es necesario para esta ciencia. Porque sus principios explicativos
del arte de la poesia no tienen tal finalidad, ni el conocimiento que
de ello resulta es saber auténtico, aparte de que este tema ya ha
sido expuesto en su totalidad en otro lugar. Aqui Platén cita tam-
bién un argumento retérico o dialéctico mediante el cual explica
que el alma es inmortal; a continuacién presenta un mito con el
que describé la felicidad y el placer que esperan a las almas de los
bienaventurados y de los justos, y lo que aguarda a las almas de
los réprobos. Pero en mis de una ocasién hemos sefialado que estos
mitos no tienen ningdn valor {...]. Como en el caso del tercer trata-
do de esta obra, se trata de argumentos puramente dialécticos, que

_no son demostrativos salvo accidentalmente. Lo mismo sucede con
el comienzo del segundo libro, por lo cual no hemos analizado su
contenido 3.

Asi pues, el tratado primero se corresponde con la segun-
da parte del libro 1I de la obra platénica; el segundo, con
partes de los libros VI y VII, y el tercero, con los libros VIII
y IX; los libros I11, IV y V estian incompletos. Por todo ello,

2 Idem, idem, pp. 148-149.
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y pese a las andaderas tipicas del método escoldstico medie-
val, estamos ante una obra de caricter original.

2. LA CRITICA AL MEDIO SOCIAL ANDALUSI

La originalidad de este escrito de Ibn Rusd aparece ante
todo a la hora de enfrentarse con la realidad social del mun-
do andalusf al que su autor pertenece. La obra estd dedicada
al sultan almohade Abu Yasuf ¥a‘qub al-Mansar, que rei-
nd entre 580/1184 y 595/1199:

Asi, quiera Dios conservar y dar larga vida a Su Alteza, he aqui la
suma de principios tedricos necesarios para esta parte de la ciencia
politica que estd contenida en las exposiciones atribuidas a Platén.
Las hemos expuesto de la manera mis breve debido a los conflictos
de este tiempo. Hemos podido conseguirlo s6lo porque nos habéis
ayudado a poder entender, y por la gran colaboracion que habéis
mantenido en todo cuando deseamos sobre estas ciencias. Vuestros
concursos para nuestro trabajo ha sido la mas perfecta de las ayudas
y en todos sus aspectos. Sois, pues, no sélo la causa préxima de la
realizacibén y posesién de este bien que es el saber, sino de todos
los excelentes bienes humanos que hemos adquirido y que Dios,
jensalzado sea!, nos ha dado por vuestra mediacién. jQuiera Dios
proteger a Su Alteza! >,

No hay excesiva exageracién en este parrafo: Ibn Rusd
era cadi de Cérdoba y médico real; habfa sido protegido
antes por el antecesor y padre del sultin a quien dedica
su libro, Abu Ya‘qub Yasuf b. ‘Abd al-Mu’miin (559/1163-
580/1184), y los bibgrafos han insistido en el favor, ptrotec-
cién y ayuda regios, Mis aiin, es posible que el sultin, tras
levantarle el destierro en Lucena, lo llevase consigo a Marraku$
para protejetlo de la persecucién de los ulemas y alfaquies
andalusies.

3 Idem, idem, p. 148.
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Ibn Rusd atranca de un realismo politico absoluto, sin una
sola concesion al legitimismo monirquico islimico:

El gobierno de los drabes en los primeros tiempos tendia a imitar
el gobierno ideal, pero después, en los tiempos de Mu ‘iwiya se con-
virti6 en timocritico. Al parecer tal es también lo sucedido con el
gobierno que ahora existe en estas peninsulas de al-Andalus y al-
Magreb 4.

El vive en los tiempos de la dinastia almohade; la monar-
quia omeya fue a lo mis timocratica, y los reinos de taifas
auténticas demagogias. El reconocimiento de la condicién
timocritica del gobierno almohade es sefial de aprecio, pues
los almorivides no supieron mantener dicha forma de po-

der:

La dinastia conocida por los almoravides al principio imitaba el go-
bierno basado en las normas, como bajo el reinado del primero de
ellos Yasuf b, Tasufin, pero luego cambiaron durante el reinado
de su hijo, transformandose en una timocracia en la que dominaba
la pasién por la riqueza. Mas adelante cambid bajo su nicto, con-
virtiéndose en hedonismo, con todos los tipos de males ancjos al
culto del placer; y perecié a su debido tiempo. La razén fue que
¢l nuevo sistema de los almohades que se les opuso en aquel-tiem-

po se parecia al gobierno basado en las normas °.

Pese al gobierno almohade, no exime de ataques a la so-
ciedad de su tiempo:

El poder demagégico existente en nuestro tiempo a menudo se con-
vierte en tirania. Un ejemplo de ello es el gobierno que existia en
este nuestro pafs, es decir, en Cérdoba, después del 500/1106. Al
principio era casi completamente demagdgico, pero esta situacién
se transformé en tirania después del 540/1145 .

[Ademis) las masas son explotadas por los poderosos en la socie-

4 Idem, idem, p. 120.
5 Idem, idem, p. 124.
6 Idem, idem, p. 132.
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dad oligirquica, y éstos progresan apropidndose de los bienes de
aquéllos, lo que a veces conduce a la tirania, como sucede en nues-
tro tiempo y en nuestra sociedad 7.

El caudillo oligirquico es muy peligroso para la sociedad,

pues

puede pensar que no es un tirano y que pretende guiar y dirigir
a los ciudadanos con el fin de distribuirles los bienes y beneficios,
no teniendo otra intencién que la procura de la comunidad y el pro-
greso de la sociedad. Cuando ha alcanzado la paz con el enemigo,
aunque sin aportar nada justo a los unos y subyugando 2 los otros,
se dirige a su pais como si continuamente les amenazase la guerra;
y asi puede manejar los bienes de los ciudadanos y controlarlos a
su antojo. Y como puede tomar los bienes, pues ya otras veces los
ha expoliado, no pueden librarse de él, estando preocupados de si
mismos, buscando ¢l pan de cada dia, como sucedié a las gentes
de nuestra provincia de Cérdoba con los individuos llamados los
Bana Ganiyya .

Asi, el establecimiento oligirquico andalusi es fustigado
con una dureza que presagia la persecucién y el destierro:

Podeis ver esto claramente después de los afios cuarenta {540/ 1146)
en las costumbres y el comportamiento de los gobernantes y dlgna-
tarios andalusies, ya que, debido al hundimiento del gobierno ti-
mocritico en el que se habian apoyado, llegaron a adquirir esas vi-
les ideas que hoy poseen. Entre ellos sélo mantienen una situacién
excelente desde el punto de vista ético-social los que actiian de acuer-
do con los preceptos de la ley religiosa, y esto es raro entre ellos .

A la clase aristocritica la considera «totalmente tirdnica»
y desclasada, pues habia perdido «la intencién aristocrs-

tica»

°, y hasta le parece en el fondo irreligiosa.

7 Idem, idem, p. 113.
8 Idem, idem, p. 133.
9 Idem, idem, p. 144.
10 Idem, idem, p. 113.



XVI MIGUEL CRUZ HERNANDEZ

3. EL AUTOR

El autor de esta obra de tan avanzado y valiente talan--
te es el acaso mds importante pensador nacido en la Pe-
ninsula Ibérica y el mis grande de los filésofos islimi-
cos: Abu-1-Walid Muhammad b. Ahmad ibn Rusd #/-4afid,
«el Nieto» (as llamado para distinguirlo de su abuelo de igual
nombre), conocido en Occidente por Averroes. Recogiendo
los datos consetvados en los biégrafos e historiadores islimi-
cos se puede trazar el adjunto drbol geneal6gico de la fami-
lta Bani Rusd:

Abu-1-Walid Muhammad b. Ahmad b. Muhammad ibn Rusd #/-jidd,
«el Abuelo»
(450/1058 ; 520/1126)

Abu-1-Qasim Ahmad b. Muhammad b. Ahmad b. Muhammad ibn Rusd
(48711094 - 564/1168)

Abu-1-Walid Muhammad b. Ahmad b. Muhammad ibn Rusd a/-bafid, <el
Nieto»
(520/1126 - 595/1198)

Abii M. ‘Abd Allih ibn Rusd ~ Abu-1-Qasim M. ibn Ruid (m. 612/1225)

Otros (al menos dos)

Abu-1-‘Abbas Yahyi b. Qasim ibn Rusd

El abuelo del filésofo, Abu-1-Walid Muhammad ibn Rusd,
llamado &/-jidd, fue un importante jurista mafiki. Naci6 el
afio 450/1058-9; entre 511-515/1117-1121 fue gidi al-jama'
de Cérdoba, cargo que luego ocuparian también su hijo, su
nieto y uno de sus biznietos. Dicho puesto de juez mayor
revestia una cierta nototiedad debido a su triple caricter: vi-
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sirial, religioso y juridico; tenia, pues, rango honorifico de
ministro y miembro del consejo real; podia dirigir la plega-
ria solemne de los viernes, pero, como eran muchos los que
posefan tal privilegio, en pocas ocasiones debian hacerlo; era
la dltima instancia para la casacién de sentencias y asuntos
de materia civil y administrativa, y podia intervenir en algu-
nas materias candnicas, pero no en materia penal.

Hacia 1120 fue destituido del cargo, pero esta deposicién
fue muy breve, ya que pronto recuperé su influencia e in-
tervino en favor de Ibn Bajfa (Avempace) cuando éste fue
encarcelado en Sevilla. El sultin almorivide ‘Ali b. Yasuf
b. Tasufin le encargd pacificar algunas comarcas andalusies
que se habian rebelado. El 20 de safar de 520/17 de marzo
de 1126, miércoles, se trasladd a Marrikis para advertir al
sultin de la peligrosa situacién creada por la famosa aceifa
de Alfonso VII, que lleg6 hasta Almeria, y de la ayuda que
le habian prestado los mozirabes andalusies. Murié el 21 de
du-l-qa'da del 520/8 de diciembre de 1126, miércoles, al
parecer cuando ya habfa nacido su nieto. Fue un destacado
jurisconsulto, y entre sus obras destacan:

— Kitab al-Bayin wa-l-tabsil wa-l-sarbh wa-I-tanjih
wa-l-ta'lil fi-l- Masé@'tl al-mustafrajar li-Mupammad b.
Apmad al-'Otbi, libro explicativo de la adquisicién del sa-
ber juridico comentando los Masa's/ al-nrustajrajat del "Orbi.

— Al-Muqaddamit al-mumabbadar li-Masi'il 4l-
mudawwana fi-I-figh, introducciones que facilitan la com-
prension de las «Cuestiones de jurisprudencia en derecho is-
lamico».

— Sarh agidat al-imam al Mahd; b. Tumart, comen-
tario a la profesién de fe del imam al-Mahdi b. Tamart.

— Kitib al-nawizil fi-I-fatiwa, libro de coleccion de sen-
tencias juridicas.

Su hijo, padre de Averroes, Abu-1-Qasim Ahmad, naci6
el afio 487/1094 y mutié el 564/1168. También fue gadr
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al-Yama* de Cérdoba. Abu-l1-Walid Muhammad b. Ahmad
ibn Rusd &/-4afid («el Nieto») nacié el afio 520/1126. Reci-
bi6 la tradicional formacién alcorinica, la juridica y la mé-
dica. Entre sus maestros se citan a los alfaquies Abu Muham-
mad ibn Razak y Abit Marwan ibn Mutra, y los médicos Aba
Ya'far ibn Haran de Trujillo y Aba Marwan al-Balansi. En
cuanto a la filosofia, el dinico maestro posible fue su amigo
y protector Ibn Tufayl. La #jzza (licentia docend?) debi6 re-
cibirla hacia 1141 y 1146, casindose entre 1146 y 1153.

Es muy dificil trazar un cuadro real de la vida andalusi
cordobesa durante el siglo XII. La centuria antetior habia si-
do desastrosa para la ciudad de Cérdoba; a la muerte del
segundo hijo de Almanzor (399/1008), se vio envuelta en
la gran fitna (guerra civil) que se extenderd entre el 400/1009
y el 423/1031. El poder de los sucesivos califas cordobeses
qued6 reducido a la ciudad y sus aledafios; los bereberes al
servicio del califa Sulayman saquearon la ciudad y pusieron
fuego a Madinat al-Zahra’; y, tras los maltiples pero fallidos
intentos para restaurar la legitimidad omeya, los cordobe-
ses, cansados de tanta lucha y ruina, proclamaron la repi-
blica, acontecimiento que no se repetiria en el Islam hasta
el 1343/1924 con Mustafa Kemal Atatiirk en Turquia. Po-
cos afios después, Cordoba pierde su independencia y es in-
corporada al reino taifa de Sevilla. En 479/1086, tras la cai-
da de Toledo en manos de Alfonso VI, los almoravides, ve-
nidos en auxilio de los reyes de taifas, a los que ni las ricas
parias en oro que pagaban al rey castellano leonés les basta-
ba para protegerse del avance cristiano, ocupan todo al-
Andalus y lo incorporan a su imperio.

La vida cordobesa se recupera tras la caida de los Bann
‘Abbad, pues almorivides y almohades se apoyan en Cot-
doba para intentar gobernar la provincia de al-Andalus, y
asi, cuando un siglo mis tarde (1236) es ocupada por los cris-
tianos, les impresiond su poblacién y riqueza, la belleza de
sus edificios y la fertilidad de sus campos. De creer a Ibn
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Riisd, era ain la perla de al-Andalus y el centro de todos los
caminos de la Peninsula. Su poblacién era considerable, y
junto con Sevilla dominaba el comercio, agricultura y arte-
sanado andalusies. No debe extraiar, pues, el renacimiento
cordobés durante el periodo almohade, que se extiende al
pensamiento, ya que se establecié un curioso dualismo teo- -
16gico: los creyentes indoctos debfan atenerse a una lectura
literal de la doctrina religiosa, y la minotia culta quedaba
autorizada para examinar de buena fe las verdades teolégi-
cas y racionales. Asi, al mismo tiempo que se iniciaron las
construcciones artisticas, que han dejado joyas como la Gi-
ralda de Sevilla, el alminar al-Hasan de Rabat y la Kutubia
de Marrakus, decidieron reorganizar la ensefianza. Para esta
labor fue llamado, entte otros, el joven Ibn Rusd.

El afio 558/1163 subi6 al trono Abu Ya‘qub Yasuf b.
‘Abd al-Mu'min, hombre culto y que, segiin al-Marrakusi,
se roded de una corte de letrados, cientificos y pensadores,
entre ellos Ibn Tufayl, cuya influencia fue muy importante
y duré hasta su muerte. A finales de 1168 o principios de
1169, Ibn Tufayl present6 a Ibn Rusd ante el sultin almo-
hade. Habida cuenta de la fama de los Bana Rusd, esta pre-
sentacién no tenfa un mérito especial, pero circunstancias es-
peciales aconsejan reproducir el relato de esta entrevista, con-
firmada por la dedicatotia que hemos traducido antes. ‘Abd
al-Wihid al-Marrikusi escribe lo siguiente:

Abi Bakr b. Tufayl no cesé de congraciarse con los sabios de to-
dos los paises, y de atraer sobre ellos la atencién, fos favores y los
elogios del soberano almohade. Fue €l quien recomendé a Abu-l-

Walid Muhammad b. Ahmad b. Muhammad b. Ru$d, que desde
este momento fue ya conocido y apreciado. Su discipulo Abi Bakr
Bundid b. Yahya al-Qurtiibi me ha dicho haber oido muchas ve-
ces al sabio Abu-1-Walid ibn Rusd contar lo siguiente: Cuando fui
introducido delante del Comandante de los creyentes Abii Ya'qub, lo
encontré acompafiado van sélo de Abi Bakr b. Tufayl, Abi Bakr
se dedicd a hacerme el elogio, hablando de mi familia y de mis an-
tepasados y anadiendo benévolamente elogios de mi, que yo no me-
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recta desde luego. El Comandante de los creyentes, después de haberme
Dbreguntado mi nombre, el nombre de mi padre y el de mi linage,
trabs conmigo conversacion haciéndome la siguiente pregunta;

—¢Qué opinan del cielo? (los filbsofos, queria decir); ;lo creen
eterno o engendrado?

Lieno de confusion y de temor traté de soslayar la respuesta, y
negué el que me dedicara a la filosofia, ya que ignoraba lo que Ibn
Tufay! habia tratado con él. El Principe de los creyentes advirtic
mi temor y mi confusion, y volviéndose hacia Ibn Tufayl se puso
a hablar de la cuestion que me habia planteado, recordando lo que
habian dicho Aristéreles, Platén y todos los filosofos, y cité tam-
bién los argumentos opuestos por los musulmanes contra ellos. Asi
Dude comprobar en él una erudicion que jamais hubiera sospecha-
do ni aun en ninguno de los que ordinariamente se ocupan de estas
materias. E hizo tanto y tan bien para tranquilizarme, que acabé
por hablar; y asi pudo saber lo que yo tenia que decir. Cuando me
retiré, hizo enviarme un regalo en dinero, un magnifico vestido de
honor y una cabalgadura |...]. Este mismo discipulo me refiri6 de
Ibn Russd las palabras siguientes: Ab# Bakr b. Tufayl me mands
Hamar un dia y me dijo: .

—He oido @l Principe de los creyentes quejarse hoy de la oscurt-
dad del estilo de Aristoteles, o del de sus traductores, y de la difs-
cultad para comprender sus doctrinas. Si estos libros —decia el
sultin— encomtrasen alguien que los comentase y expustese su sen-
tido tras haberlo comprendido perfectamente, entonces se podria
uno consagrar a su estudio. Si tienes fuerza para un trabafo de este
#po —me difo entonces Ibn Tufay/—, debes emprenderio, y sé que
podris rematarlo, ya que conozco tu inteligencia, tu lucidex men-
tal y tu gran aficion por el estudio. Lo que impide encargarme de
esta empresa yo mismo, es la mucha edad que ya ves que tengo y,
ademis, las ocupaciones propias de mi cargo de visir y médico de
camara del sultan y mis cuidados, eso sin contar con otras ocupacio-
nes mas gr:avej.

Ved, pues —asadié Ibn Rusd—, lo que me llevs a escribir mis
comentarios a Jos diversos libros del filésofo Aristoteles 1.

Asi, es importante la attibucién a los deseos del sultin de
la realizacién de los comentarios a los escritos de Aristoteles,

11 Al-Marrikwst, Kitdb al-Mu'5ib, ed. Dozy y otros, Leyden, 1881; reim-
presién de 1968, pp. 174-175.
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por lo que debe referitse a los Takigat y los Tafsirat, o acaso
s6lo a estos dltimos.

Las consecuencias de la presentacién fueron decisivas: el
aptecio por parte del sultin, su nombramiento como gad:
al-ama’ de Sevilla (565/1169), como médico principal de
cimara y gadi al-jama' de Cérdoba (578/1182), como ha-
bian sido su abuelo y su padre, y finalmente la confirma-
cién de estos cargos por su sucesor Abu Yasuf Ya‘qab al-
Mangsur (580/1184). Siendo cadi de Sevilla escribid, o al me-
nos termind, los Yawami* sobte los De generatione anima-
lium y De partibus animalium; pero durante su periodo se-
villano, del que dej6 grato recuerdo en aquella ciudad, hizo
frecuentes viajes a Cérdoba, donde al parecer tenia su bi-
blioteca de trabajo, y a Marrakus. En esta tltima ciudad re-
dact6 una parte del tratado De substantia orbis (574/1178);
y antes de esta fecha habia escrito todos los Ta/jzsaz, excepto
dos: sobre la Repiiblica de Platon y De las frebres de Gale-
no. A partir del 580/1184 sus contactos con la corte son muy
frecuentes, tanto en Marrakus como en Cérdoba, ya que Abu
Yasuf Ya‘qub al-Manstir pas6 a la Peninsula para frenar las
constantes aceifas de los castellanos. En estas ocasiones Ibn
Rusd reside en palacio, convetsa a menudo con el sultin de
temas cientificos, y, segtin los bidgrafos la intimidad entre
ambos era tal que el pensador cordobés llamaba a su sobera-
no <hermano mio».

El [domingo] 18 de junio de 1195/8 de rajab de 591, Abu
_Yusuf Ya‘qub al-Mansiir derroté a Alfonso VIII de Castilla
en la batalla de Alarcos. Pocos meses después, a fines del
referido afio, se abte un proceso a Ibn Rusd que terminarfa
con Ja condena de sus escritos y el destietro a Lucena (Cér-
doba), que duraria algo mis de dos afios, pues a comienzos
del 594/1198 le es levantado, regresando a Marrikus, don-
de reside la corte. El texto del edicto de Ya‘qab al-Mansar
condenando la filosofia y la ciencia, y conctetamente a Ibn
Rusd, fue redactado por Abu ‘Abd Allah ibn Ayyasy, como
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en otros casos, se trata de un farragoso y barroco texto lleno
de los lugares comunes habituales en estos casos de impie-
dad religiosa. S6lo un alfaqui, el cadi Abu ‘Abd Allah al-
Usuli, se atrevi6 a defender con valor a Ibn Rusd, por lo cual
acabé siendo incluido en la condena y anatemizado con aquel
en la mezquita aljama. Ya en el destierro, los alfaquies y
ulemas se encarnizaron con el gran pensador cordobés, y los
poetas le dirigieron los dardos de sus sitiras. Este corto pe-
tfodo de persecucién dio origen a una auténtica leyenda ne-
gra sobre el Islam andalusi, que de este modo habria acaba-
do con la filosoffa y la ciencia isldmicas en al-Andalus.

En realidad la persecucién de Averroes tuvo un origen po-
litico. Los andalusies soportaron lo mejor que pudieron las
luchas de clanes entre 4rabes y bereberes, yemenies y qalbies,
baladies y sirios, y tantas otras. Cuando llegé la primera
fitna, en tiempos del emir ‘Abd Allah, abuelo de ‘Abd al-
Rahman 111, los andalusies redujeron casi a la nada el podet
real y a punto estuvieron de adelantar un siglo la creacién
de los reinos de taifas; a ld muerte del dltimo de los amzries
volvieron a la carga. La represién de los almordvides fue muy
dura; pero cuando después del 541/1146 los almohades ocu-
paron al-Andalus, los andalusies maniobraron de nuevo astu-
tamente y se presentaron como victimas de la operacién irreli-
giosa almordvide, que habia llegado a quemar los libros de al-
Gazzali, salvo acaso los Banu Ganiyya, que, por reaccién con-
tra los que tan ficilmente pasaron al bando almohade, apro-
vecharon la reaccion anti-andalusi del 591/1195.

El historiador R. Dozy, con su habitual agudeza, estuvo
a punto de llegar a la tesis del posible origen andalusi de
los Bant Rusd. Ninguno de sus bidgrafos islamicos cita la tri-
bu, el grupo o la familia de la que fueran originarios o clien-
tes; todos se remontan al abuelo y nada mis. El hecho del
destierro en Lucena, ciudad famosa por albergar la mds im-
portante de las a/jamas judias de Cérdoba, dio origen a la
leyenda del refugio de Ibn Rusd en la casa de Maiménides,
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imposible fisico, ya que entonces el gran pensador judio ha-
cia muchos afios que vivia en El Cairo; y de aqui arrancé la
tradicién medieval y renacentista del origen hebreo de Ibn
Rusd. Pero el anilisis de los textos de Ibn Rusd demuestran
su origen andalusi. Asi, segiin Abu-I-Fadl al-Tifasi, Ibn Rusd
e Ibn Zuhr disputaron ante Ya‘qub al-Mansur sobre las ex-
celencias de sus respectivas ciudades natales. La discusion la
finaliza asi nuestro filésofo:

Muere un sabio en Sevilla, y, si su familia ha de vender sus libros,
tiene que llevarlos a Cérdoba, donde hallard venta segura; por el
contrario, cuando muere un misico en Cérdoba hay que ir a Sevi-
lla para enajenar sus instrumentos '2,

Es el mejor modo que el pensador tenia para alabar su pa-
tria chica sin ofender a los sevillanos, pues Ibn Rusd gustaba
mucho de la miisica, al decir de sus biégrafos. Agréguense
los piropos que dedica al cabello de los andalusies, ni tan
hirsuto y rubio como el de los nérdicos, ni tan rizado y oscu-
ro como el de los africanos. Hasta la lana de las ovejas de
al-Andalus es mis fina que la de las otras regiones. Y todo
ello en razén de las excelencias de la situacién geogrifica de
al-Andalus 3.

Asi, frente a las opiniones de sus maestros griegos y a los
elogios de los literatos drabes, ni hay tierras mejores que las
de al-Andalus, ni hombres mis inteligentes que los andalu-
sies:

Nuestra tierra es mis parecida a la tietra de los griegos que a la tie-
rra del ‘Iriq. El c/ima quinto es el més atemperado, como ya obser-
v6 Galeno, y no el cuarto como muchos otros hombres han creido.
La sefial y demostracion de esto es que en dichas tierras del quinto
clima se encuentran los biotipos mis equilibrados; estos tempera-

12 Al-Maqaqati, vol. 1, p. 98; al-Ansari, Day a/-Takmila, pp. 443-444.

13 Taljis sobre «De los temperamentos» de Galeno, Ms. B. Escorial, 884,
ff. 50 1- 50 v y 53 1. Cft. De gemeratione animalium, ed. latina, Juntas,
Venecia, 1562; 5, 3, f. 257 v.; Kalliyydt, 5, 38, edt. latina, f. 87 v.
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mentos se reconocen por el color de la tez y por el cabello. El color
que comprende a estos biotipos mis equilibrados es el blanco y es-
clarecido, y el cabello que a los mismos corresponde es ¢l que mis
se acerca a un término medio entre el suave y el hirsuto, o el que
se aproxima mis al sedoso que al lacio. Este color y esta clase de
cabello son raros en Arabia, donde se acostumbra a llamar blancos
hasta a los pelirrojos. Las tietras de ‘Iraq son parecidas a las de Ara-
bia, ya que en cllas predominan los hombtes que tienen color muy
moreno, como también sucede en Arabia. Aquel otro color mis es-
clarecido se da de un modo natural, es decir, en la mayoria de los
casos, en los hombres del quinto c/ima cuando su sangre no estd
cruzada con la de otras razas forineas, a no ser con las que viven
muy cerca; en este Gltimo caso, cuando pasa algiin tiempo, la natu-
raleza los asemeja con los que alli vivan, o sea, a los de aquel c/ima.
Esto es lo que ha sucedido en la tierra de al-Andalus con los des-
cendientes de los drabes y bereberes, que la naturaleza los ha igua-
lado con los naturales de esta tietra,.y por esto se han multiplicado
las ciencias entre aquélios 4.

Mientras los historiadores y los literatos drabes alaban hasta
el empalago las virtudes raciales y la belleza de los drabes
puros, Ibn Rusd los ve muy por debajo de los andalusies ca-
paces de asimilar e integrar a drabes y bereberes, de darles
sus buenas cualidades y prestancia y hasta de capacitarles para
el quehacer intelectual. El desarrollo de las ciencias éntre los
arabes y bereberes de al-Andalus no procedia del hecho so-
cial de haber pasado de guerreros y beduinos a hombres ur-
banizados y sedentarios, sino a su asimilacién natural a los
andalusies. Ibn Rusd se precia de la vida urbana de Cérdo-
ba; la vida piblica como cadi de Sevilla, que no rechaza,
le preocupa en cuanto que puede ocasionar deficiencias en
sus obras, debido a la falta de libros y de tiempo, y escasez
y poca habilidad de los copistas. Que procurd servir se sabe

" Meteorolégicos, 2, 2, ed. latina f. 37 r; Kulliyyas, 2, 22, ed. latina f. 32 v.
No debe extranar el nacionalismo andalusi en un pais que a los cuarenta y
cinco afios de su ocupacién se independizé de hecgo y de derecho del cali-
fato ‘abbasi, siendo asi el primero que rompié la unidad politica del Islam.
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por sus expresiones y mis aiin por el esfuerzo de los sevilla-
nos para conseguir la vindicacién y el perdén de Ibn Rusd.

También aparece este nacionalismo en las citas de los pen-
sadores andalusies. Ibn Hazm, Ibn Baffa, Ibn Tufayl, Ibn
Tahir e Ibn Zuhrt son nombrados elogiosamente. De los gtie-
gos y orientales citados, s6lo uno, Aristételes, le merece siem-
pre admiracién y aprecio. De Platén, Hipécrates, Galeno,
Alejandro de Afrodisia, Razi, al-Farabi, Ibn Sina y al-Gazzali,
o las citas son mis escuetas, o dominan las discrepancias so-
bre los elogios. Mientras Ibn Bajja le merece respecto, in-
cluso en la discrepancia, Ibn Sina es criticado fuertemente,
a veces casi rozando el injusto trato; lo que es mis grave ain
cuando Ibn Tufayl, un estricto avicenista, es alabado bien
generosamente.

Una lectura un poco cuidadosa de los textos médicos de
Ibn Rusd muestra enseguida el peso del nacionalismo anda-
lusi del filésofo cordobés. Asi, al tratar del aceite de oliva,
escribe:

Cuando procede de aceitunas maduras y sanas, y sus propiedades
no han sido alteradas artificialmente, puede ser asimilado perfecra-
mente por la constitucién humana [...]. Los alimentos condimen-
tados con aceite son nutritivos, con tal que el aceite sea fresco y po-
co dcido [...]. Por lo general es adecuada para el hombre toda la
sustancia del aceite, por lo cual en nuestra tierra 56/0 se condimen-
ta la carne con él, ya que éste es el mejor modo de atemperaria,
- @l que llamamos rehogo. He aqui cémo se hace: se toma el aceite
y se vierte en cazuela, colocindose enseguida la carne y afiadiéndo-

le agua caliente poco a poco, pero sin que llegue a hervir 1%,

Del agua de cebada, dice que en verano es un buen reme-
dio «la ingestion de agua de cebada, si fuese mucho el calor

y la sequedad, y muy especialmente en regiones cilidas», in-
cluyendo la receta para su fabricacién . Sefiala las propie-

Y Kulliyyas, 5, 36; £. 49 va.
16 -Cuestion sobre la dietética, Ms. B. Escorial 884, f. 76 v.; Kulliyydt,
5, 49, f. 49 ra. )
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dades alimenticias del arroz con leche 7; y su predileccién
por las berenjenas le hace olvidar hasta sus dificultades di-
gestivas:

Con las berenfenas se hacen en nuestro pais muchos platos delica-
dos. Después que sueltan la primera agua de coccibn y se cuecen
con su abundante carne, son muy deliciosas. Pienso que son ali-
mentos muy atemperados después de ser asi cocinados, con tal que
la parte aguda que tienen sea desprendida antes de la cochura[...].
Algunos médicos dicen que producen humor melancélico semejante
al generado por las coles. Sin embargo, en los alimentos debemos
considerar dos aspectos: uno de ellos es que, segiin se condimenten
se puede quitar el aspecto nocivo que tuviesen; el otro es e/ buen
gusto de la comida. Cuando es verdaderamente apetitosa, el daso
que puede recibirse de ella no se tiene muy en cuenta, y éste es
uno de los alimentos mas sabrosos '8,

Habla de las propiedades de las calabazas andalusies, que
exigen una cochura prolongada '*; de c6mo en el campo se
comen los cafiamones. Alaba las propiedades de las espina-
cas, y prefiete los higos y las uvas a los restantes frutos 2,
aunque también resalte las propiedades de las granadas:

Los mejores frutos son los higos y las uvas. La calidad del higo es
cilida y hitmeda, tonificando el estémago y aligerando el vientre
{...]. Cuando son cocidos durante largo tiempo, se parecen a la
miel ',

Pero sus elogios culminan al referirse a los huevos que lo
curan todo, desde los dolores oculares a los granos del ano,
descubriendo el popular plato de los huevos fritos:

Cuando se frien en aceite de oliva son muy buenos, ya que las cosas
que se condimentan con aceite son muy nuttitivas; pero el aceite

7 Kulliyyat, 5, 39, f. 49 vb.

18 Idem, 5, 40, f. 50 ra.

19 Idem, 5, 41, f. 50 ra- b.

20 Cuestion sobre la dietética, Ms. B. Escorial, 884, f. 75 v.
21 Kulliyyat, 5, 37, ff. 49 va; 5, 41, f. 55 tb.
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debe ser nuevo, con poca acidez y de aceitunas. Por lo general, es
un alimento muy adecuado para el hombre 22,

El afio 595/1198 el sultin almohade perdoné a Ibn Rusd,
levantd su destierro y volvié a llamarle a la corte de Marrakus.
Las razones invocadas por Ya'qub al-Mansar vienen a corro-
borar el caricter politico de la persecucion, pues, segin los
bibgrafos, se apoy6 en las pruebas apuntadas por un grupo
de notables sevillanos, fieles amigos de Ibn Rusd, que desde
el dia mismo de su condena habian solicitado su rehabilita-
cién. Sin embargo, da la casualidad de que se trataba de los
mismos argumentos utilizados menos de tres afios antes por
Abu ‘Abd Allah al-Usuli, y que sélo sirvieron para que este
Gltimo fuese también condenado. Unos meses después de
su rehabilitacién, Ibn Rusd muri6é en Marrikus el jueves 9
de safar del afio 595 (10 de diciembre de 1198), a la edad
de 72 afios solares.

Ignoramos la enfermedad que produjo el fallecimiento de
Ibn Rusd. En mis de una ocasién se refiere al exceso de tra-
bajo que pesaba sobre él; en otra, afirma que s6lo gracias
a la ayuda de la corte almohade pudo consagrarse al trabajo
intelectual, concretamente a su obra escrita, y al final del
De partibus animalium esctibe: «pues en esta nuestra regién,
es decir, al- Andalus, tanto nosotros como otros hombres de-
bemos realizar grandes esfuerzos, tanto para poder alcanzar
las cosas necesarias, como para conservar la salud fisica» 2,
lo que revela cuidado, pero también que estaba en posesién
de referida salud. De aqui que haya que pensar, ante el si-
lencio de los historiadores, en una posible epidemia o en un
problema cardiovascular producido por 1a artritis crénica que
padecia, segiin sefiala en el Kul/iyyat. Hablando de la nece-
sidad del ripido y oportuno tratamiexto médico para la me-
jor curacién de las dolencias, escribe:

22 Idem, 5, 36, f. 49 va.
3 De partibus animalium, edt. lat. f. 103 v,



XXVIHI MIGUEL CRUZ HERNANDEZ

para que no acontezca como sucedié conmigo, que habiendo en-
fermado con fiebre intensa, inflamindoseme las articulaciones, no
me fue administrado lo necesario, por lo cual me quedé una artritis
en las manos y en los pies, y asf sigue 24,

Habida cuenta de que sus conocimientos médicos estin
probados desde el 554/1159, la dolencia —posiblemente un
brote de fiebre reumitica— debid tener lugar en su infancia
o adolescencia. Por otra parte, y asi he leido el texto, debe
tratarse de una forma benigna, pues fueron muchos sus via-
jes y trabajos, y murid con 72 afios, y unos meses antes de
su fallecimiento pudo hacer el viaje de Cérdoba a Marrakus.

El cadaver de Ibn Rusd fue dépositado durante tres meses
en el cementerio de la puerta de Tagazut, para ser mis tarde
trasladado a Cérdoba, donde fue enterrado junto a las tum-
bas familiares en el cementerio de Ibn ‘Abbas. Ibn ‘Arabi,
testigo personal de su entietro, escribi6:

Y ya no volvi a encontrarme con €l hasta que murié Ibn Rusd. Su-
cedib esto el afio 595/1198, en la ciudad de Marrakus, y fue trasla-
dado a Cérdoba donde estd su sepultura. Cuando fue colocado so-
bre una acémila el atatid que encerraba su cuerpo, pusiéronse sus
obras en el costado opuesto para que le sirvieran de contrapeso. Es-
taba yo alli parado [...] y dije para mis adentros: A un lado va el
maestro y a otro van sus libros. Mas dime: sus anhelos, ¢viéronse
al fin cumplidos? 2.

Tuvo Ibn Rusd varios hijos, cuando menos cuatro, pues
los bibgrafos citan los nombres de dos y agregan que otros
fueron cadies en distintos lugares de al-Andalus. El mis fa-
moso fue Abu Muhammad ‘Abd Allah b. Abu-1-Walid ibn
Rusd, jurista y médico, siéndolo de cimara del sucesor de
Ya‘qub al-Mansar, llamado Aba ‘Abd Allah Muhammad
al-Naisir. Dos de sus obras se encuentran en el ms. 884 de

M4 Kulliyyat, 7, 31, f. 79 ra. _
25 Futahar, ed. El Cairo, 1293/1876; trad. M. Asin Palacios, E/ Islam
cristianizado, Madrid, 1931.
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la biblioteca de El Escorial: {Mas'al] an tibayan al-tarigat al-
sing fi hilat al-bur’ (Cuestién que explica el método de la
técnica artesanal en terapéutica) y [Mas'al] fi... hal yattasil
bi-l-‘aql al-hayilani al-'aqg/ al-fa''al (Cuestidn acerca de st
el intelecto material se une al intelecto agente).

El otro hijo del que nos ha sido conservado el nombre es
Abii-1-Qasim Muhammad b. Abu-]-Walid ibn Rusd; fue cadi
y murid en 622/1225. Los bibgrafos citan el nombre de un
nieto del gran pensador cordobés, llamado Yahya b. Muham-
mad ibn Rusd, que también fue jurista.

La fama de Ibn Rusd sélo alcanzd al occidente islimico
o latino. Ibn ‘Arabi nos ha conservado el testimonio del in-
tetés de Ibn Rusd por la observacion directa. De creer al fa-
moso mistico, el pensador cordobés habria conseguido que
el padre de Ibn *Arabi mandase a éste a casa del filésofo pa-
ra conocetle:

Cierto dia en Cérdoba entré en casa de Aba-1-Walid ibn Rusd, géd
de la ciudad, que habia mostrado deseos de conocerme personal-
mente, porque le habfa maravillado mucho lo que habia oido decir
de mi [...], por eso mi padre, que era uno de sus intimos amigos,
me envid a su casa [...] para dar asi ocasién a que Ibn Rusd pudiese
conversar conmigo [...]. Asi que hube entrado, levantése del lugar
en que estaba y, dirigiéndose hacia mi con grandes muestras de ca-
tifio y consideracin, me abrazé.

Pero la conclusién del famoso mistico murciano fue nega-
tiva, por su desprecio por la filosofia.

Ibn Quzman ha dedicado a Ibn Rusd el zeje/ 106 de su
Cancionero:

Cuando de genetosidad se trata, pensad en Abu-1-Walid ibn Rusd,
hombte de aspiraciones muy altas y de intenciones puras; todo el
que no sabe, acude a él. Las buenas cualidades de su familia arrai-
garon en €, que parecerse a los suyos no es afrenta; bien inmediata
¢s la herencia de las virtudes de su antepasado. No basta que fuese
ilustre su abuelo, el gran cadi, ¢no ves c6mo se continda la alcur-
nia? También el nombre es Muhammad, y la pérdida del abuelo
se ha compensado con el nieto.
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En 586/1190 las obras de Ibn Rusd habian llegado a Egip-
to, pues Maimoénides dice haberlas visto allf, aunque no 1n-
fluyeron en el pensamiento del gran 724z hebreo, fuertemente
inclinado por las posiciones ideolégicas de al-Farabi y de Ibn
Bajya. De todos modos Ibn Rusd no tuvo eco en el Islam
otiental sunni. Muchos de los manuscritos otientales que han
llegado hasta nuestros dias son petsas e indios, ya que el Is-
lam $§1'7 fue mucho mis receptivo para el pensamiento. La
fama de Ibn Rusd —ya convertido en Averroes— en el pen-
samiento medieval y renacentista, fue extraordinaria. La lle-
gada de sus esctitos a Paris cambiaron el rumbo de toda la
Escolistica, se trate de Santo Tomds de Aquino o de los ave-
rroistas latinos. El averroismo politico es uno de los hechos
capitales para la estructuracion del espiritu laico que culmi-
nara con el Renacimiento. No debe extraiiar el elogio del
Dante y su conocimiento de la teoria del intelecto:

Alli derecho sobre el verde esmalte
me fueron mostrados los grandes espiritus,
cuya sola vista a mi mismo me exaltaba:

Euclides el gedmetra y Tolomeo,
Hipdcrates, Avicena y Galeno,

Averroes, que fue el gran comentarista 26

Mas como el animal se hace pensante
adn no lo puedes ver, que éste es un punto
que al mis sabio que td le hace errar,

26 Dante, Comedia, Infiero, IV, 119-121, 143-145.
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ya que, segin su doctrina, estd separado
del alma el intelecto posible,
porque, segin él, no encuentra 6rgano apropiado 7.

4. ESCRITOS DE AVERROES

Resumiendo todos los titulos de obras atribuidas a Ibn
Russd que aparecen en sus bidgrafos, historiadores y reper-
torios, comprenden 125, pero entre ellas se incluyen 5 de
Ibn Ruid el Abuelo, 2 de un hijo del filésofo, 21 de tituto
repetido, 3 de otros autores y 11 no existentes. Los titulos
auténticos son 83, de los cuales se conservan textos en 62 ca-
sos y la obra completa en 55. No siempre poseemos ¢l texto
drabe y en algunos casos, como el de la obra que hemos tra-
ducido, debemos contentarnos con la traduccién hebrea o
la latina. De varias obras hizo mis de una edicidn, estando
probado este hecho en los Yawami'al-sugar fr-l-falsafa y el
Kulliyyat fr-l-tibb, y en muchos casos sabemos la fecha exac-
ta o aproximada en que termind el cotrespondiente escrito.
Las obras conservadas completas y no dudosas son las siguien-
tes:

I.  OBRAS FILOSOFICAS

a)  Yawami'o exposiciones compendiadas de la falsafa

1. Kitab al-Darari fil-mantiq (Libro de lo necesario en la légica.
Exposicion de la Isagoge de Porfitio y del Organon, Retérica y
Poética de Aristoteles. Texto en drabe y latin. Escrito antes del
554/1159).

2. Kitdb al-jawim: ‘al-sugar fi-I-falsafa (Libro de la exposicién com-
pendiada de la filosoffa, sobre la Fisica, De coelo et mundo, De
generatione et corruptione, Meteorolégicos, De anima y Metafi-
sica de Aristoteles. Texto en drabe y latin. 1.2 ed. 554/1159; 2.2
ed. después del 582/1186).

3. Kutéb al-Hayawan (Libro de los animales. Exposicién compendi-

27 Idem, idem, Purgatorio, XXV, 61-66.
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da del De partibus animalium y De generatione animalium de
Aristételes. Texto en latin. Terminado en safar del 566/14 de oc-
tubre a 11 de noviembre de 1170).

Yawami' kutub ol-Hiss wa-l-mapsus ewc. (Exposicion compendiada
de los Parva naturalia de Aristoteles: De sensu et sensato, De me-
moria et reminiscentia, De somnis et vigilia y De longitudine et
brevitatis virae. Texto en drabe, hebreo y latin. Escrito en
565/1170).

b) Taljisar o parifrasis de la falsafa

<)

5.

6.

10.

12.

13.

14.

Talfis kitéh al-Maydal (Parifrasis de la Isagoge de Porfirio: Texto
en latin y acaso en hebreo).

Talyis k11db al-Mantiq (Parifrasis de la 16gica, contiene las Cate-
gorias, De interpretatione, Primeros y segundos analiticos, Topi-
cos, Sofistica, Ret6rica y Poética, de Aristételes. Texto en drabe,
hebreo (parte) y latin. Terminados los T6picos el 19 de rajab del
563/abril 1168, la Retorica el 5 de mubarram del 571/22 julio
1175 y los Segundos analiticos el 566/1170).

Talyis kitdb al-Sama' al tabi ‘T (Parifrasis de la Fisica de Aristote-
les. Texto en drabe, hebreo y latin. Terminado el b7 ‘af-awwal
del 565/23 de noviembre a 22 de diciembre de 1170).

Talyis kitab al-Sama’ wa-l-'Glam (Parifrasis del De coelo et mun-
do de Aristoteles. Texto en 4rabe y latin. Escrito en 567/1171).
Talfis kitab al-Kawn wa-I-fasad (Parifrasis del De generatione et
corruptione de Aristoteles. Texto en drabe, hebreo y latin. Escri-
to antes del 568/1172).

Talsis kitdb al-Atir al-'ulwiyya (Pariftasis de los Meteoroldgicos
de Aristételes. Texto en irabe y latin. Escrito antes del 568/1172).
Taljis kitéb al-Nafs (Parifrasis del De anima de Aristéreles. Tex-
to en idrabe, hebreo y latin. Escrito el 569/1173).

Talsis kitdb Ma ba'd al-tabi'a (Parafrasis de la Metafisica de Aris-
toteles. Texto en drabe y latin. Escrito el 570/1174).

Taljis kitab al-Ajliq (Paréfrasis de la Etica nicomagquea de Aristé-
teles. Texto en latin. Terminado el 4 di-l-gada 572/4 de mayo
1177).

Talsis kitib al-Siydsat Aflitan (Parifrasis de la Repéblica de Pla-
ton. Texto en hebreo y latin. Escrito en 590/1194).

Tafsirat o comentarios a la falsafa

15.

Tafsir kitab al-Burhan (Comentario a los Segundos analiticos de
Aristételes. Texto en drabe y latin. Escrito ed 576/1180).
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17.

18.

19.
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Tafsir kitab al-Sama'al-tabi't (Comentario a la Fisica de Aristote-
les. Texto en latin. Esctito en 582/1186).

Tafsir kitdb al-Sama'wa-1-'Giam (Comentario al De coelo et mundo
de Aristoteles. Texto en latin. Escrito €n 584/1188).

Tafsir kitab al-Nafs, (Comentario al De anima de Atistételes. Texto
en latin. Escrito en 586/1190).

Tafsir kitdb Mi ba'd al-tabi'a (Comentario a la Metafisica de Aris-
tételes. Texto en drabe y latin. Escrito en 586/1190).

Otras exposiciones

20.

21.

22

S”ar'/) madgalar al-Iskandar fi-l-'aq/ (Comentario al De intellecto
de Alejandro de Afrodisia. Texto hebreo).

Talfis kitdb Ma ba'd al-1ab7"a li-I-Iskandar (Parafrasis de la Meta-
fisica de Alejandro de Afrodisia. Texto irabe).

Sarb kitib Tamistiws (Comentario a la Fisica de Temistio. Texto
irabe).

~

Exposictones originales y cuestiones disputadas

23.

24.

25.

26.

27.

Tahifut al-Tahifut (Destruccion de la Destruccion de los filoso-
Jos de al-Gazz3li. Texto en irabe, hebreo y latin. Escrito en
$76/1180).

Magala fi Yawhar al-falak (Tratado de la sustancia del mundo,
conocido por De substantia orbis. Texto en latin. Esctito en
573/1178).

Masa’il'ala kitdb al-Qiyas (Cuestiones sobre los Primeros analiti-
cos. Texto en drabe y latin. Escrito en 591/1195).

Masz’tl al-mubimmat ‘ald kitib al-Burhin (Cuestiones sobre los
Segundos Analiticos. Texto en drabe y latin. Escrito antes del
582/1186). .

Magala fi radd ‘ala ‘Albi ibn Sina etc (Refutacién de la divisién

de los seres de Avicena. Texto en 4rabe).

28,32, 34,35y 37. Masa’il fi-l mantiq wa-l-hikma (varias cuestio-

33.

36.

nes sobre légica y filosoffa. Texto en drabe. Escritas entre
Wawmal de 561/septiembre 1161 y Sawmal de 576/febrero
(1181)

Ta'liq al-maqalit al-sabi'a wa-l-tamina min Kitab af-Sama'al-tabi's
(Notas a los capitulos 7 y 8 de la Fisica. Texto en 4rabe. Escrito
en du-l-biyya del 569/3 de julio a 1 de agosto de 1174).
Kalam ‘al’a mas' al min Kitab al-Sama ' wa-I- ‘Glam (Discurso sobre
una cuestién del libro De coelo et mundo. Texto drabe).
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II.

1L

2)

b)

OBRAS TEOLOGICAS

38.  Fagl al-maqdl fi ma bayn al-ssari ‘a wa bayn al-hikma min al-ittisal
(Doctrina decisiva acerca de la concordancia entre la revelacién
y la sabiduria. Texto en drabe y hebreo. Escrito el 575/1179).
39. Kaif'an manahi§ al-adilla fi aqi’id al-milla (Exposicién de los ca-
minos que conducen a la demostracién de los articulos de la fe.
Texto en drabe. Escrito el 575-576/1179-1180).
40.  Damima li-mas’alat al-'iim a/-qadim (Carta 2 un amigo sobre la
ciencia divina. ATcxto en drabe y latin. Escrito en 575/1179).
40bis. Magala fi-1Yam' bayn i‘tigad al-massa’ iyyin wa-bayn al-
‘u/azni 'aflslﬁm kayﬁ; a wzgid al-‘dlam ﬁ—}l?/ udim wc'zy—l bu-
diz (Capitulo acerca d}é la coincidencia entre los peripatéticos
y los ulemas del Islam sobre si ser del mundo permanece y se
crea. Texto en hebreo).

OBRAS MEDICAS

Parifrasis de la medicina teorética

41.  Talis kitab Ustiqdsar li-Yalinds (Parifrasis sobte De Jos elemen-
tos de Galeno. Texto en irabe).

42, Taljis kitdb al-Mizdi k- Yalinis (Parifrasis sobre De los tempera-
mentos de Galeno. Texto en drabe).

43, Talfis kitdb al-Quuwwat al-tabii li- Yilindts (Patiftasis sobre De /as
Jacultades naturales de Galeno. Texto en irabe).

44.  Kalim fijtisdr kitdb al-'Udl wa-l-a'réd li- Yalings (Parifrasis so-
bre De las causas de las enfermedades, De las diferencias de las
enfermedades, De las diferencias de los sintomas y De las causas
de los sintomas de Galeno. Texto en drabe y latin).

45.  Taljiy kitdb al-Hummayat li-Yilinits (Parifrasis sobre De /as fie-
bres de Galeno. Texto en 4rabe. Escrito en 589/1193).

46. Talfis al-fams maqaldt al-taqsim al-#la min kitdb al-Adwiyat al-
mufrada ii-Yaliniss (Pariftasis de cinco capitulos de la parte pri-
mera del libro De Jos medicamentos simples de Galeno. Texto
en irabe).

47.  Sarbh urjizzit ibn Sind fi-I-t1bb (Comentario al Poema médico de
Avicena. Texto en drabe y latin).

Exposiciones originales

48. Yawimi kitib Yali nis fi-ta'rruf ‘illal al-mawidi al-ilima (Ex-
posicién del libro de Galeno sobre los sintomas de los miembros
dolorosos. ; Texto en 4rabe? Dudo de que se trate de una obra in-
dependiente).
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51.
52.

53.
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Kitab al-Kulliyyar fi-1-t1b6 (Libro de las gencralidades de la Me-
dicina. Texto en drabe y latin. 1.2 ed. 559-565/1163-1169; 2.2
ed. después de 589/1193.

Magala fi-l-tiryéq (Tratado sobte la triaca. Texto en drabe y la-
tin).

Mas'al-fi-hifz al-sibha (Cuestién sobre el cuidado de la salud. Texto
en drabe y latin).

Mas’ al ‘ala al-hummayat (Cuesti6n sobre el momento de la cri-
sis en las fiebres. Texto drabe y latin).

Magdla fi-I-buziir wa-/-zari' (Tratado sobre la fecundacion y el se-
men. Texto en 4rabe y larin).

IV. OBRAS ASTRONOMICAS

54.

Muptasar al-Mayisti (Compendio del A/magesto de Tolomeo. Texto
en drabe y acaso en hebreo).

V. OBRAS JURIDICAS

55.

Bidayar al-Mujtahid wa-nihdyat al-muqtasid fi-I- figh (El punto
de partida del doctor autorizado y término supremo del doctor
moderado sobre el derecho islimico. Texto en drabe. Escrito en
564/1167-1168, excepto ¢l tratado sobre ¢l 4ajj, terminado el
9 Jumdda al-awwal 584/6 de julio de 1188) 2%,

5. EL PENSAMIENTO DE IBN RUSD

Abu-1-Walid ibn Rusd es el mis grande de los pensadores
andalusies; su obra representa la culminacién dialéctica del
pensamiento de los fa/asifa islaimicos, continuadores en ira-
be y persa de la sabiduria helénica y de la ciencia antigua
en el Islam medieval. Ademis, es la mis alta cima del aris-
totelismo del Medioevo, el dnico que realmente ha existido,
pues los continuadores de Aristételes en el Liceo o en Ale-

28 Cfr. Abu-I-Walid Ibn Rusd (Averroes). Vida, obra, pensamiento ¢
influencia. Cajasur, Cérdoba, 1986, pp. 41-58.
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jandria marcharon por muy ottos caminos. En el sentido «es-
colar» del término, fue un espiritu original, empecinado ob-
servador de la naturaleza y hasta aficionado a las verificacio-
nes zmpiticas. Auténtico creyente islimico, padecié las sos-
pechas de los a/faguies y ulemas de su tierra, que lograron
que, casi al final de su vida, fuese desterrado a Lucena (Cér-
doba); luego en Paris seria condenado como ateo y blasfe-
mo. Dejb tales alabanzas de su Cérdoba natal y de Sevilla,
que puestas en «roman paladino» acaso pareciesen a un pro-
fano piropos andaluces. Afiadiré, sin agotar por ello sus va-
lores, que conoci6 la ciencia de su tiempo y destacé como
médico en la corte almohade.

Parece como si Ibn Rusd tuviese un especial gusto en rom-
per con la interpretacién del aristotelismo neoplatonizado
culminado en la obra de Ibn Sina. Los historiadores drabes
no se distinguen por su simpatia con los pensadores, y mu-
cho menos con los fa/asifa, excepto con la figura de Ibn Sina,
el Avicena de los latinos, cuya fama ha llegado hasta nues-
tros dias. Sin embargo, el pensador andalusi fue el primero
que se atrevié a romper con el universal magisterio de Ibn
Sina, quebrando la linea avicenista de su maestro y protec-
tor Ibn Tufayl, y eligiendo al «Primer Maestro», al Filésofo,
Arist6teles hijo de Nicémaco, como sefialari repetidamente
en sus escritos. La propia estructura del sistema de formas
y método que llamamos escoldstico postulaba una linea dia-
léctica que partia de las antoridades y en el caso de la filoso-
fia del Estagirita. Por tanto, a él le dedicari Ibn Rusd la ma-
yor parte y la mis granada de su labor; a su comentario, ex-
posicién e interpretacién consagrari el grueso de sus escri-
tos. Mas errarfa aquel que creyera que el filésofo cordobés
es un mero comentarista; una lectura profunda de sus obras
descubre inmediatamente una sotetrada labor de creacién ori-
ginal nada desdefiable. Y si, en el caso concreto de la her-
menéutica atistotélica, critica reiterada y duramente a Ibn
Sina, no es por aquel hipotético «odio afticano» inventado
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port las leyendas medievales, ni por menosprecio o antago-
nismo ideolégico; la discrepancia es radical, entendido este
vocablo como lo que remite a la raiz misma del problema.

Ibn Sina realiz6 una genial sintesis neoplatdnica en la que
sumergi6 las mas fecundas ideas atistotélicas. Habia en ello
una razén socio-ideoldgica: las exigencias de la teosofia y de
la cosmovisién de la 2eologia de la creacion, comun a judios,
cristianos y musulmanes. Por razones extrafilosoficas, el
Kaiam de un modo mis burdamente filoséfico y mas dialéc-
ticamente teolSgico, y los falasifa —y en especial Ibn Sina—,
de manera mis profunda y menos comprometida, mezcla-
ron el estricto pensamiento, Aristdteles, con las consecuen-
cias cosmoteogdnicas islimicas. Por esto, frente a los muta-
kalliman y sobre rodo al-Gazzali, defenderi brillantemente
a la falsafa y a 1bn Sina en su Tabifut al-Tabafut, en cam-
bio, frente al «<maravilloso orden del ser» aviceniano, atacar
las concesiones a la ideologia religiosa y presentari la idea
de una /ectura cientifica e independiente de AristSteles, o
sea, de la estricta filosoffa. S6lo planteando las cosas de este
modo puede entenderse la complejidad del sistema de Ibn
Rusd y las encontradas interpretaciones que habria de tener
en la Edad Media latina. Pero, habida cuenta de la impot-
tancia de este hecho histdrico, enseguida surgid una explica-
cién cémoda, posible y tranquilizadora: los f@/dsifz sucum-
bieron mirtires de la feroz intransigencia religioso-social de
los ignorantes alfaquies y ulemas. Como quien da primero
da dos veces, esta interpretacién ha llegado hasta nuestros
dfas. Sin embargo, nada mis erréneo.

E1 609/1212, alos catorce afios de la muerte de Ibn Rusd,
el Islam andalusi fue aplastado por los Reinos Cristianos en
la batalla de las Navas de Tolosa. Treinta y ocho afios des-
pués (634/1236) ocupan Cordoba; en 646/1248 entran en
Sevilla. A partir de la segunda mitad del siglo X111 la Iberia
musulmana queda reducida al reino zas77 de Granada, cuya
larga pervivencia debe mis a la dialéctica econémico-social
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de los ya poderosos Reinos Cristianos, que al espiritu de re-
sistencia del reducido basti6n islimico.

Ademis conviene sefialar que la estructura interna de la
Jalsafa encerraba el gérmen de su autodestruccién. Las exi-
gencias intrinsecas de la linea dialéctica de Ibn Rusd y la po-
_sibilidad de una dodle lectura de su pensamiento, postula-
ba un tipo de estructura social muy diferente del peculiar
de la sociedad almohade o de la marini. La continuacién de
la falsafa, tras el esfuerzo hermenéutico critico de Ibn Rusd,
s6lo podia tener cabida en la Europa de los siglos X111 al XV,
con el ofto del espititu laico, el desatrollo de las Universida-
des y el nacimiento de la protoburguesia, ya descrita y criti-
cada por Ramon Llull. Guste o no, la linea dialéctica de los
falasifa islamicos pasaria a la escolastica latina de dicho pe-
riodo, e incluso a las raices del movimiento renacentista.

La recepcidn por los latinos del pensamiento de Ibn Ruid,
presentado como el gran Commentator de Aristételes, tuvo
una cara positiva y otra negativa. El lado positivo consistié
en advertir la calidad, cantidad y profundidad de su herme-
néutica aristotélica; el negativo, reducitlo a un simple aun-
que genial comentatista. Para un lector de la obra completa
de Ibn Rusd, &ste es algo mis; pero para llegar a eilo fueron
necesarios varios siglos.

Para Ibn Rusd, tras mis de trescientos cincuenta afios de
pensamiento islimico de los cuales doscientos cincuenta pue-
den incluirse en la falsafa, Aristételes no sélo era el filosofo
por antonomasia, sino el autor de un Corpus doctrinal bien
conocido y dominado. Ser faylasaf significaba leer, asimilar
y desarrollar la obra aristotélica; pero someterse a dichos pa-
rimetros no implicaba la renuncia a la agudeza mental pro-
pia, a la observacién empirica de los fendmenos naturales
y sociales, al dominio del Zmbito cultural de su tiempo, ni
a la peculiar personalidad. Puestos a elegir, no es un error
afirmar que Atristoteles fue «el mis sabio de los griegos, fun-
dador de la lgica, fisica y metafisicas. Pero si a las tradicio-
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nales lecturas compendiadas (Jewami') y parafristicas
talisaz), Ibn Rusd agrega el comentario literal (7afsiraz), hasta
entonces utilizado en la exégesis del Akorir y en algunos
escritos médicos, es porque desea algo mis que una exposi-
ci6n doctrinal: una hermenéutica textual, detallada y exac-
ta. Ningtin otro pensador medieval, drabe, hebreo o latino,
lo hizo antes que Ibn Rusd; y quienes le siguieron, Santo
Tomds, el San Alberto tardio, Duns Escoto, etc., globalmente
no mejoraron su lectura.

Sentado este principio debe sefialarse que Ibn Rusd sos-
tiene que cabe separarse de la doctrina del filésofo «en la
interpretacion de sus palabras y en las consecuencias que de
ellas se deducen». El Corpus aristotelicum arabum encerra-
ba la mis completa enciclopedia del saber antiguo, excep-
ci6n hecha de la geografia y de la medicina. Ademis, no se
trataba de una dialéctica filos6fica justificadora de una teo-
logia concreta, como en el caso de otras cosmovisiones, sino
el resultado de un caminar siempre en busca de la sabidu-
tia, enriquecido por los aportes cientificos de los astr6nomos
ingresados en la Academsia en los Gltimos afios de Platon,
y por la curiosidad bioldgica y naturalista del propio Arist6-
teles.

La fa/safa anterior a Ibn Rusd no habia podido o deseado
conocer a fondo tan radical aspecto. Pese 2 la excelente y ac-
tiva prictica médica de Ibn Sina, el gran pensador oriental
acept6 los principios de la necesidad de una sintesis cosmo-
visiva musulmana, y utilizando el sabio armazén neoplaté-
nico, fue capaz de estructutar aquel «maravilloso orden del
sers que entusiasmaria a Maiménides, San Alberto, Santo
Tomis, Duns Escoto y tantos ottos. Ibn Rusd, por el contra-
rio, va a intentar una lectura muy diferente del Estagirita;
no ignorando, claro estd, la concepcion islimica, pero dan-
do a Dios lo que es de Dios (la teologia) y a la sabidutia tem-
poral lo suyo (la filosofia). Aqui reside la originalidad de Ibn
Rusd. Se trata de tres hitos excepcionales:
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La ruptura consciente y razonada con la sintesis neoplaténica, el én-
fasis con que subraya su formacién naturalista y sus observaciones
personales y empiricas, y su posicién de ruptura con el reducionis-
mo filoséfico-religioso, con el reconocimiento de dos niveles de sa-
bidurfa: una religiosa, otra exclusivamente cientifica. La ruptura con
la sintesis neoplaténica es plenamente consciente, explicitamente
razonada y consustancial con el modo de pensar peculiar de Ibn Rusd.
Repetidamente se refiere a su discrepancia con la sintesis neoplaté-
nica, refutando 2 los pensadores que la sostuvieron y muy concreta-
mente a Ibn Sina, pese a la fama de éste, a reconocer que se trataba
de un gran pensador y de que la destruccidn del maravilloso orden
del ser creaba nuevos problemas y algunos extremadamente con-
flictivos, como los referentes a la creacién de que habla el Alcoran.
Ademds, Ibn Ruid lo razona con dos grupos principales de argu-
mentos, por cierto nada cdmodos en aquellos tiempos: la sintesis
neoplarénica traiciona la modalidad misma del pensamiento de Aris-
toteles y es, ademds, fruto de completar o de ver al pensamiento
del Estagirita desde los supuestos de la teologia musulmana.
-Existen dos niveles de sabidurfa, una religiosa y otra filo-
séfica. Ibn Rudd es un creyente sincero y ciertamente mds
sunni que Ibn Sina, al-Kindi y quizds atin més al-Fardbi, que
estuvieron muy cerca de reducir la religién a sabidurfa para
ignorantes; Ibn Sina, pese a moderar con mucho la actitud
de su antecesor, acabé refugidndose en la famosa «Sabidurfa
oriental». Mientras Ibn Sini, no escribi6é obra alguna
de estricta teologia escoldstica y s comentarios simbdlicos de
pasajes alcorinicos, Ibn Rusd es el autor del Fay/ a/-maqal
y del Ka3f ‘an-manahiy. En el Sifé’ es muy dificil separar los
textos de su autor de los aristotélicos, de ahi la fuerza y el
vigor dialécticos de tan gran obra; en los jewdmi'y taljisat
de Ibn Rusd hay una mayor distincién, sobre todo en los se-
gundos, y en los z2fs7rat la separacidn es total; y no aparecen
mis elementos religiosos que las tradicionales invocaciones
en los gmplicit y explicit de los textos drabes clisicos. ;Po-
dria conducir todo esto a una confrontacién auténtica, al gér-
men de la conocida docttina de la doble verdad? Pudiera ser,
pero lo que no se rompe nunca es la unidad formal del pen-
samiento de Ibn Rusd.
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Si se admitiese la posibilidad de una dualidad formal del
pensamiento, de un lado el religioso, de otro el filoséfico,
la conclusion setia el escepticismo, como sucedid a su enten-
der con los mutakalliman y al-Gazzali. Lo que llamarfamos
hoy la validez cientifica, se apoya en el valor universal del
principio general de causalidad, observa Ibn Rusd muchos
siglos antes de que lo recordase Kant. Este principio no es
un postulado, sino que se apoya en la reiterada observacién
de la experiencia. Se trate de la creacidn, generacién, trans-
formacién o motivacién, para que un saber sea tal es necesa-
rio aceptar la necesidad real de una causa; en caso contrario
no hay ciencia. Evidentemente, para Ibn Rusd, al final de
todo el encadenamiento causal se encuentra una causa Gni-
ca: Dios, Ser tnico, universal y eterno, cuya ley natural rige
el cosmos, como su Revelacién alumbra a la humanidad. Por
tanto, s6lo cabe que la filosofia alcanzada por el hombre sa-
bio y la revelacién comin «al blanco y al negro», que dice
el Alcoran, muestten la ley promulgada por Dios fisica y éti-
camente; o sea, todo el mundo del ser tiene una estructura
racional, y s6lo cabe la posibilidad de la existencia de dos
niveles formales distinguibles en razén de su intencionali-
dad: el teoldgico y el filoséfico.

El primer nivel fue investigado —el término es de Ibn
Rusd— en cuatro obras de extension muy diferente, peto que
responden a un cierto plan: Tzhafut, Fasl, Kaify Damima.
La primera tiene la misidn de destruir la peligrosa y escépti-
ca dialéctica de al-Gazzali; su resultado es la devolucion de
la confianza en la mente humana para comprender el mun-
do y elevarse a su Creador. En cuanto a la segunda, al prin-
cipio del Fzg/ puede leerse:

El intento de este ensayo es inquirir desde el punto de vista de la
religién revelada, si por ventura la especulacién sobre la filosofia
y las ciencias lGgicas es licita segan la religién revelada, o si estd pro-
hibida, o st se la recomienda, bien sea a modo de mera invitacién,
bien sea por via de precepto riguroso.
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Respecto 2 la tercera, al comienzo del Kasf, Ibn Rusd re-
cuerda que se trata de continuar la labor emprendida en el
Fast:

Ya antes de ahora hemos probado, en un tratado especial, la con-
cordia de la filosofia con la revelacién y las reglas positivas de la ley
divina. Allf dijimos también que la revelacién divina contiene dos
partes: una evidente y otra que necesita interpretacién; la primera
obliga a todos, mientras que la segunda obliga solamente a los sa-
bios; el vulgo estd obligado a entendetla en su sentido literal, de-
jindose de interpretaciones, y a los sabios no les estd permitido tam-
poco explicar al vulgo su interpretacién {...]. Ahora, en este libro,
me propongo examinar esa parte de los principios que es evidente y
que la ley intenta imponer al vulgo. En toda esta investigacién pre-
feriremos atenernos a la intencién del autor de la revelacién [...]. Yo
voy a mencionar solamente a aquellos principios impuestos como
obligatorios por la divina revelacién, sin los que la fe no puede ser
perfecta 2%,

El segundo nivel estd representado por las varias lecturas
del Corpus aristotelicum arabum; esta otra labor es estricta-
mente filoséfica, dentro de la significacién de dicho térmi-
no en la falsafa. Lo mis importante es la intencidn del pen-
sador cordobés: indagar la verdad. Se siente asi, pese a sus
ataques contra al-Gazzall, como un verdadero revivificador
de la teologia, y como un defensor de la libre labor filosofi-
ca, y aunque haya atacado a Ibn Sina, diri que los f@/dsifa
tenfan razon frente al tedlogo oriental. Ni siquiera el magis-
terio de Aristoteles le va a detener: ni extenderi a su teolo-
gia las consecuencias del pensamiento del Estagirita, ni las
aceptari si se oponen a sus observaciones personales. Aplica
asi a toda su labor el viejo aforismo que los antiguos atribu-

yeron a Aristoteles: amigo de Platon, pero mis amigo aiin
de la verdad.

29 Cfr. M. Cruz Hernandez, Historia del pensamiento en el mundo isli-
mico, Alianza, Madrid. 2.2 ed., 1996, vol. 11, pp. 520-524.
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6. ETICA, SOCIEDAD Y DERECHO

a) Unidad de la vida ética. Del complejo y amplio mun-
do del pensamiento de Ibn Rusd, en esta ocasién debemos
destacar tan sdlo la filosofia prictica. La concepcion ética de
los falisifa islimicos habia conducido al ideal del «sabio» o
«solitario» apartado del mundo, lo que significaba una idea
pesimista del hombre y de la sociedad. Asi aparecia en al-
Farabi y en lbn Bajya, cuya obra, E/ régimen del solitario,
indicaba con su solo titulo la intencién. Sea cual fuere el sen-
tido del Hayy ibn Yagzanr de Ibn Sina, no hay duda de que
la obra de igual titulo de Ibn Tufayl encietra una conclusion
antisocial que alcanzaba incluso a la #7274 islimica. No hu-
biera sido extrafio, por tanto, que Ibn Rusd pudiera haber
seguido esta direccién. Sin embatgo, el intetés del pensador
cordobés por la ética y el cardcter unitario que da a sus dos
dimensiones, personal y social, nace una vez mis de su acen-
drado aristotelismo. La unidad esencial del hombre y de las
operaciones humanas es vilida también para la conducta pric-
tica de la humanidad. Las diferencias existentes entre los di-
versos procesos del hombre son de grado; el conocimiento
intelectual es la gradacién Gptima de la actividad humana,
pero ésta tiene también una vertiente operativa prictica.

El hombre conoce de un modo tan natural como vive, se
alimenta y se reproduce; el conocimiento culmina la teoria,
y la verdad constituye el fin de toda accion humana. Cuan-
do el hombre se aparta del recto camino, que es el conoci-
miento intelectual, el resultado es el mismo que se produce
cuando se separa de las leyes naturales: surge lo monstruo-
so, representado en la vida ética por el descartio. Este cami-
no natural no estd reservado a unos cuantos escogidos, sa-
bios y solitarios, ni a la estricta conducta petsonal; la socie-
dad es el medio natural en el que viven los hombres, que
no permanecen unidos solamente por el azar, la costumbre
y las necesidades biolégicas, sino pot su propia natutaleza,



XLIV  MIGUEL CRUZ HERNANDEZ

y ésta ante todo es intelectual. Si los vinculos biolégicos y
fisicos condicionan al hombre, mis debe unirlos los de in-
dole supetior o racional que constituyen lo mis humano del
hombre.

Frente a la actitud de Ibn Tufayl que creia mis facil al-
canzar la verdad y la felicidad por medio de la vida solitaria
del sabio, Ibn Rusd vuelve a la posicién aristotélica que con-
sidera que el hombre es un anéimal ciudadano, pot lo cual
la comunidad social multiplica las experiencias, aumenta la
amplitud del saber, hace crecer la inquietud por la ciencia
y facilita los hallazgos de la mente humana. El hombre ha
sido cteado para saber, se desarrolla en el saber, progresa por
el saber y se perfecciona por el saber. La felicidad humana,
por tanto, consiste también en la sabiduria, cuya dltima y
definitiva significacién es el salto de la materia al espiritu,
y cuya coronacion es Ja identidad del conocimiento con la
forma de la cosa conocida. Al utilizar la Repi#blica de Pla-
16n «ya que el libro de AristSteles sobre la Pofitica no ha lle-
gado a nuestras manos», Ibn Rudd puede acomodar mejor
la herencia neoplaténica que oponfa microcosmos y cosmos,
y que se adecuaba con la tradicin religiosa revelada que con-
trapone el alma y el mundo. Las diferencias aparentes entre
la estricta ética filosofica y el ideal moral religioso de la san-
tidad son accidentales o terminolégicas. Esto va a tener im-
pottantes consecuencias histdricas. El ideal ético es un pro-
grama para todos; su realizacién prictica, de hecho, acaso
s6lo alcance a una minoria, pero también dice el texto evan-
gélico, que la praxis del Islam hizo suyo, que «<muchos son
los ltamados y pocos los elegidos». Por esto, Ibn Rudd edifi-
ca su construccién ética sobre el tipo del sabio al que se re-
fiere en el Tahafut, Fagl y Kasf. No hay duda de que sus
seguidores latinos despojarin de su poso religioso a la idea
del sabio ocupado en el saber y que por éste alcanza la su-
prema felicidad, lo que constituye una de las llaves que abrira
paso a las ideas éticas del Renacimiento y de la Modernidad.
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b) La/libertad en el orden necesario. El caricter del ideal
ético concebido segin los principios antes sefialados, exige
como base necesaria para el desatrollo de la perfeccién total
de la persona la adecuada estructura social. Ibn Rusd aplicé
aqui la doctrina de la potencia y el acto, concluyendo que
el hombre necesita para perfeccionasse de la colaboracién de
quienes posean la perfeccion en acto; por tanto, ¢l orden mo-
ral del mundo social es paralelo al orden césmico del univer-
so: desde la Causa primera hasta el mis infimo de los seres,
el otden del bien acompafia al orden del set. La tendencia
hacia la perfeccién no es un acto de pura voluntad, sino una
inclinacién natural de todas las cosas, desde las mis divinas
hasta el altimo de los elementos fisicos; el orden moral es
una consecuencia del ontolégico, sin el cual seria imposible.
El orden de sustitucién que rige el cosmos de Ibn Rusd exis-
te también en el mundo moral, y la jerarquia propia de la
estructura de la ética se organiza de acuerdo con la categotia
metafisica; presupuesto este orden, cabe admitir ya el ambi-
to de la libertad individual, que no estd fundado en el sim-
ple poder, sino en la potencia natural de las inteligencias que
rigen el cosmos; mis alld de estos limites s6lo se puede ten-
der por el deseo de perfeccidn y ennoblecimiento. Por tan-
10, y en este sentido, la libertad es un caro privilegio del hom-
bre, un indice de su imperfeccién y no un timbre de gloria
de su naturaleza. La libertad, en cuanto estd basada en una
potencia, significa la capacidad de obrar, pero también la
posibilidad de recibir la accién. Dios, por ejemplo, carece
de libertad en este sentido, pues si la tuviera supondria que
Dios puede recibir una accién. En cambio, los setes creados
por Dios tienen que tender hacia el bien, por medio de sus
inteligencias o de los instintos naturales, para realizar el fin
en vista del cual fueron creados; y asi sucede con todo lo crea-
do, incluidos los animales, cuya finalidad se cumple con la
conservacién de la especie. Pero ¢l hombte, por encima de
la vida de la especie, tiene una misién mis alta que cum-
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plis: la perfeccién de su propia individualidad. Para vivir es-
ta vida personal debemos conocer nuestro fin natural; pero
esta condicién no es suficiente y necesitamos de algo més di-
ficil: escoger libremente los medios para realizar este fin,
que en esto consiste la servidumbre y grandeza de la li-
bertad humana.

Para alcanzar esta concepcién de la libertad, Iba Rusd ha
prescindido de la idea teolégica de la voluntad de poder y
ha preferido la teoria filos6fica de la libertad como indeter-
minacién ya apuntada por Aristéeeles. La libertad tepresen-
ta una especic de remedio frente al hecho de la contingen-
cia, que a primera vista parece una especie de desorden, fren-
te al ordenado mundo de la necesidad; por esto pensaba que
la libertad humana era, en cierto modo, un signo de imper-
feccién. Lo que nos manda la libertad es que seamos lo que
realmente somos; o sea, que cumplamos voluntatiamente la
necesidad. Se trata, por tanto, de que el bien que se quiere
lo sea realmente, y pot esto no cabe libertad sin conocimien-
to; la libertad verdadera es la voluntad informada por la ra-
z6n, lo demis es deseo cicgo'c irracional. Y lo que la razén
alcanza en su conocimiento es que el fin de todo lo creado
es el orden, y que el fin del hombre es su perfeccién dentro
de aquél. La libertad se malogra y desapatece si la potencia
de perfeccion humana, que es el saber, no se convierte en
el medio mis eficaz de realizar el fin del hombre que es el
cumplimiento voluntario de la necesidad natural que enca-
mina todas las cosas hacia la ley universal e inmutable que
rige el cosmos en el orden del bien y del ser %

¢) La situacion del «fighy (derecho) andalusi. El Islam
andalusi, por razones socio-histéricas bien conocidas, fue
esencialmente sunni'y su derecho fundamentalmente ma/iéi.
La dinastia omeya considerd como peligrosos enemigos poli-

30 Idem, idem, pp. 563-565.
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ticos, tanto a los grupos s@rijzes como a los fatimies; toda
innovacién procedente del Oriente formalmente ‘@bbasi fue
mirada con recelo, y acabé siendo perseguida, como sucedié
con Ibn Masarra y sus seguidotes. Introducido el figh maliki
casi en vida de su fundador Malik b. Anas (muerto en
179/795), la monarquia omeya lo considerd una de las pie-
dras capitales de su ordenamiento social. Los alfaquies an-
dalusies fueron fidelisimos continuadores de los principios
juridicos de Milik, de su discipulo Ibn al-Qasim y de los fa-
mosos Mudawwana de Sahniin (240/859), que ya aparecen
codificados en los Wadiba de Ibn Habib (238/852) y en los
‘Utbiyya de al-‘Otb1 (255/868). Las escuelas panbali, hanafi
y §4f1'7 apenas si alcanzaron a muy pequefios grupos, o eran
estrictas referencias para los alfaquies mis ilustrados.

El hundimiento del califato omeya no alterd la posicién
social del figh maliki, pero si permitié que en el plano inte-
lectual surgiese la polémica, gracias a la categoria de dos gran-
des figuras: Ibn ‘Abd al-Barr (463/1070) e Ibn Hazm
(456/1063). Pese a la dura polémica y la tenaz dialéctica del
ultimo, el figh zahiri no alteré el estatuto social del derecho
islimico andalusi, pero en cambio obligé a los alfaquies
madlikies a estudiar las técnicas de la polémica en los us#/ a/-
f1g4. Esta postura puede apreciarse en las dos grandes obras
de al-Bagr (474/1081), el Minhij, manual del arte polémi-
co juridico, y el Ih£am, suma de conocimientos para ilustrar
las tesis juridicas. Naturalmente esto obligd a ampliar el zjitshad.
Posiblemente el abuelo de Ibn Rusd pudiera ponerse como
ejemplo de esta situaci6n.

Es dificil imaginar al cadi de Sevilla que tanto interés mos-
16 por los sevillanos, segiin sus biégrafos, como desconoce-
dor o menospreciador del figh maliki, que era el derecho
vigente. Su actitud no s6lo estaba marcada por los textos que
algunos consideran conciliadores del Tahafut, Fasl y Kaif,
sino por los mis arriesgados de la obra que hemos traduci-
do. Por tanto, no va a tener el menor inconveniente en par-
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tit del anilisis de los principios generales tedricos de todo
derecho; mas como ahora no estamos en la sociedad perfec-
ta, y aun en la hipotesis de ésta el ejercicio del derecho tien-
de a hacetlo consuetudinario, cabfa hacer una teoretizacién
del derecho real existente en la sociedad en que vivia y en
la que ejercid como cadi: el figh maliki.

d) La teoria general del derecho. La teoria general juri-
dica, se levanta sobre la doctrina del caracter intermedio del
saber sobre la superestructura social o teorfa general del de-
techo. Ciertamente, en este nivel Ibn Rusd no emplea el tér-
mino figh, y con toda razén, pues dicho vocablo no se co-
rresponde ni con el concepto de zus5 romano, ni con el dere-
cho canénico eclesial, y mucho menos con la concepcidn he-
lénica subyacente bajo los textos de Aristoteles y Platon. Pe-
10 el pensador cordobés se sentia muy seguro; su idea de que
el derecho participa pot su origen del modo de ser de la pu-
ra ciencia tedrica y pot su fin de la estructura prictica de las
artes, estaba avalada tanto por Platén y Aristételes como por
el islam sunni. 1bn Rusd se aferra con fuerza a un punto de
partida: la justicia es el principio del orden de ser, o sea: la
proyeccion del bien sobre el mundo contingente; asi, en su
realizacién concreta e individual se divide en conmutativa
y distributiva. Por el contrario, la ley pertenece por defini-
cién al orden prictico, consistiendo en la recta opinidn codi-
ficada que define y precisa el contenido abstracto de la justi-
cia. Asi, pues, el detecho es independiente de las reales con-
diciones sociales en cuanto se fundamenta en la justicia, pe-
fo en tanto se estructura en forma legal necesita de una po-
sitivizacidn que regule su aplicacién en cada caso y circuns-
tancia concretos. La ley es una adecuacién de lo justo a las
condiciones reales, positivas e individuales, y presupone dos
elementos previos: su conocimiento y el legislador que pue-
da determinar en cada caso la justicia particular adecuada.

De acuerdo con los anteriotes supuestos, el derecho se di-
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vide en natural y legal. La definicién de Ibn Rusd es tan ro-
tunda en la traduccién latina, que impresiond a los escolds-
ticos latinos de los siglos XIIi y XIV:

Ius autem naturale est, cuia mensura est in omni loco et in omne
tempore, et non cadit in ipsum commesuratio. Lex autem non na-
turalis, genere quidem quasi naturalis est, et non est in ea diversi-
tas, commesutatione autem diversificantur secundum diversas gentes.

Aquel derecho que, apoyado en los principios generales
del natural y que ha sido promulgado legalmente, constitu-
ye el positivo; la integracién de los derechos natural y positi-
vo, este Ultimo iusnaturalizado en cuanto concreccién préc-
tica, constituye:el derecho civil. Esta concepcién se adecua
perfectamente con las peculiaridades del figh, fundamen-
tado exclusivamente en la promulgacién legal contenida en
el Alcorin y en los hadices atribuidos al Profeta; los juris-
consultos islimicos procuraban atenerse a la sunna, y a se-
guir las tradiciones y las costumbres no incompatibles con
aquélla. Pero esto es posible, observa Ibn Rusd, porque el
fundamento Gltimo del derecho reside en la naturaleza mis-
ma del orden universal necesario, que no estd basado en la
voluntad del legislador, aunque se trate de la Omnipoten-
cia divina, sino en la suprema Inteligencia de Dios.

Pese a su ponderado intelectualismo aristotélico, Ibn Rusd
no desconoce el papel de la voluntad juridica; pero ésta no
debe recaer sobre el estricto conocimiento del zzs fundamen-
tal, sino sobre su realizacién prictica, o sea: sobre las técni-
cas juridicas determinadas y concretas. Por tanto, conviene
distinguir entre el poder legislativo y el poder ejecutivo. El
primero corresponde por su propia naturaleza al auténtico
legislador que posee autoridad por si mismo; en el caso del
Islam se trata de Dios y por medio del altimo y definitivo
de sus profetas, y esti codificado en el Alcorin y los hadices.
El segundo, cuya extensién es mucho mis amplia que la del
concepto moderno del ejecutivo, presenta dos aspectos prin-
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cipales: la interpretacidn legal, y el mantenimiento de las
instituciones y administracién de la justicia. El aspecto pri-
mero podria comparatse, 7utatis mutandis, con nuestro de-
recho administrativo, el segundo con el derecho civil y pe-
nal. La funcién del poder judicial comprende el estudio del
procedimiento legal (derecho procesal) y la resolucién de los
conflictos juridicos, tanto en los asuntos privados que se re-
fieren a la justicia conmutativa (material civil), como en los
asuntos que obligan al uso de la justicia correctiva (materia
penal), debiendo ser ejercidos por personas diferentes y ade-
cuadas.

€) Adecuacion entre los principios generales y los casos
Darticulares del figh islimico. Hasta aqui, la concordancia
entre Platén y Arist6teles y el Islam, tal como la concibe Ibn
Rusd, no presenta graves problemas; pero aunque Ibn Rusd
haya fundamentado bien su posicidn al rechazar la interpre-
tacién voluntatista-nominalista de las cinco calificaciones de
los actos humanos (#/-apkim al-jamsa), y los apoye en el or-
den necesario establecido por la suprema Inteligencia de Dios,
de todos modos la matizacién de las sentencias variaban tanto
en la prictica que era casi imposible establecer una jurispru-
dencia comiin. Por tanto, la primera precaucién del pensa-
dor cordobés es universalizar el 7§#24ad para intentar una ma-
yor objetividad, racionalidad y sistematizacién. La introduc-
cién de la Bidizya es una explicacién de las causas de las dis-
cotdancias de la casuistica juridica, y casi una justificacién
de su real existencia. No se trata de un problema socio-
histérico, sino metodoldgico; existen textos que pueden ad-
mitir mis de una interpretacién, hay #radiciones sobte cuya
autenticidad caben dudas; el recurso al 74" (consenso) es
complejo, a veces el giyds se impone a un pédiz y, sobre to-
do, estin los problemas de procedimiento. Su primera con-
clusi6n representa ya una auténtica racionalizacién: convie-
ne abandonar los casos raros, inhabituales y menotes para
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centrarse en los fundamentales (%), para trazar las lineas
generales (ganun) y sefialar las cuestiones bisicas, o madres
(ummahat) de las que nacen todas las demis.

Resultatia penoso para el no especialista intentar un resu-
men de las posibles soluciones personales de Ibn Ruid a la
compleja casuistica del fig4 islimico. Como ejemplo, pue-
den servir las siguientes, todas ellas tomadas del trabajo de
R. Brunschvig sobre este tema?'.

Purificacién. Rechaza el casuismo respecto 2 la cantidad
y calidad del agua para la ablucion, la dureza con quienes
exigen un modo igual y especifico, o la sustitucién por una
friccién si después aparece el agua (Bidaya, ed. El Cairo,
1353/1935, I, pp. 25, 34, 71, 79). Distingue entre la mens-
truacién propiamente dicha y las pérdidas dismenotreicas.

Plegaria. Es comprensivo con la realizacién no puntual de
la plegaria llamada ws#r, con la plegaria sentado, o con la
witr realizada sin bajarse de la montura, y con la oracién fa-
nebre dentro de la mezquita (I, pp. 17, 140, 148, 182-3,
196, 235).

Limosna canénica. Admite un minimo imponible en el
diezmo de la cosecha (I, pp. 248-9).

Ayuno. Le basta un s6lo testigo que vea la salida de la lu-
na creciente de Sewwal para poner fin al ayuno candnico, y
admite la reparaci6n sustitutoria en varios casos de ruptura
o inobservancia (I, pp. 277-8, 288-294).

Yihad. Acepta las reglas malikies sobre el botin, y recha-
za las interpretaciones extensivas o restrictivas, como some-
ter al quinto el botin obtenido sin lucha, privar de los cua-
tro quintos a los combatientes que hubiesen partido al j7had
sin orden directa del smam (1, pp. 378-9, 381, 386, 390).

31 R. Brunschvig, «Averrogs juristes, en vol. Ftudes d'Orientalisme de-
dies 4 la memoire de Lévi-Provengal, Paris, 1962, pp. 43-44. También ‘A.
M. Turki, «La place d’ Averros juriste dans I’histoire du malikisme et de
I’Espagne musulmaine», en el vol. Multiple Averroés, Paris, 1978, pp. 33-43.
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Alimentos. Rechaza el rigor en las exigencias rituales del
sacrificio de animales, la prohibicién de comer carne de ca-
ballo, de golondtina o abejas, y aiin otras disposiciones ge-
neralmente aceptadas, en este caso cuando exista real nece-
sidad. (I, pp. 421-2, 426-9, 431, 440, 453, 455, 456, 459,
462).

Matrimonio. También aqui sus soluciones personales sue-
len tener un sentido liberal; asi, limita el uso de la obliga-
cién de contraer mattimonio por imposicién familiar a los
impuberes, aun en el supuesto de que la muchacha hubiera
dejado de ser virgen; considera que la mujer que ha consu-
mado su matrimonio, tras la disolucién de éste no necesita
el tutor matrimonial; sostiene que las capitulaciones matri-
moniales, en las que el matido se compromete a no tomar
una segunda esposa o a no cambiar de residencia, obligan;
igualmente mantiene el valor de la palabra de la mujer cuan-
do estd en desacuerdo sobre la entrega de la dote (II, pp.
6,7, 9, 11, 19-20, 30, 45, 58-9).

Repudio. No admite un triple repudio simultineo, pues
el Islam admite hasta cuatro esposas al mismo tiempo; tien-
de a igualar a los esclavos y al hombre libre en esta materia,
y a los derechos de la esclava madte (umm al-walad) con los
de las esposas en este caso. Se opone también a que la espo-
sa que se niega a jurar sobre su presunta infidelidad sea azo-
tada o lapidada, debiéndosele mantener encarcelada hasta
que preste dicho juramento (II, pp. 61, 62, 82, 90, 93, 96,
119-120).

Sucesiones. No rechaza los derechos a la sucesion de los
parientes hembras o de los deudos politicos (dewu-al-arham),
da preferencia al abuelo patetno sobre los hermanos del cau-
sante apoyindose en un principio filos6fico, pues «tespecto
a la cosa, la causa predomina sobre el accidente». También
se inclina por el respeto a los derechos del hijo respecto de
los bienes de la madre, en caso de ser adulterino o de haber
sido anatematizada la madre (II, pp. 334, 341, 350).
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Contratos y obligaciones. Se inclina siempre por un trato
equilibrado tanto en el problema de la venta como en el de
la usura. Considera que la muerte del causahabiente no re-
suelve los contratos de arrendamiento, que debe abonarse
el exceso en el uso de una montura contratada, que no pue-
de asimilarse a efecto de deudas las procedentes de compra-
venta y las de arrendamiento. No acepta la identificacién de
la muette del deudor con la insolvencia, y piensa que no es-
tin suficientemente fundadas las distinciones casuisticas a
propésito de las cesiones crediticias, o en la diferencia en el
mandatario segiin se trate de compra o venta (II, pp. 131,
165, 211, 228, 229, 244, 283, 284, 286, 296, 298).

7. NATURALEZA DE LA SOCIEDAD

a) Origen natural. Ibn Rusd parte de la necesidad na-
tural de la cooperacién social:

Para adquirir su petfeccién, un individuo concreto necesita de la
ayuda de otras gentes. Por esto el hombte es por naturaleza politi-
co. A veces, no sélo es necesario para la perfeccion humana, sino
también para aspectos imprescindibles de la vida, condicién que
el hombre comparte con los animales.

La total perfeccién humana exige el desarrollo de las dife-
rencias individuales; si todos los individuos sitviesen para todo
«la naturaleza habria hecho algo en vano», lo que para Ibn
Rusd no tiene sentido. Ciertamente un hombre «puede lle-
gar a ser un orador primero, un poeta o incluso un filésofo»
después, pero lo habitual es que los hombres se ayuden de
otros para completar sus perfecciones, como sucede en las
artes, que unas preparan para otras. Por tanto, «si en una
sociedad no existiese virtud humana alguna, tampoco po-
dria ser alcanzada por cualquiera, o su realizacion seria de-
fectuosa», lo que echa por tierra la posibilidad del sabio so-
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litario. Siguiendo a Platén, la relacién de las virtudes res-
pecto de la sociedad es comparada con la de las facultades
animicas.

En la sociedad, como en el individuo, las virtudes tienen
su jerarquia y estructura, cotrespondiendo el primer rango
a la justicia que en su dimensién social significa que «cada
hombre debe trabajar en aquello que por su naturaleza pueda
hacer del mejor modo posible». Todos los grupos sociales y
la totalidad de los hombres deben obrar con justicia y tem-
planza, en cambio la sabiduria y la fortaleza son propios de
s6lo algunos grupos. En uno y otro caso las virtudes «deben
ser inculcadas en los espiritus jovenes y desarrolladas gradual-
mente», conservindolas tras de ser atraigadas y desterrados
los vicios en quienes los tuviesen, comparando Ibn Rusd es-
ta labor con los fines de la medicina, que tanto presetva la
salud como cura las enfermedades.

b) Estructura educativa de la sociedad. La concepcién de
la libertad y de su ejercicio como fundamento de la ética pet-
sonal necesitaba de la condicién previa de un sano suicio,
consistente en una adecuacién con las leyes naturales, fisicas
y l6gicas. Y aqui se presenta un importante problema, pues
la prictica ensefia que no todos los humanos estan suficien-
temente capacitados para conseguir la antedicha condicién.
Por tanto, los que logran alcanzarla adquieren una autori-
dad natural que no constituye privilegio alguno, sino un sim-
ple espejo ético para que los restantes humanos puedan des-
cubrir el orden necesario en su total complejidad. De este
modo, quien posee la autoridad tiene el deber de ejercitar-
la, porque el orden no es el resultado del ejercicio del po-
der, al contrario, la autoridad es una consecuencia del os-
den, tanto si se refiere a la mds humilde de las autoridades
humanas, como cuando se trata del mismo Dios, cuya om-
nipotencia no tiene otro limite que el orden universal que
emana de ella y con el cual se identifica. Cualquier autori-
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dad que exista en nuestto mundo es una participacién co-
municada del poder del orden universal. La felicidad que
corresponde al estado particular del ejercicio de cada grado
de autoridad depende de la real existencia de ese orden,
fuera del cual no es licito el uso del poder de la autoridad, ni
de la libertad. El hombre libre es aquel que conoce que
posee la libertad para usarla dentro del orden necesario.

El profundo realismo de Ibn Rudd reconoce que, en el es-
tado actual de la sociedad humana, el ideal ético escapa a
una gran masa humana; y como Platdn, que en el orden po-
litico era el guia de Ibn Rusd, habia dejado este problema
sin resolver, Ibn Rusd recurre a la teotia aristotélica del arte
de la persuasion, que conocia a través de la Rezorica. Para
la gran masa social que no puede alcanzar ficilmente el ideal
del libre convencimiento intelectual de la realizacién del or-
den necesario, éste debe realizarse por medio del ideal in-
termedio de la eudemonia que consiste en la realizacién de
una serie de bienes concretos, como el derecho a una vida
honorable, a constituir una familia, a disfrutar de buenos
amigos, a gozar de excelente salud, a poseer una fortuna, a la
prosperidad en los negocios, a disponer de un relativo bie-
nestar, etc. El adecuado uso de estos bienes constituye la ho-
nestidad que hace posible y digna la vida del comiin de los
hombres, y los hace acreedores del honor y de la alabanza
piblica, que son la base de su educacién ética. Por tanto,
todo hombre —y la sociedad también— tiene el deber de
respetar la honra personal y de estimar piblicamente a todo
aquel que vivd honestamente, conservando su fama tras de
la muerte, pues si no es en si una virtud, representa la vesti-
dura y el simbolo social de la conducta digna.

La sociedad es un gigantesco complejo educativo; se trata
de un cuerpo constituido por elementos asociados que ocu-
pa una posicién intermedia entre los estrictamente natura-
les y los artificiales. Como cxerpo, la sociedad forma una uni-
dad esencial, y en tanto que constituida por elementos aso-
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ciados, éstos son mis que las partes del todo. La sociedad
es, por tanto, condicién petfeccionadora de cada uno de los
ciudadanos en su perfeccién individual concreta dentro del
orden universal. La sociedad es una escuela y el gobernante
un educador. Pues los hombres se dividen en tres grupos:
los materiales o seguidores del placer, regidos por la virtud
de la templanza; los esforzados o buscadores del honot, con-
trolados por la fortaleza, y los sabios, o consagrados a la pu-
ra contemplacién, dirigidos por la sabiduria. Sélo los que
poseen las supetiores virtudes dianoéticas estdn capacitados
para gobernat, o sea, para educar a los demis hombres. Quien
gobierna sin poseer dichas virtudes es un vulgar tirano que
ejercita el poder en provecho propio, sin poder intuir ni rea-
lizar el orden universal de la necesidad; nadie debe seguirle
en su gobierno, a no ser por la fuetza; y no puede tener siib-
ditos auténticos, o sea, libres, porque nuestra libertad no pue-
de querer nada fuera del orden. El castigo de la perversidad
metafisica del tirano es que s6lo puede gozar de la sociedad
de los que son tan indignos como él y que a €l se vinculan
por la injusticia, el egoismo, la violencia y la rapifia comu-
nes.

Junto a este cuadro, que retrata las condiciones sociolégi-
cas de su tiempo, Ibn Rusd describe una vez mis el ideal
del gobernante acufiado en el circulo socritico; s6lo los sa-
bios que se han consagrado al ejercicio en acto de las cuali-
dades mis excelsas de la potencia intelectual estan capacita-
dos para guiar a los demis hombres y encaminarlos libre-
mente hacia el orden necesatio. Gobernar no es otra cosa que
conducir a los hombres para que se produzca el auténtico
milagro de que realicen libremente lo que necesariamente
deben hacer dentro del orden universal. El Gnico signo ex-
terno de la legitimidad del gobernante es la sabiduria, a la
que deben estar subordinados los bienes instrumentales, co-
mo gloria, riqueza, éxito y fuerza. Ibn Rusd, corrigiendo a
Aristételes, sabiéndolo o sin querer, considera a la sociedad
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como un organismo adecuado a la coexistencia humana que
se comporta como el mejor instrumento para la perfeccién
individual en el orden universal. Por tanto, la autoridad no
tiene fines propios, se limita a ser un educador respecto de
los justos y un médico para los que se apartan de la justicia.
El Estado como una estructura con fines propios, como lue-
go serd concebida desde el Renacimiento a nuestros dias, no
ha sido conocido por Ibn Rusd. La conducta social de hom-
bre no se diferencia del comportamiento individual, pero la
realizacién de las virtudes en el 4mbito social debe ser atin
mis perfecta que en el orden personal. La primera virtud que
corresponde al hombre como individuo o en cuanto ciuda-
dano es siempre la sabiduria o prudencia, cuyo ambito de
accién comprende la justicia; mds atin, la prudencia consti-
tuye un acto de justicia en el que se realiza lo que es justo
y conveniente con plena conciencia y responsabilidad.

De este modo el arte politico y el ejercicio en acto de la
vircud de la prudencia son para Ibn Rusd la misma cosa; la
sola diferencia entre la prudencia como sabiduria y la pru-
dencia como politica, estriba en que la primera afecta sélo
al orden intelectual y la segunda significa, ademds, el paso
al orden de la accién por el consentimiento que produce en
los hombres que tienen el hibito intelectual dispuesto hacia
la verdad. La politica no es un arte prictico fundamentado
en la necesidad, sino una ciencia especulativa cuya misi6én
es alcanzar las ideas mis convenientes para el gobierno de
los hombres y mas apropiadas para promover la sociedad hu-
mana que mejor se adecue con el orden universal necesario.
La diferencia entre el puro sabio (el intelectual) y el que ejerce
la funcién educativa en la sociedad (el politico) estriba tan
s6lo en que el primero tiene su intencién puesta sobre la vir-
tud en sf, y el segundo obra en el orden intelectual dirigiendo
su intencién a su realizacién prictica; pot esto la prudencia
como puro saber precede en la pura concepcién intelectual
a la prudencia politica. La politica es el corazon de las artes
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pricticas; la sabiduria, el cerebro que dirige toda la vida, el
saber y la felicidad de la humanidad *.

¢) Elproblema de la guerra. Ante el real hecho social de
la existencia de hombres y de otras sociedades que resisten
la accién de la virtud social, utilizando incluso la fuerza bruta
para resistir a la justicia y a la verdad, surge la lucha violenta
y se plantea el problema de la guerra. Aristételes habia con-
siderado que, al igual que unos hombres alcanzan y realizan
en acto la virtud de la sabiduria mejor que otros, asi tam-
bién algunos pueblos habrian desarrollado mis sus posibili-
dades naturales y tenfan la misién de educar a los menos do-
tados o menos desarrollados, como ahora se dice. Como los
modos de alcanzar las virtudes eran dos: el convencimiento
dialéctico y la coercién punitiva, y este segundo era el que
debia aplicarse a los enemigos, adversarios y delincuentes,
no hay duda que la presién conminatoria debe ejercerse so-
bre los hombres y las sociedades injustas y malvadas. El Is-
lam habia consagrado también este principio para quienes
rechazasen su mensaje y no quisieran integrarse en la -
ma, Unica morada de la salvacién (Dar al-Islam); pot esto
quienes la repudiaban con su conducta constituian la mora-
da de a guerra (Dar a/-Harb), y contra ellos existia el man-
dato de la «presidn coetcitiva» o §ihad, que en tal sentido
es una guerra santa. De este modo, pero sblo en €, la guerra
es sagrada en cuanto instrumento educativo, pues la socie-
dad no puede ser neutra ante la realizacién del orden nece-
sario que es la suprema justicia, bien y sabiduria. Los hom-
bres que no quieran realizar voluntariamente su fin dltimo
en el orden necesario, tendrin que cumplitlo mal que les
pese; y los pueblos cuya formacién, caricter e inteligencia
no les permitan realizar libremente el ideal del orden uni-

32 M. Cruz Hernéndez, op. cit., ed. cit. vol. I, pp. 565-570. Los textos
aparecen en el apartado correspondiente de la traduccion.
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versal, deberin ser esclavos. Pot esto la guerra no ticne fines
limitados y concretos, ni siquiera en el caso del §7h2d tantas
veces predicado por los principes de las comunidades isldmi-
cas; el fin de la guerra es la paz, pues sélo en ésta puede
realizarse el orden necesario y alcanza el hombre su perfec-
cién y su felicidad. La guerra, pues, es la situacién limite de
la funcién educativa de la sociedad humana; lo que pide Ibn
Rusd es que sea lo menos dafiina posible y evita las destruc-
ciones innecesarias .

d) Laadecuacion de la estructura social tedrica con la rea-
lidad de la umma islimica. Ibn Rusd es absolutamente cons-
ciente de la supremacia de la §#rf'z islimica en la prictica.
Indudablemente la #mma del Profeta es el mejor ejemplo
de sociedad ideal, y en esto no hay el menor disimulo en
Ibn Ruid. Pero de la #mma, como sociedad regida idealmen-
te por la Jari'a, a las formas societarias facticas del Islam existia
un abismo que €l conocia muy bien, tanto por la historia
como por la realidad de su tiempo; en el apartado 2 repro-
dujimos los parrafos mis expresivos. En la prictica, tal si-
tuacidn se traduce por el poder absoluto y tantas veces arbi-
trario de los monarcas, y por las casuisticas y con frecuencia
interesadas interpretaciones de los ulemas y alfaquies. Tam-
bién aqui Ibn Rusd recutritd a la Escritura frente a sus inte-
resados intérpretes:

Lo que las leyes religiosas existentes en nuestro ticmpo mantienen
en relacion con este asunto es que el fin Gltimo del hombre esta
establecido por la voluntad de Dios, jensalzado sea!, pero el dnico
camino pafa conocer este asunto de la voluntad de Dios es la profe-
cfa. Y esto, si se medita sobre las leyes teligiosas, se divide en estric-
to conocimiento abstracto, tal como nuestra Ley religiosa ordena res-
pecto de Dios, jensalzado sea!, y en acciones pricticas, como las cua-
lidades €ticas que aconseja observar. A este propésito, su intencién

33 Véase después, pp. 68-69.
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es idéntica al fin de la filosoffa, tanto en el modo como en la

finalidad 3¢.

Ibn Rusd intetpreta pro domu sua los principios de la re-
forma de 1bn Tumarr:

Dios, jensalzado sea!, ha suprimido muchos de estos males, o sea,
el odio y la enemistad entre las sectas, las locuras y los caminos erra-
dos, por medio de este poder que gobierna, abriendo la via para
pumerosos actos buenos y particularmente para los que siguen el
camino de la especulaci6n racional y buscan el conocimiento de la
verdad {...]. Ha llamado a las gentes, en lo que se refiete al conoci-
miento de Dios, 3 una via media que, estando muy por encima del
bajo nivel de las simples imitaciones, queda por debajo de las
disputas de los mutakaliimin. Ha dcspertado pues, en ¢l dotado pa-
ra ello, la necesidad de la investigacién racional sobre los principios
basicos de la Sarr'a ¥,

Existe, pues, un grave peligro en la desviacion de los prin-
cipios legales naturales:

Esto es evidente para aquellas gentes que crecen bajo tales normas
y leyes generales, llegando por su propio esfuerzo a muchas normas
paruculares y a buenas costumbres, tales como honrar a sus padres,
permanecer respetuosos con los mayotes y otras reglas pricticas si-
milares a estas. Por tanto, no es adecuado dar como normas genéri-
cas a estas costumbres internas. Si las leyes generales estdn firme-
mente establecidas, por su propio peso llevan al ciudadano con to-
da facilidad hacia aquellas reglas particulares [...]. Pero cualquiera
que intente establecer estas notmas particulates sin haber estableci-
do previamente las generales, como les ha sucedido a muchos legis-
ladores, ciertameante estd en la situacién de ua médico que prescri-
be un buen tratamiento a personas enfermas que por su excesivo
deseo de comer, beber y tener relaciones sexuales son incapaces de
cecibir ningin beneficio de los remedios que se les aplican *°.

€) Los elementos econémicos. El pensamiento islamico
no ha estado demasiado interesado por los problemas eco-

34 Veéase después en la traduccidén, pp. 80-81.
35 Fasl p. 33.
36 Vease después en la wraduccion, pp. 47-48.
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némicos y financieros, pese a que el sistema monetario an-
dalusi durante el largo periodo de la monarquia omeya pue-
da ponetse como ejemplo de desarrollo econémico y de es-
tabilidad monetaria. Sin embargo, también en este caso Ibn
Rusd representa una excepcidn, aunque bien modesta. De-
bido a que el hoy llamado «sector secundatrio», la industria,
s6lo estaba representada por el artesanado, y a pesar de que
éste fue tan importante en al-Andalus que durante muchos
siglos los Reinos cristianos del norte se abastecieron de los
artesanos andalusies, como la arqueologia, el arte y el len-
guaje ponen de manifiesto, Ibn Rusd trabaja sobre dos sec-
tores: el primario (agricultura y ganaderia, sobre todo) y el
terciario (comercio). Estos dos sectores son considerados por
Ibn Rusd como cortespondientes a las artes necesarias, a las
que agrega la construccidn y ciertos oficios, como los texti-
les, metalurgicos, carpinteria, etc. En cambio, la fabricacién
y comercio de perfumes, de arte, joyeria, etc., y ottos ofi-
cios, como el de barbero, los considera de lujo o de alcance
muy limitado. Asi dice que los talabarteros que fabrican bri-
das y arneses para los caballos no deben ser muchos, y re-
cuérdese que esta industria fue muy famosa en Cérdoba, tra-
bajindose piezas Gnicas en su género, como los famosos cue-
ros repujados y pintados: los cordobanes y guadamesies.
En el aspecto de los precios y de la moneda, el Islam se
inclind por el caricter fijo de los primeros y por el manteni-
miento de la paridad de la segunda, lo que no evit6 la cares-
tia y el alza de los unos, y la devaluacién de la otra. Pero
el primer caso era debido a la sequia y escasez de las cose-
chas, y las fluctuaciones se daban tanto en alza como en ba-
ja. La paridad de la moneda se establecia mediante el peso
de la moneda, y a partir de la reforma monetaria de ‘Abd
al-Rahman I ibn Mu‘awiya el patrén elegido fue la plata (el
dirhem) cuyo peso se mantuvo hasta el hundimiento del ca-
lifato. El dinar de oo era sobre todo una unidad de cambio,
no se utilizaba en las transacciones comerciales diartas, y las
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reservas en este metal sirvieron después, en tiempos de los
Reinos de taifas, para pagar las parias a los reyes cristianos.
Para Ibn Ruid, que en esto sigue a Aristételes y no a Pla-
t6n, el oro y la plata no deben ser bienes per se, sino un me-
dio de cambio por medio de su acufiacién, «para que pueda
establecerse una paridad en las transacciones entre cosas de
diferente valor». De aqui la necesidad del establecimiento de
una moneda por la comunidad, que en el caso de la socie-
dad modelo, ésta deberfa «distribuir entre los ciudadanos de
acuerdo con las necesidades de cada uno». Las monedas son
«bienes condicionales» que no satisfacen «directamente las
necesidades naturales humanas, pero son necesarias «para
proveerse de un medio de cambio que se emplea en todas las

actividades de la sociedad.

Las monedas son, pues, el signo propio de cualquier dinero cuyo va-
lor suple ante quien conoce la paridad convenida, siendo un signo
del exacto poder adquisitivo, del justo precio de todas las cosas y la
medida para ello. Por esto se le considera equivalente a la riqueza, y
lo mds conveniente para ser adquirido y acumulado, y como tal po-
tencialmente es cualquier cosa valiosa, siendo ficil de transferir 7.

8. LAS FORMAS DE GOBIERNO

a)  La situacién real. Los principios éticos y juridicos, in-
dividuales y sociales, analizados por Ibn Ruid, corresponde-
14n prima intentio a la sociedad justa (madinat al-fadila), o
polzs ideal de sus maestros griegos. La sociedad en la que ¢l vi-
vié era muy diferente, y no tuvo pelos en la pluma para sefia-
larlo, pues por sus conocimientos teéricos y su practica como
cadi, y en los contactos con la corte almonade, sabia muy

37 Idem, p. 108. En mi libro El Islam de al-Andalus: historia y estructura
de su realidad social, Madrid, 1992, se estudia la estructura econémica bs-
sica (pp. 227-241), derivada (pp. 243-267) y la econémico-financiera resul-
tante (pp. 269-281): dicha terminologia es la més apropiada para la econo-
mia medieval isldmica.
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bien que las sociedades de su tiempo ni de lejos se acercaban
al modelo teorético. La aplicacién, empero, de los principios
de legitimidad educativa social era muy peligrosa; el estatuto
social vigente era el menos malo posible, y lo més que podia
hacerse en este aspecto era dedicar la obra al principe.
Ademds, y salvo el caso excepcional de algunos grupos de
i‘a, bien pronto los musulmanes hubieron de prescindir
del tema de la legitimidad de origen y de los modos de ejer-
cicio del poder. El dnico principio de legitimidad de origen
en el Islam es el vicariato de los primeros sucesores del Pro-
feta, los califas riSidian, y aun en este caso hay que hacer al-
gunas salvedades respecto de los jarijiesy 3i‘des, o de la per-
sona del tercer califa universal ‘Utman. Entre los sunnies, a
los que pertenecia el Islam andalusi, el califato es patrimonio
de la tribu de Qurays, que fue la de Muhammad; pero esta
legitimidad de origen es harto aleatoria, en tanto los genea-
logistas regios siempre se las arreglaron estupendamente para
hacer descender de la tribu o familia del Profeta hasta a los
que no contaban con una gota de sangre 4rabe en sus venas.
La legitimidad de ejercicio estaba basada en el principio
de la religiosidad, honestidad, ciencia y prudencia del mo-
narca, y en la obligacién moral de todo musulman, bajo pe-
na grave, de deponer al califa impio, inmoral ¢ incapaz. Pe-
ro al ser otros hombres, y a veces el que aspiraba a sucederle
u ocupar su puesto, quienes debian juzgar y deponer, tan
buenos y benéficos principios habian conducido reiterada-
mente a la conspiracién, la disidencia y la fizna o guerra ci-
vil. Por esto a la postre se imponia el poder de hecho, por
lo cual con todo realismo dice Ibn Rusd que el principe rei-
nante «asi también es zmam; porque entre los drabes se con-
sidera imam a quien es seguido en sus acciones» **. El cri-
terio legitimista habia sido sostenido en al-Andalus por Ibn
Hazm (384/994 - 455/1063), monirquico impenitente pot

38 Idem, p. 72.
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educacién, vocacién y caricter; al defender la legitimidad
omeya, defendia a sus sefiores y a su causa, en una época
que recordaba las glorias pasadas y la debilidad presente. La
monarquia era la tnica forma legal del gobierno islimico;
la repiblica proclamada por el senado cordobés el afio
423/1031, era anticandnica, antijuridica y disgregadora. El
sistema monirquico ideal era el electivo, pero se prestaba
también al conflicto social; por tanto, prefiere el heredita-
rio, e interpreta como tal la designacién de Abid Bakr por
Muhammad para dirigir la plegaria solemne del viernes, o
la de ‘Umar por Aba Bakr.

Muy otra era:la situacién social en vida de Ibn Rusd. El
califato cordobés era un recuerdo histérico y el Islam anda-
lusf formaba parte del impetio almohade, nacido y afincado
en el norte de Africa, y cuya capital era Marrakus. Por esto
Ibn Rusd, con su claro sentido realista, considera aleatotio
el problema de la legitimidad. La constitucién politica no
tiene demasiada importancia; lo que importa es el ejercicio
recto del poder, que se justifica cuando sus acciones se co-
rresponden con su fin dltimo: realizar el orden necesario. La
realizacién del bien social tiene lugar del modo mis perfec-
to posible en la sociedad ideal, le siguen en orden decreciente:
timocracia, oligarquia, demagogia y tiranfa. Como al régi-
men de la sociedad modelo lo divide dos: gobierno de un
solo (monarquia) y gobierno de los mejores (aristocracia), te-
nemos en principio seis formas de gobietno a lds que agrega
dos mis: gobierno del que busca el placer y gobierno origi-
nado por la necesidad. Por tanto, ocho formas de go-
bierno *.

b) La sociedad ideal. 1dentificada la sociedad ideal con
la wmmea islimica, puede desctibirla Ibn Rusd, no sélo con
toda libertad, sino dejando caer de vez en cuando sus gotas

39 Idem, pp. 104-105.
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ctiticas sobte la situacién de su tiempo. Sec trata, en primer
lugar, de una sociedad justa. A la justicia fundamental si-
guen la fortaleza y la templanza. La primera conduce al es-
tudio de tres problemas: la formacién fisica, ¢l valor perso-
nal y la guerra. En clla siguc en general la linea platénica,
aunque se le plantea el tema de si debe alcanzar por igual
al varén y a la mujer. Pese a la situacidn fictica de la mujer
en ¢l Islam de su tiempo, y concretamente en la sociedad
almohade, y mis aiin en el norte de Africa, proclama la igual-
dad de la mujer y llega al duro alegato acerca de su situa-
cibn. Respecto al valor, pese a la fuerza del texto platénico,
¢l pensador andalusi lo matiza desde su experiencia. Mis aiin,
piensa que en la sociedad en la que vivia, de hecho la virtud
del valor mis pecaba por exceso que por defecto.

La parte mis débil del anilisis de las virtudes es la corres-
pondiente a la templanza, pero no por valorarla menos, si-
no porque Ibn Rusd suele realizar su anilisis conjuntamente
con ¢l de la fortaleza, la roza a menudo al hablar de la justi-
cia, y en cierto modo la considera fruto de la suprema virtud
de la sabidurfa. Por esto, sigue a Platén en su critica a la poe-
sfa, que €l transporta al caso de los tépicos c/isés de los poe-
tas drabes.

Terminado el anilisis de las virtudes de la justicia, forta-
leza y templanza, Ibn Rusd vuelve a la consideracién de Ia
que habia partido: la ptimacia de la sabiduria en la forma-
cién del ciudadano sabio, justo, valeroso y honesto de la so-
ciedad ideal “.

©) La posibilidad de la transformacién politica Dibujadas
las peculiaridades de la sociedad ideal dentro de la concep-
ci6n islimica, advertida previamente la muy distinta situa-
cién real del mundo politico de su tiempo, pese a la doble
influencia del modelo platénico y de la concepcién de al-

40 Tdem, pp. 88-91.
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Farabi, Ibn Rusd no quiere concluir de un modo tan negati-
vo como lo hicieron Ibn Bagja e Ibn Tufayl. Ni desea ser
un solitario que se conserve como un esqueje del que un dia
brotard una sociedad mejor, ni refugiarse en la isla del auto-
didacta Hayy ibn Yaqzan. Ante la pregunta de si cabe el
progreso social personal, responde positivamente. Ibn Rusd
es, por tanto, moderadamente optimista; es posible la reno-
vacién social, pero cuando los hombres rectamente forma-
dos «lleguen a ser gobetnantes», y nada menos que durante
«un tiempo indefinido». Esto le obliga a prescindir en este
punto de la postura de Platdn y acercarse a la aristotélica,
que no conocia a no ser por algunas referencias de la Etica
y de la Ret6rica, aunque mis que a estos textos hay que atri-
buir dicho acierto al estilo de su racionalidad, tan cercana
y paralela a la de Aristételes.

Aunque algunos expositotes del pensamiento politico de
Ibn Rusd incluyen en la estricta sociedad ideal la monarquia
isldmica conctreta, a la que patece referirse el filosofo cordo-
bés, y la menos posible sociedad aristocritica, los textos esen-
ciales parecen hacer referencia a una cuasi sociedad ideal po-
sible. Respecto a la sociedad aristocritica, se limita a poner
un ejemplo: el de los hipotéticos antiguos persas. El modelo
posible que Tbn Rusd busca es uno adaptable a la monar-
quia almohade. Los textos son extraordinariamente signifi-
cativos:

Si alguien se hace cargo del gobierno, ddndose en él combinadas
las cinco condiciones, a saber: sabidutia, conocimiento petfecto, bue-
na arte suasoria, excelente imaginacidn, capacidad para dirigir la
guerra o no tuviese impedimento fisico para combatir, ser por ello
simplemente rey, y su gobierno es efectivamente el propio de la mo-
narqufa. Pero si dichas cualidades existen tan sélo separadamente
dentro de un grupo social, de tal modo que uno contribuye al fin
de la sociedad por medio de su sabiduria, un segundo participa en
dicho fin gracias a sus conocimientos, un tetcero por su buen afte
suasorio en el discurso, un cuarto por su excelente imaginacién y
el quinto por su capacidad para el combate, ayuddndose entre s
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para realizar y mantener el gobierno, entonces serin llamados go-
bernantes selectos, y su politica se denominari gobierno aristocriti-
co. A veces también sucede que el gobernante de esta sociedad sea
alguien que no alcanza dicho nivel, es decir, la dignidad de rey,
pero no obstante es experto en las normas que dio el primer funda-
dor de la dinastia; y posee un buen poder de intetpretacién (i§sihad),
de manera que es capaz de desarrollar los principios que el primero
no concretd, tanto para los decretos como para todos y cada uno
de los juicios... y ademis tiene capacidad para la guerra. Pues bien,
tal serd llamado rey porque gobietna de acuerdo con la ley. Puede
sucedet, sin embargo, que estas dos cualidades no se encuentren
en un solo individuo, sino que uno sea un buen guerrero y ¢l otro
un jurisperito, pero en caso de necesidad los dos han de participar

en el mando, como suele acontecer en muchos de los reyes

musulmanes '

Posiblemente Ibn Rusd podria poner el ejemplo del fun-
dador de la monarquia almohade, ‘Abd al-Mumin y del
Mahds Ibn Tumart, y acaso pensase en hombres como Ibn
Tufayl y como los Bana Rusd que de hecho colaboraron con
los sultanes almohades.

d) Las sociedades imperfectas ¢ infustas. Al-Farabi ha-
bia desarrollado una latga y completa descripcién de las so-
ciedades imperfectas e injustas, alcanzando su anilisis expli-
caciones sociolégicas mucho mis completas que las de
Platon 2. Ibn Rusd tiene este modelo por delante, pero una
vez mis prefiere condensar las sabias descripciones platoni-
cas y las‘complejas explicaciones de al-Farabi, para centrarse
en la realidad social islimica. Con una valentia extraordina-
ria, el filésofo andalusi lo mas que concede al gobierno al-
mohade, del que era servidor y funcionario, es el estatuto
timocratico. Pero el reconocimiento de esta condicién repre-
sentaba un aprecio, pues Ibn Rusd es durisimo en su juicio
acerca del peligro de degeneracién de los regimenes demo-

41 Idem, pp. 104-105.
42 Al-Farabi, Kitdb al-siydsat al-madaniyya, ed. cit. en p. LXXIIL
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critico y timocritico en demagogias y oligarquias tirdnicas,
tipicas de los sistemas politicos de al-Andalus. El no conoce-
dor de la situacion social isldmica de los siglos X1 y X1I pue-
de sorprenderse de la falta de citas de la monarquia omeya
andalusi, pero esta se habia convertido en un auténtico tabi
politico, por lo cual las referencias al mundo islimico, o son
lejanas, los califas r&fidar y Mu‘awiya, o se refieren a los al-
moravides cuya censura era grata a los sefiotes almohades que
los habian vencido y sucedido. Sin embargo, la lectura de
los textos correspondientes descubre una critica mucho mis
radical. Naturalmente, y de haberlos citado, Ibn Rusd ha-
bria sido muy duro con la gran fitna y los Reinos de taifas,
pero sus reservas sobre el establecimiento oligirquico anda-
lusi alcanzan también el periodo almohade.

Los reyes corrompidos se transforman en tertibles tiranos;
naturalmente, el ejemplo que pone respecto a su tiempo «es
el de la dinastia conocida por los almorivides», de cuyos re-
yes solo salva al primero de ellos, Yusuf ibn Tasufin, que
intenta imitar un «gobierno basado en la norma». En tiem-
pos de su hijo se transformd en una oligarquia; en el de su
nieto, en pura demagogia. Pero si bien la monarquia almo-
hade triunfé porque «semejaba al gobierno basado en la not-
ma», no sucedid lo mismo con el establecimiento oligarqui-
co andalusi, al que fustiga con una dureza que presagia la
persécucion y el destierro: «los gobernantes y dignatarios [an-
dalusies], debido al hundimiento del gobierno timocritico
en que se apoyaron, llegan a adquirir esas viles ideas que
hoy poseens dentro del propio sistema almohade. Puesto a
criticarlos hasta les acusa de irreligiosidad, pues «el actuar
de acuerdo con los preceptos de la Sari‘a [...] es raro entre
ellos».

Si antes Ibn Ru$d ha acusado a los malos reyes de conver-
tir la monarquia como «gobierno basado en la norma» en
terrible tirania, ahora dirige igual reproche al establecimiento
oligarquico andalusi:
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Respecto a lo referente al pueblo, los sefiores oligirquicos no tie-
nen otra intenctén que la de servitse de ellos para sus personales
intereses; y ésta es la semejanza entre la sociedad aristocritica y la
sociedad tirdnica. La clase aristocritica que existe en estas socieda-
des a menudo se convierte en tirdnica, destruyendo la intencién aris-
tocritica; tal es el caso de las clases aristocriticas existentes en las
sociedades de nuestro tiempo 42,

Llegados a esta situacidén, gobiernan los tiranos y el esta-
blecimiento cémplice, desprovistos de cualquier virtud y car-
gados de vicios. Entonces, es imposible realizar el fin educa-
tivo de la sociedad, y ésta pierde su mision de procurar el
orden universal necesario. Si Ibn Rusd hubiese escrito esta
obra en su destierro de Lucena, hubiera podido pensarse en
una reaccién ante la persecucién sufrida; pero lo escribié
cuando gozaba del favor del sultdn y era cadi de Cérdoba,
y la termina dedicindola al monarca almohade. Como en
el caso de los Bana Hazm, los Banii Rusd fueron leales servi-
dores de la monarquia establecida durante varias generacio-
nes, al menos cinco; conocieron, pues, la realidad social. Pero
en el caso de Ibn Hazm, escribe tras la caida de su dinastia,
de su fracaso politico y de la cércel y el destietro. Ibn Rusd
lo hace desde el poder de su monarquia y gozando del pres-
tigio, favor y cargos. Es muy dudoso que se trate de una de-
fensa mediante el ataque previo, bien sabia que tal sistema
era poco 0til, y si el establecimiento andalusi era como él
lo pintaba, bien podia preveer que muy dificilmente podria
triunfar. Si sali6 con vida y honra, fue debido al interés del
propio monarca; pero ni éste mismo debia tenerlas todas con-
sigo, pues tras levantatle el destierro le mandé trasladarse
a su corte en Marrakus. Por todo esto considero de excepcio-
nal importancia esta obra de Ibn Rusd. Llamarle por ella li-
beral resultaria tan extemporineo como creetlo ateo, al esti-
lo de los enemigos latinos del averroismo, o librepensador

43 Véase después, p. 113.
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como supuso Rendn. Fue algo mis sencillo, pero mis im-
portante para la historia del pensamiento: un tenaz busca-
dor de la realidad de las cosas y de los hechos.

9. NUESTRA TRADUCCION

El original drabe de la Exposicion de la Repiblica de Pla-
67 de Ibn Rusd no ha llegado hasta nosotros; el texto con-
servado es la traduccién hebrea realizada por Samuel B. Ju-
da Mesullam b. Selomo de Marsella, concluida el 24 de no-
viembre de 1320 y conservada en ocho manuscritos mis o
menos completos. En 1331 José b. Caspt hizo un resumen
bastante fiel. En 1491 fue traducida al latin por Elias del Me-
digo o Cretense “, y en 1539 por Jacobo Mantino. Esta dl-
tima versién es la editada por las Juntas de Venecia®*. El
texto hebreo ha sido editado por E.1.J. Rosenthal % tenien-
do en cuenta todos los manuscritos, pero eligiendo como mo-
delo el ms. de Munich, Bayerische Staatsbibliothek, hebreos
308, ff. Iv-43 v; sobre esta edicion realizd la traduccién in-
glesa. Posteriormente, R. Lerner ¥ ha hecho una segunda
traduccidn inglesa teniendo muy en cuenta las variantes del
ms. de Flotencia, Medicea Laurenziana, conv. sup. 12, ff.
94 v - 129 v.

Es imposible dar una opinién sobre la versién hebrea, al
no poderse compatar con el perdido original drabe; pero el
colofén del traductor permite indicar una cierta tendencia

44 Expositio Commentatoris Averrois in librum politicorum Platonis, Ms.
Siena, B. Communali degli Intronati, G. VII, 32, ff. 158r - 188r.

45 Aristoteles opera omnia... cum Averrois cordubensis Commentaria,
Venecia, apud Juntas, 1562, vol. 111, ff. 335v - 372v.

46 Averroes* Commentary on Plato's «Republicr. Ed. y trad. de E. 1. Ro-
senthal, University of Cambridge Otiental Publications, n.° 1, Cambridge
University Press, Cambridge, ' 1956, 2 1966, 3 1969.

47 Averroes on Plato's «Republic». Trad. con intr. y notas de R. Lerner.
Agora Paperback, ed. Cornell University Press, Ithaca y Londres, 1974.
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al barroquismo, que Jacobo Mantino corrige en algunos lu-
gares. No muy seguro debia estar el traductor hebreo cuan-
do tantas veces se cura en salud, diciendo que su versién no
‘podia ser mejor habida cuenta de la situacién de petsecu-
cibn, prisién, soledad y desamparo en que la realiza. Para
mi traduccién he seguido la edicién de 1969 de E. J. 1. Ro-
senthal, pero cuando me ha sido itil he empleado el texto
del ms. flotentino. Cuando los escasos afiadidos de la edi-
cibn latina completaban el texto hebreo y estaban acordes
con el original griego de la Repiblica y con otras obras de
Ibn Rusd, los he incluido. También me han sido muy ttiles
muchas de las lecturas de la documentada traduccién ingle-
sa de R. Lerner, pese al literalismo que a veces la hace reite-
rativa, pero compensado por la remisi6n a los textos de Pla-
ton, Aristoteles y al-Farabi, que he utilizado con generosi-
dad, por lo que deseo expresar mi agradecimiento.

El texto que he preparado quiere ser tan respetuoso con
el original como con las exigencias de la lengua castellana.
Siguiendo el consejo de AristSteles y de su fiel discipulo Ave-
rroes, he buscado un discreto término medio; de ahi los su-
plidos y el recurso a los sin6nimos para evitar la pesada rei-
teracién del texto hebreo. Para que el lector acostumbrado
a la terminologia tradicional de las traducciones de los origi-
nales griegos de Platén no encuentre importantes diferen-
cias, me he atenido a aquélla en lo que se refiete a los nom-
bres de las virtudes, las potencias animicas y las formas del
gobierno. Tan sélo me he permitido dos libertades: traducir
madina pot soctedad o comunidad, pues es el sentido sub-

“yacente del termino griego po/is, y verter democracia por de-
magogiz, habida cuenta del modo como describe dicha for-
ma social. El término hebreo que designa la /ey lo he tradu-
cido por Jey religiosa, pues sin duda Ibn Rusd se refiere a
ella; y la expresion que designa el nomos platdnico pot leyes
o normas, segan los casos. En aquellos casos que he podido
identificar el texto escriturario al que se referia el traductor
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hebreo, he corregido la traduccién de acuerdo con la edi-
cidn ctitica que actualmente utilizamos. Finalmente, en los
pocos casos que la expresién hebtea o las fechas eran incom-
patibles con el modo de pensat de Ibn.Rusd, atestiguado por
el resto de sus escritos, o con las dataciones fidedignas, he
hecho la correspondiente correccién.

Resulta muy dificil aventurar una opinién Sobre el perdi-
do texto drabe; corregir la traduccién hebreaxon los textos
griegos de Platdn y Aristdteles es harto arriesgado, ya que
no sabemos cuil fuera el estado de la traduccién drabe de
las referidas obras que manej6 Ibn Rusd; y algo semejante
debe afirmarse de los textos de los escritos politicos de al-
Farabi, de los que hace tan generoso uso. Siguiendo la ter-
minologia de este dltimo pensador, la polis ideal de Platén
se traduce generalmente por la expresion sociedad virtuosa,
pero alternando con los términos 7odelo e ideal para evitar
la monotonia reiterativa.

Aunque resulte un atrevimiento muy peligroso, tras rei-
teradas lecturas, me he aventurado a reconstruir el posible
texto 4rabe, que con la ayuda de Dios y de algunos colegas
arabéfonos intentaré perfeccionar en el futuro. He suprimi-
do los numerosos corchetes que indicaban los suplidos al texto
de los manuscritos hebreos —en mi archivo guardo un ejem-
plar en el que se conservan—, pues he creido que eran ind-
tiles para el coman de los lectores; al especialista le basta com-
parar mi texto con el de la versién hebrea. Los nimeros en-
tre corchetes cortesponden: el de dos digitos a la edicién Ro-
senthal, el de tres seguido de r 0 v a la traduccién de Jacobo
Mantino en la edicién de las Juntas de Venecia, 1562, vol.
III; asi se facilita el cotejo a los estudiosos. Las indicaciones
a pie de pagina EN., F.A., F.S., F.T. y R. indican las con-
cordancias con los textos de Aristételes, al-Farabi y Platon
de acuerdo con la siguiente clave:

— E. N.: Aristételes, Ezica nicomaquea, ed. de la A. de Berlin.
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— F. A.: al-Farabi, Risala fiard ahl al-madi nat al-fadila, ed. F. Diete-
rici, Leiden, 1895; reimpresién de 1964. )

— F. S.: Idem, Kitib al-siyisat al-madaniyya, ed. Fawzi M. Nagjar, Bei-
rut, 1964.

— F. T.: Idem, Kitdb tahs! al-Sa‘ada, ed. Rasi’il, Haydarabad,
1345/1926.

— R.: Platdén, Repuiblica, ed. de la A. de Berlin.

Los articulos y pérrafos los he establecido ateniéndome al
sentido del texto y al posible interés para el lector, no coinci-
diendo siempre con los apartados de los textos hebreo y la-
tino, aunque algunos titulos coinciden con los del dltimo.
Los niimeros de orden estdn afiadidos por mi cuenta. Final-
mente, aparte de la gratitud debida a los excelentes trabajos
de E. I. J. Rosenthal y de R. Lerner, deseo exponer mi agra-
decimiento a las Bibliotecas del Deépartamento de Arabe e
Islam de la Universidad Auténoma de Madrid, Instituto
Hispano-Arabe de Cultura y Universidad Pontificia de Co-
millas, algunos de cuyos libros he utilizado. Mi antiguo
alumno y compafiero, don Francisco Vicente Pérez, me faci-
lité la fotocopia de una de las ediciones de la traduccién de
Jacobo Mantino. Mi hijo Ernesto me ayudé a cotejar las tra-
ducciones inglesas de Rosenthal y Lerner, lo que le obligé a
traducir una parte de ellas; mi esposa y mi hijo Manuel me-
canografiaron por dos vec es el no sencillo texto.

Madrid, 15 de enero de 1985

Para la reimpresién de 1987 realicé algunas correcciones y
afadi tres obras a la bibliografia. Como al decir de los cl4si-
cos, sunt fata libella, en esta nueva revisién me he limitado a
las erratas y errores advertidos més importantes. En mi libro,
Abi-1-Walid Ibn Rusd (Averroes): vida , obra, pensamiento e
influencia, Cérdoba, 1986, las citas de Averroes pueden
verse con mayor precisién, indicindose a veces los folios de
las que entonces cité por los manuscritos. Ahora deberia ci-
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tar las pdginas de las ediciones publicadas después; perdéne-
seme que no lo haga acogiéndome al dicho latino antes ci-
tado. En cambio, he incluido algunas referencias m4s al
texto de Platén, he mejorado o completado algunos textos
de la traduccién y he ampliado varias notas. En fin, debo
agradecer la paciencia de los lectores: nunca imaginé que
tantos pudieran interesarse por una obra tan dificil como
antigua cronoldgicamente, aunque ciertamente actual por
algunas de sus ideas.

Madrid, 28 de enero de 1994

NOTA A LA CUARTA EDICION

En esta cuarta edicién, aparte de corregir algunas erratas,
he afiadido algunas precisiones en las notas, asi como un
nuevo escrito teolégico conservado en texto hebreo, y he re-
mitido a las paginas de la segunda edicién en tres volimenes
de la Historia del pensamiento en el mundo isldmico (1996).

Para la bibliografia debo remitir a la segunda edicién de mi
libro sobre Averroes, en este momento en prensa.

Madyrid, 28 de mayo de 1996
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Abu-1-Walid Muhammad b. Ahmad
b. M. Ibn Rusd
(Averroes)

Exposicidn parafrdstica de la «Repiiblica» de Platén,
en especial de su fundamentacién, que constituye
la segunda parte de la ciencia politica

TRATADO PRIMERO

1. Objeto y partes. La intencién de este tratado es la expo-
sicién compendiada de las doctrinas cientificas atribuidas a Pla-
t6n y contenidas en la Reptiblica, prescindiendo de la argumen-
tacién dialéctica. Queremos ser muy concisos para asi poder
hablar suncintamente de todo ello. Sin embargo, y en razén
de la buena marcha expositiva, hemos creido que era nece-
sario un prefacio introductorio, en el cual el objeto de estu-
dio se presentase en el orden debido, ya que Platén escribié
este libro solamente después de haber terminado otros escri-
tos suyos acerca de esta ciencia. También indicaremos, siem-
pre que podamos, algunas precisiones acerca de la utilidad
de este saber, de su finalidad y de sus partes.
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Decimos, pues, que esta ciencia, llamada sabiduria pric-
tica, difiere esencialmente de las ciencias tebricas. Esto es evi-
dente en tanto que su objeto difiere de los objetos de todos
y cada uno de los saberes tedricos, y en cuanto sus principios
son diferentes de los principios de éstos. Pues el objeto de
esta ciencia prictica es el pensat volitivo, cuyo control estd
al alcance de nuestras fuerzas, y en tanto el fundamento de
tal pensar es querido y preferido; del mismo modo como el
principio del saber natural es la naturaleza, y su objeto el
conocimiento fisico, y como el fundamento de la ciencia di-
vina es Dios, jensalzado sea!, y su objeto el conocimiento
divino. Ademis, esta ciencia prictica difiere de las ciencias
tedricas, cuyo fin es el estticto saber, pues si conducen a cual-
quier tipo de accién lo es de modo accidental, como suele
suceder con algunas cuestiones peculiares de los conocimien-
tos matemdticos. Por el contratio, ahora el fin de esta
ciencia practica es exclusivamente la accién; mds aln, sus
partes difieren en razén de su proximidad a dicha ac-
tividad.

En cuanto a los temas principales de que se ocupa esta cien-
cia, el mis general es el mis alejado de la operacién activa
concreta, y el menos general el mis préximo, como sucede
también en el arte de la medicina. Precisamente por ello,
los médicos llaman a la primera parte del arte de la medici-
na la parte cientifica, y a la segunda la designan como pric-
tica. Por la misma razon este saber ético ha sido dividido en
dos partes; en la primera las costumbres y habitos son trata-
dos de un modo general [336 7], estableciéndose asf la mu-
tua correlacion de las conductas. En la segunda parte, se co-
noce el modo como se organizan las costumbres en los gru-
pos sociales de tal manera que unas conductas se interrela-
cionan con otras, y de cuyo entramado brota el comporta-
miento que puede ser considerado como el mis perfecto, y
cuya realizacién impide la de otros hibitos diferentes. Por
lo general, esta parte comprende diversas materias conside-
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radas de un modo general, peto que pueden ser realizadas
de manera concreta.

[22] La relacién existente entre la primera parte de esta
ciencia respecto de la segunda es la misma que existe en el
arte de la medicina entre el Libro acerca de la salud y de la
enfermedad y el contenido del Libro acerca de la preserva-
ci6n de la salud y del tratamiento de la enfermedad. La pri-
mera parte de este arte se contiene en el libro de Aristételes
llamado Etica nicomagquea, asi también como en esta obra
de Platén, la Repiblica, que intentamos exponer, ya que el
tratado de Arist6teles sobre la Pofitzca no ha llegado a nues-
tras manos.

Antes de entrar en la explicacion detallada de sus doctri-
nas, creemos conveniente recordar las ideas pertinentes a es-
ta Politica que han sido expuestas en la patte primera o Ezz-
ca y que constituyen el fundamento para la que debemos
exponer aqui en primer lugar.

2. La complesidad de la perfeccion humana postula la
comunidad social. Decimos, pues, que como ya era eviden-
te en la primera parte de esta ciencia o €tica, la perfeccion
humana en su totalidad procede de cuatro géneros: virtudes
teoréticas, virtudes dianoéticas, virtudes éticas y pericia en
las artes practicas '. Todas estas perfecciones consideradas en
si mismas sblo tienen una finalidad teorética, mas por ello
mismo sirven de base para el establecimiento de los princi-
pios que se utilizan para determinar la razén de su fin. Tam-
bién parece evidente que es imposible para un hombre al-
canzar por si solo todas las virtudes, o que si fuese posible
resultaria improbable, por lo cual un principio aceptable se-
tia que pudiéramos encontrarlas realizadas separadamente
en un conjunto de individuos 2. Asimismo, patece que nin-

N., 1, 13, 1103a, 3-7.
N.

LE.
2 EN., 1, 7, 1097b, 8-11.
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guna de las esencias humanas pueda realizarse por medio de
una sola de estas virtudes, a no ser que un grupo de hombres
contribuyan a ello; pues para adquirir su perfeccién un sujeto
concreto necesita de la ayuda de otras gentes. Por esto el hom-
bre es por naturaleza politico. A veces esto no sélo es necesario
para la perfeccién humana, sino también para aspectos impres-
cindibles de la vida, condicién que el hombre comparte con los
animales en cierto sentido, como el procurarse alimento, poseer
un alojamiento, poder cubrirse y, en general, en todo lo que el
hombre necesita en razén de sus facultades apetitivas y vitales.
Esta situacién es debida a varias razones: 1.° En tanto es de
inexcusable necesidad, es decir: que es imposible que un hom-
bre aislado pueda estar seguro de alcanzar lo imprescindible
para su manutencién, cobijo y vestido. 2.° Porque es el modo
mis sencillo; por ejemplo: en principio es posible que Zayd no
se dedique a la labranza y siembre allende sus necesidades, pero
puede cultivar y sembrar mds de lo que personalmente necesita
para procurar el alimento a otros ciudadanos, para asi vivir me-
jor. 3.2 Porque es el mejor modo, ya que si un hombre ha sido
formado desde que era joven en un oficio determinado y lo ha
practicado durante bastante tiempo, su habilidad en dicho me-
nester serd mayor. Esta fue una de las razones que condujeron
a Platén a considerar inadecuado que el ciudadano se especia-
lice en més de un oficio, como veremos después, pues la utili-
zacién habitual de un hombre en mds de un empleo general-
mente es imposible, y cuando es posible no es bueno 2%,

3. Las diferencias individuales potenciadas por la condi-
cion social. Asi, pues, es imposible que se alcance la total
perfeccién humana si no se manifiestan las (23] diferencias
individuales existentes en una poblacién [336 ¢] en las per-
sonas concretas, a cuyas distintas disposiciones naturales co-
rresponden las diferencias de sus respectivas perfecciones. Si

bis R, 369a-b, 370c-d, 374a-b.
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cada uno de los sujetos concretos estuviese potencialmente
preparado para todas las perfecciones humanas, la naturale-
za hubiese hecho algo en vano. Por ello es absurdo pensar
que tal cosa fuese a veces posible, cuando su realizacion re-
sulta imposible. Este tema ya ha sido antes resuelto con cla-
ridad en los libros que se ocupan de la ciencia de la natura-
leza.

Ademas, los sentidos atestiguan que la individualidad hu-
mana tiene unas caractetisticas propias que se manifiestan
en la nobleza de las perfecciones de cualquier hombre, que,
pot ejemplo, puede llegar a ser un orador primero, un poe-
ta ¢ incluso un filésofo después. Todo esto es lo que caracte-
riza a cualquier forma de asociacién humana, que es perfec-
ta respecto a cada tipo de perfeccién del hombre y cuyos
miembros se ayudan mutuamente para completarse en lo que
carecen de perfeccidn, para asi encaminarse al perfecciona-
miento total, preparando su propia culminacién; los mis ca-
bales ayudan a los que lo son menos comunicidndoles las ba-
ses de su perfeccién. Por ejemplo, en el caso de la equita-
ci6n y de la fabricacién de bridas, el arte de hacer bridas sir-
ve como preparacion para la técnica ecuestre que exige ¢l me-
jor tipo de bridas . Por ello estas dos partes estin asociadas
por una intencién comin. Las miltiples clases de priotida-
des en los rangos de un arte respecto de otros ya han sido
estudiadas en la primera parte de la ciencia prictica.

Sin embargo, si en una sociedad no existiese virtud hu-
mana alguna, tampoco podria set alcanzada por cualquiera
o su realizacién seria defectuosa. En general, la relacién de
todas estas virtudes respecto de las diferentes partes de di-
cha sociedad puede ser comparada con la relacion de las fa-
cultades del espiritu respecto de las partes de un alma con-
creta. Asi, también, una sociedad puede ser sabia en sus as-
pectos tedricos gracias a los conocimientos que tengan todas

3 EN., 1, 1, 1094a, 9-15.
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sus partes, del mismo modo que un hombre entendido en la
dimensién teorética proyecta su saber por medio de todas las
facultades del alma; es decir: la parte animica que constituye la
razén gobierna la irascible y la concupiscible, sobre las cuales se
fundamenta el ¢jercicio de las virtudes morales. De este modo
la sociedad fijard por si misma de manera inmediata los objeti-
vos apropiados, del modo y en el tiempo considerados como
oportunos por el intelecto; y esto valdria también para la parte
irascible, en el lugar, medida y tiempo considerados como con-
venientes; asf sucede que un hombre es valeroso en su dimen-
si6n irascible tan sélo cuando lo es en el caso, tiempo y medida
juzgados como oportunos por el intelecto. Lo mismo sucede
con la templanza y con cada una de las restantes virtudes ***.

4. Las virtudes en el hombre y en la sociedad.  En general,
tanto los hombres como la sociedad pueden poseer todos los
conocimientos propios de la potencia cogitativa y todas las vir-
tudes éticas. El orden de rango deberd corresponderse con las
prioridades de categoria de referidas virtudes, cuya primacfa
pertenece a la justicia que Platén ha estudiado en el libro pri-
mero de esta obra, la Repriblica, y ha desarrollado en el libro
cuarto, y que no es otra cosa sino que en la sociedad cada
hombre debe trabajar en aquello que en virtud de su natura-
leza pueda hacer del mejor modo posible [24]. Esto sélo po-
dria ser concebido cuando las diferentes partes de la sociedad
estén regidas por lo ordenado por la ciencia tedrica, o sea, por
la filosoffa, y por aquéllos que asi lo gobiernen. Por esto es evi-
dente que este grupo, es decir, los poseedores de la ciencia te6-
rica o filésofos son también los que deben tener el poder,
cuando dominan aquélla. Pues asi. como la justicia en el alma
de cada uno realiza en cualquiera de sus partes sélo aquello que
debe ser, en la medida adecuada y en el dempo conveniente
—pues es necesario que en las diversas partes [337 7] del alma

3bis R 442cd.
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sélo suceda lo que ordene el intelecto—, asi también debe
ocurrir en el caso de la sociedad **".

Debéis saber que algunas de estas virtudes son propias de
la sociedad, porque pertenecen a alguna de sus clases, como
la sabidurfa y la fortaleza, mientras que otras forman parte
de todos los grupos, como la justicia y la templanza. Esto es
evidente per se. Pero si la virtud de la liberalidad pertenece a
todos los grupos de esta sociedad o sélo a una de las clases,
es algo cuyo porqué deberemos investigar después *. Si todo
esto que hemos descrito ha podido ser puesto en claro en la
primera parte de esta ciencia, o sea, en la ética, que trata de
dichas virtudes en absoluto, para un completo conocimiento
de ellas es entonces necesario desarrollar tres ideas.

La primera de ellas es el conocimiento de las condiciones
que deben darse para que uaa de estas virtudes pueda ser
realizada. Por ejemplo, como ya se ha dicho, la fortaleza es
virtud de modo absoluto, pero a veces en el alma es el pun-
to medio entre la osadia y el temor, constituyendo un hibi-
to mediante el cual el hombre actiia voluntariamente del mo-
do apropiado y en la medida y tiempo convenientes. Pero
para el conocimiento de su accién, dicha definicién necesita
de las condiciones concretas, pues de otro modo serfa impo-
sible actuar’. El fin del conocimiento a este propésito, co-
mo dice Aristdteles, es tan sélo llegar a la accién, no el sim-
ple conocer.

En segundo lugar, debe precisarse ahora que estas virtu-
des deben ser inculcadas en los espiritus jovenes y desarro-
lladas gradualmente, asi como deben ser conservadas una vez
que hayan sido perfeccionadas, del mismo modo como los
vicios deben ser desarraigados de las almas malvadas. En ge-
neral, este asunto se asemeja al conocimiento de cé6mo los

der R, 441d-e, 443a-c.
4 EN.,2,7,1107a, 13 b-14; R., 444c-e.
> E.NN,, 2,2, 1104a, 5-9.
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cuerpos deben recuperar la salud, cdmo puede preservarse
y cdmo han de ser curadas las enfermedades, cuando se.ha
partido del conocimiento de las condiciones de la salud.

La tercera es que conviene descubrir qué hibito y qué vir-
tud cualquiera petfeccionan cuando se unen a esta virtud y
a aquel hdbito . En este caso sucede exactamente como al
explicar el médico que un elemento unido a otro en el cuer-
po puede conducir a mantener la salud y a preservarla. To-
do ello sélo puede ser sabido mediante el conocimiento de
los fines de todas las perfecciones, entendiéndolas a través
de uno de los grupos de la sociedad, como la preservacion
de la salud de los érganos o su recuperacién s6lo es posible
mediante el conocimiento de la mayor parte del cuerpo hu-
mano, de la relacién con otros érganos y del rango funcional
entre ellos.

5. Desarrollo de las virtudes en los ciudadanos. [25]
Tras haber aclarado todo esto, debemos establecer mediante
el correspondiente anilisis el camino gracias al cual todas y
cada una de las virtudes se graban y desarrollan en las almas
de los ciudadanos’. Debéis saber que, a pesar de todo, es
posible que no obstante haber sido expresado de tal modo,
puedan no estar suficientemente desarrolladas en las socie-
dades y naciones, a no set que la facultad cogitativa esté unida
a ello. Asi sucede en el caso del arte de la medicina. De aqui
que sea conocido que los mayores estén indicados para el go-
bierno de las sociedades, pues en ellos el conocimiento de
las ciencias tedricas estd asociado con una larga experiencia,
exactamente como el médico no puede completar su forma-
cién hasta que el saber acerca de los principios universales
de su arte no se actualicen en €l, y gracias a esta experiencia
de la virtud cogitativa pueda ser aplicado universalmente.

6 ENN., 1, 13, 1102a, 16-26.
7 E.N., 6, 7-8, 1141b-1142a, 30.
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Todo esto ha sido declarado en la primera parte de esta ciencia
o ética. Volveremos, empero, a tratar de ello mis adelante.

[337 v] Decimos, pues, que Platén da comienzo al desa-
rrollo dialéctico de estas virtudes a partir de la virtud de la
fortaleza 7 **. Asi, como ya he dicho, el camino para la realiza-
cién de su logro y conservacién en los ciudadanos del modo
mids perfecto que pueda ser considerado, es el primero de
los seguidos para la actualizacién de la virtud en la socie-
dad. Afirmamos, pues, que las vias mediante las cuales las
virtudes en general se desarrollan en las almas de los diri-
gentes de la politica humana son dos. 1.2 Una de ellas con-
siste en el arraigo de las opiniones convenientes en sus almas
por medio de la dialéctica, retérica y poética, limitado al sa-
ber teérico presentado para el comiin de los humanos; por el
contrario, el camino mediante el cual unos cuantos son
elegidos para desarrollar en acto las ciencias tericas consti-
tuye la via verdadera, como mds adelante serd establecido.
Cuando se desea ensefiar a la multitud debe utilizatse la re-
térica y la poética, porque aquélla se encuentra a este res-
pecto en una de estas dos situaciones: unos pueden llegar
a conocer esto, es decir, la verdad especulativa, por medio de
argumentos demostrativos, y otros no pueden conocerlo en
modo alguno. La primera posicién es imposible respecto de
la totalidad de los hombres; la segunda es posible siempre
que cada uno se esfuerce para obtener el grado mayor de per-
feccion humana compatible con su naturaleza y con su posi-
ble estado de preparacién. Mis adelante, su comptension del
modo de convencimiento, por el conocimiento del princi-
pio primero y de la causa final, llegari tan alto como pueda
darse la comprension en su naturaleza y sea iitil en relacién
con las restantes virtudes €ticas y con las artes practicas para
cuya adquisicién estd preparado.

Una vez que las virtudes éticas y las attes pricticas han artai-

7bs R., 429a-b.
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gado en sus almas por medio de este primer camino, pue-
den ser petfeccionadas las acciones de dichas artes y virtudes
por medio del influjo conjunto de dos tipos de argumentos
llamados persuasorios y emotivos, por medio de los cuales nos
inclinamos por las buenas cualidades. Esta primera via de en-
sefianza s6lo es posible para aquellos ciudadanos que han sido
educados en dichas ideas desde los afios de la juventud. De los
dos caminos de formacién, éste es uno de los mds naturales.

[26] 2.°. El segundo camino, por el contrario, es el modo
que se aplica a los enemigos, adversarios y a aquéllos cuyo
comportamiento no esti guiado por las virtudes correspon-
dientes; ésta es la via de la coercién y del castigo. Pero resul-
ta evidente que este Gltimo modo no puede ser aplicado a
los miembros de la sociedad virtuosa, pues si fuese utilizado
no se diferenciatia en nada de la mera instruccién, que re-
sulta la mds efectiva para el aprendizaje de la disciplina del
llamado arte bélico y de la formacién militar que siguen las
sociedades no virtuosas, cuya conducta no es auténticamen-
te humana, y a los que no cabe otro modo de educar que
este método, o sea, la coercién bélica para lograr que adop-
ten las virtudes. Por tanto, es evidente que este segundo mo-
do de formar a las gentes sea natural para inculcar domésti-
camente la disciplina a los nifios, jGvenes y siervos. También
es semejante el camino seguido por los gobernantes de las
sociedades injustas que castigan al pueblo mediante penas,
flagelaciones y ejecuciones.

Mas en el tipo de sociedad ideal que estamos describien-
do debe quedar reducido al minimo el uso de tales modos,
es decir, el recurso a la disciplina por medio de la coercién.
Sin embargo, tal via es necesaria en aquéllas otras naciones
que no posean ley revelada alguna®, pues si la coercién no
se aplicase a los pueblos inevitablemente se desembocaria en
la guerra. Esta es la manera mediante la cual los patrones

8 Ibn Rusd se refiere, en este y otros casos, a la ley revelada, fari'a.
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conductuales estin arraigados en aquellas leyes humanas que,
como la nuestra, proceden de los modos trazados por Dios,
jensalzado sea!, que son dos: el primero de ellos es mediante
la benevolencia, el otro es por la coercién. Sin embargo, este
arte bélico no es suficiente, salvo cuando estd apoyado en la
virtud moral por la cual [338 A se discierne lo que es ade-
cuado o inadecuado en tiempo y forma, o sea, la virtud del
valor. Es, pues, necesario que esta virtud constituya el funda-
mento de la sociedad virtuosa para preparar su actividad.

6. La formacion miitar. Del caricter de esta virtud del
valor parece evidente que su acctdn sdlo puede completarse
cuando a ella se une el arte bélico, del modo como sucede
con algunas virtudes respecto de las artes pricticas. Asisuele
acontecer que ciertas virtudzs sirven de preparacion para el
desarrollo de las attes, como el de algunas de éstas para el
de las virtudes®. Esto seria lo que Arist6teles habria afirma-
do respecto de la guerra en la sociedad virtuosa, segiin refie-
re Abii Nasr al-Farabi'°. Pero en lo que ahora nos importa
de este libro de Platén acerca de lo concerniente a esta pat-
te, la virtud del valor no esti consagrada a este fin bélico,
aunque se recurra a ello en caso de necesidad. También puede
deberse a la intencién de hacer cambiar a otras comunida-
des detestadas por los ciudadanos de la sociedad virtuosa a
causa de sus riquezas, bien por estricta necesidad o por el
deseo de mejorarlas, o por una intencién secundaria relacio-
nada con la autoproteccién ante lo que pudiera suceder, ha-
bida cuenta del equilibrio de dicha sociedad. [27] Esta opi-
nién sélo serfa correcta si hubiese una inica clase de hom-
bres dispuestos para las perfecciones humanas y especialmente

* EN., 1,1, 1094a, 1-18.

' En su estado actual es muy dificil identificar esta referencia a al-Farabi.
Pienso que tal afirmacién procede de una lectura defectuosa del texto de la
Repiiblica (435 y 436); en todo caso, serfa opinién de Platén y no de Aris-
tételes.
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para las teoréticas, como patece ser la opinién tomada por
Platdn de los griegos . Mas, aunque aceptasemos que ésta
es la disposicién natural mayor para recibir la sabiduria, sin
embargo, no podemos olvidar que habitualmente hay indi-
viduos mejor dispuestos para el saber, encontrindose éstos
tanto en el pais helénico y sus alrededores, como en algunos
de nuestros pafses islimicos, especialmente en nuestro pais,
en al-Andalus, Siria, Iraq y Egipto 2, aunque esto se diese
en mayor grado en la antigua nacién griega.

Ademais, y aun admiriendo esto, pudiéramos afirmar, re-
firiéndonos también a otras virtudes, que no es imposible
que un pueblo esté mejor dispuesto de un modo natural pa-
ra una determinada virtud. Asi, por ejemplo, los griegos res-
pecto de la sabidurfa, y los kurdos y los castellano-leoneses * pa-
ra el valor; y éste es un punto que merece un profundo estudio.
Pudiera pensarse, pues, que donde aparece mejor la condi-
ci6n de la sabiduria es alli donde las virtudes son mis ade-
cuadas y estd mejor establecidas, o sea, mis naturalmente.
Sin embargo, debe tenerse en cuenta una cuestion, y es que
la mayor parte de los pueblos estin en condiciones de que
las virtudes puedan comunicarse y desarrollarse en ellos ',
especialmente en los que habitan en los dos climas equili-
brados, o sea, en el cuarto y en el quinto. En defensa de la
opinion de Platon, pudiera decitse que los hombres sélo pue-
den realizar plenamente las virtudes cuando las han cultiva-

I R, 435¢-436a. ,

12 Una vez mas debe insistirse en el prurito andalusi de Ibn Rusd, que
cita por delante a al-Andalus y omite a Arabia y al Magreb.

135 El texto hebreo parece utilizar Ja forma irabe jaliliga, pero lo mis
habitual en los gedgrafos € historiadores drabes es jillaygiyya y, sobre todo,
Felliqiyyan, que es la escogida por mi. Los gedgrafos incluian en esta regién
Galicia, Portugal —hasta el Mondego—, Asturias, Le6n, Zamora y Sala-
manca. En la época de Ibn Rigd la unidad politica a que se referian era
el reino castellano-leonés. La traduccion latina sélo dice i Gallis, que es
un error.

14 Esta observacion puede ser fruto de la habitual racionalidad de lbn

Rusd, pero concuerda con un texto aristotélico que no pudo conocer: Po/i-
tica, 7,7, 1327b, 23-24.
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do desde su juventud, en cambio no tiene posibilidad alguna
si han dejado pasar en vano muchos afios; cuando asi sucede,
no ha lugar para alcanzar un gobierno virtuoso por quienes
ya han alcanzado la madurez. Por ello mismo, es necesario
que todo cuanto concierne a la educacién de los jévenes esté
ordenado a la preparacién de las virtudes. Y no es del todo
imposible que quienes ya han sobrepasado los afios de la ju-
ventud, puedan realizar las virtudes, especialmente los que no
hayan estado sometidos a un gobierno totalmente opuesto a
la gobernacién verdaderamente virtuoso. Si este nivel de for-
macién de la virtud no hubiese sido alcanzado, nada impedi-
ria que pudiesen ser muertos o reducidos a la esclavitud, y su
rango en la sociedad seria como el de los brutos.

Tras de haber aclarado con esta exposicién lo referente a
la guerra justa, conviene que procedamos con lo que dice
Platén acerca de la eleccién de aquellas naturalezas inclina-
das a estas virtudes [338 #] y del modo que debe utilizarse
para arraigarlas en las almas, acostumbrindolas a ellas, para
que los actos que operen estén plenamente de acuerdo con
tal virtud. Decimos, pues, que Platén sostiene que un solo
ciudadano no puede desarrollar mis de un arte; y ello es pot-
que cada hombre no esti cualificado por la naturaleza para
realizar mis de un oficio. Ademis, tan sélo mediante la ad-
quisicién desde la juventud el hombre adquiere el hibito
mediante el cual se desarrolla la actividad de un arte. [28]
Asi, si un hombre no domina el juego de palestra llamado
torneo y el deporte hipico, solamente si petsevera en ambos
y los adquiere mientras es joven podri vencet, llegado el ca-
so, en el arte bélico. Por otra parte, cada una de las artes
debe perfeccionarse al mismo tiempo y en un lapso coinci-
dente, pues atarearse en mis de un oficio frustra necesaria-
mente las acciones de todos. En relacién con esto, Platén afir-
ma que los guardianes deben abstenerse de las otras artes .

15 R., 374d-e.



16 AVERROES

También asegura que haciéndose la eleccién para dicha acti-
vidad entre las distintas naturalezas, los elegidos deben ser
los que unan energfa corporal, agilidad fisica y agudeza de
los sentidos ', para que en un instante sean capaces de ad-
vertir un evento, apenas se presenta, cogiéndolo al vuelo,
como sucede con el cachorto y el perro de caza, para los cua-
les no hay diferencia entre los dos caractetes, sea para la caza
sea para actuar como guardianes. Tales son, pues, las cuali-
dades corporales que deben tener los guardianes y los gue-
treros.

En cuanto a las cualidades animicas, se necesita que la
persona esté naturalmente dotada de un modo equilibrado,
sin lo cual no seria posible que pudiera atraer o repeler del
mismo modo. En esta cuestion lo mismo sucede en el hom-
bre que en los animales, excepto que resulta dificil pensar
que alguien que haya sido formado en dichas disposiciones
corporal y animicamente pueda asi odiar y amar. Dichas dos
fuerzas opuestas debesfan darse al mismo tiempo en estas
gentes, de tal modo que sintiesen amor hacia los ciudada-
nos y odio a los enemigos. En relacién con esto parece impo-
sible que un mismo hombre esté naturalmente dotado por
naturaleza de dichas dos disposiciones. Sin embargo, los guar-
dianes no setfan tales si en ellos no se diesen juntos estos dos
temperamentos. Aunque se considere imposible, su compa-
tibilidad puede observarse en numerosos animales; por ejem-
plo, en la condicién natural del perro, que estd dispuesta
de un modo semejante, siendo totalmente compatible obrar
de un modo con quienes conoce y justamente del contrario
con los desconocidos.

Afirma, pues, Platdn que es condicién indispensable pa-
ra ser guardian que est€ naturalmente dotado de amor a los
que conoce V'; y dicho hibito tiene un caricter filoséfico,

16 R., 375.
7 R., 376a-b.
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pues s6lo quien elige con conocimiento y razén puede ser
naturalmente virtuoso. Y rechazari a los desconocidos, no
porque los odie personalmente, sino porque no los conoce;
y del mismo modo, el amor que siente por los conocidos no
lo serd porque sea mis bueno que el otro, sino por ser proji-
mos. As sucede en el caso de los animales que hemos com-
parado antes con los guardianes [339 7], que se encaran con
alguien desconocido hacia el que muestran repulsién, aun-
que previamente no hayan recibido dafio alguno de &l [29]
mientras que la persona conocida les es mis agradable que
la anteriot, aunque no hubiesen tenido trato alguno con ella.
Yendo mis lejos, de tal disposicién hemos hecho condicién
necesaria para ser guardian, para que pueda disponer de di-
chas dos cualidades del modo adecuado: amor para todos los
que le son conocidos, o sea, los ctudadanos, y repulsion ha-
cia los desconocidos considerados enemigos. Para que el amor
y la repulsién operen como una ventaja o una dificultad de-
be evitarse que los enemigos se conviertan en jefes, y éstos
en enemigos '¥. Todo esto es evidente por si mismo.

De todo ello debe deducirse que los guardianes y guerre-
ros deben ser por naturaleza sabios, amantes del conocer y
enemigos de la ignorancia, conveniendo que fuesen viriles,
agiles, fuertes y perspicaces *°. Y en cuanto al modo de dis-
ciplinarlos y educatlos se deberd hacer de dos modos: uno
por medio de la gimnasia y otro por la musica. Por la prime-
ra adquiriran las virtudes adecuadas para el cuerpo, y por
la masica la disciplina y virtudes del alma. Generalmente
dicha formacién musical es la primera en el tiempo, ya que
la facultad cognoscitiva es anterior a la potencia fisica.

7. La formacion poética-musical. Entiendo por mdsi-
ca las narraciones creativas acompafiadas de una melodia gra-

18 R., 417b.
19 R., 376¢-€.
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cias a las cuales el ciudadano se educa, debiendo saberse que
cuando dichos poemas tienen una melodia resultan mis afec-
tivos y conmueven mejor las almas *. Como se sabe, el ar-
te de la miisica s6lo sitve al arte de la poesia subrayando su
intencién. Los parfamentos mediante los cuales deben ser
educados los ciudadanos, como se sabe, tratan de asuntos
tedricos unos, pricticos otros. Dichos discursos son de dos
clases: unos demostrativos y ottos dialécticos, retdricos y poé-
ticos. El discurso poético esti dirigido primordialmente a los
jovenes. Al crecer, si alguno de ellos pareciese preparado para
un grado mis elevado de formacién, el pedagogo lo condu-
cird segin sus posibilidades naturales al aprendizaje de los
argumentos demostrativos; y éstos seran los sabios. El que
no posea condiciones naturales para ello permaneceri en su
anteriof estado, ya que su naturaleza no estd capacitada pa-
ra desarrollarse mis alld de los argumentos dialécticos o de
los dos caminos comunes para la formacién de las masas, a
saber, la retérica y la poética, siendo esta poética la més ex-
tendida y general y la mids apropiada para la formacién de
los j6venes.

8. Laformacién filoséfica. Los temas tedricos en su ma-
yor parte interesan a todos los preocupados por el saber me-
tafisico, pero principalmente a cualquiera que se considere
digno de imitacién en lo posible por todos los humanos para
la realizacién de sus propésitos y finalidad, y en especial de
aquellos hombres escogidos de los que antes Hemos hablado,
y que, como dice Platén, incluso muertos estan vivos de un
modo diferente al que expresan los falsos mitos. En cuanto a
los asuntos tedricos que deben ser imitados hasta el grado mds
alto, como Abii Nasr al-Farabi habla de ellos en su libro Sebre
los grados del ser °™*, pueden aqui tomarse de €l [30].

b Qe trata de al-Siydsat al-madaniyya.
® R, 377
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9. Los fimites de la imitacion. Respecto a las artes pric-
ticas, ya han sido dilucidadas en la primera parte de esta cien-
cia, o ética. Pero conviene decir algo respecto a las artes fi-
gurativas. Las representaciones figurativas, como dice Platén,
unas son reales y otras no, unas cotrectas y otras falsas. Un
ejemplo de falsedad setia la representacién de un hombre
con forma de toro; este tipo nunca debe ser utilizado en la
sociedad modelo [339 #], por ser muy dafiino; y del mismo
modo las muy alejadas de la realidad deben ser rechazadas
tanto como sea posible, pudiendo realizarse las representa-
ciones reales, al igual que nosotros intentamos imitar al Pri-
mer Principio Divino y al Segundo Principio o Intelecto
Agente, como dice al-Farabi?': «por sus semejanzas con los
principios politicos. Las operaciones divinas son imitadas en
las acciones de los principios politicos, y las leyes y princi-
pios naturales se reproducen por su adecuacién con los actos
voluntarios y las artes practicas. Los inteligibles por su co-
rrespondencia con los sensibles, la materia respecto de la pri-
vacion o el no-ser. El modo de ser de la felicidad definitiva,
que es el fin de las acciones de las virtudes humanas, es imi-
tado por su congruencia con los bienes que consideramos co-
mo meta de nuestras acciones y la auténtica felicidad por lo
que entendemos que es la dicha. Y en general, todos los mo-
dos de ser existentes son reproducidos adecuadamente por
los diversos tipos de seres concretos seglin su lugar y tiem-
po» =

10.  Las supersticiones no deben ser enseriadas a los ni-
7os.  Dice Platén que nada hay mas pernicioso para los ni-
fos que escuchar durante su niftez historias falsas, pues en
ese tiempo son muy receptivos para aceptar cualquier idea

2L ET., 40, 19-41.

22 Sorprende esta remisidn a un texto de al-Farabi, que por lo general
no es autoridad para Ibn Rusd. Quizds sea un recurso para salir del paso
teolégico.
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que perciban 2. Asf deberfa preservirseles de escuchar cual-
quiera de esos falsos mitos, y en general debe vigilarse cuida-
dosamente los comienzos de su educacién, ya que es muy
importante el inicio de toda accién. Como afirma Platén,
debemos evitar que sus almas se acostumbren a historias ab-
surdas que luego puedan seguir, lo mismo que protegemos
sus cuerpos del frio; incluso debemos vigilarlos cuando son
pequefios y los cuidan las nodtizas. Después cuando crez-
can, se les llevara a los templos y los lugares sagrados, procu-
rando que las natraciones falsas y groseras no consigan sus
propésitos. Plaion refiere esto por ser lo coman en su tiem-
po, previniendo contra ello, y nosotros le seguimos también
respécto a lo que se admite genetalmente entre nosotros.

11.  Critica del voluntarismo de los Mutakallimun. De
acuerdo con lo que he expuesto en las ciencias tedricas, de-
bemos decir a proposito de. estas burdas supersticiones, que
el vulgo afirma que Dios es la causa del bien y del mal. Sin
embargo, El es absolutamente bueno y de ningin modo pro-
duce el mal en tiempo alguno, ni es su causa. La docttina
que los Mutakallimun ensefian al pueblo en nuestro tiempo
acerca de que el bien y el mal s6lo tienen sentido en relacion
con Dios, jensalzado sea!, y que considerados en si mismos
todos los actos son buenos, es una opinién sofistica cuyo ab-
surdo es evidente, pues en ese caso nada serfa bueno o malo
por su propia naturaleza, sino por un mandato. Por otra par-
te, el mal deberia ser atribuido a otro principio, como se afit-
ma de Satanis 2 y de los demonios, y mantienen dichas su-
persticiones. Pero si un joven escucha desde el principio que
los demonios son los causantes del desorden humano, nada
le hari contenerse, ni [31] lo visto o lo que no ve, ni nada

25 R, 377b-c-378-d-e.

23 El texto hebreo escribe Asm 'day, el principe de los demonios. El ori-
ginal drabe debfa citar a 1445, por eso he traducido Sazands. El texto latino
esctibe: Asmeday cacodaemonum principem.
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que desee, ni ninguna de sus formas, y ciertamente jamas
llegara a ser un buen guardidn [340 7]. Dichas cosas graban
el temor y el miedo en los corazones de los jovenes, enrai-
zandose en ellos; y atin es mis ruin el afirmar que los dnge-
les pueden tomar formas diferentes, lo que se produce mila-
grosamente. De aqui que el mal deba ser atribuido a una
condicién de la materia, lo mismo que se atribuye al no ser
y a la privacién.

12, La moral no se apoya en la espera de recompensas
sensuales. Hay muchos modos de atcibuir a Dios el mal,
pero no quedan ocultos a quien mira cuidadosamente; igual-
mente son inadecuadas las representaciones de la felicidad
eterna presentindola como una recompensa por medio de
actos pot los cuales ordinariamente alcanzamos la dicha, o
por el contrario mediante la renuncia a las acciones que por
lo comiin no privan de la felicidad, asi como el tormento
como castigo por no haber realizado acciones virtuosas y ha-
ber cometido actos pecaminosos, entendiendo tales supers-
ticiones como virtudes lo que son mis bien vicios. Asi, si se
es moderado ante el placet para obtener un gozo mis zalto;
y del mismo modo cuando el fuerte no es valiente porque
juzgue a la muerte como buena, sino porque es algo que
prefiere a lo que considera como temeroso y como el mayor
mal. De manera semejante, el justo que no se abstiene de
tomar los bienes ajenos en tanto considera que esto es obli-
gatorio, sino porque espera obtener después el doble. Por
tanto, la inclinacién a muchas de las virtudes nobles queri-
das en razén de ideas miserables, como la mayoria de las su-
persticiones que se 1efieren a la recompensa eterna como es-
trictos placeres sensibles, hacen que un hombre quiera ser
valiente, justo y veraz y que se le llame virtuoso porque puede
cohabitar, beber y comer. Todo esto es evidente para cual-
quiera que domine el saber. Parece que las disposiciones que
se fijan en el alma por medio de dichas supersticiones se ase-
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mejan a los estados animicos de quienes las limitan: que no
son virtudes en modo alguno #; antes bien debe creerse que
la felicidad procede de las acciones realizadas, al modo co-
mo la salud nace de los alimentos y de los medicamentos,
y lo mismo sucede en el caso del sufrimiento, entendido a
1a manera como la sabiduria nace del estudio. De aqui que
si la felicidad se concibe como la salud, la inmortalidad y
la vida eterna del alma, pueda ser una historia adecuada.

13.  Formacion vird de los guardianes.  Dice Platén, que
si se quiere que un guardidn sea fuerte y valeroso, no debe
set amedrantado con historias acerca de lo que puede suce-
detle tras de la muerte, pues si alguno llegase a imaginar
tales cosas, antes eligiria la opresién y la esclavitud, que mo-
tir en combate. Por tanto, este tipo de historias deben re-
chazarse en lo concerniente a las materias tedricas. Respecto
a los relatos que deben excluirse en las materias pricticas,
son los [32] que Bevan al vicio y a la inmoralidad. También
es necesario que se guarden de las canciones de las mujeres
y no las escuchen, porque ninguno debe pensar al morir su
camarada que se trata de algo muy duro de soportar, y que
la muerte le ha sobrevenido por un mal, en razén del cual
deberian entristecerse y Horar por €él. Por el contrario, el guar-
didn no deberi afligirse en modo alguno por Ja desaparicién
de no importa que ser querido, compafiero o amigo, o que
se entristezca s6lo un poco, soportando tal pesat con resig-
nacibn y correccion. Ademis el llanto es propio de las muje-
res y de los espiritus débiles, algo muy alejado de la natura-
leza del guardidn, y por esto los profetas y lideres no deben
presentarse como pusildnimes [340 »].

Continiia diciendo Platon que no deben ser aficionados

24 Como es conocido, la critica de Ibn Rusd contra los mutakallinnin es
permanente, dura y alcanza a las creencias populares sobre la providencia
en los eventos individuales y la vida futura.
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a la hilaridad, ni consentir a su espiritu la fuerte risa, ya que
un hombre necesita un gran autodominio para vencer dicha
disposicién ». Por esto, los magistrados y jefes no deben ser
caracterizados como excesivamente risuefios. Afirma también,
que deben ser exhortados con gran diligencia al celo por la
verdad, pues la mentira es incompatible con los gobernan-
tes de Dios, con los dngeles y con el conjunto de los
hombres . Y si algin artista o cualquier otro se sirve de la
mentira, deberi ser castigado. El vulgo debe saber que cuan-
do alguno miente a sus jefes puede producir un dafio seme-
jante al que le sobrevendria a un enfermo si mintiese al mé-
dico acerca de su enfermedad. Pero si los gobernantes min-
tiesen a la masa, respecto a lo que les conviene, lo presenta
como una droga apropiada a la enfermedad. Como al igual
que el médico es el Gnico que puede prescribir un medica-
mento, también sélo el rey puede engafiar al pueblo acerca
de los asuntos del pais; de aqui que se hayan hecho necesa-
rias falsas historias para la ensefianza de los ciudadanos. Nin-
gin legislador ha dejado de usar narraciones irreales, ya que
a veces son necesarias para que ¢l comiin de los hombres al-
cance la felicidad . Ante todo deben rechazarse las repre-
sentaciones que inducen a los placeres, como es habitual en
los poemas arabes. Por el contrario deberfan escuchar expre-
siones condenindolos y contra su tolerancia.

Como afirma Platén, el dominio de si mismo sélo se al-
canza con la moderacion y la abstinencia de los placeres sen-
suales, como se explicari en la siguiente exposicién, pues lo
mds importante de los actos de autodominio es que las ma-
sas obedecen fielmente a los que destacan, y controlan los
placeres con tal de que aquéllos los dominen. De aqui que
no convenga que se permita escuchar expresiones que inci-

» R., 388b-c.
%6 R., 389.
27 Es una de las pocas concesiones politicas que hace {bn Rusd.
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tan a la permisividad; y por ello lo mis peligroso de todo
es cuando los notables y los jefes se pintan adornados de ta-
les disposiciones frivolas, aunque sélo sea por un
momento %, Tampoco conviene que oigan discursos que
ponderen la adquisicién de riquezas [33], pues la posesién
de mayores bienes que los necesarios estotba estas artes mo-
rales, como se dijo mis arriba; los jévenes deben ser adverti-
dos contra tales escuchas y otras patecidas. Como sabéis los
poemas de los drabes estin llenos de estos perniciosos temas,
que son mis dafiinos cuando los jévenes se aficionan a ellos
desde el principio. Tal es, pues, el resumen del debate refe-
rente a las narraciones habituales.

14.  Critica de los poetas Grabes y de las representaciones
teatrales. Platdn no sblo ha sefialado qué narraciones no
deben ser escuchadas por los guardianes, sino que también
ha distinguido los tipos de relatos que no deben ser tolera-
dos #: Las narraciones que conciernen a cosas pasadas, pre-
sentes o futuras cuyas historias o leyendas son de tres tipos:
@) Las estrictas narraciones que cuentan una historia sin in-
ventar una imitacién, o una ficcién que representan un he-
cho sucedido. Esta imitacién puede ser de dos clases: 4) Por
el parlamento y los gestos, y ¢) Por medio de la narracién.
Los poetas antiguos al principio representaban sobre todo me-
diante la palabra hablada y los gestos, pero mis tarde se ex-
presaron por medio del relato, ya que este tipo de ficcién
es mis adecuado al arte poético, pues permite representar
no sélo los hechos externos, sino también los estados de 4ni-
mo; los poetas drabes han utilizado preferentemente las fic-
ciones de este segundo tipo, o sea: la expresién mediante
la narracién.

A continuacién expone Platén las clases de relatos [341 7],

28 R., 390.
29 R., 392¢-394c.



EXPOSICION DE LA «REPUBLICAs DE PLATON 25

explicando que son de dos tipos: narraciones no imitati-
vas y relatos sucedidos cuyo asunto se representa mediante
figuras, que cran las representaciones mis importantes para
los griegos, por lo que Platén estudi6 si se debian o no pet-
mitir a los guardianes y en caso afirmativo cual fueran los
limites de las representaciones autorizadas *,

Platén considera que a los guardianes no se les debe per-
mitir la representacién, pues como se ha dicho, en esta so-
ciedad modelo cada hombre s6lo debe realizar aquella acti-
vidad para la que estd preparado y es la mis adecuada, lo
que vale también para las representaciones, o sea, que si que-
remos que un hombre sea up buen artista debemos dedicar-
lo a un tipo de representacion; y por esto vemos que la na-
turaleza de unos hombres es mis apropiada para la imita-
cién critica, mientras que otros lo son para la alabanza 3.
Asi se dice de Abu Tammam 2, que era capaz de panegiri-
co, pero no de la censura. De tal modo, si no se puede per-
mitir a los guardianes imitar todo, no hay necesidad de com-
prometetles 2 un tipo de representacién. Pero como en su
juventud descaran imitar algo, deberian representar lo que
es conveniente para ellos, intentando parecerse a los fuertes,
inteligentes, libres y a otras disposiciones similares [34]. Pot
¢l contrario, no deberin acercarse a las representaciones de
la ruindad y del vicio, pues una setie inintetrumpida de re-
presentaciones iniciadas desde la juventud podria conducir
a una disposicién y naturaleza viciadas tanto en el cuerpo
como en ¢l alma. Por esto afirma Platén que los ciudadanos
que deben ser mis apreciados por el pueblo no deben imi-
tar las acciones de las parturientas que gritan durante el alum-

¥ R, 394e.

' R, 395.

32 En ¢l texto hebreo aparece Ibn Tahdm, pero se trata de un error del
copista dada la relativa semejanza de las grafias plsicl y P i Peroes
bien conocido que la tradicién atribuye a Abti Tammam haber compuesto
exclusivamente panegfricos.
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bramiento o cuando hacen el amor con sus matidos, o de
las esposas que considerindose capacitadas para el gobierno
discuten con sus esposos, o a las mujeres que se quejan, llo-
riquean o se lamentan. No se les petmitiri realizar imitacio-
nes delante de sus siervas y esclavos, ni tampoco que paro-
dien a los borrachos y a los locos *3. Pero esto no es todo,
por nuestra parte no los dejarfamos representar los oficios de
curtidores, zapateros, y otros quehaceres similares; al igual
que no se les permite practicar dichos menesteres, tampoco
se les puede dejar parodiarlos [347 r]. Del mismo modo no
es conveniente que se imite el caracoleo de los caballos, re-
buzno de los asnos, el murmullo de los rios, el ruido del mar
y el estruendo del trueno, como si todos fuesen un remedo
del furor.

Digo, pues, que deben ser suprimidos los poemas que si-
guiendo la costumbre de los 4rabes describen estos eventos
e imitan cuanto hay de semejante en este género. Por todo
ello, no es conveniente que en esta sociedad se permita a
los poetas que lo remeden todo; entre otras razones, porque
la actividad imitadora sélo es excelente cuando el artista co-
pia de un modo determinado, como en el caso de las artes.
En cambio, el remedo de los asuntos ruines o de lo que no
debe tolerarse, tanto si es escogido o reprobable, como suce-
de en la mayoria de los poemas aribigos, es algo innecesario
en esta sociedad. Por el contrario, en esta sociedad los poe-
tas s6lo deben describir a las mujetes virtuosas y su honra-
dez y, en general, las virtudes morales.

Al igual que a los poetas en esta sociedad s6lo les estd per-
mitido imitar los acontecimientos dignos, del mismo modo
deben obrar los pintores, no debiendo tolerarse preferente-
mente en esta sociedad la reproduccién del vicio *. Para la
vida honesta, conviene que los nifios y los jévenes no sélo

33 R., 396.
3 R., 401b-c.
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escuchen buenas palabras, sino que también presencien [341
v] mejores representaciones, a fin de que se graven en ellos
las buenas acciones, de un modo semejante a quien habita
en un lugar saludable recibiendo la benefactora accién de
lo que tal produce por medio de finos perfumes, hierbas y
cosas similares.

15. Formacion musical.  Esto es, en resumen, lo que re-
fiere Platén a cerca de los relatos por medio de los cuales de-
ben ser educados los guardianes. Después se debera conocer
qué tipo de melodias deben ser utilizadas junto a dichos re-
latos para educatlos, pues, como ha sido dicho, la melodia
que acompafia a una narracién estd formada por tres
elementos »: el titmo, la armonia y la letra de la canci6n .
En cuanto al contenido que tienen dichas melodias [35], antes
ya se ha establecido su naturaleza.

Lo que resta de esta explicacién es lo referente a las melo-
dias y ritmos convenientes para referida educacién. Platén
afirma que las melodias utilizan efectos de miedo y horrot
que no son convenientes, como tampoco son deseables los
recitados no cantados de tal tipo. Igualmente no son ade-
cuados los estilos sentimentales que se emplean en las juer-
gas de bebedores y en las bodas, y en general las melodias
con muchos cambios temdticos, ya que dichas gentes, los
guardianes, no son holgazanes. Para ellos deben ser compues-
tos dos tipos de géneros; en primer lugar, la forma épica que
despierta en el alma el valor y la disciplina en el combate,
y en segundo término, el género moral que lleva al espiritu
cualquiera de las virtudes que se consideran que pueden con-
ducirles a la calma, sosiego y tranquilidad ¥. La determina-

35 R., 398c-e.
36 El texto latino traduce consonnantia, modulatione, orationeque, pues

lo ha interpretado como referido a la poesia.
37 R., 399.



28 AVERROES

cién de qué composiciones deban ser cotresponde al arte de
la masica prictica. Sin embargo, Platén las considera en tanto
que atribuye a la gente de su época un conocimiento gene-
ral de la prictica musical, pero esta ensefianza ha decaido
en nuestro tiempo; de aqui que no conviene que dejen de
utilizarse en la comunidad algunos de los insttumentos aiin
en uso, como el 6rgano*® y otros muchos. Platén ordena
que los tinicos instrumentos que deban emplearse en la so-
ciedad modelo sean los llamados lira y citara, agregando que
para la misica popular puede utilizarse el caramillo *.
También sucede lo mismo respecto de los ritmos musica-
les, debiendo escogerse los tipos que no son los peculiares
de las cantaoras “* y de los juerguistas, sino el modo apto
para templar el espiritu y cualquier otro adecuado para ello.
Dichos ritmos eran conocidos de un modo general en la época
de Platén, pero en nuestro tiempo debemos explicatlos. Pla-
ton afirma *! que cuando son elegidos aquéllos cuyo caric-
ter posibilita la adquisicion de las virtudes y al mismo tiem-

3 Lerner traduce tambourine, pandero, pero asi ¢l texto pierde sentido.
En aquellos tiempos se empleaban en al-Andalus la percusién idiofénica del
Jyulydl, sizy sunniig (campanillas, castafiuelas y sonajas); la membranofonfa
del bindayr, duff; tabb, girbal, kabar y nugra (tambor vasco con sonajas
adufe, atabal, tamboril, tambor y gran timbal). La cuerda estaba represen-
wada por el rabib, tumbir, id, gitara, gandin, kinnara'y kunira (rabel, bin-
dola, latid, guitarra, arpa lira y citara). El viento contaba con el big, sabbi
ba, surndy, surni, mizmér, magr;z]/"a, niira y yard'a (alfogue, aljabela,
caramillo, dulzaina, flauta, érgano, flauta grave y flauta de madera). Pedir
que se siga empleando el mizmar en al-Andalus parece extrafio. En cambio
es mis aceptable la traduccién latina, organum; posiblemente se tratara del
magrafa. En este caso sf tiene sentido la observacién de Ibn Rudd, que pide
que no se abandone su empleo, lo que pese a todo sucederfa después. Entre

Neso y& 3, a. existen pocas di(}crencias gréficas si se suprimen los pun-
tos diacriticos.

39 Se trata de @/-sumay, término utilizado para traducir la flauta del dios
Pan. El traductor o copista hebreo no ley6 bien el término irabe.

40 Literalmente muyeres, pero el contexto exige la restriccién que he rea-
lizado. La traduccién juerguista es la cotrecta, como sabe cualquier lector
de Ibn Quzman, que dedicé un zeje/ a Ibn Ruid.

41 R., 402.
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po inician la formacién musical, se consigue un mayor do-
minio de si mismo, valor, fortaleza de 4nimo, gusto por la
belleza, buenos pensamientos, amor por la justicia en todas
sus formas y repulsa del placer sensual, ya que nada hay de
comiin entre una mente sana y los deleites. Los placeres arras-
tran hasta la petplejidad, casi a la locura, al hombre de inte-
ligencia aguda, sobre todo si se entrega a ellos en exceso “;
por ejemplo, el placer sexual, mis que ningin otro, condu-
ce al hombre a la enajenacién. De aqui que los deleites sen-
suales no deban mezclarse con la apetencia de la musica, salvo
con el apetito de la belleza honesta, ya que los placeres sue-
len ser afines con la deshonestidad del alma y otros vicios
[36]. Por tanto, es inadecuado para el amante y el amado
si se quieren mutuamente de un modo conveniente [342 7],
que su afecto se convierta en placer o en algo parecido. Asi,
en esta sociedad virtuosa deberd promulgarse una norma para
que el amor y el afecto entre los guardianes sea semejante
al que existe entre padres e hijos. Tal, pues, es el fin al que
debe tender la actividad musical.

16. E! modo de la formacion fisica. A continuacién Pla-
ton trata de la gimnasia, alimentacién y en general de los
medios por los cuales se adquieren las rectas virtudes, no las
virtudes adecuadas en general a las que se refieren Galeno
y otros médicos, sino a las especificas mediante las cuales se
alcanza la virtud espiritual correspondiente a la actividad pe-
culiar de los guardianes, es decir: la virtud de la fortaleza 3.
Desde este punto de vista, la gimnasia y la alimentacién no
s6lo proporcionan la salud del cuerpo, sino que también con-
tribuyen a la del alma en el sentido expuesto. Por ejemplo:
los simples ejercicios gimnésticos que facilitan la salud cor-
poral, actiian al mismo tiempo sobre la parte irascible del

42 R., 403a-c.
43 R., 410-412a.
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alma, contribuyendo a su robustecimiento. De aquf que Pla-
t6n recomiende que no impartamos desequilibradamente la
formacién fisica sin misica, o los ejercicios musicales sin gim-
nasia. El uso de la musica sola hace que el espiritu se forme
manso y tranquilo, especialmente en quienes son pacificos
y sosegados, sobre todo cuando se utiliza desde la mis tier-
na infancia. Igualmente los ejercicios fisicos por si solos en-
durecen el alma hasta su mis alto grado, haciéndola imper-
meable al razonamiento persuasivo, y conduciéndola hasta
el extremo del solipsismo, como vemos que sucede con los
guerreros de temperamento fuerte y con los indisciplinados.
Por esto, como dice Platén, dichas dos artes actuarin sobre
las partes irascible y racional del alma cuando se impartan
combinadas a los aspirantes a guardianes, es decir: si quere-
mos llevarlos al mis alto aprecio y amor a sus conciudadanos
y mayor vigor contra los extranjeros.

Dice Platén que la gimnasia que deben practicar es la na-
tural, ya que los ejercicios fisicos naturales son los mas ade-
cuados para el combate #, Respecto a la alimentacién debe-
mos limitarla a los alimentos naturales que unen a su valor
nutritivo el fortalecimiento del cuerpo, por lo que les con-
viene tanto la carne asada, como las legumbres cocidas con
agua, sal y aceite. Si se acostumbraran a otros tipos de comi-
da y no los encontrasen en campaiia, les resultaria en extre-
mo grave, por lo que no deben habituarse en sus ejercicios,
comidas, bebidas y pasiones animicas a nada que de llegar
a faltarles hiciese que se sintieran mal. Como dice Platdn,
esta gente necesita la salud como un perro tiene necesidad
por encima de todo de una vista y un oido agudos [37]. De
aqui que no deban emborracharse, pues a ningiin hombre
conviene menos la embriaguez que a los guardianes, pues
de ese modo cada guardiin necesitaria de otro. Por tanto,
las bebidas y comidas de ciertos tipos estin prohibidas para

44 R., 404.
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los ciudadanos de dicha sociedad modelo, y lo mismo las go-
losinas y cualquier cosa parecida.

17. El derecho y la medicina seriales de la imperfeccion
soctal.  Por lo general su conducta respecto de la alimenta-
cién y de los ejercicios fisicos deben ser semejante a la segui-

-da con la misica, o sea que s6lo utilicen los que son natura-
les [342 ], ya que al igual que la musica de sentimientos
complejos dafia al alma, los deportes complicados enferman
el cuerpo y el espiritu. Cuando la falta de contencién en la
aficcion a la misica y la incontinencia en la comida y la be-
bida se incrementan en esta sociedad, forzosamente necesi-
taran de dos ciencias: la juridica y la médica®. Nada hay
mis indicativo de la mala conducta de los ciudadanos y de
la ruindad de sus ideas que el hecho de que tengan necesi-
dad de jueces y médicos, sefial cierta de que carecen de cual-
quier clase de virtud y sélo las cumplen por la fuerza; con-
forme mis necesiten los miembros de dichas ciencias y mis
honotes les rinden, mis lejos estarin de la justicia. De aqui
que entre las cualidades de dicha sociedad modelo se cuente
el no tener necesidad de dichas dos ciencias, ni de juez o
médico alguno, y si existiesen sdlo coincidirian en el nom-
bre con la medicina y judicatura que se ejercen en las socie-
dades actuales. Si la alimentaci6n fuera equilibrada en rela-
cién con su cantidad, provecho, tiempo y calidad y lo mis-
mo respecto de los ejercicios, es evidente que no necesitarin
de ninguno de los tratamientos empleados en nuestro tiem-
po o en el pasado. Platén precisa que las enfermedades que
aparecen en dichas sociedades imperfectas son nuevas, no ha-
biendo sido objeto de atencién por los seguidores de Escula-
pio; los nombres con los que las designaron también son re-
cientes, ya que la causa de estas dolencias es una mala mez-
cla de los humores, como en el caso de los abcesos, fiebres,

4 R., 405.
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etcétera. Todo esto concuerda con lo que hemos explicado y es
conforme con mi modo de pensar. Asi en dicha sociedad vir-
tuosa s0lo son necesarias las terapias externas para las heri-
das, luxaciones, fracturas y similares.

18. Papel del médico en la sociedad modelo. Sin em-
bargo, la sociedad modelo necesitari los médicos para dife-
renciar a quienes tienen un defecto curable de los que po-
seen otro incurable %. El primero serd curado, y al segundo
se le dejard morir, aunque existiese la posibilidad de pro-
longarle Ia vida mediante la medicacién, pero a costa de no
poder participar en ninguna de las actividad de la comuni-
dad. Respecto a los disminuidos, Platén sostiene que no con-
viene darles tratamiento alguno si se les considera verdade-
ramente incapaces de desarrollar todas sus facultades, debi-
do a que si desaparece la vida de un ser inane desde su naci-
miento no hay diferencia entre [38] su precaria existencia y
el no existir. Por esto Socrates prefirié la muerte a la vida
cuando comptendié que no le setia posible llevar una vida
auténticamente humana en la injusta soctedad de su
tiempo #7. Pues cada uno de los nacidos s6lo existe con el fin
de vivir como un miembro real de la sociedad, pudiendo pat-
ticipar en ella; si desaparece tal finalidad, la muerte es prefe-
tible a la vida.

Por tanto, los médicos deben separar del cuerpo aquellos
miembros que estin necrosados y cuya eficacia serd nula, co-
mo los dedos gangrenados y los dientes cariados. Del mismo
modo si dejasemos individuos semejantes a dichos miembros
enfermos en la sociedad modelo posiblemente causarian el
nacimiento de otros deficientes. Se puede comprobar esto
con toda claridad observando lo que hacen los artesanos en
su trabajo: cuando enferman piden a los médicos que los pur-

4 R., 407d-e, 409-410a.
47 R., 406.
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guen con un laxante, vomitivo o sangrfa, a fin de reincorpo-
rarse ripidamente a su trabajo, y si se los prescriben obede-
cetin sus 6rdenes. Pero si les recetan un régimen [343 7] que
imposibilita sus actividades por un largo tiempo, rehusan el
tratamiento, como si calculasen que sus vidas resultarian ya
ingdtiles para la ejecucién de las labores que normalmente
llevaban a cabo. Los Ginicos ansiosos de vivit no obstante pa-
decer un defecto crénico son los que huelgan en los corrillos
de las calles, como los vagos. En cuanto a los deficientes que
pueden vivir pese a ser incurables, pero que en modo algu-
no pueden ser tiles para la sociedad, unos opinan que de-
ben ser eliminados y ottos que podtian ser tolerados; pero
no ha lugar para la afirmacién de los que quieren cargar su
mantenimiento sobre los ciudadanos.

Tal es, pues, lo que condace a que los médicos sean tam-
bién necesarios en esta sociedad modelo a saber: la curacién
de las lesiones traumiticas, y el diagndstico de las enferme-
dades cronicas de las que no lo son. También pueden pen-
sarse que son necesarios en dicha sociedad para otro menes-
ter: sefialar el régimen dietético de acuerdo con la edad, ta-
mafio y constitucién de los individuos, en cada tiempo y lu-
gar, lo que alcanza la facultad racional mediante la expe-
riencia. Por esto el médico no serd tal, tras haber estudiado
la ciencia médica, si no ha conocido perfectamente muchas
de las enfermedades y las ha comprobado en otros e incluso
en si mismo, pues experimentando personalmente las do-
lencias adquiere un conocimiento que no se alcanza cuando
las conoce por otros 4.

19.  Eljuez en la sociedad modelo. Dicha sociedad mo-
delo necesita también de los jueces para establecer quien po-
see una perversa condicién y es incapaz de corregirse, o sea,
de coartar su espiritu malvado, por lo que debe ser

48 R., 408d-e.
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ejecutado ¥*; y el que puede ser corregido, que deberd ser
castigado. Este saber solo se alcanza tras de una larga expe-
riencia, porque el conocimiento de las causas de los delitos
Gnicamente se consigue después de haberlos investigado en
otros. Uno de sus requisitos previos serd que desde el princi-
pio su alma no sea perversa, sino virtuosa, debiendo iniciar
su formacién con la misica natural. Su caso no es semejante
al del médico, ya que en éste no es perjudicial que haya pa-
decido alguna enfermedad corporal, pero el juez no puede
ser un probo jurisconsulto si su espiritu es malvado, ya que
un alma perversa no conoce virtud alguna ni a si misma; la
virtuosa, pot el contrario, sabe de si misma y de los vicios
de las otras después de una larga experiencia. Por esto es con-
dicién indispensable que sea suficientemente maduro, pues
los jovenes solo conocen lo bueno, cuando han sido educa-
dos con la musica natural y las natraciones convenientes. Asi
es como existen en esta sociedad modelo las ciencias juridi-
cas y médicas.

20. Condiciones de los gobernantes. A continuacién
Plat6n estudia *° los critetios para determinar cual conven-
ga ser la condicién de quien deba ser el jefe de los guardia-
nes, afirmando que deberi ser elegido entre los mis virtuo-
sos, amantes del bien de los ciudadanos y disciplinados, lo
que tiene lugar cuando concurran en €l divetsas condiciones
entre las cuales se encuentran: 1.°) Que no cambie de opi-
nién contra su voluntad, lo que debe entenderse de vatios
modos, como el no dejarse coaccionar por nadie, doblegin-
dose ante el miedo y el dolor, ni por el engafio o la falsedad,
rindiéndose ante los apetitos o la negligencia. Pues existen
dos tipos de opiniones; unas son falsas, como cuando un
hombte se atiene a ellas cuando quiere, como al rechazar el

49 R., 409-410a.
50 R., 412¢-414a.
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mal por asi queretlo; otras son verdaderas, asi al mantener
[343 v] sus creencias frente a lo que quiere, como es condu-
cir al bien a otro contra su voluntad que, como hemos di-
cho, puede coaccionar potr medio de la fuerza, del engafio
o de la falsedad. Por esto conviene recelar de los cambios
de opinién, ya que nunca olvidarin que deben mantener la
fe en su obligacién de realizar lo mis conveniente para la
sociedad sin jamids defraudarla. 2.°) Que procure también
set fiel en todos aquellos asuntos en que a veces la opinién
puede nacer de la inclinacién al placer, y que de igual modo
puedan estar condicionados por las amenazas. Cualquiera que
posea perfectamente todas estas disposiciones no podri ser
cambiado de opinién, manteniendo su texto como oro puti-
simo. Tal setd el que deba mandar y gobernar la sociedad
modelo, debiendo ser honrado en vida, tras de su muerte,
en su sepelio y de los restantes modos como los vivos recuet-
dan a sus difuntos.

Ahora vamos a explicar las otras condiciones que deben
poseer los gobernantes, en especial las virtudes éticas y dia-
noéticas. Indudablemente los jefes de esta sociedad modelo
deben ser prudentes, pero su sabiduria debe conciliarse con
dichas virtudes y las demis del mejor modo posible, de acuet-
do con lo que antes hemos expuesto. Al igual que es posible
que alguno de los hijos de los guardianes carezca de la dis-
posicién natural para ser guetreto, aunque esto sea poco fre-
cuente, puede ser que el vistago de [40] cualquier otra clase
de ciudadanos pueda ser guardidn, aunque suela ser muy ra-
ro. Esto es debido a que cada una de las clases s6lo mantiene
relaciones sexuales dentro de su grupo, o sea: los guardianes
con otros guerreros e igualmente los agticultores con otros
labradores. Como estidn naturalmente constituidos pata la
actividad a la que ordinariamente se dedican, la disposicién
nawral de los hijos serd la misma de su padre y madre, que
naturalmente s6lo transmiten lo que caracteriza al ser de uno
y otro. Sin embatgo, como hemos dicho, referida genera-
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cién entre afines puede desarrollarse desordenadamente, y
lo que mis conduce a ello y es la mas importante de las cau-
das de la destruccion de la soctedad, es que alguien realice
una labor para la cual no esti naturalmente capacitado.

21. Origen de las diferencias de clase. Platon propuso
con agudeza un mito que pudiere ser aceptado por la comu-
nidad, tanto por los guardianes como por el resto del pue-
blo, para disuadirles de cambiar a su descendencia de clase.
El mito que les referiremos es el siguiente *!; «vosotros sois
los elegidos y los notables, engendrados en el seno de la tie-
tra con vuestras disposiciones naturales, vuestras armas y las
demis cosas, antes de alcanzar la perfeccién. Cuando estu-
visteis completos, la tierra os sacd adelante, siendo una ma-
dre para vosotros, y por tanto hermanos entre si. Vuestra opi-
nién sobre esto debe constituir el fundamento de la comu-
nidad, si alguno la combatiere; dicho principio serd como
el gran afecto a un hermano nacido de una tietra y una ma-
dre comunes. Formiis una s6lida asociacién de varias clases
de ciudadanos, pero hermanos porque ella es vuestra proge-
nitora. Pero cuando Dios os cred se preocupd de que alguno
de entre vosotros pudiera ser vuestro jefe, mezclando oro puro
al hacerlo existir, y ésta es la razén de que sea el més digno
de honra’2. También cre6 a quienes pudieran ayudarle,
afiadiendo plata a su ser: y del mismo modo trat6 a los la-
bradores y los artesanos dedicados al trabajo, colocando en
el ser de unos, hietro [344 7], y bronce en el de otros. Asi,
aunque todos pertenezciis a un mismo género, habéis sido
creados de diferentes disposiciones. Por lo comiin, la prole
de cada uno se os pareceri en el tipo; sin embargo, a veces
nacerd plata del oro y oro de la plata, y lo mismo en todas
las demds clases de acuerdo con dicha analogia, es decir: del

51 R., 414c.
52 R., 415.
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oro y la plata podran nacer bronce y viceversa. Dios ordend
a los gobernantes que nada debetian cuidar mis que la fot-
macién de vuestros hijos, vigilando sus disposiciones natu-
rales y discerniendo sus ingenios».

»Asi, si de las clases ¢ los gobernantes y de los guardia-
nes naciese un hijo de bronce, no le permitirin que se mez-
cle con los otros muchachos, sino antes bien lo corregirin
mediante la correccidén adecuada a su naturaleza, y después
lo mandarin con los artesanos y labradores. Si sucediera que
naciese de estos dltimos oro o plata, lo honrarin y lo consi-
derarin conveniente y apropiado para ser gobernante. Esto
deberi hacerse para cuidar la comunidad, ya que [41] el Pro-
feta anunci6 > que la ruina de esta sociedad sélo sobreven-
dtia cuando el jefe que la rigiese fuese de las clases de hierro
o de bronce». Este mito deberi transmitirse a los jovenes me-
diante los relatos cantados, del modo como se les ensefian
otras historias.

22. De la vivienda y propiedades de los guardia-
nes. Tras terminar lo anterior, Platon afirma que el lugar
mas conveniente para el alojamiento de los gobernantes y
guardianes de la comunidad debe estar situado en la parte mis
alta de la ciudad, para observar a los que no cumplan las
leyes y castigarlos, asi como para ver a los enemigos exterio-
res que pudiesen invadirla, a fin de expulsarlos, perseguit-
los y vencetlos. Después de haber indicado el lugar que de-
bieran habitar, se ocupa de si los guardianes deben poseer
algo que los pueda distinguir del resto de los ciudadanos por
su alojamiento o algo parecido.

A este proposito Platén dice ** que nada resulta peor pa-
ra los pastores que si los petros que han sido usados para guar-

53 Tbn Rusd adapta el texto de Platon a las condiciones del mundo isla-

mico, convirtiendo al ordculo en profeta.
54 R., 416.
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dar lo que quieren, pierden dicha condicién por causa del
hambre, miedo o cualquier otro mal hibito, dedicindose a
atacar y dafiar al ganado, convirtiéndose en lo contrario que
deben set: de petros en lobos. Lo mismo resultaria con los
guardianes, a saber: que nada seria mis reprobable que po-
seyesen una disposicién que forzosamente les condujera a
maltratar a los ciudadanos, sobre todo teniendo en cuenta
que poseen mayor fuerza y poder que el resto de aquéllos.
De ahi que, ante todo, deban extremarse las precauciones
respecto de los que poseen la fuerza.

Esto ya fue sefialado en el caso de los poderosos que se
apoderan de las comunidades tras la muerte del tirano que
las habia sojuzgado, tomindolas como un predio y devorin-
dolas. De aqui que, en el caso de los guardianes, por enci-
ma de todo, debamos ser muy cautelosos, especialmente de
que posean una disposicién natural por la que gusten ser bue-
nos guardianes, o dejar de setlo totalmente. Puede compren-
derse facilmente que ninguno debe poseer propiedad algu-
na, ni siquiera la vivienda, los Gtiles, ni objeto alguno; pero
tendrin derecho a que los demis ciudadanos les proporcio-
nen lo suficiente para alimentatse y vestirse. No necesitan
en absoluto ni oro ni plata, pero podremos decitles: «en su
lugar lleviis en vuestras almas algo divino que Dios os ha
dado, por lo cual no tenéis necesidad de dinero [344 7], que
tantos petjuicios trae a otros. No permitiis que el tesoro de
la virtud que habéis recibido se mezcle con el oro de los mor-
tales, pues el dinero del vulgo se utiliza frecuentemente pa-
ra fines ilicitos, mientras el vuestro es puro oro finisimo. No
podéis disponer de oro [42], plata, ni abastos bajo el techo
de las casas, ni los buscaréis, ni beberéis en copas de plata
y oro» %,

La adquisicion de bienes es perjudicial para los guardia-
nes, pues si adquieren tierras, casas y dinero cada uno de-

5 R., 417.
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searia apropidtselos, y quertian separarse de los demais ciu-
dadanos para acumular tanta riqueza como pudieran. Asise
convertirfan en enemigos de aquéllos y los odiarfan, y del
mismo modo entre si. La mayorfa de las veces no combati-
tian en defensa de los ciudadanos, sino por sus propias ri-
quezas; y por lo comiin lo que ocutriria en sus relaciones con
los demis convecinos y entre si —enemistad, odio y engafio
mutuo—, setia semejante a lo que acontece entre los habi-
tantes de estas sociedades de nuestro tiempo. A veces esta
es la causa de que se levanten contra los ciudadanos y los
atropellen. Por lo comiin estos Giltimos los considerarin co-
mo enemigos, y aquéllos los temerdn como se recela del ene-
migo, y acabarin combatiéndoles; o dardn lugar a una gue-

-rra coyuntural, pero en provecho de sus vidas y haciendas,
no de las comunes. Si el enemigo les ataca y son capaces de
socorret a los ciudadanos, las tropas corrompidas por el di-
nero, lo harin siempre que puedan imponerles un impues-
to para espoliatles. Asi, los bienes obstaculizan el cometido
de los guardianes, y si estos luchan en razén de sus propie-
dades, la defensa de los ciudadanos seri accidental. Comba-
titdn cuando sus bienes lo exijan y evitardn las guerras que
no les interesen. Tal es lo que inevitablemente acontece cuan-
do los guardianes poseen propiedades. Por todo ello, si que-
remos que los guardianes sean los mejores, es necesario que
no posean absolutamente nada.

Incluso si la posesion de bienes y la opulencia constituye-
sen una virtud no setfa necesario que los guardianes fuesen
ricos, pues no deseamos tan s6lo que sean simplemente vir-
tuosos, sino llenos de virtudes en tanto que guardianes. Po-
déis suponer que alguno dijese: habéis prohibido a estas gen-
tes las cosas mejores al hacerlos servidores del gobierno de
la comunidad, convirtiéndolos, como dice Platén, en sier-
vos que nada poseen*®. Pero esto setia como si alguien di-

56 R., 419-420.
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jese a un pintor que ha dibujado la imagen de un hombre:
10 has empleado el mis noble de los colores en la parte me-
Jor, ya que siendo los ojos los miembros mas nobles, estabas
0bligado a pintarlos con la pintura mefor que es el purpura
y no el negro. Esto es una majaderfa, porque no se trata sim-
plemente de la bella apariencia del ojo, sino de representar
la funcién ocular [345 7]. Y tal es el caso de los guardia-
nes*’: no ha lugar a que pretendamos que tengan las cosas
mds nobles, suponiendo que la riqueza fuese una virtud, si-
no lo que les corresponde por su condicidn de guardianes
[43], que es la plena felicidad *.

23.  Nadie debe poseer bienes privados.  Es evidente que
los guatdianes no deban poseer bien alguno, pero conviene
considerar el caso de los miembros de la sociedad modelo
que son artesanos y obreros >, ;Debe autorizarseles la po-
sesion plena de los salarios que perciben por su trabajo y que
con ellos adquieran propiedades? En este caso el principio
es idéntico al del otro, pues no hay duda de que nada hay
mis dafiino para esta sociedad que la aparicién de la pobre-
za y de la riqueza. Siempre que se permita a los artesanos
la adquisicién de bienes por medio del fruto de su trabajo,
el fin de su labor seri la posesién y la consiguiente obten-
cién de riqueza. Su utilidad para los ciudadanos seria estric-
tamente accidental, y su trabajo no se realizaria con el fin
propio, sino con afin de lucro. Asi pues, con frecuencia erra-
tian respecto de su auténtica finalidad, a saber, el setvicio
a los ciudadanos. Cuando alcanzasen holgura econémica, des-
preciarian su trabajo hasta el extremo de rechazatlo, convir-
tiéndose en artesanos ociosos; y cuando necesitasen herra-

57 R., 421b-c.

38 La traducci6n latina completa mejor la idea; por eso hemos incluido
la Gltima frase.

59 R., 421d-e.
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mientras y otras cosas para su labor les resultarian muy ca-
ras, y su trabajo seria malo. Teniendo, pués, en cuenta lo
que hemos descrito, Platén mantiene que en la sociedad mo-
delo no debe permitirsele a nadie en concreto que tenga bie-
nes para adquitir y utilizar del modo como desee. Por tanto,
no se efectuardn transiciones con oro y plata, ni serin nece-
sarios en dicha sociedad.

24. Sobre la moneda. Como ha sido explicado en la
Exposicion de la Etica nicomagquea, €l oto y la plata solo se
necesitarin en dichas comunidades debido a las dificultades
comerciales, sirviendo también como medio de cambio en-
tre los diversos objetos, para que pueda establecerse una pa-
ridad en las transacciones entre cosas de diferente valor ©.
Un caso de obsticulo en el comercio, por ejemplo, seria cuan-
do un granjero necesitase adquirir un arado de hierro a cam-
bio del cual sélo podria entregar alimentos. Pero si el herre-
ro no tiene necesidad de comida sino de, pongamos por ca-
50, topa, o algo por el estilo, no podria realizarse la transac-
cién. Se necesita, pues, establecer algo que potencialmente
represente el valor de todas las cosas, de tal modo que el la-
brador se lo dé al herrero y reciba a cambio el arado de hie-
110, y el forjader podri conseguir asi lo que necesitaba, y lo
mismo los demis ciudadanos. El agricultor cultivari los ali-
mentos necesarios para €l y para los demis ciudadanos; el
herrero fabricari cuantos insttumentos deseen, y de un mo-
do semejante los tejedores, albaiiiles, etc. La sociedad debe-
ri tener una moneda para pagar todos los instrumentos y avi-
tuallamientos, debiendo distribuirse entre los ciudadanos de
acuerdo con las necesidades de cada uno. Esto respecto a las
artes necesarias en concreto, no en cuanto a los oficios su-
perfluos cuya sola finalidad es el placer, como los de perfu-
mista, pintor, escultor [345 ], joyero y otros tantos que hay

6 EN., 5, 5, 1133a(19)-1133b(28).
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en dichas sociedades imperfectas. Pero es evidente que aque-
llos otros menesteres imprescindibles para nada necesitarin
de dinares y dithemes.

25. E! niimero de artesanos debe ser adecuado a las ne-
cesidades sociales. Tampoco el niimero de artesanos en es-
ta sociedad modelo debe ser arbitrario, de tal modo que a
veces aumenten demasiado y otras disminuyan en exceso, co-
mo vemos que sucede con los barberos ¢! y otros menestra-
les en estas comunidades impetfectas. Cuando los oficios ten-
gan utilidad para todos los ciudadanos deben contarse con
un nimero suficiente de artesanos, como acontece en la agri-
cultura y en la industria textil; pero cuando un menester sé-
lo sea imprescindible para un tipo exclusivo de gente, sola-
mente debe existir un nimero adecuado de menestrales, co-
mo en el oficio de talabartero. De aqui que ninguno de los
miembros de esta sociedad modelo deba engendrar con quien
desee y cuanto quiera, sino de acuerdo con un cupo estable-
cido, a fin de procurar que se mantenga el niimero adecua-
do para la sociedad, como anteriormente ha sido fijado al
hablar de la procreacion entre los guardianes.

26. De la guerra entre pueblos ricos y pobres. Tras de
haber aclarado que en esta sociedad modelo no debe utili-
zatse el oro y la plata como bienes, se presenta una duda
respecto a la guerra con otras comunidades caracterizadas pot
su riqueza y poderio ®. Dice Platén que a veces serd nece-
sario destruitlas, pues cuando se trata de este asunto resulta
evidente que sucede lo contratio de lo que se piensa, ya que
debido a la riqueza y a la prosperidad quienes las poseen

61 El tema de los barberos es un tdpico en la literatura islimica, pero
los textos andalusies permiten afirmat que en la realidad tal profesién se
prestaba a la tertulia y el comadreo.

62 R., 422.
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son indisciplinados, inclinados a menospreciar el estudio y
la formacién militar. Y cuando los guerreros surgen del mo-
do como antes hemos establecido y alcanzan su condicién
bélica, poseyendo también una naturaleza adecuada a ello,
su posicién frente a la riqueza y la prosperidad es como la
del lobo ante un rebafio bien cebado; por lo cual puede set
que luchen contra quienes les duplican o triplican en ntime-
ro. Esto podéis observario en las comunidades crecidas en el
desierto que son tan pendencieras como pobres, y que répi-
damente subyugan a las sociedades pacificas y prosperas, co-
mo sucedid con el emir de los 4drabes frente al rey de
Petsia %, También cuando luchan referidas comunidades
pueden combatir contra una sociedad, pero si luchasen con-
tra dos, serfa afin mis ficil, pues enviarian su embajada a
una de las dos comunidades con el ruego y encargo de decir-
le: nosotros no queremos ni oro ni plata, ya que no nos lo
permite nuestra ley, pero a vosotros si os estd autorizado. Ve-
nid, pues, y luchad a nuestro lado, pues no tocaremos sus
bienes y sus posesiones. De este modo ripidamente se ha-
cen amigos de cualquier pueblo y pactan con él.

Alguno podria decir que acaso los miembros de esta co-
munidad que tiene poder, una vez que se han enriquecido
y se han hecho con el botin, puedan estar dispuestos a com-
batir a la sociedad pobre. Pero no sucede como pudiera creet-
se, ya que para esto solo estd capacitada la sociedad que he-

63 En un sentido, este texto anuncia ya la idea de Ibn Jaldun: sélo los
tebeldes beduinos del desierto poseen fuerza y poder para la conquista; en
otro, da una versién muy anti-drabe y poco islimica de la conquista de la
Persia sasinida en tempos del segundo califa 7aizdun. ‘Umar
(14/636-21/642). La explicacién comin era la de la §74dd contra un pue-
blo infiel, culminada victoriosamente no sélo por la ayuda de Dios, sino
por la mayor cohesidn social (‘asabiyya) y la mejor técnica militat, lo que
fue cierto. Ibn Rusd lo atribuye a la fuerza guerreta y al espiritu de rapifia
de los Arabes pobres contra los ricos persas. El texto hebreo obliga a tradu-
cit en los dos casos por «tey», malik, peto aun empleando en el primer caso
el término emir, como he preferido, sorprende que Ibn Rusd llame asf al
segundo califa rgsidun.
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mos considerado como constitutivamente fuerte [45]. Las res-
tantes comunidades, que son muchas, a pesar de que sus mo-
radas [346 7] estén en un lugar adecuado, su politica estd
regida por el interés del gobierno tribal, mis que dicha ad-
ministracioén por el bien de la sociedad, en tanto que se tra-
ta de una simple comunidad que lo es accidentalmente 5.
En el caso de la sociedad virtuosa y de sus partes, sucede co-
mo respecto al conjunto del cuerpo. Por ejemplo, la mano
y el pie s6lo existen en razén del cuerpo y no éste por causa
de sus miembros. Por el contrario en dichas comunidades
imperfectas, a veces, su estructura social total es el resultado
de la imposicién para mantener al clan gobernante. Esto es
evidente para quien algo sabe de esta ciencia.

Como dice Platén, generalmente dichas sociedades em-
pezaran por ser dos, la comunidad de la pobreza y la de la
riqueza; después nacerin de ellas otras varias . Si sucedie-
se que los miembros pobres de dicha sociedad llegase a con-
seguir riquezas, entonces estallaria la guerra contra una de
las dos sociedades ignorantes, y fuese la que fuera la agreso-
ra habria guerra en ambas.

27. Dimenstones de la sociedad modelo. De aqui que
esta sociedad modelo la concebimos desde su nacimiento sien-
do fuerte por su adecuado tamaiio y duefia de un gran po-
derfo, a pesar de que, como dice Platén, sélo tenga mil guar-
dianes. Como es sabido, veinte hombres libres son capaces
de vencer a doscientos mercenarios. Pero aunque esta comu-
nidad no tenga un determinado tipo de tamaiio, sin embar-
go, la sociedad virtuosa correspondiente no debe ser tan pe-

64 El texto procede de la Repiblica, pero Ibn Rusd lo matiza de acuet-
do con la sttuacién de su tiempo y del mundo islimico, por lo que resulta
muy critico al considerar a todos los gobiernos tribales como comunidades
de interés y no naturales.

65 R., 423c-e.
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quefia que cualquier pueblo pueda vencetla, ni tan grande
que resulte muy dificil ararla, sembrarla, etc.

Dice Platén que los gobernantes deben fijar la extensién
de esta comunidad, asi como su mayor o menot tamafio, por
ejemplo, estableciendo el niimero de guardianes y la pro-
potcién de todos y cada uno de los gremios artesanales. Su-
cede con esta sociedad como en el caso de los seres natura-
les. Las acciones naturales no puede ser perfectamente reali-
zadas si se hacen en una escala de reducidas dimensiones,
como se refiere en los cuentos de hombres que miden un
palmo o un codo de altura, o en otro de extraordinario ta-
mafio, como se cuenta de gentes de antafio que alcanzaban
seis pies de altura. Por el contrario, y poco mis o menos,
la escala conveniente es la adecuada a la mayoria de la po-
blacidn, lo que sucede no sélo en las cosas naturales, sino
también en las artificiales, ya que no tiene sentido una me-
dida que resulte inadecuada para lo que debia medir. Asi,
cuando la medida es la conveniente, la miisica resulta
armoniosa .

Pero salta aqui una pregunta: ;qué extensién deberia te-
ner esta sociedad y cudl [46] serfa el niimero adecuado de
guardianes? Sabemos que esto varia con el tiempo, el lugar
y los pueblos de que se trate, ya que su realizacién y la con-
servacién de su buen estado recae sobre la facultad del pen-
samiento politico, es decir, que se trata de una potencia em-
pirica que enfoca aquellos problemas generales del modo co-
mo se plantean concretamente. Platdn considera que basta
con que los guardianes de esta sociedad alcancen un millar
de guetreros, ateniéndose a aquel tiempo y de acuerdo con
las naciones que la rodeaban. Galeno no estd de acuerdo con
esto, suponiendo que si Platén hubiese vivido en nuestro

66 La Gltima frase no aparece en el texto hebreo; la tomo del latino por
su congruencia.
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tiempo se hubiera dado cuenta del absurdo; pero estaba pen-
sando en la fuerza del imperio existente en su tiempo.

Debe tenerse en cuenta que Platén no dijo que tal niime-
ro de mil guerteros debiera ser inalterable como otros ptin-
cipios generales aqui mencionados; lo dijo tan s6lo respecto
a su tiempo [346 »] y a su nacidn, es decir, de los griegos.
Se dir2 que ¢cédmo no advertimos que dicha sociedad no es-
tarfa preparada para poder combatir con todos los pueblos
del mundo, como hubiera debido verlo Platén? Mas acaso
pueda sefialarse que Platon consideraba que una sociedad
determinada solamente debetia reunir lo que le cotrespon-
dia como tal comunidad concreta. Por lo demais, otras socie-
dades podrian detivarse de esta sociedad modelo de acuerdo
con su peculiar tamafio; y, pot tanto, también el tamafio ade-
cuado vatriarfa segiin los lugares; por esto a cada una de las
sociedades virtuosas conviene un tettitorio limitado. Sin em-
bargo, si tales comunidades deben serlo en un nimero ili-
mitado, la razén de esta opinién debe proceder de las carac-
teristicas propias de los climas y de los pueblos. A esto alude
el dicho del Legislador: be establecido esto para el rofo y pa-
ra el blanco. Si esta fuese la opinidn correcta, no seria la de
Platdn; es empero, la opinién de Aristoteles, y es induda-
blemente cierta.

28.  Valor relativo de las normas consuetudinarias. Dice
Plat6n que una orden terminante como la de esta disposi-
cién, a saber, que este tipo de sociedad tuviese un tamafio
limitado, es menos relevante que lo que antes ha sido
regulado ’: que conviene que los hijos de los guardianes
nacidos con una disposicidn inferior lleven una sefial de bron-
ce para distinguirlos de los ottos, y que una marca de oro
o plata sefiale a los procedentes de otras clases. Se ordena

67 R., 423c-e.
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esto para que los descendientes de los ciudadanos formen
unidades naturales, puesto que a cada uno de los hombres
le cotresponde en esta sociedad una tarea concreta, que es
el trabajo que le conviene pot naturaleza. Por lo general, to-
das estas 6rdenes y disposiciones que se observan en el dere-
cho, y otras que mencionaremos mis adelante acerca de las
relaciones sexuales, procreacién, etcétera, no son grandes
cuestiones que preocupen a estas gentes, s6lo son asuntos co-
rrientes si estdn preparados por la buena educacién a la que
ya nos hemos referido, es decir, la musical y la gimnasia [47].
De aqui que convenga extremar las precauciones a la hora
de realizar cualquier innovacién en los tipos de misica que
tradicionalmente se emplean , pues si tal sucediere, el da-
fio podria transmitirse a la sociedad, sin que nadie lo advir-
tiera, y aquélla no llegaria a apaciguar y calmar las disposi-
ciones del alma, y si asi continuase al final conduciria a la
destruccién de la ley y de las normas.

Es evidente esto para aquellas gentes que crecen bajo ta-
les normas y leyes generales, llegando por su propio esfuer-
zo a muchas normas particulates y a excelentes costumbres,
tales como honrar a los padres, ser respetuosos con los ma-
yores, y otras reglas practicas similares a éstas®. Por tanto,
no es adecuado elevar a normas genéricas a dichas costum-
bres internas. Si las leyes generales estan firmemente esta-
blecidas, por su propio peso llevan al ciudadano con toda
facilidad hacia aquellas reglas particulares, y por ello mismo
los inclinan hacia lo que les ha sido inculcando por la educa-
ci6n, como los impulsa la naturaleza; si los tales fueran bue-
nos tenderdn al bien y si fuesen malos, al mal.

Cualquiera que intente establecer estas normas particula-
res [347 7] sin haber establecido previamente las generales,
como les ha sucedido a muchos legisladores, ciettamente es-

68 R., 424.
69 R., 425.
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td en la situacién de un médico que prescriba un buen trata-
miento a petsonas enfermas que al no refrenar sus deseos de
comer, beber y tener relaciones sexuales, son incapaces de
recibir beneficio alguno de los remedios que se les
aplican 7°. De aqui que si alguien se esfuerza en establecer
unas normas particulares con tanto ahinco que no pare en
su tarea de desarrollar su empeiio a lo largo de toda su vida,
creyendo estar seguro de que lo conseguird, y piensa que con
ésto ha alcanzado su propésito, sin embargo, no podri con-
seguirlo, como se ha visto en el caso de muchos legisladores
cuyos propésitos han llegado hasta nosotros. Como dice Pla-
t6n, este tipo de esfuerzo para encauzar estas sociedades, se-
tia igual que cortar una de las cabezas de la hidra, lo que
resulta inatil, ya que seguiri lanzando su veneno por las res-
tantes.

Por tanto y en primer lugar, de unas normas generales co-
mo éstas, solo se debe afirmar lo que antes se ha dicho, y
sobre lo que volveremos a hablar en este libro.

Asi, Platon afirma 7! que respecto a las normas estableci-
das acerca de los santuatios, plegarias, sacrificios y ofrendas,
que han quedado acufiadas en las almas del pueblo, y el culto
a Dios y los dngeles, debemos dejarlo tal como Dios, jensal-
zado sea!, lo ha ordenado por medio de la profecia; y pienso
por ello que tal es el divino designio, y que cualquiera que
sean en dichas sociedades, debemos aceptarlas tal cual, por-
que son, por asi decirlo, comunes a todas las leyes religiosas
y a las normas consuetudinarias 7.

70 R., 426.

71 R., 427a-c.

72 Ibn Ruid ha reelaborado el texto referente al orculo délfico, hacien-
do una lectura racionalista del contexto islimico. O sea, piensa que si exis-
ten tales cultos populares es por permision divina; por tanto, deben acep-
tirseles, pero sin mis citica, pues de uno u otro modo aparecen en todos
los pueblos.
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Platén, al comienzo de este libro, ha realizado una inves-
tigacién acerca de la justicia, refutando lo que se entendia
por lo justo en las opiniones generalmente aceptadas en aquel
tiempo, prometiendo, en primer lugar, ensefiar tanto lo que
fuese la naturaleza de [48] la justicia en la sociedad, como
mostrar el caricter de lo justo en cada alma concreta, pues
tal condicién aparece con mayor claridad en una comunidad.
Asi dice: un ejemplo de esto podria ser si un individuo con-
creto ordenase la lectura de una escritura de letras pequefias
desde lejos, y conociésemos que el mismo libro con letras
grandes lo tuviese guardado en otro lugar; pensarfamos, pues,
que seffa justo que primeto nos guidsemos por dicho libro
de caracteres grandes, leyéndolo en primer lugar; tras de ha-
berlo entendido, nos serfa posible leer con facilidad el libro
de tipos de escritura pequefia ’. Lo mismo sucede con el ca-
so de la justicia en la sociedad y en un alma individual. Si,
como se ha dicho, conocemos previamente la naturaleza de
la justicia por medio de su definicién, ahora podemos ini-
ciar su desatrollo en la sociedad justa.

29. La prudencia. Al llegar a este punto en la Repibhi-
ca, Platén quiere mostrar la naturaleza de la justicia de tal
modo que pueda ser claramente percibido por medio de lo
que expondré acerca de la vida ciudadana. Parece, pues, evi-
dente que dicha comunidad debe ser prudente, valerosa, mo-
derada y justa. Empezari, pues, con la sabiduria, diciendo
que es evidente que esta sociedad debe ser sabia y poseedora
de conocimientos para que pueda alcanzar una comprensién
prudente de las leyes y normas aconsejables, de las que ha-
remos de nuevo menci6n. El buen gobietno {347 ]y el buen
consejo son sin duda un modo de saber; peto no podemos
decir que la mejor administracién y el cotrecto asesoramien-

3 R., 427d-e-368d-c.
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to de dicha sociedad estén fundados en su conocimiento de
ciertas artes practicas, como la agricultura, la carpinteria y
otras. En este caso la sociedad deberd tener un saber especi-
fico para conocer lo antes sefialado. Es evidente que esta cien-
cia s6lo puede perfeccionarse por medio del conocimiento
del fin dltimo del hombre, cuando su gobierno se ejerza en
tal sentido. También parece claro que s6lo podemos perci-
bir el fin dltimo del hombre por medio de las ciencias tedri-
cas. Luego esta sociedad necesatiamente se manifiesta como
sabia en dos clases simultineas de conocimientos, a saber:
el teérico y el prictico.

El grupo de ciudadanos en los cuales la sabiduria se desa-
trolla es la mis pequeiia de sus clases, o sea: la de los filéso-
fos; y esto acontece porque sus naturalezas suelen estar me-
nos atareadas que las de los dedicados a las artes pricticas.
Es evidente que esta sabiduria debe tenerla firmemente el
que tija la sociedad y la gobierne. Por tanto, la jefatura de
esta sociedad corresponde necesariamente 2 los sabios. He-
mos expuesto, pues, todo cuanto conviene saber para que
la prudencia se desarrolle en esta sociedad y en sus partes
[49].

30. La fortaleza. . En cuanto a la fortaleza peculiar de
esta sociedad debe residir en el mantenimiento de las ideas
antes expuestas, su desarrollo y su salvaguarda en las natura-
lezas de todos los ciudadanos en cualquier caso de presién
y de flaqueza 7*. Por presion quiero decir el miedo y el te-
mot, y pot flagueza las pasiones. Es claro que las gentes de
esta clase s6lo poseerin tal caricter st les inculcamos el modo
de ser antes mencionado y lo realizamos por medio de di-
chos aprendizajes, a saber: el musical y el gimnistico. Cuando
hayan alcanzado referido modo de ser sera dificil que el te-
mor o las pasiones hagan flaquear las ideas de sus almas. Pe-

4 R, 429cd y 430.
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to si por el contrario, hubiesen sido formados con las image-
nes de referidos temores y pasiones, seria ficil que aquellas
ideas mudarin y cambiasen.

Un ejemplo de ello es, al decir de Platén, el de los tinto-
reros: cuando quieren tefiir de pirpura alguna prenda colo-
reada, el primer color que dan a la ropa es el blanco; y tras
numerosas manipulaciones la preparan para que pueda reci-
bir el colorido del mejor modo posible, de tal modo que
cuando reciba el tinte y se seque no sea posible quitarlo me-
diante el lavado ni el enjabonado. En cuanto a las prendas
que no son preparadas de tal modo, su color desapareceri
cuando sean lavadas con cualquier detergente. Lo mismo su-
cede en el caso de los guardianes; si no son formados con
el tipo de educacién que hemos sefialado y sus naturalezas
no son bien elegidas, sin duda alguna sus ideas podrin ser
borradas de su alma y como el color se perderin, pues el pla-
cer, lo mismo que el temor y el miedo, son los mis fuertes
corruptores de las virtudes y sus mis efectivos erradicadores.

Queda, pues, evidente en qué clase de esta sociedad se
asienta y funda dicha virtud, es decir, la fortaleza, pues s6lo
puede arraigar en ella por medio de aquellos individuos que
hemos elegido como guardianes y que hemos destinado al
mantenimiento de referida clase 7. Es evidente, pues, que
las sociedades no pueden ser llamadas fuertes o débiles, sea
en todos sus grupos o sélo en una [348 7] clase, a saber, la
plutocritica o la artesana, sino exclusivamen5¢ en razbén de
la clase de los guardianes. Hemos, pues, descrito lo que sea
esta virtud y a que grupo de la sociedad pertenece. Debe-
mos hablar ahora de las dos restantes virtudes lamadas tem-
planza y justicia, de lo que sean y de a qué parte de la socie-
dad deben estar adscritas 6,

75 R, 429by d.
7 R., 430d-e.
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31. La templanza. Ditemos que la templanza es el
equilibrio en la comida, bebida y sexo. El moderado es €l
individuo que por sf mismo puede seguir un término me-
dio; y por esto se ha dicho que la templanza es algo que el
alma adquiere y desarrolla frente a los placeres y el deseo.
Por esto se dice que el moderado posee mayor poder y fuer-
za que la propia. Esta capacidad, sabiendo que el hombre
posee una parte noble, a saber, la razén, y una parte ruin,
o sea, el alma concupiscible, si lo noble tiene mayor poder
y fuerza que lo bajo y somete a éste, hard que entonces se
diga que este hombre parece mis fuerte que lo que realmente
es77. Pero si se inclina por lo ruin, sea por causa de la edu-
cacién o por otra cosa, se dird que es mis débil y licencioso
que lo que es en realidad [50].

Asi pues, parece evidente que la sociedad modelo tendrd
mayor poder que otras y mas fuerza que la propia, y que
esta virtud conviene tanto a un grupo concteto de los ciuda-
danos, los gobernantes, como a la multitud en general, pues
ninguna actividad concreta del hombre puede ser domina-
da sino por la templaza. En este caso no sucede como en los
de la sabiduria y de la fortaleza, que corresponden a un gru-
po determinado, por el contrario esta virtud de la templan-
za debe desarrollarse en toda la sociedad, transmitiéndose
a la totalidad desde la infancia y de un modo comin, o sea,
para todos, debiendo ser rechazado lo contrario . Hemos
dicho, pues, de qué modo pertenece la templanza a la so-
ciedad. Siendo cuatro las virtudes, ahora debemos exponer
el desarrollo de la mencionada al comienzo, a saber, la
justicia.

32. Lajusticia. Decimos, por tanto, que en esta comu-
nidad, la equidad, asi como la prudencia que es obra de la

77 R., 431.
8 R., 432a-b.
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justicia, son simplemente lo que antes referimos respecto al
gobierno de dicha sociedad. Porque, como ya afirmamos,
conviene que cada hombre concreto se dedique en esta co-
munidad a una sola de las actividades sociales, a saber: el
quehacer para el que se halle mejor dotado por la naturale-
za. Esta es la equidad que confiere a la sociedad el poder
conservarse y mantenerse mientras perduren sus principos y
existan las fuerzas de las que acabamos de hablar, Tal suce-
de cuando los gobernantes y los siibditos estin de acuerdo
por propia conviccién en mantener las normas establecidas,
que deben estar arraigadas en jévenes y mujeres, esclavos y
libres, ditigentes y masas, y en general en todas sus partes;
as{ cada uno podrd ejercer la aptitud acorde con su natura-
leza y no se entretendrd en lo que no le corresponde. De este
modo, dicha sociedad poseeri una estructura interna justa,
porque en ella la equidad consistird ante todo en que cada
uno de sus ciudadanos haga tan s6lo aquello para lo cual es-
td dotado [348 »]. En esto consiste la justicia politica, como
la perversién social, que es causa de la injusticia, no es otra
cosa que e] hecho de que sus ciudadanos se consagren a mas
de una ocupacién pasando de un menester a otro, de un ofi-
cio a otro, de una categoria a otta”, A pesar de que no re-
sulte perjudicial a la sociedad en el caso de las artes pricti-
cas, su dafio empero es evidente en el trasiego de una clase
a otra, asi, cuando alguien que es comerciante o rico pasa
por dichas cualidades, sea a la clase de los guardianes, y so-
bre todo si el militar accede al grupo de los gobernantes, lo
que resulta muy nocivo, como puede comprobarse en nues-
tras comunidades ®. Os he aclarado, pues [51] lo que suce-

79 R., 434.

80 Ta critica del poder militar en al- Andalus es muy vieja, posiblemen-
te desde los tiempos de Almanzor. Ibn Hazm, que presenci6 el saqueo de
Coérdoba, incluida su casa, y la destruccion de Medina Azahara por los
mercenarios bereberes del presunto califa Sulayman, ya la anuncia. Ibn Rusd
la reitera varias veces.
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de en estas sociedades, y basindome en ello también lo que
es la justicia que se extiende por todas las partes de esta so-
ciedad.

Al terminar Platén la exposicién del cardcter de la justicia
en la sociedad, se plantea el mismo tema en el alma indivi-
dual. Si se da una coincidencia con lo dicho respecto de la
comuaidad, entonces serd cotrecto; si no se diera, en este
caso habria que reconsiderar lo especificado en dicha socie-
dad. Si se trata solamente de una diferencia en mis o me-
nos, se tratard de una clase Gnica, pues en nadie se dard na-
da contrario a lo que es en otros 8. Por tanto, todo lo que
sea justo y equitativo en el alma individual lo ¢s también
en la sociedad concreta.

33.  Eguilibrio social e individual. Afirma Platén que,
como antes se dijo, la equidad social consiste en el equili-
brio de cada una de las tres naturalezas, a saber: la racional,
la irascible y la concupiscible, actuando en la debida forma
y en el tiempo oportuno, y en telacién con esto llamamos
a una sociedad prudente, valerosa y templada. Como estas
tres condiciones existen en el alma individual, sélo hay do-
minio de si mismo y justicia en dicho espiritu cuando las re-
feridas facultades estén ordenadas del mismo modo que lo
estin en la comunidad; asi, la cogitativa debe mandar sobre
las otras facultades, y estas quedarin sometidas a aquélla.
Y resulta evidente que si dicha facultades no existen en el
alma, tampoco se darin en la sociedad, ya que tales cosas
s6lo existen en los hombres.

Como se ha especificado en los libros fisicos, en nosotros
existen dos facultades opuestas: una es la cogitativa, la otra
el apetito, lo que se manifiesta en tanto podemos desear al-
go, peto no llegamos a consumarlo #. El apetito de un la-

81 R., 435.
82 R., 439d-442a.
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do es deseo y de otro fortaleza; es conocido que la fortaleza
lucha contra el deseo, dominandolo como si fuese el instru-
mento de control mediante el cual la razén gobierna. Por
esto frecuentemente resistimos con fuerza la ciega atraccién
de los deseos. Y si todo esto es tal como lo hemos descrito,
dichas tres facultades existirin en el alma individual del mis-
mo modo como se dan en una comunidad concreta; mis aiin:
la razén de su existencia social es la misma que tiene en el
alma individual. La justicia y la equidad en un alma concre-
ta consisten en que cada una de sus partes actiie de forma
adecuada, como sucede en la sociedad ideal. La parte racio-
nal regird porque es sabia y estd ayudada por toda el alma,
la parte irascible porque es obediente y estd sometida a aque-
lla otra y alumbrada por ella para luchar con la parte concu-
piscible.

La armonia del alma individual se perfecciona por medio
de la misica y la gimnasia [349 r]. Mediante la gimnasia [52]
se desarolla la fortaleza del alma irascible gracias al valor,
mientras que la musica la modera sometiéndola a la razén.
Y si estas dos partes operan de este modo, actuarin sobre
las demis disciplinindolas. Precisamente un sujeto concreto
es lamado prudente por la misma causa que se denomina
sabia a dicha sociedad ideal, y los términos fortaleza y tem-
planza se predican en el mismo sentido respectivamente. El
individuo valeroso es quien respeta siempre lo que la razén
le ordena y manda®; y entiendo por siempre los tiempos
de miedo, afliccién y apetito; asi hemos definido anterior-
mente la fortaleza politica. Del mismo modo el individuo
prudente es aquel cuya parte racional rige siempre a las de-
mds partes, como sucede en el caso de esta sociedad ideal:
y la templanza individual se cotresponde con la moderacién
de la comunidad perfecta. Asi pues, el individuo troquela-

83 R., 442¢-d.
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do con la naturaleza de esta sociedad ideal serd tanto mis
virtuoso conforme lo sea dicha comunidad.

Habiéndose establecido que la equidad y la justicia en el
alma individual son semejantes a la equidad y la justicia en
la sociedad, resultari que el dolo y la injusticia en los indivi-
duos concretos son idénticos al delito y la injusticia en las
sociedades ignorantes, pues lo que sucede es que una facul-
tad distinta de la racional, que es la que debe regit y gober-
nar adecuadamente sobre las demis, actia como directora,
sea regidora la irascible o la concupiscible *. En esto suce-
de lo mismo que en el caso de la salud y de la enfermedad
corporal; la salud consiste precisamente en el equilibtio hu-
mortal y su control natural, la enfermedad es tan sélo un de-
satrollo y desgobierno contranatural. Asi sucede también en
el alma; su salud consiste en estar regida por la razén, y su
enfermedad en que alguna otra de sus partes gobierna fren-
te a aquélla. Por esto, la virtud es un tipo de salud y belleza,
y el vicio una clase de enfermedad; siendo la salud tnica,
la virtud es una, como también lo es la sociedad virtuosa.
Los vicios, por el contrario, son muchos y variados, al igual
que las enfermedades que son numerosas y distintas ®. Por
tanto, las sociedades ignorantes seran diferentes y varias, aun-
que se compendien en cuatro grupos, de acuerdo con lo que
Plat6n dird después. El gobierno virtuoso recibe dos deno-
minaciones: una es la monarquia, cuando el que gobierna
es uno solo, y la segunda la aristocracia, cuando existe mas
de un jefe.

34. De la condicicn de la mufer. Habiendo, pues, tet-
minado el estatuto correspondiente a las diversas clases de
virtudes que existen en dicha sociedad perfecta, vuelve Pla-
t6n a lo referente a los guardianes, especialmente en lo con-

84 R., 444.
85 R., 445¢-d.
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cerniente a cdmo deben unirse, educar a sus hijos y al modo
como deben procrear. Decimos, pues, que es evidente que
si se desea mantener la naturaleza de dichos guardianes de-
ben controlarse por medio de la reproduccién, es decir, que
la mayor parte deberian procrear con sus semejantes, sin po-
der cohabitar con cualquier tipo de mujer [53] sino solamente
con mujeres de su misma condicién y que hayan sido educa-
das del mismo modo. Ahora bien, esto es obligatorio para
todas las clases de ciudadanos y no s6lo para la de los guar-
dianes.

Aqui se plantea un problema que debe ser investigado
acerca de si existen mujeres cuyas naturalezas se asemejan
a las de cada una de las clases de los ciudadanos, y en espe-
cial a la de los guardianes, o si la naturaleza de las mujeres
es diferente de la de los varones. Si fuera de aquel otro mo-
do, y desde el punto de vista de las actividades de la comu-
nidad, la mujer deberia gozar de la misma situacién del va-
t6n [349 v] en este orden de cosas, y asi podrian ser guerre-
ros, fil6sofos, jefes, etc. Pero si no fuera asi, la mujer sélo
deberfa realizar en las sociedades las actividades que por lo
general no cubre el varén, como el cuidado doméstico, la
procreacién y otras semejantes.

Sabemos que la mujer, en tanto que es semejante al varén,
debe participar necesariamente del fin dltimo del hombre,
aunque existan diferencias en mds o en menos; esto es: el varén
es mas eficaz que la mujer en ciertas actividades humanas, pero
no es imposible que una mujer llegue a ser mas adecuada en al-
gunas ocupaciones, sobre todo en las referentes a la préctica del
arte musical. Por esto se dice que resulta mejor cuando el hom-
bre compone las melodfas y las mujeres las interpretan .

Sila naturaleza del varén y de la mujer es la misma y toda
constitucién que es de un mismo tipo debe dirigirse a una

8 Lo ultimo parece ser una observacién tomada de las costumbres islé-
micas: pero el tema del parrafo estd en Platon: R., 454.
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concreta actividad social, resulta evidente que en dicha so-
ciedad la mujer debe realizar las mismas labores que el va-
r6n, salvedad hecha de que son en general mis débiles que
él. Sin embargo, la mayor parte de las mujeres son mis hi-
biles que los varones en actividades como el tejer, coser y
otras artes, asi como por su forma de organizar, tanto en el
arte de la guerra como en el resto, y asi se ha comprobado
entre los habitantes del desierto y en la ciudad de las
muferes 8. Del mismo modo, cuando algunas mujeres han
sido muy bien educadas y posefan disposiciones sobresalien-
tes, no ha resultado imposible que lleguen a ser fil6sofos y
gobernantes. Pero se cree que pocas veces se da este tipo en
ellas, y algunas leyes religiosas impiden que las mujeres pue-
dan acceder al sacerdocio; otras, por el contrario, si recono-
cen que pueda existir, pero lo prohiben .

Puede aclararse todo esto comparindolo con lo que cono-
cemos de los animales, a saber: que existen hembras guerre-
ras, nos referimos a los animales que antes hemos compara-
do con los guardianes. Asi vemos [54] que las hembras del
petro cuidan lo mismo que guardan los machos, y espantan

87 Parece una referencia a Daguda, la mitica ciudad de las mujeres, que
los autores drabes identifican con una isla atldntica (al-Idsisi), con Dagur
y otros multiples lugares, entre ellos incluso el reino astur-leonés: Yiligiyyun.
La traduccién latina simplifica el texto: quae nonnullis in partibus Africac
habitant; y Rosenthal traduce <habitantes del desierto y villas fronterizas»,
que, pese a la autoridad de Baneth y Levi della Vida, no tiene ningtin apo-
yo ni en los mss. hebreos ni en el texto latino.

88 El texto es dificil, pero creemos que su sentido cortecto es el traduci-
do. Literalmente agrega: «es decir, al alto sacerdocio», que el texto latino
traduce por pontificiam dignitatem. Ibn Rusd pudiera haber conocido la
organizacion de la iglesia cristiana, pero en ese caso debetia saber que la
mujer no podia ser ordenada presbitero, ni obispo, y salvo la leyenda de
la Papisa Juana, tampoco pontifice. Creo, pues, que se refiere a que la mu-
jet puede pertenecer a organizaciones teligiosas y ocupar cargos en ellas,
pero sin recibir las rdenes sacramentales. Y naturalmente se refiere a los
cristianos, en cuanto ni los judios ni los musulmanes poseen una ordena-
cién sacerdotal, y concretamente en el Islam no existe el sacerdocio.
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a las hienas al igual que éstos. A veces, en algunos casos,
bien que raros, la naturaleza ha proporcionado a los machos
insttumentos que no poseen las hembras, como en el caso
del vetraco. Pero, por lo comin, en la mayor parte los ins-
trumentos de lucha son comunes a los machos y a las hem-
bras, lo que quiere decir que la hembra también realiza esta
actividad combativa.

Sin embargo en estas sociedades nuestras se desconocen
las habilidades de las mujeres, porque en ellas sélo se utili-
zan para la procreaci6n, estando por tanto destinadas al ser-
vicio de sus maridos y relegadas al cuidado de la procrea-
cién, educacién y crianza. Pero esto inutiliza sus otras posi-
bles actividades. Como en dichas comunidades las mujeres
no se preparan para ninguna de las virtudes humanas, suce-
de que muchas veces se asemejan a las plantas en estas socie-
dades, representando una carga para los hombres, lo cual es
una de las razones de la pobreza de dichas comunidades, en
la que llegan a duplicar en ndmero a los varones, mientras
que [350 7] al mismo tiempo y en tanto carecen de forma-
¢ién no contribuyen a ninguna otra de las actividades nece-
safias, excepto en muy pocas, como son el hilar y el tejer,
las cuales realizan la mayoria de las veces cuando necesitan
fondos para subsistir ®*. Todo esto es evidente per se. Asi las
cosas, y en tanto que es evidente en el caso de las hembras
que comparten con los machos la lucha y lo demis, convie-
ne que a la hora de elegirlas busquemos las mismas condi-
ciones naturales que consideramos en los varones, pot lo que

8 Este parrafo constituye la ctitica més dura realizada por un musulmin
del tradicional sistema 4rabe-islimico; hay que dar un salto del siglo xu al
siglo XIX para encontrar un pasaje paralelo. Pero el tono general da a en-
tender que acaso no estuviese refiriéndose a al- Andalus, sino mis bien al
Magreb que conocia por sus viajes a Marrakus. La impresién que parecen
dar algunos textos litetarios e historicos andalusies es que las mujeres de
al-Andalus tuvieron una independencia mayor que las de otras regiones del
Islam medieval.
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deben ser educadas del mismo modo por medio de la misi-
ca y la gimnasia.

Platén afirma que las mujeres no necesitan cubrirse cuan-
do practiquen los ejercicios gimnisticos con los hombres, pues
estardn protegidas por su virtud ®°. Piensa, pues, que la mu-
jer podri ser guardidn lo mismo que el hombre, y que di-
chas guardianas ocuparin el mismo lugar que los varones —ya
que ninguno de dichos guardianes virtuosos en esta socie-
dad ideal puede permanecer aislado, debiendo tomar sus co-
midas en comiin—, lo que sin duda alguna les conducird
a desear las relaciones sexuales ?!. Pero el coito no debe ser
permitido cuando quieran y como deseen, en tanto que se
busca que esta relacién sea auténticamente humana, y que
el acto sexual no tenga ningin otro caricter. La preparacion
de las mujeres para la procreacién sera la mis adecuada a
su condicién de guardianas, durante un tiempo concteto y
con determinados sujetos y caracteristicas. Esto seria comiin
a otras comunidades y normas, pero se sabe que los fieles
de las distintas leyes difieren mucho entre si por el arraigo
de su estatuto social. Intentaremos, pues, explicar lo que Pla-
tén quiere decit.

35. Control de la natalidad. Decimos, pues, que du-
rante el tiempo que los guardianes estin dedicados a las re-
laciones sexuales conviene que su realizacion esté al servicio
del mantenimiento de su clase®?. El aumento o disminu-
cién de las relaciones se hard en funcién con los conflictos
que surjan [55] u otras circunstancias que exijan un creci-
miento o decrecimiento de la copulacién. Porque todo indi-
viduo en esta sociedad virtuosa debe unirse con otro, pero
de tal modo que siendo semejantes preserven los buenos ca-

% R., 457a.
91 R., 458¢c-e.
92 R., 459-460.
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racteres de sus descendientes; pues cuando se desea mante-
ner la casta de los perros de caza o de las aves rapaces se pro-
cura que se crucen los de buena raza entre si, para que sus
crias conserven tal caricter. En esta cuestién deben tomarse
todo tipo de precauciones en dicha sociedad virtuosa; esta
es precisamente la razén por la que no deberfa ser permitido
a nadie en la comunidad, respecto a la procreacién, engen-
drar a la edad que quiera, sino durante los afios jovenes, se-
gin Platén ®, entre los veinte y los treinta en la mujer y de
los treinta a los cincuenta y cinco en el varén .

Respecto al modo que segiin Platén seria el mis adecuado
para que los guardianes pudieran mantenet relaciones sexua-
les y tener hijos, considera que todas las mujeres deberfan
ser comunes para todos los varones, no debiendo haber mu-
jet alguna conviviendo con un sélo hombre, como sucede
en las sociedades actuales, asf los hijos también serfan co-
munes [350-#]. La comunidad de mujeres deberia revestir
el carcter siguiente: las hembras vivirdn conjuntamente con
los varones, excepto para las relaciones sexuales; cuando los
jefes consideren que conviene que tenga lugar la procreacién,
ordenarin que se celebren bodas para los novios y novias,
que serdn festejadas por la comunidad; se realizardn sacrifi-
cios, se presentarin oftendas y se consagrarin plegarias de
alabanza a Dios, jensalzado sea!, para que Fl les conceda su
gracia; y ordenarin que se cante un poema, usando poesias
y versos epitalimicos ****. Por lo comiin, las reuniones de los
ciudadanos se realizardn con motivo de estas asambleas. Tras
de esto, los hombtes y las mujetes se reuniridn conjuntamen-
te, y los jefes diseiarin los lotes, estableciendo los cupos de
mujeres. El disefio de los grupos se hari de tal modo que
todas y cada una de las mujeres engendren por estricto azar

93 R., 460e.
94 En realidad Platon seffala 20 a 40 afios para la mujer y 25 a 55 en
el varén.

b R., 458c, 459, 460.
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y accidentalmente; asi los varones considerarin que las hem-
bras son comunes para todos, pero el disefio de los grupos
hari que los nacidos sean de un linaje semejante, o sea: que
las mejores mujeres sean adjudicadas a los mejores hombres
y las peores a los malos, sin que los sepa ciudadano alguno
excepto los gobernantes. Esto ha sido referido por Galeno
en un libro sobre este asunto del disefio de los grupos llama-
do (E/ sortec engarioso?®.

Procediendo de dicho modo se obtienen dos ventajas uni-
das: la primera es la referente a la comunidad de mujeres,
la segunda el mantenimiento de la buena casta por la crea-
ci6n. Y lo que se realiza en una de estas clases de ciudada-
nos conviene a las restantes [56].

Platén continda diciendo que las mujeres deben ser sepa-
radas de los varones, agrupandose todas las que han queda-
do embarazadas hasta su alumbramiento *. Tras haber da-
do a luz a sus hijos no conviene que los vean, y el vistago
pasa a otra, o a las instituttices, y a las nodrizas si la madre
no puede amamantarlo. Se ha establecido esto para que re-
sulte evidente que los hijos son comunes, y asi cada uno con-
sidere a la prole de todos los miembros de su clase como si
se tratase de sus hijos naturales, y todos los nifios tengan a
estos padres comunes por sus progenitores, y ello en razén
de amor?’. Asi pues, en esta sociedad virtuosa no hay otra
relacion de parentesco que la de padres, abuelos, hijos, hi-
jas, nietos, hermanos y hermanas. Esta sociedad tiene cate-
gotias, reconociéndose el rango de nifio y el rango de padre,
y lo mismo el de abuelo; asi, todos los nifios estimarin a to-

95 No es posible la identificacién de este presunto escrito de Galeno. Se-
gin Baneth, la lectura hebrea corresponderia al drabe Qur'at idam. El tex-
to latino traduce oczogenarium, lo que sugiere una expresién que pudiese
explicar grupos de ochenta, salvo que sea un error por octavas partes. Aun
asi la identificacién con las obras de Galeno es imposible.

9 R., 460c-d.

97 R., 461c-e.
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dos los padres del mismo modo que los progenitores son apre-
ciados, y los padtes comunes amarin a todos los nifios como
a sus queridos hijos naturales. Asi, en dicha sociedad virtuo-
sa las uniones se efectuarin entre hermanos y hermanas; en
cambio las relaciones sexuales de los padres con los hijos esta
prohibida, en tanto que el rango de estos es mis bajo, y del
mismo modo las de los hijos con los padres, que tienen un
puesto mis elevado. Esto tiene como tnica finalidad que el
aprecio paterno no esté asociado con el afecto sexual, ni el
amor filial con la atraccion del deseo; cuando se quiebra el
afecto de los hijos por los padres, la sociedad se arruina. Di-
cha razén aparece en todas las leyes, aunque unas se dife-
rencian de otras en ciertos aspectos y lo mismo en el caso de
las normas que no suelen coincidir entre si.

La edad es una de las condiciones establecidas {351 7] pa-
ra las relaciones sexuales; pero a quienes han sobrepasado
los afios de procreaci6n en esta sociedad virtuosa, se les auto-
riza a cohabitar para que puedan eyacular el semen super-
fluo, ya que la expulsion del excedente de esta secrecién es
muy necesatia, siendo esta una cuestién que debemos anali-
zar. Platon lo autoriza con tal de que tales relaciones no pro-
porcionan descendencia alguna a dicha sociedad virtuosa, pe-
ro también deberi realizarse de tal modo que se preserve la
salud ®®. Es evidente que aquellas paradas nupciales debe-
ran repetirse de acuerdo con las necesidades de prole, es de-
cir, con mayot o menor frecuencia, habida cuenta de que
esta comunidad modelo debe tener una tasa permanente de
habitantes, lo que depende también del ndmero de muje-
res que queden prefiadas en cada boda colectiva.

Asi pues, Galeno, en tanto que no ha conseguido pene-
trar en la intencién de Platén, se ha encontrado perplejo al
intentar comprender si Platén queria que estos matrimonios
en grupo se repitiesen 0 no. Si no se reiterasen, cada hom-

98 R., 460 c.
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bre quedatia con una mujer concreta, y con ello la comuni-
dad de mujeres desapareceria y el amor reciproco entre pa-
dres comuneros e hijos comunes setfa imposible; cada uno
de ellos gustaria ofrecer mejores presentes a sus esposas que
los que datia a las demds, lo que conduciria a una comuni-
dad familiar y no a una sociedad comiin. Esto es evidente
para cualquiera que conozca esta [57] ciencia. Siendo asi, esto
es mds acertado que permitir a un individuo alojarse en una
casa apatte, pues en la sociedad ideal nadie debe poseer cosa
alguna como propia; sucede asi con esta comunidad lo mis-
mo que con el conjunto de los miembros del cuerpo. Los
hombres, pues s6lo deben cohabitar con las mujeres duran-
te dichas paradas nupciales, y en el tiempo mis adecuado
para que la mujer quede embarazada. Y esto es lo que Pla-
tén dice acerca de la comunidad de nifios y de mujetes.

36. Lacohkesion social. A continuacién, acomete el pro-
blema de las necesidades de estas comunidades, diciendo,
en primer lugar, que el gobierno de estas sociedades esta obli-
gado a tener como objetivo alcanzar el mayor bien social y
evitar los mayores perjuicios ”°. Pero no existe peor mal en
el gobierno social que aquella politica que hace de una sola
sociedad varias, al igual que no hay mayor bien en las co-
munidades que aquello que las retine y unifica. Asi pues,
es evidente que la comunidad de ventajas e inconvenientes
conducird a defender la sociedad y a ampararse en ella. Por
esto cuando los ciudadanos viven, todos lo hacen conjunta-
mente, y si son muertos, moriran juntos; sus alegrias y tris-
tezas son comunes. La separacién de los ciudadanos, y el ale-
jamiento entre unos y otros en estos asuntos los turba, des-
truyendo sus relaciones, ya que algunos estardn alegres y otros
tristes, y puede ser que a veces algunos se alegren de las pe-
nas de otros. Por esto se dice que la unién de los hombres

99 R., 462.
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tiene sus ventajas, y que nada hay que produzca mayores ma-
les y confusién en la sociedad que cuando un ciudadano di-
ce de algo concreto: esto es mio y eso no lo es.

En las sociedades en las cuales lo que es de uno es de la
comunidad, y lo que acontece a uno le sucede a todos, la so-
ciedad politica es una, conjuntada y natural. La Comunidad
entre las partes de dichas sociedades es semejante a la que
existe entre los miembros del cuerpo [351 ¢] de un animal
y el resto de dicho organismo cuando experimenta placer o
dolor; todo el cuerpo se conduele por un simple dolor en
un dedo, ya que dicho dafio se refiere a todo el cuerpo, y
decimos que nos sentimos doloridos, y lo mismo acontece
con la alegria y el placer. Y asi debe suceder en aquellas so-
ciedades cuya estructura social consideramos virtuosa; por esto
es evidente que la comunidad de hijos y mujeres, de la que
antes se ha hablado, es una de las cosas mis necesarias, ya
que hace imposible que ninguno de los guardianes pueda
designar a otro como pariente o extrafio '*°; mis aln: a ca-
da uno que pueda encontrar lo considerari como si fuera su
padre o su abuelo, su madre o su abuela, su hermano o her-
mana, su hijo o hija. Como hemos dicho, tratarin a todos
los padres respetyosamente y los honrarin del modo como
estd prescrito en las normas consuetudinarias generales. Tal
es el mayor bien de esta sociedad virtuosa, a saber: que sus
alegrias [58] y sus tristezas son de todos, como en el caso de
los miembros del cuetpo respecto a todo €110 '

La comunidad de hijos y mujeres conduce.al comunismo
de los bienes, y por ello decimos que no es licito que alguno
posea un hogar o una propiedad individual o algo por lo cual
pudiera independizarse, de tal modo que morase en su casa
solo, en cuanto fuese posible, y los demis también lo hicie-
sen de modo semejante, de lo que resultaria que tendria un

100 R, 463c-d.
100 R, 464.
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hijo y una mujer propios, y le sucederian males y dafios par-
ticulares. Como hemos dicho, esto ocasionatia el desarrollo
de perjuicios para los demis, siendo causa de desaveniencias
entte los ciudadanos de esta sociedad por motivos econémi-
cos, familiares y sexuales. Es evidente que si todos los asun-
tos de la comunidad fueran tal como se ha dicho antes, la
envidia y el odio desaparecerian, e igualmente la pobreza
y los otros males que se dan en estas sociedades, y no seria
necesario que se establecieran castigos para el hurto, el ro-
bo y otros delitos que suelen ocurrir en dichas comunidades
injustas. Por el contrario, sus ciudadanos alcanzarin la ma-
yor nobleza y felicidad, siendo auténticamente dichosos; y
10 se sentiran obsestonados por ningtin mal de los que ate-
morizan a los miembros de las sociedades injustas. Todo es-
to es evidente per se para los que han estudiado estas asocia-
ciones politicas.

37. Elejemplo de los guerreros. Después de haber ex-
plicado que eran necesarias dichas comunidades de hijos, mu-
jeres y bienes, y que las mujeres podfan ser tan guatdianes
como los hombres 12 —se sobreentiende, las mujeres de los
guerreros—, ellas tomarfan parte, tanto en la vigilancia de
la sociedad, como marchando a la guerra, como hacen las
hembras de los petros que acompafian a los machos, es de-
cir, que unos y otras se repartitian los deberes de la defensa
nacional. Platén expone a continuacién que los hijos de los
guardianes deben asistir a los combates, pata que se insttu-
yan observindolos, como se hace en otras artes, asi se per-
feccionarin y podrin después hacetlo. Sucede en esto lo mis-
mo que en muchas artes, como la forja y otras, en las que
se permite la presencia de los muchachos para que puedan
aprenderlas mediante la observacién de lo que se hace, lo
que es previo a cualquier operacidn, ya que no es pequeiia

102 R., 466¢-e.
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la diferencia existente entre los aprendices que observan el
oficio desde el principio y los que no lo hacen '®. Siendo asi
en las restantes artes, también debe serlo en el caso de los
hijos de los guerteros, en tanto que se desea hacer de ellos
guardianes auténticamente expertos. Ademds, acompaian-
doles sus hijos al combate, su ardor combativo resultard 1e-
forzado, como se observa en la mayoria de los animales, pues
luchando [352 7] en presencia de la prole, se hace con mayor
valor que en cualquier otro caso. Sin embargo, conviene evi-
tar que los jévenes por su debilidad y flaqueza puedan ser
muertos mientras obsetvaban a sus padtes, o que en alguna
ocasién puedan poner en peligro la vida de aquéllos. Por tan-
to, sus padtes que tienen la debida prudencia, tendrin en
cuenta [59] los riesgos de la guerra. Cualquier joven que sea
miedoso no deberd acompanarlos, y quien no lo sea mar-
chari con ellos. Pero esto sélo tendrd lugar tras de haberse
convertido en excelentes jinetes, procurando con astucia que
para su seguridad monten en caballos viejos y que se les si-
tie en un lugar desde el cual puedan ver sin peligro.

En esta sociedad deberi establecerse una norma estipulan-
do que aquel que abandone el campo de batalla o arroje sus
armas o cometa cualquier otro acto de cobardia deberi des-
cender al rango de artesano manual'*. Si algunos fuesen
hechos prisionetos, se dejarin a merced de sus enemigos, sin
preocuparse mds de ellos, ya que se han enredado ellos solos
y han sido caprurados como se coje a un carnero ', Igual-
mente deberd establecerse una norma para que nadie des-
poje a los muertos 1%, pues en muchos casos asi se ha per-
dido un ejército ¥, salvo aquellos que cojan las armas de los

103 R, 467.

104 R, 468a.

105 ;Pensaba Ibn Rusd en los musulmanes que se rindieron sin luchar
frente a los cristianos de los Reinos del norte?

106 R, 469c-e.

107 Es otro ejemplo tomado de la expetiencia de al-Andalus.
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caidos por necesitarlas, por haberse roto su cuchillo o espa-
da. Platdn autoriza a cada uno de los guerteros, cuando es-
tan en campaiia a recibir a quien desee y besarlo, en cuanto
esto le conduzca a luchar con mis valor.

Platén afirma que es conveniente que los guerreros mas
distinguidos sean premiados por la sociedad con honores ex-
traordinatios, ofreciéndoles sacrificios y ofrendas, dedican-
doles panegiricos y canciones, asi como a los muertos en
combate '®. Conviene decir respecto a los que mueren de
tal modo, que se convierten en dngeles ' que caminan por
el mundo puro y sagrado, protegiendo a los hombres del mal
y del pecado. También conviene sepultarlos en un lugar y
de un modo determinado, utilizindose sus tumbas como Ju-
gar de oracién. Y algo semejante debera hacerse con aque-
llos que no hayan muerto en combate, pero que han llevado
una conducta digna de alabanza.

38. Los limites de la guerra. Tras terminar esto, estu-
dia Platdn el caso de los ciudadanos que reducen a la escla-
vitud a los de su misma clase y lengua, entendiendo por cla-
se el linaje y el lugar, y si el fragor del combate debe llegar
al exttemo de incendiar las viviendas y talar el arbolado. Di-
ce Platén que no es conveniente que una clase nica cometa
tales tropelias con los de su mismo grupo ''°. Asi, por ejem-
plo, a los griegos no les estaba permitido esclavizar a los grie-
gos, incendiar sus viviendas y talar su arbolado; y resultaria
mds adecuado que esto fuese llamado disgregacién y muti-
lacién que combate; una guerra tal parece mis bien una con-
tienda [352 ¢] intestina !!! entre miembros de una misma

108 R., 469a-c.

199 En este caso Ibn Rusd sigue muy de cerca el texto platdnico sin adap-
tatlo a las condiciones del mundo islimico, salvo convertir el darmon en
ingel; el traductor latino precisa mas: angeles terrestres.

110 R, 470-471b.

11 Thn Rusd lee el texto desde el mundo islimico. La guerra entre los
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familia o entre amigos [60]. Cuando aparece la discordia entre
algunos grupos del pueblo, los guardianes deben hacer res-
petar las normas, evitando la destruccién de los hogares, la
tala del atbolado y la toma de esclavos. Los que luchan en
tales guerras civiles deben ser llamados descarriados, pero no
incrédulos, aunque lo que refiere Platén difiere de lo esti-
pulado por algunos legisladores. Sin embargo, es licito so-
meter a los infieles a esclavitud y devastar sus tierras 2.

Plat6n expone a continuacién todo aquello que siendo per-
mitido a los guardianes puede setlo también para los que
no pertenecen a dicha clase !'*; y nuestra explicacién se re-
fiere a lo que Platén sostiene acerca de la educacidn de esta
clase concreta de la comunidad, a saber, la de los guardia-
nes, y del modo de su comunismo. Debéis saber, pues, que
mucho de lo que afirma en relacién a la colectividad y a la
formacién musical y gimndstica es comin a todas las clases
de dicha sociedad virtuosa, aunque los ejercicios fisicos di-
fieran segiin los grupos; y lo mismo en el caso de las narra-
ciones cantadas, de tal modo que cada clase sea movida por
el discurso afectivo aptopiado a la actividad social que le co-
rresponda naturalmente, aunque Platén no menciona estas
cosas al tratar de cada una de las clases de los ciudadanos,
sino que se deduce por analogia de lo que ha dicho respecto
de los guardianes.

Hemos prescindido, pues, en la exposicion la disertacion
referente a la clase de los sabios que Platon hace a continua-
ci6n. Hablaremos después de lo referente al reconocimiento

de una misma sociedad no es jihad, sino fitna, guerra civil, vieja conocida
de la histotia de al-Andalus.

112 El texto hebreo omite este pérrafo; el texto latino agrega: Contra bar-
baros vero omnia depopulationis et vastationis genera exercere licet, 352
v. Bl barbaros corresponde al texto griego; acaso en el texto irabe aparecie-
se el término mfieles, que restauro en tanto se encuentra en la parte cotres-
pondiente de la Bidaya.

113 R. 471b.



70  AVERROES

de las naturalezas apropiadas para dichos filsofos, y cual sea
el modo de gobernar y dirigir la sociedad virtuosa tras haber
alcanzado la perfeccién. Termina con esto el primer tratado
de este compendio.



TRATADO SEGUNDO

1. El gobernante filésofo. Suponiendo que fuera posible
que este gobierno virtuoso se pudiera realizar, y que asi fue;
que el rey fuese un filésofo, y que tras su instauracién pu-
diese ser mantenido; y habida cuenta de que la intencién de
Platén era exponer la naturaleza de tales ciudadanos y el
modo de su educacién, comienza por describir al filésofo.
Dice, pues, que es el que tiene mayor capacidad de conoci-
miento de cuanto existe y que investiga su ciencia con inde-
pendencia de su realizacién material, lo que puede distin-
guirse, en su opinién, en la propia naturaleza de las formas .
Debemos saber que el término filésofo, en su significacién
primaria, es e/ que se consagra a las ciencias tedricas de acuerdo
con las cuatro condiciones que han sido enumeradas en el li-
bro de los Segundos Analiticos. Una de estas cualidades es que
posea destreza para ensefiar y desarrollar la sabidurfa.

Existen dos caminos para la educacién: uno de ellos es en-
sefiar a unos cuantos selectos, y se trata en este caso de la
educacion por medio de la demostracién apodictica. El se-
gundo es la formacién de las masas que es la ensefianza [61]
mediante la demostracién retérica y poética. Parece eviden-
te que no podra realizatlo salvo que ya sea entendido en los

'R, 474b-c, 480, 484.
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saberes practicos y haya desarrollado la virtud racional por
medio de lo cual los asuntos que se exponen en la ciencia
prictica pueden realizarse en las naciones y las comunidades
[353 7], constituyendo la gran virtud moral por la cual se eli-
ge la justicia y la direccidn politica de las sociedades. De aqui
que st el fildsofo busca la realizacién de su perfeccion alti-
ma, significa que ya ha alcanzado tanto las ciencias teéricas
y practicas como las virtudes éticas y dianoéticas, y muy es-
pectalmente las mis elevadas.

2. De las cualidades del gobernante. El término rey en
su sentido originario, indicaba inicialmente a quienes gober-
naban las sociedades. Es evidente que el arte mediante el
cual realiza el control del gobierno de las comunidades sélo
puede realizarse plenamente si todas aquellas condiciones del
gobernante se dan en él, como sucede en el caso del /egis/a-
dor Profeta. Esta palabra indicaba al principio al que poseia
la virtud intelectual por la cual las normas pricticas nacian
en las naciones y comunidades, estando ligado a referidas

- condiciones. Asi pues, estos nombres de fi/6s0fo, rey y legis-
lador son sinénimos; y lo mismo en el caso de imam, pot-
que entre los arabes se considera imam al que se sigue en
sus actos ' ™. Por ello quien es seguido en estas acciones por
ser un filésofo es un 7mam en sentido absoluto, y asi serd
considerado a condicién de que sea un profeta. Esto consti-
tuye un interesante tema de investigacién 2, del que ya nos
ocuparemos en la primera parte de esta ciencfa o Etica, Dios
mediante; mas si acaso fuese asi, seria como algo preferible,
no en cuanto Necesario.

¥ FA.L59,11-13. )

2 Ibn Rusd remite esta investigacion a la Exposicién de /a Etica nicoma-
quea, pero el tema aparece también en el Fas/ a/-magal, y se toca en la Bidaya.
El filésofo gobernante de Platon cs identificado con el legisiador profeta,
que para el Islam es Muhammad. Sin embargo, aqui realiza una amplia-
ci6n del concepto, probablemente ligada a la condicién misma del origen
de 1z dinastia almohade fundada por ¢l imam al-Mahdi Ibn Tumart.



EXPOSICION DE LA «REPUBLICA» DE PLATON 73

Como antes se ha dejado ya claramente establecido lo que
es el fildsofo?, e igualmente se ha especificado lo conve-
niente, tanto en lo que se refiere exclusivamente a la gente,
como en lo concerniente al desarrollo de la comunidad vir-

" tuosa y su gobierno, ahora debemos tratar de las buenas pren-
das que deben caracterizar a dichos jefes. Las cualidades na-
turales propias de un rey son éstas*: la primera y mis ca-
ractefistica es que se incline naturalmente al estudio de las
ciencias tedficas; esto debe realizatse por una disposicién na-
tural que le permita conocer lo esencial y distinguitlo de lo
accidental. La segunda, que tenga buena memoria y no sea
descuidado, pues es imposible que quien carezca de referi-
das dos cualidades pueda aprender cosa alguna, ya que no
podria abandonar nunca el aprendizaje y el estudio. La ter-
cera, que ame la biisqueda del saber, lo prefiera y posea un
excepcional anhelo por todas las partes de la ciencia; pues,
como hemos dicho, quien se inclina mucho por alguna cosa
quiere todos sus aspectos; por ejemplo, el aficionado al vino
desea todos los tipos de vino, y del mismo modo el amante
de las mujeres. La cuarta, que ame la verdad y rechace la
falsedad, pues conforme mis se inclina al saber en si [62]
tanto mas amar4 lo cierto, y quien busca la verdad no puede
preferir la mentira, asf quien sigue este camino no se incli-
naré por lo falso. La quinta, que esté libre de apetitos sen-
suales, pues si el deseo de algo se apodera de alguien con
:gran fuerza, su alma se separari del resto de los apetitos y
de acuerdo con esto se inclinard al estudio con toda su alma.
La sexta [353 #]'que no apetezca el dinero, porque el amor
a la riqueza es una pasién, y las pasiones no deben afectar
a estos hombres. La séptima que tengan amplitud de ideas,
pues el que anhela conocer todas y cada una de las cosas y
no quiere reducir su conocimiento limitandose a lo que se

3 R., 485-487a.
4 F.A, 59, 14-16; R., 485 b-c y 486a y c-d.
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sostiene apoyado en una opinidén no ctitica, es auténtico hom-
bre de pensamiento liberal, y en esto no hay quien supere
el alma intelectiva. La octava, que sea valeroso, pues asi no
le faltari el valor para enfrentatse con las argumentaciones
sofisticas que se presenten y especialmente con las que estin
arraigadas en la sociedad. La novena, que esté dispuesto a
desarrollar la inclinacién tanto hacia el bien y la belleza, co-
mo a la justicia y las restantes virtudes, y esto s6lo sucederi
si su alma irascible tiene siempre una fe firme en la razén
y en el pensar.

A todo esto puede afiadirse que sea elocuente, para que
su palabra le permita expresar cottectamente todas sus ideas
al tiempo que las piensa, siendo capaz, ademis, de comuni-
carlas ripidamente con una diccidn apropiada. Tales son,
pues, las condiciones del alma convenientes a estas gentes
gobernantes.

En cuanto a las cualidades del cuerpo, son las mismas con-
diciones que fueron sefialadas para los guardianes en cuanto
a su buen estado y petfeccionamiento fisico. Deberi, pues,
estar bien dotado para gobernar esta comunidad virtuosa en
cuya estructura deberia haber sido formado previamente,
educindose ademads en el tipo de gobierno que Platén des-
cribe después.

Habida cuenta de ello, no es frecuente que existan gentes
de tal tipo, y esta es la razén de las dificultades que se pre-
sentan para la existencia de tal sociedad virtuosa. Pudiera ar-
gumentarse que si la realidad de dicha comunidad esti con-
dicionada a la existencia de tales hombtes, y si el modo de
ser de éstos con tales cualidades depende de su formacién
en referida sociedad, entonces no existe modo alguno por
el cual pudiese surgir esta comunidad, y asi lo que antes ex-
pusimos como posible ahora resultarfa imposible. La respuesta
serfa, que es posible para los individuos concretos desarro-
llarse con dichas cualidades naturales que antes hemos sefia-
lado, y al mismo tiempo podrian progresar mediante la ob-
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servacion de la norma general comiin cuya adopcién no puede
obviar nacién alguna’® [63]. Ademis, su Ley religiosa par-
ticular no puede estar distanciada de las leyes humanas
naturales, Si tales condiciones estuviesen realizadas, la sa-
biduria estaria ya constituida en dicho tiempo. Tal es la si-
tuacién que existe en nuestro tiempo y en nuestra Ley
religiosa’. Si sucediese que los semejantes a tales hombres
sabios llegaran a ser gobernantes por un tiempo indefinido,
entonces setfa posible que se realizase dicha sociedad.

3. Por qué las sociedades actuales no reciben beneficio
alguno de los fil6sofos y de la sabiduria.  Aclarada mediante
dicha argumentaci6én que la existencia de tal sociedad nece-
sita sobre todo de la sabiduria, Platén vuelve a investigar por-
qué las comunidades actualmente existentes no pueden re-
cibir beneficio alguno de los filsofos y de la sabiduria. Esto
se debe a dos causas:

1. Una es que dichas comunidades injustas no atien-
den los consejos de la auténtica sabiduria ni los miran para
nada. Asi, explica mediante un simil que la relacién del sa-
bio respecto de los ciudadanos de tales comunidades es co-
mo la de un piloto ducho en la ciencia de la navegacién que
no encuentra [354 7] a nadie para que se sirva del arte de
navegar ®. Los marineros dirdin que la navegacién no es na-
da que pueda ser aprendido teéricamente, ni una técnica que
el maestro pueda enseiiar a la tripulacién. Por tanto, si al-
guien les dijese que dicho arte pudiera ser ensefiado tedrica-
mente, lo despreciarfan y prescinditian de él. Por el contra-

5 ENN,, 5,7, 1134b(18)-1135a(5); R., 486b, 4874, 47 le.

6 Se trate de una lectura directa de Aristteles o a la luz de la interpre-
tacién de al-Farabi, Ibn Ruid plantea aqui el problema de la ley natural.

7 Para Ibn Ruid, la ley islimica se acomoda a la ley natural, pero agre-
ga algo muy concreto: que tal condicién se daba en su tiempo, lo que ser-
via para legitimar el poder del sultin almohade.

8 R, 487d-e, 488.
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rio, después alguno de los que mantenfan tal opinién acerca
de la navegacion, acaba siendo el piloto de la nave, sea por
acuerdo de los marinos o bien por medio de alguien que tie-
ne poder. Si el barco estd gobernado por gentes como éstas,
¢no se revolverdn contra el piloto que verdaderamente lo es,
¢ incluso llegaran a menospreciarlo? Pues, &sta es la situa-
cién del sabio en medio de los ciudadanos de estas comuni-
dades impetfectas.

Asi también, les sucederia que su situacién seria la de
los médicos si los enfermos no aceptaran que la medicina es
el arte de curar®; de acuerdo con ello en dichas comunida-
des los médicos no serfan apreciados; y si los médicos les di-
jesen que podian curatlos, setfan capaces de apedrearlos y
matarlos. De aqui que el arte de la medicina s6lo puede per-
feccionarse cuando los enfetmos estin completamente con-
vencidos y se someten a los médicos, pues cualquiera que
esté auténticamente enfermo necesita llamar a la puerta del
médico, como se suele decir. Tal es, pues, la situacién del
sabio entre sus conciudadanos, y por tal causa los ciudada-
nos de hoy no reciben beneficio alguno de la verdadera sa-
biduria.

2.° La segunda causa de esta situacién es la deficiencia
de la mayor parte de los que se consagran al sabert, si en al-
guna ocasion se necesitan aquellas cualidades que hemos di-
cho que constituyen el verdadero saber. Es muy dificil que
exista alguno que posea a la perfeccion dichas virtudes y cuan-
do se le encuentra es muy raro que este conocimiento, a sa-
ber, el filoséfico, sea petfecto °. De tales cualidades virtuo-
sas, una de las mis raras que [64] pueden desarrollarse en
estas comunidades es la bisqueda de la filosofia. Sucede en
esto como en el caso de muchos enfermos cuyos males se agra-
van por la buena comida. Del mismo modo, si falta el lugar

9 R., 489a-c.
10 R., 491.
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y el abono apropiados, las semillas de las mejores plantas aca-
barin como las de las peotes clases. Tal es la situacién de
las naturalezas virtuosas cuando crecen en medio de estas co-
munidades injustas y son mal educadas. Por esto la causa de
los graves males de estas comunidades son tales individuos.
Los caractetes vagos no estin capacitados para desarrollar al-
go grande, y lo mismo sucede con los ruines, y mucho mas
con los violentos. De este tipo de hombres proceden los
sofistas "', que dominan las sociedades, juzgando como al-
go vil lo hermoso, como la sabiduria y las demds virtudes,
y ensalzando las cosas ruines, asi como todos los males poli-
ticos que se asientan en estas sociedades; su pensamiento y
su gobierno en estas comunidades es con mucho la més im-
portante de las causas que conducen a la pérdida de la sabi-
duria y a la extincién de su luz.

En una investigacién de este género no debemos oculta-
ros lo que constituye la parte mis amplia de los caracteres
virtuosos en estas comunidades imperfectas. Si sucediera que
una de tales naturalezas [virtuosas] pudiese salvarse en di-
chas sociedades, se dirfa que Dios, que es el inico que gufa
por medio de su eterna Providencia, lo habria hecho 2. Y
aquellos que buscan la filosofia sin que hayan realizado an-
tes dichas cualidades, como es evidente no sélo no reciben
beneficio alguno en estas sociedades, sino que son los mas
nocivos para la sabiduria [354 »], ya que la mayoria siguen
el camino, sea de las pasiones, sea de las acciones viles en
general, como la violencia y la opresién, no poseyendo vir-
tud alguna, consagrindose exclusivamente a tales acciones,
y hablando falsamente por medio de historias que asustan
a los ciudadanos, formindolos en estas cosas, como la vio-
lencia y otras semejantes. Constituyen, pues, una plaga pa-
ra la sabiduria, siendo la causa de las numerosas desventuras

11 Es una clara alusién a los alfaquies y ulemas.
12 R., 492¢-493a.
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que tienen lugar, como sucede en nuestro tiempo 3. Si por
ventura un auténtico filésofo creciese en medio de dichas so-
ciedades injustas, se encontratia como un hombre que ha cre-
cido entre las fieras, que no estando obligado 2 agredir co-
mo éstas, tampoco estard seguro de que dichas fieras no le
ataquen 4. Se convierte asi en un ser aislado, viviendo la
existencia del solitario; su mejor perfeccién se pierde, ya que
s6lo puede alcanzarse en aquella sociedad perfecta de la que
antes hemos hablado.

Queda asf aclarada cual sea la naturaleza del filésofo, en
tanto que llamamos filosofo a alguien, y que no existe mo-
do alguno de salvar a estas comunidades [65] si no estdn go-
bernadas por personas como aquélla. Lo que pone de mani-
fiesto las dificultades para que tal sociedad llegue a existir,
y cémo puede suceder que dichas naturalezas filoséficas re-
sulten accidentalmente perjudiciales.

4. Del fin altimo del hombre y del sabio. Conviene
volver ahora al modo como debe ser formada esta clase con-
creta, la de los gobernantes, en dicha sociedad virtuosa. Pe-
ro no podriamos comprender el modo adecuado de su edu-
caci6n y formacién si no conociésemos cuil es el fin de esta
clase de hombres que se dedican al gobierno, para lo cual
es indispensable que sepamos previamente su finalidad. S6-
lo entonces podriamos hablar de los detalles de referida edu-
cacién, pues quien no conoce el fin forzosamente no puede
saber el modo de alcanzatlo. Y aunque esta investigacién
pueda ser mis apropiada de la primera parte de esta ciencia
o ética, creo conveniente mencionar algo ahora.

Decimos, pues, que en tanto que el hombre es un ser na-

13 Una observacién tan dura abona mi hipétesis de la tardia redaccién
de esta obra, no mucho antes de que se desencadenara la persecucién con-
tra su autor.

14 R., 496d-497a.
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tural, necesariamente debe tener un fin que es la causa final
de su existencia. Todo ser natural tiene un fin, como hemos
explicado en los libros fisicos, tanto mis en el caso del hom-
bre que es el mis noble de ellos. Dado que la comunidad
es necesaria para la existencia humana, el fin de esta sélo
puede alcanzarse como miembro de dicha sociedad. Es evi-
dente que este fin es necesariamente uno, en tanto pertene-
ce a un ser uno. Y esto deberiamos entenderlo: 1.°) En sen-
tido especifico, en tanto que pertenece a todos y cada una
de las personas, sea cualquiera que fuese su niimero, ya que
vemos que su fin, suficiente o no, es uno numéricamente,
0 2.°) Cortrelativamente, es decir, si algunas perfecciones fue-
ran causa de otra, o una de ellas respecto de las demis, pero
siendo comiinmente una.

Si todos los hombres perteneciesen a una sola clase, siendo
las perfecciones humanas miiltiples, tendria que set posible
que todas ellas fueran realizadas por todos los humanos, ya
que sdlo de ese modo podtia existir como tal cada uno. Pot
consiguiente, sefia necesario que existiera una sola clase de
hombres en esta sociedad, lo que acaso no sea posible. Pero
si la realizacién de todas o de la mayor parte de dichas pet-
fecciones solo fuera posible para algunos hombres, mientras
que los demis estuvieran naturalmente limitados a otras co-
sas distintas que la realizaci6n total de las perfecciones, re-
sultarfa evidente que esta segunda clase de hombres [355 7]
deberia ser la regida y la primera clase la gobernadora. Y
estas relaciones son idénticas a las que mantienen las perfec-
ciones en el alma individual, o sea, que unas estén causadas
por otras,

Las cosas que los hombres pueden considerar como su fin
son muy numerosas sin duda alguna, pero nosotros sélo va-
mos a especificar aqui las que son generalmente admitidas
en nuestro tiempo . Decimos, pues: 1.° Algunos hombres

5 FA, 62,4-6; R., 505.
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afirman que el fin del hombre no es nada distinto de la pro-
teccion y desarrollo de sus cuerpos y el mantenimiento de
sus sentidos, su asociacién lo es tan s6lo por necesidad, y su
fin tiene como finalidad atender sus necesidades. 2.°. Otros
aseguran que ¢l hombre [66] no debe atenerse solamente a
las necesidades, sino que tiene un fin mis alto que la estric-
ta necesidad, lo que parece de acuerdo con lo que acontece
con otros seres naturales. Asi, un animal posee la vista para
poder elegir de un modo no necesario, al contrario del sen-
tido del tacto, ya que es imposible que un animal viva sin
este segundo sentido.

La gente que mantiene esta segunda opini6n referente al
fin del hombre se divide en varios grupos: ) Algunos hom-
bres creen que consiste en la riqueza; &) otros sostienen que
es la gloria; ¢) otros afirman que es el placer ***. Los que
defienden que se trata del placer, se dividen en dos posicio-
nes: I. Algunos opinan que es el gusto de los sentidos, y les
basta con esto sin entrar en su examen y II. Otros mantie-
nen que es ¢l placer intelectual, y 4) Finalmente ottos pien-
san que el fin del hombre consiste exclusivamente en el do-
minio de los demis, guidndolos para que puedan adquirit
todos los bienes de la riqueza, placetes, honotes y cualquier
cosa que se presente como deseable. Lo que las Leyes reli-
giosas existentes en nuestro tiempo mantienen en relacién
con este asunto es que el fin dltimo del hombre esti estable-
cido por la voluntad de Dios, jensalzado sea!, pero que el
Gnico camino para saber este asunto de la voluntad de Dios
es la profecia. Y esto, si se medita sobre las Leyes religiosas,
se divide en estricto conocimiento abstracto, tal como nues-
tra Ley ordena respecto del conocimiento de Dios, jensalza-
do sea!, y en acciones pricticas, como las cualidades éticas
que aconseja observar. A tal propésito, su intencidn es idén-
tica al fin de la filosofia, tanto en el modo como en su finalidad.

15bs R, 505b-d, 507.
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Por esto piensan los hombres que estas Leyes religio-
sas siguen la antigua sabiduria . Es evidente que en opi-
nién de todos éstos, el bien, el mal, lo ttil, lo dafino, lo
bello y lo ruin lo son por naturaleza y no por convencion;
y asi lo que conduce al fin es bueno y bello, y lo que lo im-
pida, es malo y ruin. Esto aparece claramente en estas Leyes
religiosas y especialmente en esta nuestra Ley islimica, y mu-
chos de los habitantes de nuestro pais mantienen esta creen-
cia acerca de nuestra Ley.

S. Critica de los Mutakallimun. En cuanto a la gente
de nuestra comunidad llamados muzakallimun, se inclinan
a pensar en su interpretacién de la Ley islimica que lo que-
tido por Dios no posee una naturaleza propia, sucediendo
todo del modo como lo desea, es decir: que la voluntad de
Dios, jensalzado sea!, es arbitraria. De acuerdo con esto na-
da es honesto o ruin per se sino por su determinacién, y del
mismo modo el fin del hombre esti predeterminado; lo que
ha llevado a éstos a defender que los atributos mediante los
cuales Dios, jensalzado sea!, es designado en la Ley islimica
[355 ], son operaciones de su accién. Su voluntad se exten-
deria, pues, a todas las cosas incluidas también las particula-
res; luego todos los seres serfan meramente posibles. Esto apa-
rece asi a menudo en la interpretacién del Derecho islimi-
co. Asi, Dios jensalzado sea!, es enunciado ptimariamente
por sus atributos, intentado demostrar que existe del modo
como ensefian, sin preocuparse de si estos atributos lo son
de dicho modo. Pero estin tan empefiados en defender su
explicacién de dicha cuestién que no se preocupan en estu-
diar si esto que ven tan claramente en la Ley islimica es co-
mo ellos piensan. Como resultado llegan a [67] una opinién
cercana a la sofisterfa, muy alejada de la naturaleza del hom-
bre, y del auténtico contenido de la Ley islamica. Tal, pues,

16 Reiteracién de las ideas del Tahdfut al-Tahifut y del Fagl al-maqal.
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es la opinién del vulgo respecto al fin del hombre y su felici-
dad, la demostracién de tal absutdo es muy ficil de
realizar V.

En cuanto a la opinién de los filésofos, la indicaremos
cuando ttatemos de que sblo difieren en lo que se refiere
a la parte racional del alma. Volviendo, pues, al asunto de
que nos ocupamos, que es la investigacion acerca del autén-
tico fin del hombre, aceptando lo que ha sido establecido
por el fisico sobre ello, nos atenemos a lo que justamente
aparece en dicha ciencia natural.

6. Las bases fisicas del fin del hombre. Decimos, pues:
una parte de esta ciencia que compartimos con el fisico es
la referente al asunto que estamos investigando. Los fisicos
consideran dicho fin como una perfeccién del cuerpo, com-
parindolo con las otras perfecciones, si es que hubiere mis
de una perfeccién. En cuanto a las perfecciones humanas,
ninguna de ellas existe naturalmente, salvo las estrictas dis-
posiciones o principios que conducen a la realizacién de las
demis perfecciones y en la naturaleza no existe una necesi-
dad absoluta de que sean completamente realizadas a la pet-
feccién; mis atn: s6lo podemos realizarlas mediante la vo-
luntad y la pericia; y quien alcanza este saber asf lo conside-
ra también en este aspecto, 0 sea: que su causa eficiente es
la libre eleccién y la voluntad.

Asi pues, afirmo que en los libros fisicos ya se ha sefialado
que el hombre estd compuesto de alma y cuerpo, y que la
posicién del cuerpo respecto del alma es la de ser su mate-
ria, y la del alma ser la forma, existiendo la matetia en razén
de la forma, y la forma por las acciones y pasiones resultan-
tes de ella misma. Asi pues, la perfeccién y el fin del hom-
bre deben apoyatse en las operaciones que de un modo ne-
cesatio tesultan de un alma. Pero también se ha explicado

17 Esta critica de los mutakallimin, y de los alfaquies que scguian tales
ideas, reproduce el anilisis del Fag/ al-magal.
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que las acciones humanas son de dos clases: 1.° comunes a
ély a otros seres naturales, simples o compuestos, siendo co-
munes porque proceden de una forma comin; 6 2.° especi-
ficas, resultando éstas de formas propias. Se ha dicho que
lo que el hombre tiene de comiin con los otros cuerpos sim-
ples es la facultad apetitiva; la tendencia que resulta de di-
cha facultad en esta forma no procede del alma, ni las accio-
nes operadas pertenecen al alma.

Respecto a lo que el hombre tiene de comiin con los cuer-
pos compuestos, va se ha explicado que es un alma necesa-
riamente. Dichos cuerpos son de dos clases: vegetales y ani-
males. Las plantas con los animales tenemos en comiin las
facultades sensitiva y motora [356 7]; respecto al apetito, una
parte es en cierto modo comin y en otro diferente [68). Pa-
ra el hombre culto es evidente la necesidad de la facultad
racional, y que ésta tiene dos partes: razdn prictica y razoén
tedrica. También resulta claro que la relacién de las formas
comunes con las especificas es la misma de la materia res-
pecto de la forma, y que el hombre es tal solamente en ra-
z6n de su forma propia, ya que ése es su modo de ser. Sien-
do lo que es por medio de su forma especifica, de ello resul-
ta que sus acciones le son propias 3.

7. Fin del hombre y felicidad humana. Habiéndose es-
tablecido esto, la bondad o maldad de algo reside exclusiva-
mente en sus acciones. Por ejemplo: una buena melodfa s6-
lo se origina de la buena pulsacién de las cuerdas, y una ma-
la por dicha misma accién mal hecha. De igual modo, la bon-
dad o maldad de las acciones humanas se apoyan necesatia
y exclusivamente en sus operaciones especificas. Asi pues, el
finy la felicidad del hombre se alcanzan solamente si dichas
acciones proplamente suyas son realizadas del mejor y mis

18 [bn Ruid sintetiza los principios genéricos expuestos en sus obras so-
bre el De anima.
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excelente modo. Por ello se ha dicho al definir la felicidad
que es una actividad del alma racional de acuerdo con lo re-
quetido por su propia virtud. Y puesto que las partes del
alma racional, segiin lo antes explicado, son de varios géne-
ros, las virtudes serdn de mds de una clase, y las perfecciones
serdn también miltiples.

Como se ha expuesto, el alma racional tiene dos partes:
razén practica y razén tedrica; consiguientemente, unas pet-
fecciones son tedricas y otras pricticas. Pero como la parte
apetitiva es una de las partes del alma, resultaria que el hom-
bre estaria solicitado por sus tendencias y lo relacionado con
éstas, pero también este respecto depende de la razén. Hay,
pues, tres petfecciones: virtudes dianoéticas, virtudes mota-
les y artes pricticas. A su vez, las artes pricticas son de dos
tipos: uno de ellos, en orden a la realizacién material de sus
acciones, s6lo necesita del conocimiento de los principios ge-
nerales del arte; el otro, para la realizacién de sus operacio-
nes, exije ademds la previa deliberacién y el conocimiento
de las reglas generales con la que estd asociado. En tanto que
esto se verifica en todos y cada uno de los sujetos relaciona-
dos con el arte, y de acuerdo con el tiempo, lugar y demis
condiciones, esta parte de la razén se distingue de la otra,
y su acabamiento no es sino su perfeccién. Resumiendo, las
petfecciones son cuatro: virtudes dianoéticas, artes practicas,
vircudes cogitativas y virtudes morales. Por tanto, ha queda-
do patente que las perfecciones humanas son miltiples.

Habiendo dicho que si las petfecciones se realizan en un
ser concreto, una debe ser la causa de las otras —pres-
cindiendo de si su existencia es posible en todos los in-
dividuos concretos o sblo para alguno—, resultari evidente
que no pueden darse en todos los hombres. Cada tipo con-
creto existird exclusivamente en una clase especifica de ciu-
dadanos, salvo jpardiez! en el caso de las virtudes morales
que son comunes, como la templanza. Por tanto, es necesa-
rio que dichos tipos de hombres se estructuren de acuerdo
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con el orden de referidas virtudes éticas [69], fundado en
la relacién respecto de la mis elevada, en tanto que la razén
de su categorfa en el individuo concreto debe ser la misma
que en la colectividad. Esto se adecta con el resultado de
la necesidad social de la vida humana: el desarrollo de todas
las virtudes. [356 7]. Pues si en cualquier individuo se diera
la posibilidad de realizar todas y cada una de las virtudes,
cada uno serfa a la vez gobernante y gobernado, sefior y siet-
vo, y la naturaleza habria hecho algo en vano, ya que todos
ellos podrian ser gobernantes, lo cual es imposible en tanto
que el sefior necesita mandar sobre alguien.

Si fuera posible que estas perfecciones se encontrasen com-
binadas en un hombre, esto serfa considerado como dificil
e incluso como milagroso. Lo habitual es que todos y cada
uno de los tipos humanos tengan una de dichas perfeccio-
nes como se ve claramente si nos fijamos en los hombres con-
cretos. Como ya hemos explicado lo que son las perfecciones
humanas y las virtudes del alma, y se ha visto como unas
necesitan de otras, y como algunas se convierten en tales vir-
tudes en razdn de la causa por la que existen todas ellas, aun-
que ésta no lo sea por causa alguna, como en el caso del ser
que es per se y los restantes lo son por otros: luego, pot tan-
to, aquélla serd la perfeccién y felicidad dltimas del hom-
bre. Y esto es lo que debemos investigar.

8. Las artes pricticas y la politica. Decimos pues: en
el caso de las attes pricticas vemos que originariamente pro-
ceden de la necesidad, debido a las deficiencias inherentes
a la condicién humana, y no existirian sin ésta, como no se-
tia posible la vida de ciertos animales sin sus peculiaridades
y hibitos naturales; asi, las celdillas hexagonales de las abe-
jas, o la tela de las arafias. Respecto de la parte tedrica ya
aparecia en los libros fisicos que la naturaleza del hombre
no esti fundada en la necesidad, sino en la perfectividad,
ya que lo que existe en razén de ser mejor debe preferirse
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a lo que solo existe por necesidad. Por tanto, esta parte de
la razén, es decir, de la prictica, estd fundada necesariamente
en la tedrica, lo que coincide con lo que sabemos de su ca-
racter. Es evidente, pues, que dichas artes existen origina-
riamente en razéon de sus acciones, como éstas en funcién
de la justicia. Ahora en virtud de la adquisicién de las artes
un hombre deberi ser gobernado y vasallo, y otro deber ser
sefior. El sefior lo serd en virtud de una disposicién por la
cual estd mds capacitado para el gobierno; y este habito no
es nada diferente de la parte de la razén llamada teérica.
El modo como esta parte de la raz6n ensefiorea sobre la otra,
es decir, sobte la prictica, en el alma individual, es el mis-
mo como el de quién posee las disposiciones para adquirir
las ciencias tedricas para gobernar a aquellos cuyos hibitos
naturales s6lo son adecuados para las artes pricticas. Luego
estos Gltimos son siervos por naturaleza [70] y deben ser na-
turalmente gobernados. Esta relacion de cada una de estas
dos partes del alma es necesariamente una cotrelacién, es de-
cir: la relacién del gobernante y del gobernado.
Podriamos enunciar esto diciendo que dichas artes pricti-
cas se han ido extendiendo y desarrollando un arte de go-
bernar llamado el arte politico, siendo evidente que las cien-
cias tedricas son necesarias para que tal arte pueda existir;
en este sentido, las ciencias tedricas sdlo son la preparacién
para la accién, aunque por medio de ellas el hombre alcance
otros beneficios. Entre ellas y las otras artes pricticas no exis-
te mis difetencia que estas Gltimas ponen su intencién en
las primeras y que las artes pricticas exigen que su otienta-
cién esté en las ciencias tedricas que las preparan en razén
de los fines de estas Gltimas. Asi las ciencias teéricas, en re-
laci6n con las restantes artes directivas [357 7], estdn en idén-
tica posicién con las artes que exigen su gobierno, como el
arte de la agricultura respecto de un cultivo agricola concre-
to a €l subordinado. De acuetdo con esto las ciencias te6ti-
cas y las artes pricticas pertenecen a un mismo género y sélo
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se diferencian por su mayor o menor excelencia. Esta opi-
nién suele ser mantenida por algunos de los presuntos filo-
sofantes de nuestto tiempo, aunque sus especulaciones es-
tén dirigidas a dilucidar cuestiones basadas en opiniones no
criticas, y sin enfocarlas de acuerdo con el orden natural y
el estudio 16gico .

9. Las ciencias tedricas y la politica. Decimos, pues, que
la especulacién del saber teorético y particularmente el de
la fisica y la metafisica, no son quehacer prictico, y el querer
no tiene efecto alguno sobre su existencia, lo que es eviden-
te per se pata quien ha sido formado en estos saberes. Sien-
do asi que el objeto de estas ciencias son tales que su modo
de ser no nos pertenece, es evidente que no estin dispuestos
prima intentio y esencialmente a la accidn; pot medio de ellos
el hombre no sitve a los demis directamente. Mis aiin: res-
pecto al orden de lo deseable, su existencia en el hombre
resultarfa nula y vana. Esto puede comprendetse mejor ad-
virtiendo lo siguiente: se ha establecido en la filosofia pri-
mera que el ser puede ser de dos clases: sensible e inteligi-
ble; el ser inteligible es el principio del sensible, constitu-
yendo su fin, forma y causa eficiente; la existencia del sensi-
ble en los inteligibles de las ciencias tedricas pertenece al mo-
do de la existencia inteligible. La finalidad del hombre en
tanto que ser natural es desarrollarse en su ser tanto como
pueda hacerlo su naturaleza. Asi, pues, la relacién del ser
humano inteligible respecto de los otros modos del ser del
hombre, pues es alma y cuerpo, es una simple relacién exis-
tencial inteligible del ser sensible. Lo mismo sucede en cuanto
a la relacién entre lo adquirido por la voluntad respecto de
los restantes actos volitivos [71].

19 Es muy dificil precisar quiénes fueron dichos presuntos filosofantes,
posiblemente pensadotes cercanos a la Mu ‘7azila, restos de la escuela bazmi

o autores como Ibn al-Sid, en una palabra: quiénes no podian ser incluidos
entre los falasifa.
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Supuesto lo anterior, su dominio sobre los actos volitivos
consistitia en el primado del ser inteligible sobre el ser sensi-
ble, y el modo de fundamentar los principios de los actos
volitivos serfa el mismo como el ser inteligible confiere la exis-
tencia al ser sensible dependiente de él. Peto se ha estableci-
do que éste no es el modo como el inteligible sitve al sensi-
ble, y atin mis, que el sensible tanto procede del inteligible
como necesita de €. Por tanto, las ciencias tedricas son real-
mente Gtiles y necesarias pata la accién, del modo como se
ha dicho del ser inteligible que es necesatio respecto del ser
sensible. La primacia de esta parte de la sociedad sobre las
restantes es semejante al primado del ser inteligible sobre
el ser sensible. Puede, pues, verse en este tratado que las ar-
tes pricticas, sean facultades, disposiciones de gobierno u ofi-
cios ministeriales, s6lo existen en razén de las ciencias teéti-
cas. A fe mia, el vulgo opina respecto al ser de dichas artes
pricticas justamente lo contrario de lo que se predica res-
pecto de las ciencias teéricas, diciendo que los inteligibles
de dichas artes [357 »] no son prima intentio la causa de sus
operaciones, sino que su exclusiva finalidad es un buen y ex-
celente discernimiento, y que las acciones y efectos resultan-
tes son accidentales; serfa asi como el orden que aparece en
el movimiento de los cuerpos celestes. Por consiguiente,
las artes pricticas son simples virtudes, llegindose incluso a
pensar de dichas artes pricticas que utilizan el razona-
miento.

10.  Las artes pricticas y las virtudes estin regidas por e/
saber tedrico. De estas cualidades positivas que resultan de
estas artes, los que se dedican a un arte concreto consideran
que dicha técnica comprende el conocimiento de todas las
cosas, como vemos que los médicos piensan de su saber. Pe-
ro la verdad es que los inteligibles de dichas artes se estable-
cieron al principio sdlo en funcién de su actividad, y si por
medio de ellos se percibe algo es accidentalmente. Si lo que
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es comprendido es considerado como el fin de un arte, lo
es como perteneciente a otro género, el término 4re se pre-
dicaria de él por analogia, del mismo modo que el término
miisica, que unas veces se refiere al arte prictico de la ejecu-
cidn concreta y otras a la ciencia musical tedrica.

En relacién con las virtudes dianoéticas, en este caso tam-
bién es evidente que son tales por causa de los inteligibles
tedricos. La existencia de dichas virtudes, o la de la mis no-
ble de ellas, es la causa de las artes. Estas, como se ha ex-
puesto en este tratado, existen en razoén de los inteligibles
tedricos. De aqui, que resulte evidente que dichas virtudes
dianoéticas se dividen del mismo modo que referidas artes.
En absoluto, sélo un arte manda sobre todos los demis: el
llamado arte politico, como del mismo modo sélo la facul-
tad racional gobietna la realizacién concreta de las acciones
de referido arte [72].

En el caso de las virtudes éticas, también lo son a causa
de los inteligibles tedricos por varias razones: primero, co-
mo se ha explicado en los libros fisicos, porque el apetito
y el deseo presentan dos aspectos: uno se enfrenta con la ima-
ginacibén y el otro con la razén y el pensamiento. El apetito
respectivo de la imaginacidén necesariamente no es exclusivo
del hombre, sino que esti relacionado con el animal en cuan-
to tal; el apetito enfrentado con la razén y el pensamiento,
es el especifico del hombre, y la existencia de una tendencia
de tal caricter estd relacionada con la condicién humana. Las
virtudes éticas no son nada diferente de dicha parte de no-
sotros que se mueve hacia lo que la razén juzga que debe
ser, y del modo y en el tiempo considerados como conve-
nientes. Es evidente, pues, que dicha actividad pertenece ex-
clusivamente a la parte teérica del alma, y por ello, esta par-
cela adquiere las vircudes de potencia racional.

La parte racional es, pues, en verdad, la mis elevada, la
mis noble, y la mas digna de ser elegida. También algunos
animales pueden participar en sentido analégico de dicha
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parte moral, como la modestia respecto del leén %, pero
solo es una virtud especificamente humana cuando esta apo-
yada en el pensamiento y la razén; y cualquier cosa que sea
causa del caricter del ser de otra, posee dicho caricter en un
grado mis alto. También puede observarse esto en el caso
de dichas virtudes cuando se trata de las relaciones huma-
nas. Por ejemplo, la justicia existird solamente en razén de
las relaciones sociales; la templanza, por causa de los place-
res que obstaculizan las acciones nobles; la fortaleza, por las
cosas [358 7] dafiinas, y la liberalidad, por la riqueza. Desde
el punto de vista de la ciencia teérica, aparece como algo evi-
dente que el hombre, por su propia condicién, no se inclina
a las virrudes morales si no sirve a los demis. Ademis, estas
virtudes son mds aptas para set realizadas concretamente que
las ciencias tedricas, y mas adecuadas para la vida y las nece-
sidades corporales, aunque no sélo del cuerpo, sino también
de Jos 6rganos y de los eventos exteriores. Asi, la liberalidad
necesita de la riqueza para que con €sta puedan realizarse
actos liberales; del mismo modo el justo operari actos de jus-
ticia, y el valeroso necesitari de la fuerza y del auxilio.
En relacion con las ciencias tedricas, las mds consistentes
de todas son las mis desmaterializadas, hasta el punto de
pensar que son en cierto modo eternas; pues, de cualquier
modo, parece evidente que lo mis separado de la materia
es lo mas noble. Este tipo de perfeccionamiento, a saber, el
moral, esta considerado respecto de la perfeccién tedrica co-
mo una condicién previa sin la cual es imposible alcanzar
el fin. Se piensa asi que dicha perfeccion es el fin Gltimo a
causa de su proximidad del fin Gltimo real. Resumiendo: de
todo esto resulta que las perfecciones humanas son de cua-
tro clases y que todas lo son por causa de la perfeccién teé-

rica [73).

20 E} ejemplo de! leén aparece en 1bn Bajya (Avempace), Régimen de!
solitario, ed. Asin Palacios, Madrid-Granada, 1946, p. 55; trad. p. 93.
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En cuanto a las virtudes morales, lo son o bien en razén
de las artes pricticas o vicevetsa, o bien que ambas estén uni-
das, es decir, que algunas artes lo son gracias a las virtudes
y algunas virtudes gracias a las artes, lo que es un tema que
merece una consideracién mis profunda. Pero es evidente
que la perfeccion moral que rije a todas las restantes virtu-
des esti necesariamente unida a la facultad racional que las
gobierna. Si la relacién de la virtud que dirije con la facul-
tad racional rectora es del mismo tipo de la adecuacién de
la facultad racional con el arte al que gobierna, entonces se-
ria necesariamente la razén del arte que rije. Lo mismo su-
cede en el caso de las otras artes que no pertenecen a este
tipo de virtud. De acuerdo con esta relacidn, las artes pricti-
cas son consideradas como una condicidén preparatotia; pues
si la adquisicién de las virtudes morales es necesaria para un
saber, lo es solamente para que la actividad del arte pueda
ser mis perfecta y laudable, como es evidente per se; sin em-
batgo, se da el caso de que ambas lo son gracias a la parte
tedrica.

11. Sobre cuidl sea la indole de la perfeccion dilti-
ma. Cuanto hemos dicho referente a la analogia entre di-
chas perfecciones humanas es una cuestién disputada entre
los peripatéticos. Pero, como esta parte tebrica no la posee-
mos desde el comienzo en su perfeccién definitiva y en acto,
su existencia es potencial. Como se ha explicado en la Fisica,
todo cuanto existe potencialmente o posee mezcla de potencia
en su ser, sélo puede alcanzar su perfeccién dltima por lo
que existe en acto, sin mezcla alguna de potencia. Luego para
que nosotros podamos llegar a ser y alcanzar la perfeccion
y el acto, es decir mediante un acto de eleccién y libertad,
no basta con la propia naturaleza para realizarlo. Entonces,
¢cudl es esta perfeccién que nos cotresponde tealizar y que
constituye el fin a alcanzar en nosotros mismos? ¢Se trata
de las ciencias teéricas, o de otro tipo o universo mis noble
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que las ciencias especulativas? y si fuera diferente de las cien-
cias teoréticas, ¢se trata de algo intrinseco a nosotros, o cuya
substancia sea extrinseca a nosotros?

Decimos: algunos sostienen que las ctencias tedricas son
eternas, existiendo en nosotros en acto y habiendo sido ad-
quiridas sus naturalezas desde jovenes, teniendo en este modo
una existencia potencial pasiva; luego, o bien son las formas
[358 v] separadas propuestas por Platén, o es el intelecto
agente u otra inteligencia inferior en rango ?'. Es evidente
que si se aceptase esto la perfeccién humana no setfa alcan-
zada por medio de la voluntad, en tanto que existitia en su
ausencia con anterioridad al acto voluntario.

Sin embargo, la voluntad est4 asociada con su concepcién
en tanto se relaciona con la definicién de las perfecciones dl-
timas, y a tales efectos se toma como una premisa para la
definicién del fin [74]. Si, por el contrario, se afirmase que
se trata de algo adquirido exclusivamente por nuestra volun-
tad —es decir: que nosotros tomamos de otro las perfeccio-
nes Gltimas cualquiera que sea el modo de adquisicién por
nuestra naturaleza—, sin embargo dicha perfeccién no po-
dria ser alcanzada por nosottos sino como una relacién por
cuya conexién con nosotros somos lo que somos. Se sabe que,
si esta adquisicion estd relacionada con la voluntad, sélo lo
estd en sentido diferente que en los modos anteriores por
los cuales la voluntad no estd unida con aquello por lo cual
nos realizamos. Ademis, la voluntad esti asociada con la exis-
tencia de una relacién por la cual el intelecto agente culmi-
na nuestra perfeccion.

En cuanto a los que afirman que las ciencias tedricas no
son eternas, sino que son las perfecciones Gltimas, la perfec-
ci6én humana resultante setia lo que la voluntad realizase por
si misma. Respecto a los que mantienen que las ciencias te6-
ricas no son eternas y que la petfeccién tltima procede de

21 F S, 71(10)-72(14).
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las inteligencias separadas, resulta evidente que la culmina-
cién alcanzada tendria dos modos: perfeccién primera y dl-
tima; la primera es lo que el mismo adquiere per se, la se-
gunda, lo que alcanza mediante la unién con el intelecto
agente, lo que necesita ser explicada en el tratado De anima
de los libros fisicos.

Volvemos, pues, a lo que nos referimos antes acerca de
lo que Platén dice sobre el modo de educar a esta clase de
gente.

12.  El sentido del mito de la caverna. Decimos que Pla-
ton compara la relacion de este tipo de hombres con los de-
mas, en cuanto al modo de conocer, afirmando que la masa
se asemeja a ciertos hombres que han vivido en una caverna
desde nifios, sin salir nunca de ella; miran cuidadosamente
cuanto hay en la cueva, sin poder volver su rostro a la aber-
tura de la caverna . En la entrada de la gruta existen imé-
genes de otros tipos de seres; a sus espaldas hay una fogata
que sblo les permite ver las sombras de dichas imdgenes so-
bre los muros de la cueva. En esta situacién sélo pueden co-
nocer las sombras de las imagenes proyectadas sobre el muro
de la caverna, creyendo que la realidad son esas sombras .
El sabio que sale a la entrada de la cueva, ante la luminosi-
dad resplandeciente, y ve las cosas como realmente son a la
luz del sol, se encuentra que sus ojos se han acostumbrado
a la oscuridad y que le es imposible mirat, como sucede al
hombre que de pronto sale de una gruta a la luz solar .
Por esto, es imposible para este tipo de hombres que desean
conocer esforzarse en el aprendizaje de las ciencias, porque
encuentran penosa la abstraccién y.consideracién de los in-
teligibles.

2R, 514.
3 R, 515.
24 R., 516a-b.
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El método conveniente que debe seguitse con ellos para
conducirles adelante gradualmente, paso a paso, a mirar las
cosas, es como el de quien las contempla primero a la luz
de las estrellas y de la luna para después poder mirarlas en
presencia del sol. Asi, del mismo modo debe conducirseles
gradualmente, poco a poco, dirigiéndoles al principio a lo
mis facil de aprender # [75]. Y respecto a la ciencia con la
que debe iniciarse el estudio, es evidente que es la aritméti-
ca, [359 7] pues junto con los hijos de los guardianes ya fue-
ron formados por medio de la gimnasia y de la misica. El
fin de la educacién fisica es evidentemente el desarrollo del
cuerpo; peto en el caso de la misica por medio de la cual
se les transmiten las narraciones, conviene recordar que di-
chas historias no proporcionan la facultad mediante la cual
el hombre puede alcanzar los inteligibles de las ciencias ted-
ricas. Por esto, dicho saber debe pertenecer necesariamente
a las ciencias tedricas, y serd el mis ficil de los estudios ma-
temdticos, pues del contenido de las cuatro ciencias mate-
miticas: aritmética, geomettia, astronomia y misica, la pri-
mera sobresale a este propésito, es decit, en cuanto al estu-
dio, por la gran amplitud de su contenido. Asi pues, la arit-
mética es la mis ficil y més comiin desde todos sus aspectos,
seguida de la geometria, la astronomia y, por ltimo, de la
miisica. Parece deducirse de la indole de estos saberes que
los sabios deben iniciatse por las ciencias matemiticas, aun-
que sus inteligibles no existan en la naturaleza de un modo
real; asf aparecen entre ellos el concepto de infinito. Por lo
general sus inteligibles son inteligibles incompletos, ya que
no son aprendidos como objetos concretos, sino como las
ideas de estos. Por esto Platén divide los inteligibles en dos
grupos: a los del primero los llama propios y constituyen las
ideas de las cosas reales; los segundos son los inteligibles de
las apariencias de las cosas, como los entes de las ciencias

2 R., 521d-522¢c.
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matemiticas . Piensa, asi, que sucede con los inteligibles
lo mismo que con los sensibles: del mismo modo que exis-
ten sensibles que son percibidos por medio de sus esencias
y otros que son percibidos por medio de las imagenes —de
la misma manera como algunos sensibles son percibidos al
reflejarse en un espejo—, asi sucederia en el caso de los inte-
ligibles.

13.  La formacion matemdtica. Como sabemos, los pro-
blemas de las ciencias matemdticas son infinitos, lo mismo
que sus objetos, y su desconocido modo de set sélo puede
ser determinado por el metafisico. Platon precisa que desde
el punto de vista de las perfecciones humanas no pertenecen
a otra ciencia tebrica, afirmando que se trata de ciencias cu-
yos principios y fines son desconocidos, conociéndose tan slo
lo comptendido entte los principios y los fines. Siendo asi,
las ciencias matemdticas inicial y esencialmente no concerni-
tian a la perfeccion humana, como sucede con la fisica y
la metafisica. Sin embargo, se diferencian a este respecto par-~
ticularmente en que estas dos Gltimas ciencias toman de aque-
llas los principios para investigar el fin, como la ciencia divi-
na toma el niimero de motores de la astronomia, y tal dife-
rencia lo es, no respecto a sus naturalezas, sino también en
cuanto a las pattes de la ciencia particular [76]. Es evidente
que la mayor parte de las ventajas y de los contenidos que
adquirimos de la formacién matemdtica constituyen todo el
desarrollo y la preparacién de la inteligencia para el estudio
de dichas dos ciencias filtimas. También nosotros debemos
decir que lo alcanzado en referidas ciencias matemiticas es
tan solo la accién formativa, a pesar de que algunos de sus
estudiosos a veces vayan algo mis alld, como piensan mu-
chos de la geomettia y de la misica.

Los.objetos de que se ocupan las matemiticas son tanto

6 R, 526c, 530d y 533b-d.
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de indole natural como artificial. Pot ejemplo cuando se con-
sidera que un widngulo {359 ] equildtero debe tener nece-
sariamente tres de sus lados que salen de los centros de dos
circulos iguales, y que dos de sus lados arrancan de la base,
encontrindose en el punto de interseccién de las dos circun-
ferencias, no importa que se trate de un tridangulo real de
madera o metal, o de algo artificial o genérico, pues se refie-
re tanto a los objetos naturales como a los artificiales; por
lo demds, los objetos concretos presupuestos por dichas cien-
cias sdlo se pueden encontrar realizados en la materia. Si lo
que estudian estas ciencias comptendiesen lo que tienen di-
chas figuras geométricas, deberian investigarse sus cuatro cau-
sas es decir: la materia, la forma, la causa eficiente y el fin,
pero es evidente que sélo se estudia la causa formal.

Los matematicos necesitan objetos individuales con los que
se relacionan estas ciencias, y en su trabajo echan mano del
conocimiento complementatio concreto mediante el cual co-
nocen las ciencias matemdticas. Asi, si alguien desea hacer
un tridngulo equildtero de madera, no tiene suficiente con
lo que dice Euclides al principio de su libto acetca de la cons-
truccidn tedrica de un tridngulo equilatero, sino que necesi-
ta del oficio de carpintero, como es obvio para quien es du-
cho en estas ciencias. Tal como lo hemos caracterizado, el
objeto de la ensefianza de las ciencias matemaiticas a esta clase
de hombres es inicial y esencialmente su formacién, aunque
también se afiada, como dice Platdn, los saberes pricticos
necesatios para su utilizacién ¥. Asi, cuando se trata de los
guardianes, también tienen necesidad del conocimiento de
los ndmeros y de las medidas para situat a los hombtes en
los combates y maniobrar diestramente, y de las mediciones
para plantar los campamentos. Del mismo modo, también
es necesario el conocimiento de las estaciones y de los meses,
tanto para los navegantes y los caravaneros, como para el

27 R., 526d-527d.
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hombre en general; la prictica de la misica les es necesaria
en cuanto se trata de algo establecido en esta sociedad. Tal
es lo que Platén menciona sobre lo primero que debe estu-
diarse.

Platén sostiene estas ideas debido a que la 16gica no exis-
tia en su tiempo, pero como ahora existe, conviene que el
estudio se inicie con la 16gica, después se [77] continuari con
la aritmética, seguida de geometria, miés tarde con la astro-
nomia, luego la teotia musical, a continuacién la 6ptica, pa-
sando a la mecinica, la fisica y, por tltimo, a la metafisica.
Sin embargo, los antiguos estaban divididos acerca de si era
obligatorio comenzar por la 16gica o la matematica. Algu-
nos sotenian que la légica fue desarrollada exclusivamente
para fortalecer la inteligencia y preservar del error, constitu-
yendo el punto de partida necesario para elevarse hasta las
ciencias profundas como la fisica y la metafisica; para las cien-
cias matemiticas no se necesitaria la 1gica, debido a su faci-
lidad y a su escasa relacién con la materia. Pero, si esto fuera
como dicen y la 16gica no fuese necesaria para el aprendizaje
de las ciencias matemaiticas, el estudio de éstas resultaria in-
dudablemente mejor tras el conocimiento de aquélla; y co-
mo nosotros buscamos tan s6lo lo mejor para los estudios de
esta clase de hombres [360 7], conviene comenzar con el arte
de la l6gica.

14.  La formacion poético-musical, Como antes ha di-
cho Platén, las normas deben establecer que los estudios se
inicien con la misica 2, Cuando los jovenes llegan a los die-
ciseis o diecisiete afios, tras haber perdido las disposiciones
inadecuadas cuyo rechazo es condicién indispensable para
la formacién, deben entrenarse en la equitacién hasta los
veinte afios. Tras dominatla, continuardn con el estudio de
la filosofia, de acuerdo con el orden antes especificado. Pla-

28 R., 537.
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ton no mantiene que deban empezar con el estudio de la
ciencia antes de referidos afios, ya que su pensar no esti aiin
totalmente desarrollado, ni estd petfeccionada su tazén; vy,
ademis conviene que se les haya aclarado el sentido ejem-
plar de las narraciones en las que han sido educados, para
que no puedan ser ridiculizados y puedan refutarlos ante la
masa y aplastarlos con sus objeciones . Y esto en razén,
como dice Platén, de su posicién respecto a las historias y
narraciones con que fueron formados, que es como la de
alguien que fue criado con quienes consideraba como a sus
padres, y al crecer y valerse por si mismo se da cuenta de
que ambos no lp son, y que su padre y su madre son
otros 3. ;No opinaréis que aquella estima inicial desapare-
ceria de sus almas hasta el extremo de que a veces llegarian
a reirse de ambos? Tal seria el caso si esta clase de hombres
pusieran sus manos sobre la ciencia antes de tiempo; en su
celo y presteza, destrozarian las narraciones con argumenta-
ciones inadecuadas, como un cachorro desgarra las vestidu-
ras de cualquiera que tiene cerca. Podéis ver claramente esto
en lo que sucede frecuentemente con los presuntos filésofos
de dichas sociedades nuestras, siendo la mas dafiina de las
cosas en relacién con esto [78]. Por lo demis, no cesarin de
formarse en la ciencia hasta que alcancen los treinta afios y
hayan completado todas sus partes.

Cuando alcancen los treinta y cinco serin encargados del
mando del ejército, que ejercerin durante quincg afios *. Al
cumplir cincuenta afios se encuentran ya preparados para go-
bernar dicha comunidad virtuosa y mandarin sobre ella.
Cuando en razdén de su edad sean demasiado débiles para
aquello, como dice Platén, volverin a las Islas Afortunadas,
peto por Isias Afortunadas quiere decir, a mi entender, con-

29 R., 539b-c.
30 R., 538a-c.
31 R., 540a-b.
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sagratse a estudiar la idea del bien, en cuya existencia crefa
Platén. Si existiese alguien que considere que hay un bien
para el hombre que existe por si mismo, pensard que la rea-
lizacién de las restantes virtudes impide la meditacion sobre
aquél; y es por esto, creo yo, por lo que Platén afirma que
al final de sus vidas los sabios se aislaran para s6lo meditar
sobre el bien.

15. Retiro y honra de los gobernantes.  Dice Platon que
conviene que se sefialen para todos los ciudadanos ciertos dias
para conmemorar las virtudes de los gobernantes, presentan-
do oftendas, realizando sactificios y por lo comiin elevando
plegarias del modo como es tradicional entre las gentes del
pais 2. Y lo mismo en el caso de la formacién de las muje-
res naturalmente dotadas para poder mandar, pues ya he-
mos dicho que las mujeres deben compartir con los hom-
bres todos los deberes de los ciudadanos. Plat6n asegura tam-
bién que el gobierno de la comunidad quedatia asegurado
adecuadamente si dicha sociedad poseyese mis de un hom-
bre que pueda atenderla llegado el caso.

16. El modo posible de realizar la sociedad mode-
Jo.  Concluye Plat6n esta parte, haciendo un resumen acerca
de la manera de realizar del mejot modo posible esta socie-
dad virtuosa. Antes habia dicho que el nacimiento de dicha
sociedad s6lo es factible si aconteciere que alguien cuyas con-
diciones fueren las exigidas a los sabios, fuese hijo del rey
[360 7], o que gobernase dichas sociedades de un modo con-
veniente, con dignidad, alta pertinencia, honorabilidad, po-
der, etc. Si asi sucediera, la manera de desarrollar tal socie-
dad seria la siguiente: el buen gobierno cuidatia especial-
mente de los ciudadanos que tuviesen aproximadamente mas
de diez afios, enviindolos a las aldeas y les cogeria a los hi-

32 R., 540b-c.
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jos, a los que se educatian en las disciplinas y del modo co-
mo antes se ha descrito *. De este modo, el desarrollo de
dicha sociedad serfa mis ripido, facil y mejor. Sabed, pues,
que segin Platon esta es la forma 6ptima para el nacimiento
de la ciudad virtuosa.

También es posible que llegue a realizarse de un modo
diferente, aunque s6lo tras de un largo tiempo. Esto suce-
deria después de una larga ¢ ininterrumpida sucesién de bue-
nos reyes que gobiernen estas comunidades, influyendo cons-
tantemente de manera gradual sobre dichas sociedades, hasta
que con el tiempo se alcance un buen gobierno [79]. Su in-
fluencia actuara por dos vias al mismo tiempo, es decir, me-
diante sus operaciones y acciones, y por medio de sus con-
vicciones. Esto seria mds o menos ficil segin las normas que
hayan existido durante cierto tiempo, y segiin que tales nor-
mas estén miés o menos préximas de esta sociedad ideal. Por
lo general en este nuestro tiempo es mias verosimil que su
influjo conduzca a excelentes hazafias que a convicciones va-
liosas, pudiéndose comprobar en dichas sociedades.

En general quien domina alguna de las partes de la cien-
cia y conoce el modo como se producen las tendencias en
las sociedades, no encontrara dificultad en afirmar que no
son mejores que sus convicciones. Estas comunidades que son
virtuosas en sus acciones se llaman aristécratas; y ya se ha
dicho que este tipo de sociedad, a saber, la atistocritica exis-
ti§ entre los antiguos persas. :

17. Resumen final. Tales son todas las ideas de Platén
acerca del origen de la sociedad virtuosa, sus clases y su rela-
ci6n con las normas; lo hemos expuesto con ia mayor breve-
dad posible. Lo que testa de esta parte de la ciencia politica
es tan solo lo que se refiere a otras sociedades simples, las
comunidades descarriadas y el modo como pueden ser reco-

33 R., S4la.
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nocidas, como evolucionan y como se transforman. En cuanto
a la exposicién acerca del modo como surgen dichas socieda-
des, la formacién de la organizacién mediante la cual se de-
sarrollan mis ficilmente, y el camino mis seguro para su ma-
yor descattio, al que estin abocados por triste herencia, pa-
fece que su conocimiento no es necesario para quien domi-
ne esta ciencia, del mismo modo como es suficiente para el
médico conocer los venenos para reconocer sus propiedades
y el modo de preservarse de ellos, sin necesidad de averiguar
¢l modo como estin hechos y combinados; asi les sucede a
los filésofos en lo que concierne a estas sociedades, o sea,
a las comunidades descarriadas: les basta con reconocerlas para
saber los vicios que les separan de la sociedad virtuosa. Por
esto lo que Platén pretende es ensefiar el modo como la
sociedad virtuosa puede autodesarrollarse o transformatse en
otra, y la relacién y contraposicion entre ellas, asi como la
manera como acontece.

Aqui queremos terminar este segundo tratado, y empe-
zaremos el tercer tratado de esta parte de la ciencia politica.






[361 7] TRATADO TERCERO

1. Las sociedades imperfectas. Habiendo completado
en la anterior parte la discusién acerca de este tipo de go-
bierno, es decir, la exposicién del gobierno de las sociedades
virtuosas !, vuelve Platén a lo que restaba de esta ciencia, a
saber: la discusién sobre las formas de gobierno no virtuo-
sas, exponiendo tanto los tipos simples, como su transfot-
macion en otros, las semejanzas entre ellos y el gobierno vit-
tuoso o entre si. Manifiesta qué tipo de gobierno sea el mis
opuesto al gobierno virtuoso, ensefiando [80] cuil es el ele-
mento diferenciador entre estas dos formas de gobierno, es
decir: entre la virtuosa y la mis opuesta a ella, estableciendo
la posicién de las formas intermedias entre los referidos ex-
tremos, y como se ordenan dichas formas intermedias res-
pecto de los extremos en el caso de que, ademis de las opues-
tas, haya mds de un intermediario y sean diferentes. Por ejem-
plo, el color blanco tiene como opuesto el negro, entre uno
y otro puede haber intermedios, y éstos pueden ser ordena-
dos en tanto que unos se acercarin mis al blanco y otros se

!l plural, urilizado en este y otros pasajes paralelos, permite sospechar
que Ibn Ru¥d no mantenia la idea de una sociedad virtuosa dnica como al-

Farabi. R., 544a-d.
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aproximarin al negro. Es evidente que sucediendo también
asi en el caso del gobierno, la consideracién de los dos extre-
mos puede ser en tanto que opuestos uno del otro, como
en cuanto son los puntos hacia los que se inclinan los inter-
medios, ordenindolos asi. Esto es, los primeros actiian co-
mo limites respecto de los intermedios, que evolucionan si-
guiendo unos a otros hasta alcanzar el extremo opuesto.

Expondremos, pues, lo que hemos alcanzado del texto de
Platdn referente a esto. Del mismo modo, compararemos los
pueblos que se dirigen por cada una de estas formas de go-
bierno, tanto respecto de si mismas como en cuanto a la fe-
licidad que pertenece 2 todas y cada una de las formas de
gobierno y a sus respectivas conductas politicas. Tal es, pues,
en suma el resumen indispensable de esta parte de la expo-
sicién de Platén. Mas por nuestra parte queremos exponer
todas y cada una de las ideas expresadas por €.

2. Formas de gobierno. Sabemos que Platdn conside-
ra que las formas simples de gobierno que pueden regir las
sociedades son por lo general de cinco tipos: el primer tipo
es el gobierno.virtuoso, cuya exposicién ya ha sido hecha;
el segundo es el de la primacia del honor; el tercero, el del
predominio de unos cuantos que fundan su liderazgo-en la
riqueza y que es también conocido como plutocratico; el cuar-
to el del poder conjunto de las masas; el quinto, el del do-
minio de un tirano. Si se divide el gobierno virtuoso en mo-
narquia y aristocracia, entonces las formas de gobierno serin
seis.

Si alguien se hace cargo del gobierno, dindose en él com-
binadas las cinco condiciones de aptitud, a saber 2: sabidu-
tia, conocimiento petfecto, buen arte suasotio, excelente ima-
ginacioén, capacidad para dirigir la guetra, no teniendo im-
pedimento fisico para combatir, serd por ello rey y su go-

2 F.A., 60(11)-61(6); R., 544a-e, 545b.
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bierno es efectivamente el propio de la monarquia. Pero si
dichas cualidades existen tan sblo separadamente dentro de
un grupo social, de tal modo que uno contribuye al fin de
la sociedad por medio de su sabiduria, un segundo participa
en dicho fin gracias a sus conocimientos, un tercefo por su
buen arte suasorio en el discurso, un cuarto por su excelente
imaginaci6n y el quinto por su capacidad para el combate,
ayudindose entre si para realizar y mantener el gobierno [361
v], entonces serin llamados gobernantes selectos y su politi-
ca se denominari gobierno aristocritico.

[81] A veces, también sucede que el gobernante de esta
sociedad es alguien que no alcanza dicho nivel, es decir, la
dignidad de rey, pero no obstante, es un experto en las nor-
mas establecidas por el primer fundador de la dinastia; po-
see un buen poder de interpretacion (7j¢had), de manera
que es capaz de desarrollar los principios que el primero no
concretd, tanto para los decretos como para todos y cada uno
de los juicios —a esta clase de conocimiento pertenece ¢l sa-
ber que entre nosotros se llama derecho islimico—, y ade-
mis tiene capacidad para la guerra. Pues bien, tal seri lla-
mado rey porque gobierna de acuerdo con la ley. Puede su-
ceder, sin embargo, que estas dos cualidades no se encuen-
tren en un solo individuo, sino que uno sea un buen guerre-
ro y el otro un jurisperito; pero en caso de necesidad los dos
deben participar en el mando, como suele suceder con mu-
chos de los reyes musulmanes ®>. Opinamos que en este ca-
so se trata de otro tipo de gobierno que es el del bienestar
social, o sea, aquella forma cuyo fin es que los ciudadanos
alcancen tan sélo el bienestar social. Si agregais a esto el go-
bierno de la satisfaccién de las estrictas necesidades materia-
les, entonces las formas de gobierno serian ocho.

3 Este pirrafo estd escrito a beneficio de la dinastia almohade; pues, ¢qué
reyes islimicos gobernaron junto con el afamado alfaqui?
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3. lLatimocracza. Habiendo concluido antes la exposi-
ci6n de los problemas de la sociedad virtuosa, en cuanto a
la forma de gobierno y a la sociedad timocratica, son éstas
las que encaminan a sus ciudadanos hacia la basqueda de
honor?. En realidad el honor sélo tiene lugar entre los
hombres cuando estos piensan que existe una perfeccién en
otro y que por ello se subordinan a él. Sin embargo, en este
caso se da otro tipo de honor sin que haya un sentimiento
del espiritu del que honra al honrado, ya que tal honor est
contrapesado con otra reverencia: la del dinero o las preben-
das. Tal honra se reduce a una ecuacién, en tanto que es con-
creta y particular y en tanto que dicha paridad sea posible;
se trata pues, de una honorabilidad por contraprestacién.

Respecto al primer tipo de honor, no consiste en proveer
abundantemente lo que proporciona necesariamente la hon-
ra, y esta modalidad del honor es mis propia de las socieda-
des timocriticas, y asi sus categorias se parecen, a este res-
pecto, a las de la sociedad virtuosa. La diferencia entre am-
bas se debe a que en la sociedad virtuosa los honores son ac-
cidentales respecto de las virtudes, y las realidades son autén-
ticas, no buscindose la gloria por si misma, sino que es co-
mo la sombra que proyecta la virtud. Las sociedades timo-
craticas, por el contrario, buscan el honor en si, disponién-
dose las cosas de acuerdo con lo que la opinién vulgar esta-
blece como conveniente. Las cosas adecuadas son, pues, las
siguientes: riqueza, linaje, cuanto produce placer, juegos de
azar, y todo lo supétfluo, y ademis, cuando un hombre es
capaz de proveer a todas sus necesidades por medio de la
riqueza, utilizando a los demds para tales fines.

Lo que parece servir méjor al honor son el culto de la fuerza
y el poder, por io cual un hombre deberi ser siempte sefior
y no siervo, y ser servido y no servir. De aqui [82] que se

4 E.S., 89(14)-94(4); R., 548b-d.
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piense que la virtud fundamental es necesariamente la que
gobierna el honot, y como tal los hombres [362 7] conside-
ran la magnanimidad y muy especialmente cuando va uni-
da a la aptitud para el triunfo, y en general a la capacidad
de ofendet y ayudar. Consistiendo dicha aptitud en la de-
mostracion de las facultades corporales y animicas y de las
apatiencias externas, los sujetos de dicho tipo son los due-
fios de tales sociedades, y las categorias del honor se acomo-
dan con lo adecuado a ello. Todo aquél cuyo honor no sea
considerado como capaz del sefiorio total, s6lo poseeri un
dominio parcial, sefioreando en un aspecto y siendo domi-
nado en otros. Asi se dice que al-Mansar ibn Abi Amir solia
asistit a las reuniones y fiestas, acostumbrando decir: «Per-
mitiré a cualquiera que se considere a si mismo principe de
la fe que me mande, humillandome ante él; pero, ;por mi
alma!, me honrari, ya que el alma no posee honor si no se
humilla y se rebajas.

En este sistema de gobietno se emplean ricas vestimentas
para los reyes, como los mantos de armifio y de pirpura, co-
locindolos en tronos dorados, pues todo esto, segiin la opi-
nién vulgar, es signo de perfeccion y de sabidurfa. Lo mis
adecuado para mostrar el sefiotio es la presentacién conjun-
ta de todo cuanto se considera conveniente para desartollat-
lo y mantenerlo; y &ste es el sentido de la justicia que existe
en dicha sociedad, que parece la mejor de las sociedades no
virtuosas en razdn de que tiene como objetivo aquellas vir-
tudes que se consideran como tales por la opinién vulgar,
de acuerdo con la cual son acciones hermosas. Se buscan,
pues, de cualquier modo aquellas acciones que déjan un buen
recuerdo por el cual es honrado en vida y tras de la muerte.
Este tipo de asociacion es la comunidad timocritica, que ra-
ramente aparece en una nacién sencilla, pues la existencia
de este tipo de sociedad es dificil. En cambio es conocido
que este tipo de gobierno ha existido frecuentemente entre
NOSOtI0S.



108 AVERROES

4. La plutocracia. El gobietno plutocritico es aquel que
guia a sus ciudadanos a desear la riqueza y los bienes, ad-
quiriéndolos por encima de sus necesidades, sin otra razdn
que la codicia de poseetlos®. Los bienes son de dos clases:
bienes naturales y bienes convencionales; los bienes natura-
les son aquellos que satisfacen las necesidades inherentes al
hombre, como son la comida, el vestido, la vivienda para
cobijarse, los insttumentos para dichas cosas y los materiales
para hacerlas. Los bienes convencionales son las monedas de
oro y plata® y lo que [83] las suple, no satisfaciendo direc-
tamente las necesidades naturales humanas, ni existiendo en
todas las sociedades, siendo necesarias solamente para pro-
veer de un [362 »] medio de cambio que se emplea en todas
las actividades de la sociedad. Las monedas son, pues, el sig-
no propio de cualquier dinero cuyo valor suple ante quién
conoce la paridad convenida, siendo un signo del exacto po-
der adquisitivo, del justo precio de todas las cosas y la medi-
da para ello. Por esto se le considera equivalente a la rique-
za, y lo mis conveniente para ser adquirido y acumulado,
y como tal potencialmente es cualquier cosa valiosa, siendo
ficil de transferir 7.

El dirigente de este tipo de sociedad es quien posee mis
riqueza y mayor podet; si a ello se une la capacidad para go-
bernarla, proporcionarle riqueza y conservirsela siempre se-
ri el mis adecuado para regir esta sociedad. La riqueza pro-
cede, en primer lugar, de cuanto cubre las necesidades na-
turales, como las producidas por la agricultura, la ganaderia
y la caza; después, del comercio, arrendamientos y demis
actividades productivas®. Este tipo de sociedad estd funda-

5 F.S., 88(14)-89.

6 El texto dice dinares (monedas de oto) y dirbemes (de plata).

7 Dentto de su concisién, la definicién de la moneda es exacta. La pari-
dad se establecia por el peso del oro o de la plata que tenfa cada pieza de
acufiacién; en al-Andalus se utiliz6 preferentemente el patén de plata.

8 Habida cuenta del limitado alcance de la industria medieval, reduci-
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mentada en la riqueza, y tal es el prop6sito que la guia; su
gobierno es considerado como un sefiotio de unos cuantos,
ya que el propésito de adquirir bienes sélo puede ser segui-
do por unos pocos, por lo cual la mayoria de los ciudadanos
de esta sociedad son pobres, como apartecerd después.

S. La soctedad demagigica®. La asociacién demagogi-
ca es aquella en que no existe subordinacién, haciéndose lo
que place, atraidos por los placeres a que les arrastra su
alma '°; se darin, pues, en esta sociedad todos los modos so-
ciales que existen en los restantes tipos de sociedad. Asf, en-
contramos en ella gente preocupada por el honor, hombres
buscadores de bienes, e individuos inclinados a la tirania;
y hasta es posible que entre ellos se cuente alguno que pre-
fiera la virtud y sea guiado por ella. Surgen asi en esta socie-
dad todo tipo de artes y caracteres, y también puede dar ori-
gen tanto a la sociedad virtuosa, como a los restantes modos
de comunidad. Al parecer en ella el Ginico modo de domi-
nio existente es el derivado de la voluntad de quienes sélo
admiten ser gobernados de acuerdo con las leyes primarias;
por lo cual, se considera también que no es conveniente que
todo se permita a cualquier hombre, pues, si asi sucediera
podrian cometerse asesinatos, robos, y otros delitos, en tan-
to que éstos son deseos inherentes a la condicién de muchos
hombres. Asi, sin duda alguna, la gente observari las leyes
primarias, especialmente las que regulan los terrenos elegi-
dos por los ciudadanos en su primer establecimiento en esta

da al artesanado, la distincién de Ibn Rudd es, entre un primer sector origi-
nario (agricultura, ganaderia, caza y pesca, y acaso minerfa, pero no la cita)
{ un segundo sector derivado (comercio, artesanado, construccién, metar-
ug}ia y textil). .

Siguiendo la terminologia griega, Ibn Rudd escribe democracia, pero
ateniéndome al sentido de su descripcién lo he traducido por demagogia. Se
ha propuesto la traduccién comunitaria, pero el contexto de lo escrito por
Averroes no lo permite.

1% F.S.,99(7)-101(5).
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sociedad, asi como las provisiones producidas [84] en ellos.
A continuaci6n se respetarin las leyes secundarias concernien-
tes al comercio, y del mismo modo las terciarias que se refie-
ren al ordenamiento moral y cosas semejantes.

Es evidente que esta sociedad tiene como finalidad pri-
maria ef clan familiar y tal es su razén de ser, siendo asi ex-
clusivamente individualista, por oposicién al modo comu-
nitatio de la sociedad virtuosa. Cada hombre, si lo desea,
puede poseet todo tipo de bienes privados; y por ello la ma-
yorfa de las sociedades actualmente existentes son demagé-
gicas, y los sujetos que verdaderamente las rigen son los que
poseen la capacidad de gobernar asi, realizando y mantenien-
do lo que todos desean. Esta sociedad es la preferida por Ja
mayoria [363 7] de las masas y la admirada por cualquier hom-
bre que, apoyado en la opinién vulgar, ctee que debe ser
libre. Al parecer este tipo de sociedad es la primera que se
desatrolla a partir de las sociedades de necesidades prima-
tias, pues una vez cubiertas &stas, los hombres se inclinan
por sus deseos dando origen a esta sociedad.

6. La sociedad demagigica es una asociacion acciden-
tal. Lacomunidad en este tipo de sociedad es forzosamen-
te una asociacién accidental, ya que no tiene como fin pro-
pio formar una comunidad, y su sefiorfo es meramente ca-
sual. Las comunidades de muchos de los reyes musulmanes
de hoy son casi exclusivamente asociaciones de estrictos cla-
nes y las normas que siguen vigentes en ellas son las que les
permiten mantener las leyes primarias. Es claro, pues, que
en esta sociedad todos los bienes son familiares, por lo que
a veces necesitan producir en su patria excedentes para ser
transferidos a las fuerzas militares, originindose asi los tri-
butos e impuestos. Los hombres de esta sociedad son de dos
clases; una conocida por la masa, y otra los poderosos, como
sucedfa en el antiguo pueblo persa y acontece en muchas de
nuestras sociedades. Las masas son explotadas por los pode-
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£0s0s, y estos progresan apropiindose de los bienes de aqué-
llos, lo que a veces conduce a la titania, como sucede en nues-
tro tiempo y en nuestra sociedad M.

Por lo comiin, el apego a los bienes nace en la masa sélo
cuando se han establecido las primeras normas. Mientras ca-
da uno de los clanes lucha por la sociedad a su modo, no
esti obligado a entregar parte de sus riquezas para las gue-
rras, lo que sucedera durante tanto tiempo como los hom-
bres se mantengan firmes en lo establecido por las normas
de la sociedad de necesidades, y muy especialmente si su sub-
sistencia depende de la caza y de la rapifia. Pero cuando los
deseos se aduefian de ellos y se desarrollan al méaximo, les
es imposible luchar petsonalmente y sus reyes necesitan re-
cuttit a los impuestos. Si a esto se une el que estos gobet-
nantes no reparten equitativamente los bienes adquiridos [85]
y los oprimen, que es lo peor para las masas, los sibditos
intentarin deponer a los gobernantes, y estos buscardn tira-
nizarles; de aqui que esta sociedad sea la mis opuesta a la
tirdnica, ya que lo que al principio era sefialado como bien
social en dicha nacidn, ahora es realmente del clan debido
al poder de las familias de los sefiores. Por esta razén hoy
la clase aristocritica de esta comunidad es totalmente
urdnica 2. Tal es la situacién de la sociedad demagégica y
de los asuntos que a ella se refieren.

7. La tirania. Las sociedades auténticamente tirdnicas
son aquellas cuyos ciudadanos se asocian y se dedican a pro-

" Ibn Ruld parece pensar en los Reinos de taifas y en las dinastias de
clan del Magreb, dejando el portillo abierto (muchas, #o todos) al gobierno
almohade. Sin embargo, al final del parrafo se olvida de la restriccién y es-
cribe: «en nuestro tiempo y en nuestra sociedad», con lo cual rambién que-

_daria incluida la monarquia almohade.

‘2 Et término hebreo empleado, kobani, se cortesponde con el arabe
imémi, que el traductor latino vierte muy aproximadamente por sacerdota-
Js. Al decir Ibn Rudd que las clases aristocraticas isldmicas,eran totalmente
tirdnicas, su cririca alcanza al imamato féctico. Como él respetd
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curar un solo objetivo: el fijado por el tirano para alcanzar
el fin que se ha propuesto, pudiendo tratasse, bien del sim-
ple deseo de mandat, o el del honor, 1a riqueza, el placer,
o la mezcla de rodos ellos %; claro estd que semejantes co-
sas no se buscan con otra finalidad que la de dar gusto al
tirano, haciendo su voluntad. Se parecen asi a los siervos,
mds aiin {363 »}: son auténticos esclavos. Este tipo de comu-
nidad es el mis opuesto al de la sociedad virtuosa, ya que
14 asociaci6én virtuosa presupone que cada uno de los ciuda-
danos debe alcanzar tanta felicidad como la que le corres-
ponde recibir por su naturaleza.

La intenci6én de las artes del soberano virtuoso es tinica-
mente el progreso del cuerpo social, como sucede en las de-
mis artes. Por ejemplo, en la medicina, cuya finalidad es
Ia curacién de la enfermedad y no la realizacidn de los fines
privados del médico. Del mistio modo, la finalidad del pi-
loto es la salvaguardia de la tripulacién del barco y no su ex-
clustva salvacién, como sucede con los propésitos del tirano,
que no tienen otra finalidad que sus propios inteteses priva-
dos, no interesandole progreso alguno, sino tan solo propot-
cionat a los ciudadanos los elementos necesarios para que le
sirvan de un modo absoluto como si fuesen esclavos. Es evi-
dente, pues, que este tipo de sociedad es el mis injusto, ya
que ninguna de las artes pricticas camplen en él la finali-
dad especifica de realizar el fin propio de las artes, como es
bien evidente. El gobierno de los clanes de esta sociedad,
las restantes artes y los oficios que existen en tal comunidad
tienen como Gnico fin la consecucién de un Gnico objetivo:
la vida de un solo clan ' sin que ningiin otro pueda poseer
un objeto especifico.

siempre la imima de Ibn Tumart, su intencién es bien clara: los ulemas y
alfag;uies eran auténticos opresores.

'3 F.S., 94(5)-99(6).

" 1 os textos hebreo y latino escriben —en éste y en ¢l resto de los luga-
tes— familias, pero, como se advertird por el sentido de la frase, se tra-
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También en el caso de la sociedad virtuosa, las familias
y otros tipos de gentes tienen un Gnico objetivo intencional:
el bien de una clase de personas, los gobetnantes, y a este
respecto se asemeja a la sociedad tirdnica. Pero hay una dife-
rencia entre ellas, pues si bien las otras clases de gentes en
dichas dos sociedades tienen como tinico objetivo la realiza-
cién de una finalidad comin, en la sociedad virtuosa lo es
solamente en tanto que cada una de sus clases sociales, reali-
za por si misma su fin, lo que constituye su felicidad [86].
Y si se agregase que dicho objetivo lo es en razén de lo que
les ordenan los reyes, por lo cual los fines de los ciudadanos
tienen como causa los objetivos de sus gobernantes, en cam-
bio cada una de dichas clases, a saber, la del sefior y la de
las masas, en la sociedad virtuosa ayudan a las otras a conse-
guir la felicidad. Asi, las masas sirven a los sefiores para que
se realice plenamente el objetivo de alcanzar la sabiduria,

"y los sefiores sirven a las masas encaminindolos a la felici-
dad, si es que esto puede ser llamado servicio, pues serfa mas
propio designarlo como gobierno o guia.

Pero este no es el caso de la sociedad tirdnica, ya que res-
pecto a lo referente al pueblo, los sefiores oligarquicos no
tienen otra intencién que la de servirse de ellos para sus in-
tereses personales; y €sta es la semejanza entre la sociedad
aristocritica y la sociedad tirdnica. La clase aristocratica que
se da en estas sociedades, 2 menudo se convierte en tirinica,
destruyendo la intenci6n aristocritica original. Tal es el caso
de las clases aristocriticas existentes en las sociedades de nues-
tro tiempo. El tirano necesariamente encuentra ayudantes
y por consiguiente, acaba por tiranizar a los ciudadanos. Sin
embaigo, pudiera suceder que tales colaboradores y algunos

taba del clan familiar, importante realidad social del mundo islimico me-
dieval, en el que incluian todas las ramas colaterales, los libertos, los fami-
liares de Jeche, los adoptivos y los vinculados por el mawla, los clientes,
como suele traducirse. Por eso he traducido con la expresién clan familiar.
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poderosos no estuviesen de acuerdo con las ventajas conse-
guidas en el gobierno tirdnico, y la sociedad fuese oprimida
en su totalidad. Cabe con relativa facilidad que culminado
el proceso del dominio tirdnico, evolucione el gobierno al
extremismo y a la violencia de la tiranfa. Este tipo de tiranfa
es el mis frecuente, [364 ] sobre todo al comienzo del régi-
men tirdnico, oprimiendo a sus miembros, pues yo creo que
los poderosos junto con el tey tiranizan a las masas . Ade-
mis, puede ocurtit que los ciudadanos se prestasen a subyu-
gar a otras naciones, pefo no a oprimirse entre si; en este
caso su actitud setia tirdnica, a pesar de sus intentos para sal-
varse y protegerse a si mismos; su primer duefio serfa cual-
quiera que destacase a estos efectos. Tales son, pues, los ti-
pos de sociedades tirdnicas.

8. Lasociedad hedonista. Las sociedades basadas en el
placer son aquellas cuyos ciudadanos se asocian teniendo co-
mo objetivo el placer de los sentidos, como el comer, beber,
hacer ¢l amor, etc. . De manera semejante las sociedades
de necesidades primarias son aquellas cuyos miembros se reu-
nen buscando como finalidad alcanzar las cosas necesarias pa-
ra su subsistencia por medio de la agricultura, la caza y la
rapifia. De todas ellas la mds natural para alcanzar los ele-
mentos necesarios para la vida es la agricultura.

Este concepto expuesto aqui acerca de dichas sociedades
se adecua suficientemente con la finalidad de esta ciencia se-
gln su propoésito original; dichos modos de gobierno son va-
rios y cambiantes, de acuerdo con las varias partes del alma,
en tanto que inevitablemente se refieren a dichas pattes, por
lo cual la razén de que existan varios tipos de gobierno no

15 Por si no hubiese sido clara la critica de la oligarquia, esta vez Ibn
Ruid recurre a la primera persona: yo creo, lo que hace atin mis dura su
acusacién.

16 F.S., 102-103.
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es otra cosa que el niimero de partes del alma. [87]La parte
irascible prefiere el honor, y cuando se descarria conduce a
la tirania; el que prefiete el placer y las riquezas, forzosa-
mente sigue la parte concupiscible. La razén por la cual se
origina la sociedad demagédgica es la variedad de las partes
del alma y las inclinaciones naturales dispuestas en todos y
cada uno de los hombres en funcién de dichas partes. Si las
partes del alma varfan de uno a otro y las mis bajas no se
subordinan a la mis noble, como muchos hombres conside-
ran posible, entonces la comunidad humana es una asocia-
ci6n libre. Del mismo modo, st las partes del alma se subor-
dinan a la parte irascible en tal caso la sociedad humana ser
la comunidad timocritica o tirdnica. Asi segiin sean gober-
nados los deseos del alma tendremos una comunidad fun-
damentada en las riquezas o en los placeres, o una comuni-
dad virtuosa. Peto, como ya ha sido aclarado tanto en los
libros fisicos como en esta ciencia politica, lo conveniente es
precisamente todo lo contrario, y el dominio sobre las partes
del alma sblo corresponde a la parte racional. Asi, pues,
la sociedad virtuosa es la que estd regida por dicha parte
racional.

9. La transformacién de las sociedades. Tras de haber
aclarado lo referente al fin de dichas sociedades, conviene
que procedamos a estudiar todo aquello que Platén explica
acerca de la transformacién de unas sociedades en otras dife-
rentes y de la comparacién entre ellas. En ptimer lugat, em-
pieza comparando dichas sociedades dos a dos, y después con-
trapone los dos tipos de gentes que las gobiernan, para al
final compararlas con las demas, explicindolo mediante el
predominio de las partes del alma. Y asi, tanto el concepto
de justicia como €l de injusticia aparecen con mayor clari-
dad en una sociedad que en un alma individual. En resu-
men, podemos decir que esta sociedad virtuosa cuando real-
mente existe no perece facilmente, pero sin duda alguna se
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destruiri cuando se corrompa algo de ella, como se ha ex-
plicado en los libros fisicos y se ha mostrado en este tra-
bajo V7.

Cuando la corrupcion se produce en esta sociedad, es evi-
dente [364] que se aduefia de la clase gobernante, detetio-
rindola por medio de la confusién, €l descrédito y la mezcla
de las clases de oro y plata. Cuando los gobernantes de esta
comunidad no procuran la seleccién de los ciudadanos ade-
cuados para la procreacién del modo como Platén ha especi-
ficado, nacerin nifios que no se les patecerdn. Y si éstos no
abandonan la clase de los guardianes, sino que se empefian
en serlo, constantemente actuaran de un modo inconvenien-
te, pese a haber sido advertidos de ello, despreciando la mii-
sica y la gimnasia, fortaleciendo las partes irascible y concu-
piscible de sus almas. Cuando tal tipo de hombtes llega a
la clase de los gobernantes y se mezclan con la de los virtuo-
sos, cada uno de ellos tiende a que sus semejantes se les
parezcan '®. Las clases de bronce y de hierro desearin la ad-
quisicién y posesion de bienes, mientras que la otra clase se
esforzard en adquirir las virtudes primarias [88]. Si la pugna
se prolonga entte ellos se establecerd una situacién interme-
dia entre el gobierno virtuoso y el gobierno plutocritico; las
clases de bronce y de hierro se apoderarin de las tierras, las
viviendas y los enseres para su uso particulat, dando a los
guardianes de oro y de plata cuanto sea necesatio para que
los sostengan, tranformindose de compaiieros en esclavos que
son mandados en razén de la eficacia en el combate, el en-
trenamiento militar y el honor de los guerreros. Es evidente,
pues, que este tipo de gobierno es intermedio entre el go-
bierno plutocritico, llamado oligirquico, y el gobierno vir-
tu0s0.

17" R,, 546, 586e-587a.
B R, 547.
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10. Laoligarquia. Desde el momento en que esta cla-
se que combate para todos ellos no desea para si ningin ti-
po de adquisicién de bienes o de otros medios, esta comuni-
dad se asemeja a la sociedad virtuosa, pero en cuanto que
los sefiores no son los virtuosos que antes hemos descrito,
—los que se inclinan al mando, poseyendo ademis fortale-
za y capacidad para vencer en el combate—, se parecen a
la sociedad no virtuosa. Asi, pues, este gobierno es una mez-
cla de bueno y de malo. Segiin Platén, este gobierno es el
primer tipo de gobernacién hacia el que evoluciona la socie-
dad virtuosa en razén de un predominio del honor, la vio-
lencia y el deseo de mando sobre los restantes deseos en las
almas de los virtuosos %, Por esto, los que son diestros en
la discusion suelen decir que lo que comienza como un se-
fiorio entre compafieros, termina como inclinacién por el ho-
nor. Ademdis este es el primer tipo de virtud que debe ele-
girse después de la prudencia, segiin la opinién vulgar, da-
do que el honor le acompafia como su sombra. Asi, pues,
tal es en los que primero se tranforman los virtuosos; y rara
vez sucede que queden libres del amor a la gloria, debido
a la prolongada relacién y al deseo de dejar una ilustre me-
moria. Cuando el culto del honor llega hasta el extremo de
convettirse en tirania, entonces este sisterna se aparta de aque-
Hlas sociedades en las cuales gobietna la clase virtuosa, y tam-
bién cuando la clase inferior acepta el dominio de un tirano
o si uno de dicha condicién susge de ellos. {365] Tal es, pues,
lo que dice Platén referente a la transformacién inicial del
gobierno virtuoso; lo mismo sostiene acerca de la evolucién
de un individuo que se asemeja al gobierno vittuoso, es de-
cir, del fildsofo, en un sujeto que se patece a la asociacién
timocritica, o sea, aquél cuya felicidad consiste en el honor.
Caracterizando a este individuo que considera que su felici-
dad reside en el honor, Platén dice que es un sujeto que pre-

19 R., 548a-c.
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fiere 1a gimnasia, ama la caza, rehiisa la masica, gusta del
dominio y de la tiranfa, y no fundamenta su derecho a la
dominacién en lo que Platén dice o sugiete, sino en su fuer-
za guerrera 20,

11.  E/transito a la oligarquia. Plat6n afirma, que quien
es de dicho caricter, cuando es joven suele despreciar el di-
nero, mas cuando crece con el paso del tiempo nace en él
el apego al dinero, ya que su naturaleza no estaba comple-
tada. Al final participa de la naturaleza de los amantes del
dinero, como sucedetia al mejor guardidn si se apartase de
escuchar los atgumentos educativos de los poemas musica-
les, pues, si el alma se pliega {89] a dichos argumentos des-
de el comienzo permaneceri toda su vida prefiriendo la vit-
tud. Tal es, pues; el cardcter del individuo cuya felicidad con-
siste en el honot. (Y ¢6mo puede entonces este sujeto dejar
de ser virtuoso?

Sucede que este joven fue hijo de una petsona virtuosa
desarrollada en una sociedad carente de buen gobierno. Su
padte procurd evitar el culto a los honores, los seniorios esta-
blecidos entre ellos y en general las conductas de dicho tipo,
alejandose de todo esto como hace todo virtuoso que surge
en una sociedad no virtuosa. Cuando las cosas no son asi y
ta) es la situacion del padre de este joven, lo primero que
le suele ocurrir es que escuchara con disgusto como su ma-
dre esta descontenta de su marido, es decir, del padre de
él, porque éste no es uno de los sefiores y por ello carece del
nivel de vida de sus conciudadanos, incluso ella llevara una
vida dura en tanto que el marido ni-busca ni acumula rique-
za. Asi dira repetidamente a su hijo: «Tienes un padre que
no posee la naturaleza de un hombre, y que es un vago»,
y lo demids que las mujeres suelen decir para criticar a los
hombres. Y lo mismo sucederi con el criado de este joven

20 R., 548d-54%.
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y con sus amigos, y en general cualquiera de los que vivan
en el grupo familiar mantendri la misma postura. Cuando
se ve que el padre de este joven es acometido por alguno
de sus opresores o lo golpean, incitan al hijo, cuando ya es
un muchacho, a que tome venganza de los que ofendieron
a su padre y les devuelva el doble castigo que le infringieron
cuando él era un nifio. Asi, en general, todas sus acciones
acabarin pareciéndose mis a la de un hombre de aquel u-
po, tanto en su modo de set como en su valor, que a su pa-
dre. Al suceder esto, estard mucho mds proximo a la opi-
ni6n de sus contempordneos en dicha sociedad, que llaman
loco, tonto e idiota a un hombre que sélo se ocupa de lo
que debe, mientras aquellos otros que no siguen su método
de vida y se entremeten en los negocios ajenos son honra-
dos, alabados y llamados poderosos ?!. Asi, un muchacho
cuyo padre fomentd su naturaleza virtuosa, a saber, ¢l alma
racional, se inclinard hacia la naturaleza concupiscible e iras-
cible que dichos conciudadanos no dejan de fomentar en él.
De este modo, se volverd hacia un intermedio entre la exce-
siva inclinacién concupiscible y el amor por la virtud, des-
plazando el dominio de si mismo a un término medio, es
decir, a la inclinacion por el honor, ya que esta parte del al-
ma, como hemos dicho repetidamente, es la mis cercana de
todas a 1a que conduce a la virtud. Por esto se transformari
necesariamente en un individuo que prefiere el honor [365
v] y los actos honorables. Tal, es pues, el caticter del joven
cuando considera que la felicidad consiste en el honor y la
modalidad de su transformaci6n desde la naturaleza virtuo-
sa, con lo que se asemeja a la indole de la sociedad timocri-
tica y a su degeneracién desde la comunidad virtuosa.

Se puede comprender lo que Platén dice respecto a la trans-
formacién del gobierno virtuoso en un gobierno timocratico
y del hombre virtuoso en individuo timocratico, comparin-

21 R., 550a-b.
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dolo con lo acontecido al gobierno de los drabes en los pri-
meros tiempos de los califas rasidun, que tendia a imitar el
gobierno ideal, pero después, en los tiempos de la monar-
quia omeya fundada por Mu‘awiya se convirtié en timocra-
tico. Al parecer tal es también lo sucedido con el gobietno
que ahora existe en estas peninsulas de al-Andalus y al-
Magreb 2.

12.  Paso de la timocracia a la plutocracta. A continua-
ct6n, estudia Platén la transformacién del gobierno de la so-
ciedad timocritica [90] y de la gente que manda en dicha
comunidad timocritica, afirmando que dicho gobierno -
mocratico acaba transformindose casi siempre en el poder
de unos pocos, que como se sabe es el dominio de los ricos,

22 Los dos ejemplos propuestos por Iba Ruid son muy diferentes. En el
primer caso, el consensus se rompid de facto al ser elegido tercer califa
‘Utman, emparentado con el podetoso clan omeya. Esto sin contar las reti-
cencias de ‘Ali ibn Abi Talib y de su mujer Fatima bint Muhammad, hija
preferida del Profeta, tespecto de Abu Bakr y *Umar, pues se ctefan con
mayor derecho que éstos en razdn de parentesco. Tampoco Aysa, fa esposa
preferida de Mahoma, con la que pas6 los Gltimos dias, expirando en sus
brazos y siendo enterrado en la que fue alcoba de ella, estuvo muy acorde.
Naturalmente, la ruptura formal tiene lugar tras del asesinaro de *Ali por
un perturbado en Kufa, la proclamacién de Mu'awiya como quinto califa,
el abandono de los mids rigurosos —los s@rijjun—, la baralla de Karbala'’
y el asesinato del joven Husayn b. *Ali b. Abi Talib, lo que dio origen 2
la $r'a. La critica del califato omeya oriental se convirtié en un lugar co-
min tras el triunfo "abbasi, salvo el largo paréntesis andalusi de la monar-
quia omeya hispana. El segundo ejemplo es menos claro: si hubiese escrito
tal es lo sucedido con el gobierno de estas peninsulas, podria entenderse
como una referencia al pasada. Pero Ibn Rudd precisa: que ahora existe.
El gobierno entonces existente era la monarquia almohade, cuya frontera
norte se acercaba al Tajo y la sur al Niger. Por tanto, no parece factible
que dijese del gobierno a quien servia que primero tendia ¢ imitar el go-
bierno ideal, pero después se convirtié en timocritico. Si cambiamos el tiem-
po del verbo y lo hacemos pasado, entonces obsequia a los inicios del go-
bierno almohade como imitador #e/ gobierno ideal, cuando lo mis que le
otorgaba era la timocracia. St los ulemas y alfaquies que le acusaron hubie-
ran leido este texto, habrian tenido una buena razon para dejarlo en mal
lugar ante el sultdn; pero, como siempte, es mds facil acusar que leer.
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sin que los pobres tengan nada que hacer en relacién con
el gobierno . La evolucién de la timoctacia en este tipo de
gobietno se produce porque con el tiempo el valor de todo
se mide en dinares y dithemes, prefiriendo la utilidad a la
belleza. La pérdida de las virtudes, sustituidas en la socie-
dad timocritica por valotes nocivos relacionados con el di-
nero, originan un vergonzoso modo del honor.

Puede verse a continuacién lo que Platén considera sobre
las sociedades timocriticas y su transformacion. Este tipo de
gobierno es vil, despiadado y complaciente con los gober-
nantes; es inestable y perece ante cualquier pequefio pro-
blema que surja dentro o fuera de €. Su primer error consis-
te en que nunca ototga el poder a quien estd capacitado pa-
ra ello, sino que se preocupa solamente de que tenga sufi-
ciente riqueza . Su postura seria como la de alguien que
escogiese como piloto de una nave al compafiero de barco
que fuese el mis avaricioso y desoyese al auténtico capital
del navio en o concerniente al mando de Ia nave porque
fuese pobre; cualquiera que tal hiciese, sin duda alguna, es-
tatia preparando la destruccidén de la nave. Tal serfa, pues,
el caso de dicha sociedad que ademis no setfa una sola co-
munidad, sino dos comunidades: la de los pobres y la de
los ricos; pues si acumulan bienes y son mezquinos, los po-
bres se depauperan y ellos se enriquecen, y un peligro afec-
taria a esta sociedad que resultaria totalmente incapaz de lu-
char, ya que tal situacion les obligaria a seguir uno de estos
dos caminos: 1.° Podrian utilizar algunos combatientes, pe-
ro esto resultaria imposible en raz6n del miedo a ellos, pues
ya se ha dicho que su gobierno es el de unos pocos; y ade-
mds, como son avaros de sus bienes, también setfa imposi-
ble a este respecto emplearlo en la contratacién de soldados.
Y 2.° Si todos o unos cuantos de ellos fuesen combatientes,

23 R., 550a-¢.
24 R., 551.
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entonces los que fuesen a la guerra huirfan, como se vé cla-
ramente en el caso de las naciones mis vagas cuando son com-
batidas por las naciones pobres. Necesariamente de aqui se
deduciri el error de tal gobierno, de manera que no debe
dejarse sin censurar lo antetiot, a saber: el ocuparse exclusi-
vamente en tales cosas, como la explotacién agraria y la acu-
mulacién de riquezas ».

Dice Platén que la creacién de este tipo de sefiotes es el
mayor de los peligros que puede sobrevenirles, debido a que
nunca cejarin en su empeiio de entregar el gobierno a quie-
nes se destacan especialmente en la adquisicién de
riquezas 2 [366 r]. Sin duda alguna las leyes observadas
en esta sociedad [91] impondrin que la aristocracia gobier-
ne sobre dichos ciudadanos y que cualquier hombre pueda
ser desposeido de todas sus riquezas y otras normas simila-
tes. Cuando asi sucede, los pobres ven crecer sus necesida-
des en esta sociedad, del modo como aumentan los zinga-
nos en una colmena, comiendo pero sin recolectar miel; y
como estos zanganos son la peot plaga para el enjambre,-asi
también ocurriri con los desposeidos en dicha comunidad.
Al suceder esto, cuantos son pobres en esta sociedad acaban
al final en ladrones, saqueadores y gente de mal vivir. Tales
son los muchos tipos de peligro que acechan a dichas comu-
nidades y la perversidad y el error que las acogota. En mu-
chos casos, la sociedad timocritica no cae en estos tiesgos
cuando dicha comunidad se inclina atin hacia la sociedad vit-
tuosa; su separacién de ésta serd proporcional-al error que
encietre.

% Ibn Rudd agrega al texto de Platén la observacién del triunfo de los
pueblos pobres szgrc los ricos, pero malos guerreros, transformando la cen-
sura platénica a que un mismo tipo de hombres sea a la vez labradores, co-
merciantes y guerreros, en una critica a la prosperidad de los andalusies; casi
dos siglos después, Ibn Jaldtn atribuir la ruina del Islam andalusi a la pér-
dida de la cohesién social ( ‘@sabiyya) por su cardcter urbano y préspero. Pa-
rece evidente que Averroes es la gﬁ:nte de Ibn Jaldun.
R., 552.
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13.  Caracteristicas del individuo oligarquico. Tras de ha-
ber explicado c6mo la sociedad timocratica se transforma en
referida comunidad oligirquica, cémo cae en diversos tipos
de extravio y qué tipo de gobierno tenga, es conveniente que
consideremos la condicién de las personas que se parecen al
modo de ser de tal sociedad y la raz6n de su trasformacién.
Decimos, pues, que si alguien que tenia puesta la meta de
su felicidad en el honor tiene un hijo y sucesor es posible
que después siga sus pasos, 0 que por el contrario se empo-
brezca y sea superado por cualquier otro sefior . Ademds,
puede desear alguno de los puestos de gobierno, como el
mando del ejército y cosas semejantes, lo que le conducird
a conflictos con otros que le combatirin, presentindolo co-
mo despreciable. Cuando algo como esto o parecido le suce-
de, la muerte le serd mis soportable que el acoso de la po-
breza.

El amor del honor abandona el alma de cualquiera que
prefiere la adquisicton de las riquezas y por ello sentird con
mis fuerza el peso de los deseos. Y es asi como se opera la
transformacidén de un individuo timocritico en plutocriti-
co, asemejindose ciertamente al gobierno basado en el di-
nero, del mismo modo que la persona caracterizada por bus-
car su felicidad en el honor se parecia al gobierno timocriti-
co. El sujeto plutocritico serd un avaro y un tacafio, y le pa-
recerd suficiente que las aspiraciones civicas se reduzcan a lo
indispensable, sin poseer ninguna otra virtud 2. Sélo pos-
pondri dichos deseos por otro apetito mis grato, es decir:
por el amor a la riqueza. Si por razones como éstas los bie-
nes se van reduciendo, peto sin refrenar los deseos superfluos,
rapidamente se arruinarin y destruirin, como ya se ha di-
cho, a cuenta de la avaricia. Es evidente por lo comiin que
un individuo timocritico se transforme en persona hedonis-

27 R., 553.
% R., 554a-e.
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ta al colocar su felicidad en la riqueza y en los demis pla-
ceres.

Tal parece [92] ser el caso de las sociedades timoctiticas
y hedonistas, ya que las comunidades fundamentadas en la
riqueza y en el placer son del mismo tipo. Asi, muchas veces
vemos a los reyes corromperse y transformarse en tales hom-
bres-titdnicos. Un ejemplo en este tiempo nuestro es el de
la dinastia conocida por los Almorivides; al principio imita-
ba el gobietno basado en las normas, como bajo el reinado
del primero de ellos, Yasuf ibn Tasufin, pero luego cam-
biaron durante el reinado de su hijo, transformindose en una
timocracia en la que dominaba la pasién por la riqueza. Mis
adelante, cambié bajo su nieto convirtiéndose en hedonis-
mo, con todos los tipos de males anejos al culto del placer;
y petecid a su debido tiempo [366 »]. La razén fue que el
nuevo sistema de los Almohades que se les opuso en aquel
tiempo se parecia al gobierno basado en las normas ». Tal
es, pues, la transformacién de un sujeto timoctitico en una
persona oligirquica. La diferencia entre ambos tipos es evi-
dente: la oligarquia es atin mis baja que la timocracia. Este
es, pues, el caso de ambas sociedades. Vamos ahora a consi-
derar en que tipo de sociedad pueda transformarse aquella
por si sola.

14. E/ paso a la sociedad demagogica. Ditemos que Pla-
tén afirma que se transforma en una sociedad
demagégica *°. Igualmente, también explica que el sujeto

29 El gobierno almorivide no intentd imitar a la sociedad modelo, sino
que en sus principios, y s6lo en éstos, fue un gobierno que respet6 las leyes
establecidas, el nomos platénico. Después lo critica duramente, como la
mayoria del establecimiento andalusi, que los culpé hasta de impiedad a
cuenta de la quema de los libros del te6logo al-Gazzili. Tampoco, pese
a respetar las normas tradicionales, el gobierno almohade buscaba la socie-
dad virtuosa. '

30 R., 555b-d.



EXPOSICION DE LA «REPUBLICA» DE PLATON 125

timocritico evoluciona convirtuéndose en un individuo se-
mejante a dicha sociedad. Respecto al modo como la socie-
dad plutocritica se transforma en dicha sociedad demagégi-
ca es el siguiente: como el poder en la ciudad oligirquica
s6lo estd fundamentado en la posesién de bienes, sus leyes
necesariamente deben incluir una norma que favorezca di-
cha finalidad; de aqui que lo ptimero que establezcan como
principio legal sea que se permita a cualquiera de los jéve-
nes gastar sus bienes en la cuantia que quieran y del modo
como deseen. Por esto suele suceder que dichos dilapidado-
res pierdan todas sus riquezas, ya que es imposible que en
este tipo de gobierno la gente pueda combinar el disfrute
de la riqueza y su adquisicién, a pesar de la declaracién de
las leyes sobre la moderacidn que se establecen por estticta,

_necesidad, y especialmente en raz6n del fin exptesado en tales
normas. Al entregar al pueblo a sus deseos, no abandonan
a unos pocos a la pobreza, sino a muchos, y no sélo a la ple-
be, sino también a los nobles y valerosos. Cuando tales gen-
tes surgen y se multiplican en dicha sociedad, necesariamente
se levanta el furor contra los avariciosos y ruines a los que
se envidia, censuridndolos y despreciandolos por ser los que
les han llevado a la pobteza e indigencia; y ciertamente se
dictarin en dicha sociedad normas contra la usura. Pero inii-
tilmente, pues como Platén dice: han dejado sus almas ocio-
sas y vacias, ya que s6lo se preocupaton de acumular rique-
zas.

Platon continia diciendo que cuando algunos miembtos
de la clase pobre se asocian, al multiplicarse como los zinga-
nos que nacen en las colmenas, comparan a los pudientes
con los enriquecidos en la guerra y en otros conflictos
sociales>. Al imponerse por la fuerza de su asociacién se
encuentran [93] mds fuertes que los poderosos en todo, des-
preciindoles y afirmando que se hicieron ricos sélo para es-

31 R., 556b-e.
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carnio y desgracia de los pobres. Entonces la situacién de es-
ta sociedad llega a ser como la de un cuerpo destrozado y
enfermizo; al igual que un organismo de dichas caracteristi-
cas enferma por una leve causa externa, lo mismo sucede con
dicha sociedad. Si hubiese otra comunidad que se le opusie-
ra, y en patticular cuando es otta demagogia; entonces los
tales zinganos que han aparecido secundarin a los podero-
sos de aquella otra y se avendrin a saquear a los pudientes,
tomando sus fiquezas, expulsindoles de su comunidad o ha-
ciéndolos esclavos suyos. Lo mismo que es posible que un
cuerpo puede degenerar su ser y cambiat, asi es posible que
dicha comunidad transforme su modo de ser en el de una
sociedad demagdgica, lo que sucede cuando los pobres que
existen en ella conspiran contra los ricos, saqueando sus bie-
nes y matdndolos o expulsindolos de aquélla. Podéis expli-
caros esto por la ruindad y miseria que los ricos han tenido
antes con los desposeidos de dichas sociedades.

15.  En la sociedad demagigica existen todo tipo de hom-
bres. Cuando asi sucede y sujetos semejantes a tales adve-
nedizos mandan en la sociedad, cada uno hace lo que consi-
dera justo para €l, y el gobierno se encuentra expuesto a cual-
quier evento *. Sin duda alguna aparecerin en esta comu-
nidad todos los tipos de hombres, sin que exista diferencia
alguna de rango. Sus leyes serin disposiciones igualitarias,
en las que no sobresaldrin ni la dignidad ni la honradez.
Por tanto, esta sociedad, a saber: la demagégica [367 7] se
asemejari a un traje tejido con muchos colores, y como tal
tipo de vestido es considerado bueno por las mujetes y los
jovenes, debido a la variedad de su colorido, asi también,
tal parece ser el modo de pensar en referida sociedad de acuer-
do con la opinién vulgar, que no es la verdadera. Salvo que
se fortalezca por la virtud y el honor, perecerd ripidamente,

32 R., 557a-c.
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como ha sucedido en las comunidades demagdgicas existen-
tes en nuestro tiempo y en los precedentes. La sociedad vir-
tuosa y los otros tipos de comunidades quedarin fuera de
ella, aunque estén en potencia, puesto que existen en dicha
sociedad todos los estados del alma. Asi, al parecer las pri-
meras comunidades que nacen son naturalmente las socie-
dades de necesidades primarias, seguidas de las demagdgi-
cas y después las restantes comunidades que son ramas sali-
das de aquéllas. Asi, como dice Platon, el sabio debe cuidar
dichas sociedades tomando de ellas los elementos positivos
adecuados a la comunidad virtuosa hasta que ésta se realice,
pareciéndose asi 2 un hombre que desea entrar en un co-
mercio donde venden de todo y elegir lo que le place.

A continuacién Platén afirma que en tanto en esta socie-
dad demagdgica nadie estd obligado a realizar los asuntos
civicos convenientes, como la defensa nacional, el manteni-
miento del orden etc., dicha comunidad se destruird
facilmente 3. De aqui que veamos a ciertos sujetos despre-
ciables, merecedores de la horca e infractores de todas las nor-
mas divinas y humanas, viviendo entre los demds ciudada-
nos, como si nadie hiciese cuenta de ellos**. Ademais, dice
Platén, ni alaban lo que nosottos hemos ensalzado respecto
de la sociedad virtuosa, ni se adhieren a ninguna de sus acti-
vidades [99], tal es la amplitud del error de referida comu-
nidad y su alejamiento de la sociedad virtuosa, ilegando a
pensar del modo de su gobierno, de acuerdo con la opinidén
vulgar, que debe ser una gobernacién que procure los place-
res. Esta es, por tanto, la condicion referente a la transfor-
macibn de la sociedad plutocritica en una demagogia, y la
amplitud del error que cometen en relacidn con las socieda-
des virtuosa y timocritica.

3 R., $57d-¢.
5 R., 598.
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16. El ciudadano de la sociedad demagogica. También
debemos tratar de los individuos que se asemejen a dicho
tipo de sociedad y a su transformacién. Diremos, pues, que
la persona que se parece a este tipo de poder evolucionard
desde su condicién de ciudadano del gobierno aristocratico
de manera aniloga como dicha sociedad se convierte en una
oligarquia. Sucederi a veces que un ciudadano del dominio
aristocritico tenga un hijo que sea educado de acuerdo con
el gobierno de unos pocos, pero por la falta de instituciones
adecuadas, por la escasez e ignorancia de los administrado-
tes pablicos y en razén del crecimiento del niimero de hol-
gazanes que alll surgieron, no quiera dejar a su hijo entre-
gado a tal tipo de gobietno. En cambio quienes lo encami-
nan a la libertad absoluta y lo conducen a dichos tipos de
deseos, conforme pase el tiempo, lograrin transformatlo ne-
cesatiamente en un individuo abocado a un libertinaje de
todo tipo de deseos, no limitindose a los imprescindibles,
con los cuales su padre queria que se satisfaciese, sino incli-
nandose hacia las apetencias innecesarias. (Entiendo por de-
seos necesarios los constitutivos de la-condicién humana que
son imprescindibles para vivir, como la necesidad del agua
y de la alimertacion respecto a la conservacion de los humo-
res de nuestros cuerpos para reemplazar lo que eliminamos.)
Si en tal caso dicho joven se inclina a una tal condicién, dia
a dfa estard mis sujeto a los deseos que se han apoderado
de su mente *; a todas horas tomari vino cuando quiera be-
ber, otras veces beberd agua aunque su temperamento estd
frio [367 v], en ocasiones hard gimnasia como los dedicados
a los ejercicios fisicos, a veces su comportamiento seri inclu-
so como la conducta de quienes se dedican a la filosofia, y
otras, en fin, permaneceri indolente y totalmente relajado
de cualquiera actividad. En general su conducta no observa-
ri orden ni mesura alguna; ademis, este comportamiento

» R, 558c¢-d, 561.
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serd llamado elegante y libre, cuando en verdad es lo mis
alejado de la verdadera condicién humana; pues en tanto
que el hombre tiene un fin dnico, su actividad corresponde-
rd necesaria y inicamente 2 un solo tipo de gobierno. Aquel
joven, actuando de tal modo, se parecerd necesariamente a
la sociedad demagogica; y supuesto que sea asf y que la com-
paracién entre el joven y estas gentes que de dicho modo
hemos desctito sea como la existente entre las distintas so-
ciedades, debemos considerar que el orden social de dicha
comunidad, a saber: la demagdgica, se transformari en los
diversos tipos que posee potencialmente, como en el orden
personal el individuo evoluciona modificando su rango, me-

dida v felicidad.

17.  E/trinsito a la tirania.  Platon afirma que la mayo-
ria de las sociedades demagdgicas se transforman en tiranfas
y en comunidades opresoras *¢. La evolucién de la comuni-
dad demagdgica en tirania es semejante al cambio del poder
oligarquico en dominio demagdgico; su causa es la siguien-
te: la razén del paso del poderio oligirquico en gobierno de-
magdgico no es [95] otro que el haberse excedido en su fina-
lidad propia, a sabey: la adquisicion de la riqueza. (Por esto
es también causz <€ que broten en dicha sociedad muchos
individuos demagdgicos a los que hemos compatado con los
zdnganos existentes en las colmenas). Del mismo modo, la
raz6n del cambio del poder demagégico en dominio tirdni-
co consiste solamente ¢a un exceso en la procura de liberta-
des y en su desarrollo ilimitado, pues cualquier cosa que se
realiza en demasia, allende su medida, acaba por transfor-
marse en su contrafio, lo que no sélo sucede en las cosas mo-
rales, sino también en las naturales ¥’. La busqueda excesi-
va de libertades es la causa de que nazcan los holgazanes,

36 R., 562a-b.
37 R., 563e-564d.
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semejantes a los zinganos que surgian en el gobierno oligir-
quico, salvo que en el caso de la sociedad oligirquica las cau-
sas son incluso méds amplias y numerosas, y ello en razén de
que los sefiotes de referida sociedad, es decir: la comunidad
oligirquica, al menos no alababan a los holgazanes que sur-
gian en ella ahitos de apetencias, antes bien los combatia
y destrufa. De aqui que su cambio fuese a veces un interme-
dio entre las sociedades plutocritica y tirdnica y esta comu-
nidad demagégica.

Cualquier hombre del tipo de los que sutgen en la socie-
dad demagégica serd honrado y alabado por los que lo han
elevado al poder para que los gobierne. Y ésta es la ruta de
este tipo de dominio cuando es desbordado por la excesiva
libertad, alterindolo en sus familias y moradas, y en todos
los grupos que le apoyan, hasta el punto que padres e hijos,
dueiios y esclavos, hombres y mujeres son colocados en un
mismo plano, haciendo ingtil la ley en tanto que nadie tie-
ne autoridad sobre otro*. En general no muestran ptefe-
rencia alguna, salvo por la libertad absoluta, y que cualquiera
controle a quien quiera y como le dé la gana. Entonces for-
zosamente se incrementard la aparicién de dicha baja clase
de zinganos, como aumenta la secrecién de humores *°, es
decir: la flema y las bilis roja y negra en los cuerpos enfermi-
zos, hasta el punto que referida sociedad, cuando una clase
social como ésta crece en ella, se transforma inevitablemen-
te en una tirania [368 r]. De aqui que sea conveniente que
los hombres politicos vigilen el crecimiento en la sociedad
de una clase como la mencionada, al igual que los médicos
toman precauciones ante el desarrollo de los malos humores
en el cuerpo. Cuando detecten que algunos de aquéllos sur-
gen en las comunidades, los arrancarin de raiz y los atroja-
rin de la sociedad, lo mismo que hacen los médicos con las

38 R., 562d-563d.
39 R., 564b-e.
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dos bilis y la flema, y atin es mds imperioso en el caso del
politico.

18. Lucha entre pobres y ricos.  Este tipo de hombres,
a saber: los que saben controlar sus deseos, no deben inte-
grarse en dicha sociedad demagbgica, y ello teniendo en cuen-
ta lo que dice Platén sobre los tres tipos humanos que bro-
tan en ella y cuyo nacimiento es lo que mis contribuye a su
transformacién en tiranfa. El primer tipo es la clase de los
holgazanes, que ya hemos caracterizado, y que se entregan
a todos los deseos; este grupo, como hemos dicho, son los
sefiores honrados y alabados en la referida sociedad dema-
gbgica [96]. Existe una segunda clase que se desarrolla tam-
bién en esta comunidad, pero que es aborrecida, a saber:
la que ama el dinero; el nacimiento de este grupo en dicha
comunidad es como el de la miel para los zinganos que la
devoran con gran prisa. La tercera clase es la masa que no
tiene o descuida sus negocios, y que no son ricos. El tipo adi-
nerado es perseguido en esta sociedad y aquellas otras dos
clases se unen para saqueatlo y robatle sus bienes %; la pri-
mera clase lo hace en razén de sus apetitos y de su vida li-
cenciosa, mientras que la segunda en vista solamente del pro-
vecho que pretenden. Mediante tal aprovechamiento quie-
nes ejercen el gobierno de la comunidad en referida socie-
dad llegan a conseguir que puedan ser expropiados los bie-
nes ajenos para distribuirlos entre el populacho. Por esto Pla-
t6n afirma que el adinerado serd inevitablemente injuriado
y sometido a toda suerte de insultos, violencias y robos.

Del modo como ha sido descrito es el comportamiento del
populacho que se inclina a favor de quienes destacan en tal
clase, esto es, en la gente que da rienda suelta a sus deseos,
apoyandolos y engrandeciéndolos. Cuando un individuo de
esta condicién no ceja en su empeiio de inctementar el cam-

40 R., 565.
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bio y en sus demasias a favor del libertinaje, acaba por escla-
vizar a la mayoria de sus conciudadanos, hasta acabar por
tiranizarlos totalmente. El inicio de la transformacién que
conduce al gobierno tirinico desde el poder demagégico es
el siguiente: cuando comienza este dominio sélo comete al-
gunos actos tiranicos, pero acaba por convertirse en un dés-
pota absoluto. Para mantener sometido al populacho, ofen-
derd y dafiari a quien se desee injuriar, castigindole de un
modo odioso, destruyendo a cualquiera a quien desee per-
der. Asi no cesari de llevar a un grupo de gente a tiranizar
a los demds. Y esto, como hemos dicho, es lo que aparece
como evidente en las diferentes clases que existen en dicha
sociedad demagégica, y de un modo especial respecto al ti-
po adinerado, que es el mis odiado en referida comu-

nidad 4.

19.  Transformacion de la sociedad demagigica en tira-
niz. El ambicioso no cejard en su continuo esfuerzo hasta
convertirse en enemigo de la mayoria de los ciudadanos que
le odiardn. Entonces, o bien algunos conspiran contra &l y
acaban por matarlo, o convertido en un tirano los domina
y oprime a todos. Podéis conocer claramente esto por el po-
der demagégico existente en nuestro tiempo que a2 menudo
se convierte en tiranfa. Un ejemplo de ello es el gobierno
que existia en este nuestro pais, es decir, en Cérdoba des-
pués del 500/1106, [368 v]. Al principio era casi completa-
mente demagbgico, pero esta situacién se transformé en ti-
rania después del 540/1146 %,

41 R., 566.

42 Al citar al afio 500/1106 puede referirse a la muerte de Yusuf b.
Tasufin. Pese a que al-Andalus continda bajo el poder formal de los almo-
rivides, de hecho brotaron unos nuevos reinos de taifas, que constituyen
el periodo demagégico indicado por Ibn Rusd. El 540/1146, los almoha-
des inician sus campafias en la Peninsula, cuya situacién politica considera
tirdnica, por lo cual quedaba justificada la conquista almohade.
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En cuanto al modo como se llega a esta situacion a causa
de dichas acciones al final de referido gobierno, la amplitud
de cuantos dafios y les suceden en esta sociedad y los infor-
tunios que sufren, ya ha sido especificado por medio del dis-
curso y de la indagacidn. Platén dice que es tipico de este
tipo de individuos subyugar a todos los hombres y conducis-
les a asirse cuanto antes 2 las leyes, en tanto que puedan pen-
sar que no es un tirano [97] y que pretende guiar y dirigir
a los ciudadanos con el fin de distribuirles bienes y benefi-
cios, no teniendo otra intenci6én que la procura de la comu-
nidad y el progreso de la sociedad. Cuando ha alcanzado la
paz con el enemigo, aunque sin aportar nada bueno a los
unos y subyugando a los otros, se dirige a su pais como si
continuamente les amenazara la guerra; asi puede manejar
los bienes de los ciudadanos y controlarlos a su antojo; y co-
mo puede tomar Jos bienes porque ya otras veces les ha ex-
poliado, no pueden librarse de él, estando siempre preocu-
pados de si mismos, buscando el pan de cada dia ®, como
sucedi6 a las gentes de nuestra provincia de Cérdoba con los
individuos llamados los Bant Ganiyya“.

4 R., 567.

44 Los Banii Ganiyya constituyeron la mayor oposicién al poder almo-
hade. El nombre procedfa de una princesa almordvide casada con ‘AlT'b.
Yusuf, de cuyo matrimonio nacieron dos hijos: Yahya y Muhammad. El
primero fue el dltimo defensor del régimen almordvide en el sur de la Pe-
ninsula, muriendo en Granada el 543/1148. Muhammad b. Yaisuf al-Ganiy-
ya, gobernador de Baleares en 520/1126, al hunditse el poder de los almo-
ravides se hizo independiente, convirtiendo a las islas en refugio del de-
puesto establecimiento. Le sucedi6 su hijo Ishaq b. Muhammad al-Géniy-
ya el 560/1165, falleciendo el 579/1183. E! hijo de éste, Muhammad b.
Ishaq, se someti6 a los almohades, pero su hetmano *Alf b. Ishiq llevé la
lucha al norte de Africa, al principio con éxito, después con suerte alterna-
tiva, hasta que muri6 el 584/1188. Su hermano Yahyi b. Ishdq al-Ganiyya
continué la lucha durante cetca de medio siglo y nunca pudo ser aniquila-
do por los almohades. El duro juicio que les dedica Ibn Rusd confirma su
completa instalacién en el establecimiento almohade; pero estd condicio-
nado posiblemente por el probable apoyo de los Banti Ruéd a Zafadola, que
durante alg(m tiempo gobernd en Cordoba, llamado por los notables ene-
migos de los Banii Ganiyya.
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Si también cruza por la mente del déspota el temor a las
masas populares, en razdn de sus grandes riquezas e impor-
tantes bienes y poder, con astucia planeara su destruccion
entregindolos a sus enemigos en cuanto se presente la oca-
sién. Por idéntica razén odiard a cualquier otro hombre de
su misma condicién que pueda surgir entre sus secuaces. Al
realizar tales actos su motivo principal setd su avetsién 2 los
ciudadanos, y por ello empleari toda su energia en descu-
brir en su entorno a los hombres poderosos, valientes y no-
bles, confabuldndose para excluirlos de la comunidad. Pero
esta depuracion es lo mis opuesto a las purgas que emplean
los médicos para limpiat los cuerpos, y los sabios para sanear
la sociedad virtuosa, pues éstos extraen lo peor y lo expul-
san, y dicho déspota hace lo contrario: elimina a los mejores.
Por ello los tiranos se encuentran ante un dilema: o no existir
o vivir acompanados del mal y de las gentes perversas que le
odian; y éste serd un pensamiento del que disfrusard el tirano.

Sin duda alguna, tanto mis el déspota se comprometa con
tales acciones y crezca su enemistad respecto de los ciudada-
nos, asi también necesitard un mayor niimero de secuaces
para sentisse protegido y seguro. Pero sdlo podri conseguir
esto si, prescindiendo de los ciudadanos, recluta peligrosos

" mercenarios extranjeros que obtendri de cualquier lugar
mientras pueda pagarlos. Estos setdn sus amigos de confian-
za, destruyendo asf lo que sus predecesores establecieron para
gobernar a la comunidad. Si el tirano no tiene medios para
alimentar dicho ejército y mantener su campamento, las cit-
cunstancias le obligarin a permitir que se apoderen de cuaato
de valor hay en la sociedad, aunque sea sagrado®. Igual-
mente echard mano de los bienes de la sociedad que se esta-
blecieron como uno de los principios democraticos. Al in-
crementarse sus acciones contra la comunidad, se advertird
que esto es lo contrario de lo que las masas pretendfan al

45 R., 568d-e.
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entregarse a su gobietno, pues sélo querian que los prote-
giese de los ricos, los nobles y los otros ciudadanos que anta-
fio posefan propiedades y poder, para que ellos pudiesen vi-
vir como les placiera bajo su gobierno y el de sus
servidores % {369 7]. Asi, pues, la calamitosa situacién de la
sociedad tenderia a expulsatlo de la comunidad, por lo que
se v obligado a subyugalos y a volver sus armas contra ellos.
Por todo ello, la condicién de la asociaciébn con un tirano
es como lo que se dice [98] metafSricamente: por no que-
marse con la candela se abrasa con el brasero, y asi su alianza
para escapar de algiin tipo de servidumbre los arroja en las
manos del poder del déspota y caen en una opresién mucho
peor. Todas estas acciones de los tiranos se han hecho evi-
dentes en nuestro tiempo, no sdlo por medio del razonamien-
to, sino también por lo percibido y experimentado . Asi,
pues, hemos expuesto el modo como la sociedad demagégi-
ca se transforma en una comunidad titdnica, y cual sea la
situacién de los ciudadanos en la tirania y la magnitud de
sus miserias.

20. Como se lHega al modo de ser tirdnico. Vamos ahora
a estudiar también al individuo que se parece a dicha socie-
dad tirdnica, cémo se tranformé tras haber sido uno de los
jefes demagégicos, y de qué modo su conducta anhelante
y carente de felicidad se parece al gobierno de la sociedad
tiranizada . Decimos asi, que Plat6n define a tal sujeto co-
mo una persona inclinada a los deseos superfluos, mostran-
do en primer lugar cuales sean tales anhelos. A continua-

% R.,569.

4 La exposicién de Platén le venia a Ibn Ruid como anillo al dedo para
resumir la i(i]storia de al-Andalus desde el hundimiento de la monarqufa
omeya. La expresion percibids y experimentado se refiere a su familia; dichos
acontecimientos tuvieron lugar en tiempo de su tatarabuelo, bisabuelo,
abuelo y padre; de los dos dltimos sabemos que intervinieron en la vida pa-
blica andalusi.

® R, 571
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ci6n pasa a descubrir la manera por la cual el individuo que
fue uno de los jefes de la demagogia se transforma en un
sujeto tirdnico, la amplitud de su busca y falta de felicidad,
mostrando como se asemeja por ello a la sociedad tira-
nizada. '

Afirma Platén que los deseos superfluos son como los que
se presentan y realizan durante el suefio, o sea: los propios
de la paste animal, cuando la potencia racional que rige al
alma estd dormida. El proceso de la parte animal durante
el suefio, al encontrarse liberada del control de la potencia
racional y de cualquier pensamiento, consideta en ese mo-
mento que nada puede impedirle realizar cuanto entonces
desea cuando llegue a despertar.

Cuando dicha patte entra en colisién con las normas y las
instituciones fectas, la mayoria se quebrantan, y si alguna
sobrevive es muy débilmente. Sin embargo, cuando un hom-
bre se somete a esta parte animal su condicién no se parece
exactamente a la que antes hemos comparado con el suefio,
ya que la potencia racional durante el suefio permanece ociosa
en tanto que no excogita pensamiento alguno conttario a las
leyes, la justicia y el bien ®*. En este caso, por el contrario,
se asemeja mis bien a una de las dos clases de hombre: el
meramente animal y el patecido a lo divino por su condi-
ci6n racional.

Tras de habert explicado lo que son los deseos superfluos,
Platdn pasa a considerar cual haya sido la transformacién que
ha conducido a este tipo de individuo, a saber: el tirano.
Ya hemos dicho antetiormente, cuando nos ocupamos del
sujeto demagdgico, que se trataba de un joven que habfa
surgido sin una predisposicién a elegir los deseos superfluos,
excepcin hecha del atesoramiento de riquezas. Pero cuan-
do dicho joven se encuentra con las gentes aficionadas a los
deseos innecesarios, siendo su naturaleza mejor que las de

4 R., 572.
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éstos, y habiéndolo encaminado su padre por su misma rec-
ta senda, a la que esos otros se oponen, evolucionari hacia
una postura intermedia entre dichos dos tipos de actitudes,
tomando de cada uno lo que su mente juzgue como justo.
Esta conducta ni es el modo de vida de los que carecen de
libertad, ni la de quienes [369 #] conculcan las leyes. Asi,
de ser un hombre nacido en el gobierno oligirquico se con-
vertird en uno del demagégico.

Dice Platén: Cuando las cosas suceden como hemos des-
ctito, y suponiendo que alguien de dicha condicién ha al-
canzado la madurez [99] y tiene un hijo que se ha criado
con tal caricter; y admitiendo que refetidas ideas, que su
padre le ha inculcado, las quiera desarrollar éntre las gentes
cuyas conductas le conducirin a la transgresién de las not-
mas legales y que quieren constrefiirle al total libertinaje.
Presuponiendo también que su padre, contrariamente a lo
que habfa acontecido en su propio caso, hubiese procurado
de algiin modo la aparicién de dichos deseos en su hijo, sit-
vientes y familiares, sin duda alguna dicho joven se inclina-
rd hacia aquellos deseos mis intensamente que su padre, al
no tener a nadie que lo dirija hacia el extremo opuesto y en
tanto no encuentra personas que le refrenen y le corrijan,
por el contrario hallari gentes cuyas acciones le llevarin sin
darse cuenta a lo que le gusta, situando esta inclinacién so-
bre todos los deseos, hasta dominarle y convertitle en uno
de los mayores zinganos de la colmena®. Asi, se precipi-
tard a los placeres supetfluos, como el embriagarse con vino,
los inciensos, las esencias y en general con todos los deleites
de las juergas, y antes de terminar uno empezari otro, pues
estos disolutos tienen puestas sus miradas en referidos de-
seos, que les ciegan hasta conseguir que sus mentes se dese-
quilibren y se desborden sus extravios. Entonces los demo-
nios se apoderan de él, aumentando su desvario y enajenin-

.0 R, 572e-573.



138 AVERROES

dolo, si es que quedaban en €, después de haberle sucedido
todo esto con dichos deseos, algunos restos de su antiguo mo-
do de vida. Esta es la situacién del tirano, es decir, la condi-
¢ién de quien no se guia ni poco ni mucho por la mis noble
de las partes del alma: la razén, por lo que se asemeja al es-
tado de un loco o de un borracho a los que se parece su inte-
lecto. Por esto su estado y condicién son similares a las de
los enajenados y ebrios. Asi, en tal desequilibrio, no sélo de-
seard dominar a los hombres, sino incluso a los dngeles si
le fuera posible. Tal es, pues, el modo de ser de un indivi-
duo tirdnico y el modo como llega a serlo una persona que
fue un jefe demagdgico, que arriba a tal condicién tras que
todo aquello le haya sucedido debido a su natutaleza y mo-
do de vida.

Ttas de haber terminado esto, pasa a considerar el modo
de vida y gobierno de uno de éstos, diciendo que este indi-
viduo basard su existencia en los placeres entre los que se en-
cuentra el frecuentar los bazates, bafios, jardines y en gene-
ral cualquier cosa que proporcione satisfaccién y despierte
nuevos deseos que le dominarin, guiando las restantes pat-
tes de su alma como el mal piloto conduce el navio>. Y co-
mo ésta es la situacion de dicho individuo, no cesarin de
surgir junto a estos deseos otros nuevos, como retofios naci-
dos entorno a un irbol. Tendrd que hacer grandes dispen-
dios, y si tiene bienes, los dilapidari rapidamente; y asi pron-
to necesitard nuevos desembolsos, y en conformidad, para
proveerse de lo necesario [370 7], lo pedira prestado. De
acuerdo con todo eso, sus deseos le conducirin allende sus
fuerzas, en especial en los apetitos sexual y erdtico que son
los que mandan sobre el resto de sus deseos [100]. Como
dice Piaton, por io comiin no podri quedar lejos del objeto

51 El texto hebreo es confuso, al menos para mi, pero con ligeros reto-
ques se le puede dar sentido, como he hecho.
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de sus deseos, como el halcén de cazar palomas*2. Asi sélo
una de dos cosas es posible para él: una que tome para si
lo que desee de cualquier sitio, o que sienta dolor como una
mujer se duele durante el parto o como un impedido por
el sufrimiento *.

Si sus padres le hubiesen dejado algo, considerard que no
le han dado suficiente y les pedird mds; si rehdsan, se los
tomari, sea fraudulentamente o por la fuerza *. Si se le re-
sisten, llegara a subyugarlos o a matarlos, como hemos visto
que ha sucedido con muchos hombres en estas sociedades
tirdnicas de nuestro tiempo. Tal es, pues, la situacién de uno
a quien le ha nacido un hijo tirano, que llega a oprimir a
sus propios padres. A veces sus deseos le guiarin a saquear
los edificios piiblicos, los templos y los viajeros; y por lo ge-
neral dichos deseos no cesarin sino que siempre aumenta-
rin, acrecidos pot el dominio de los deseos sexuales y eréti-
cos, hasta el punto de perturbar sus sentimientos. Cuando
ha perdido las buenas doctrinas aprendidas durante su ju-
ventud, en el tiempo que le cuidaban sus padres y €l era uno
de los miembros de la sociedad demagdgica, llega al extre-
mo de que estando despierto, como dice Platén, esta como
dormido, sin privarse de nada y sin que nada le arredre *.
Cuando tales zinganos se multiplican en las sociedades de-
magogicas y saben que son muchos, con la ayuda del insen-
sato populacho, cobran fuerza y violencia para imponer la
tirania y entregar el gobierno al tirano para que los rija. Co-
mo antafio arruind a su padre y a su madre, destruye ahora

%2 Todo este pirrafo estd rehecho por Ibn Rudd con ideas realmente
platénicas, salvo que estuviese asf en el texto que él manejé. El traductor o
copista hebrero confundié una palabra y leyé = (absolven), en lugar de
5 1y (haledn) como exige el contexto cazar palomas, debido a la similitud de
las éraﬁas.

El texto hebreo dice durante la menstruacién, pero en otros casos pa-
ralelos Ibn Rusd escribe durante el parto.

* R, 574.

% R, 575.
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la comunidad de sus mayores y antepasados; y si tales holga-
zanes fuesen pocos en la sociedad y algunos ciudadanos vis-
tuosos les reprendiesen, los mis violentos harin que aban-
donen la comunidad lanzindose a la calle para arrancar de
los hombres honrados vidas y haciendas.

21. Infelicidad del tirano. Dice Platén: Este es el ca-
mino que conduce al titano a no poder distinguir a ciudada-
no alguno con afecto o amistad auténticos y reciprocos 6. Y
como todo esto sucede del modo como hemos sefialado, el
gobierno del tirano es el régimen mds injusto y mis opuesto
a lo que antes hemos definido como justo, siendo asf lo mas
ruin y miserable, mientras lo que antes expuse sobre el buen
rey es lo mejor y mis excelente. Como la situacién de las so-
ciedades es como la condicién de los individuos, {370 ] no
hay ninguno mis feliz que el rey virtuoso, ni mis infeliz que
el tirano. La comparacién entre unas y ottos, es decir entre
una sociedad y otra, y entre un individuo y otro, es evidente
en lo que se refiere a la comunidad. Asf pues, si nosotros mis-
mos consideramos que las relaciones entre las sociedades son
semejantes a las existentes entre los individuos, en este caso
se nos aclarari la comparacién entre dos personas. {101}, Por
tanto, los eventos y cualidades tipicas de dicha sociedad de-
berin hacernos reflexionart y juzgar al tirano a la luz de aqué-
llos. Es evidente que dicha comunidad es la mis esclavizada
y la mis alejada de la libertad, luego del mismo modo el
alma del tirano es la mids sujeta a la esclavitud y desprovista
de libertad, ya que las pasiones mis bajas dominan cuando
las partes mds convenientes estin cautivas >’. Cuando una
comunidad es sojuzgada, nadie alcanza lo que desea, o sdlo
lo consigue en una minima parte, por lo que siempre esta-
rin quejindose, doliéndose y gimiendo, y como estin suje-

56 R., 576.
57 R., 577c-e.
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tos al tirano es evidente que acabarin empobrecidos **. De
igual manera, el alma del déspota estard depauperada y fa-
mélica.

22. La didléctica del amo y del esclavo.  Platon sigue
diciendo que al igual que esta sociedad es la mas atemoriza-
da, lo mismo sucede al tirano; y como acontece que no hay
una comunidad con gentes mads tristes y llorosas que las de
esta comunidad, también es asi la situacién del alma del dés-
pota, siempre atenazada por constantes deseos y amores in-
satisfechos. Tal es, pues, lo que dice Platon al comparar di-
chas sociedades y gentes. Pero tras haber realizado la com-
paracién que hemos expuesto entre la sociedad virtuosa y la
tirdnica, para aclarar la existente entre los dos tipos de per-
sonas que las gobiernan, quiere ilumnar el caso del tirano
por medi6 de un ¢jemplo evidente. Platén describe todo es-
to en relacién con la fama del gobierno tiranico de su tiem-
po. de los poemas en alabanza de aquéllos y de sus afirma-
ciones de que se trataba de un régimen de libertad. Pero yo
he visto a muchos poetas que surgen en estas sociedades ti-
rinicas que prefieren este tipo de gobierno, agarrados 2 lo
que constituye su fin dltimo y a lo que es nobleza en el alma
tirdnica, pata justificar su dominio*’. Resumiendo, dice
Platon® que es evidente que la relacién entre el tirano y
aquéllos a los que sojuzga es un trato de duefio y esclavo °.
St suponemos que se trata de un sujeto rico que posee mu-
chos siervos, a los que no trata nada bien, serd posible por-
que los ctudadanos libres de la poblacién de su patria dupli-
can el nimero de los esclavos.

Si ahora suponemos que un individuo como éste, sus hi-

8 R., 578a.

5% Ibn Rusd conocia muy bien a los poetas andalusies del podet, que se
ensefiaron con él cuando fue perseguido y desterrado.

60 R., 578d-e.

61 La expresion es literal. La idea es platénica, pero la formulacién de
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jos, esposas y bienes viven en cierta region de la tierra en
la que sélo habitan esclavos junto a €l y los suyos, en lineas
generales esta setia su situacién en la cual es imposible que
cualquiera que catezca de libertad le ayudase, por lo cual
sentirfa necesariamente un gran miedo de sus esclavos, por
sus esposas, bienes, hijos y por si mismo. Esta situacion le
obligarfa a manumitir a sus esclavos o, al menos, a algunos
de ellos ¢?, aunque no tuviese obligacion de hacetlo, les pro-
porcionarfa numerosas cosas para mantenetios y retenerlos
junto a si, pefo esto seria de uno de estos dos modos: o se
asirdn a €] con gran fuetza, o no le darin la menor impor-
tancia. Més atn: si Dios quisiera que a su alrededor existiese
gente que consideraran que no es necesario que nadie man-
de sobre otro, sno nacetia en el corazén de dicho individuo
un gran temot y no estaria {371 7] como pensamos que se
encuentra el encarcelado? [102].

Esta es necesariamente la situacin del tirano, preso en una
tal condicién, ahito de ansia y de miedo; mds adn: siente
grandes apetitos dentro de si y no puede dominarse, impe-
dido de ir donde desea, sin tampoco atender lo que anhela;
s6lo podra llevar la vida de una mujer enclaustrada en el ha-
tén. Una de las peotes disposiciones de tal individuo es que
siendo incapaz de controlarse y dominarse, intenta conducir
a otros, pues setia como si un hombte que tuviese enfermas
todas las funciones corpotales, y més que preocupatrse de la
curacién de lo que le aqueja, no curase su cuerpo y en su
lugar s6lo atendiera a sus bienes como pudiera, y por el con-
trario intentase sanar los cuerpos de los demds con sus ideas.
De acuerdo con todo esto, el tirano €5 el mas esclavo de los
hombres y nunca alcanza a ver calmados sus deseos, sino que
petmanece siempre en permanente desasosiego y sobresal-

Ibn Rusd es mis cercana de la que luego tendria en el conocido texto de
Hegel, que no es original, como creen algunos tan ilustres como legos en
la lectura.

62 R., 579.
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to. El alma de cualquiera de tal condicién es un espiritu em-
pobrecido, de aqui que sea envidioso, violento y carezca de
amigos. Tales estados de 2nimo existian en €l antes de llegar
al poder, pero con mayor necesidad tras de su acceso al go-
bierno. Sin duda alguna, forzosamente se sentird turbado
y desgraciado, y si algo positivo le sobreviene por suerte o
casualidad perderd su importancia ®.

Todo esto, como hemos dicho mis de una vez, es eviden-
te y puede comprobarse tanto dialécticamente como por la
experiencia. Mediante la acumulacién de estos argumentos
se ha puesto de manifiesto el orden por el que surgen
dichas sociedades, sus dichas y desventuras, las clases de sus
gobernantes y c6mo el mis feliz de ellos es el rey justo y el
mis desgraciado el tirano. Tal es, pues, lo que Platon man-
tiene referente a la transformacién de estas sociedades, asi
como la de sus gentes.

23.  La existencia de sociedades y hombres imperfectos
no supone su naturalidad. Puede objetarse diciendo que
si el caso es como se cree, es decir, como aquellas dos socie-
dades que se asemejan a dos opuestos, siendo una de las dos
la sociedad virtuosa y la otra tirdnica, las otras que hay entre
ellas son semejantes al término medio entre los extremos.
Pero de aqui no debe concluirse necesariamente que la trans-
formacién de las sociedades suceda segtin un orden racional;
esto solo se da en las cosas naturales, ya que es el camino
por el cual la naturaleza acetca a los contrarios por las cosas
que son intermedias. Pero respecto a estos otros asuntos son
completamente libres. Y como todas aquellas naturalezas que
ya hemos especificado se encuentran en todas las sociedades,
una comunidad determinada puede tranformarse en otra di-
ferente. Decimos, pues, que lo que Platén afirma induda-
blemente no es que sea necesario, sino que es lo que sucede

63 R., 580a-c.
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de hecho frecuentemente. La causa de esto es que el gobier-
no establecido tiene la virtud de traspasar ciertos estados a
cualquiera de los que nacen en él, incluso si fuesen contra-
rios a los existentes en las naturalezas de quienes estin so-
metidos a dichas situaciones. Asi es posible para la mayor
parte de las personas llegar a sobresalir en las virtudes hu-
manas, peto esto sucede en contadas ocasiones. Pues, como
ya se ha puesto de manifiesto en la primera parte de esta
ciencia, el camino para alcanzar las virrudes pricticas es el
hibito, como la via para conseguir las ciencias tedricas es el
estudio * [103, 371 #].

AsT es que la transformacién del hombre de un estado a
otro es consecuencia de la transformacién de las leyes y de
su estructuracién segiin su orden. Puesto que las normas, es-
pecialmente en la ciudad virtuosa, no se transforman sibi-
tamente —y, ademds, esto es a costa de las costumbres y de
la buena situacién a que estdn habituados sus miembros y
con las cuales crecen—, pero pueden transformarse gradual-
mente en lo que se les aproxima, sucede asi que la transfor-
macion de las costumbres y las disposiciones se producen ne-
cesariamente siguiendo tal orden, hasta el punto de que cuan-
do las leyes estin totalmente corrompidas la situacién de los
hombres llega a ser absolutamente ruin. Podéis ver esto cla-
ramente, después de los afios cuarenta [540/1146], en las
costumbtes y el comportamiento de los gobernantes y dig-
natarios andalusies, ya que debido al hundimiento del go-
bierno timocritico en el que se habian apoyado, llegaron a
adquirir esas viles ideas que hoy poseen. Entre ellos sélo man-
tienen una situacién excelente desde el punto de vista ético-
social los que actdan de acuerdo con los preceptos de la ley
religiosa y esto es raro entre ellos .

64 E.N., 2, 1, 1103a(14)-1103b(25).
65 El texto hebreo supone el término drabe 4a’4. Su interpretacion co-
trecta es: habida cuenta de la decadencia del gobierno almordvide, los go-
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24.  Clases de felicidad propias de cada tipo de socie-
dad. Tras haber completado esto, Platén también quiere
comparar los gozos cotrespondientes a cada uno de los tipos
de sociedad en razén del modo de su realizacién, compa-
rindolos entre si. Con ello terminari su discurso acerca de
las partes necesarias de esta ciencia, y tal es lo que nosotros
pensamos exponer ahora.

Platén comienza diciendo que en tanto los tipos del alma
pueden ser compendiados en tres clases, lo mismo sucede
con los tipos de sociedades . El primer modo es el de que
ama la sabiduria, el segundo prefiere el dominio, que si es
con moderacion se trata de la sociedad timocratica y si fuera
con demasia seria la tirdnica; y en cuanto al tercero, su deseo
es alcanzar riquezas. También los modos de gozo son tres,
uno para cada uno de las sociedades como es evidente dado
el cardcter de los placeres que llevan anejos.

25. El placer intelectual es la mis alta felicidad. Pla-
tén comienza empleando un argumento dialéctico para ex-
poner cual de estos gozos es mis digno de ser elegido, di-
ciendo que cada uno de los adictos a dichos tres placeres se
esfuerza en escoger como meta de su vida tan sélo el gozo
que buscan. Después sienta un conocido lugar comin, ya
citado en el tratado segundo de los T6pzcos llamado Libro
de la dialéctica, afirmando que el hombre prudente y sabio
realiza la mejor de las elecciones. Refuerza este argumento
diciendo que el hombre prudente y sabio es el que posee
dos instrumentos llamados experiencia y razonamiento con
los que ordena todos sus asuntos .

bernantes y notables andalusies se envilecieron de tal modo que dicho esta-
do perduraba incluso bajo el gobietno almohade. Los que vivian de acuer-
do con el auténtico sentido de los preceptos legales eran gente como Ibn
Tutay}, los Banit Rusd, los Banii Zuhr, ete.

66 R., 580d-581.

67 R., 582.
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Para el sabio s6lo puede suceder que dichas tres clases de
felicidad estin dispuestas de acuerdo con la experiencia y la
razén; respecto a la experiencia, la tiene en cuanto ha podi-
do gustar referidos goces desde su juventud. En cuanto a los
otros, por el contrario, no han [104] experimentado todos
los deleites del saber. Pero el sabio es quien puede operar
mediante la dialéctica y la razdén, como es evidente por si
mismo. Asi veremos que la masa s6lo recuerda la felicidad
en los tiempos en que padece lo opuesto a ella, del mismo
modo que el enfermo ve la salud como la mejor de las cosas,
y en los malos tiempos mira la salud como la mis gozosa de
las situaciones, y en los tiempos de pobreza dice que la ri-
queza es lo mejor de las cosas %. Sin embargo, los actos po-
sitivos no exijen el estar [372 7] precedidos de sus opuestos,
como sucede con la vista y los demis sentidos ©°. En verdad
la mis noble de las felicidades es aquélla que s6lo necesita .
de su modo de ser para existit en acto plenamente. Con esta
intencién Platdn expone su idea, a saber: que la ignorancia
en el juicio acerca de la felicidad se corresponde con la falta
de capacidad para gozarla. Sin embargo, no siempre este ar-
gumento debe ser mostrado en sentido demostrativo. Asf de-
bemos prescindir de €l y tomar lo que dice mis adelante,
que es concluyente en cuanto se trata de otra argumenta-
cién que es la siguiente: ’

Dice, pues, que asi como el hambre y la sed son sefiales
del cuerpo y muestran lo que le falta, asi también la igno-
rancia y escasez de conocimientos es una sefal del alma y
de sus carencias. Asf las cosas, tenemos aqui dos tipos deter-
minados, a saber: los que sélo buscan sus mantenimientos
y los que procuran el saber. Pero la verdadera plenitud s6lo
se alcanza mediante el objeto que posee el mis noble modo
de ser, pues en tanto mis participa en el ser es tanto mis

68 R., 983c-d.
69 R., 584.
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verdadero. Los objetos sdlo sobresalen en tal cualidad segiin
su proximidad o lejania del ser eterno, que es el que verda-
deramente existe y dura permanentemente. Tal ser es el ob-
jeto que hace que las almas estén mis atraidas por la verdad
que el cuerpo, en el cual el espiritu estd encerrado, pueda
estar atraido por el objeto eterno corpdteo, y muy especial-
mente siendo la aprehensién de su forma una aprehension
eterna. Ahora bien, si por lo comiin la plenitud de la apre-
hensién es gozosa, cuando lo que se alcanza es por esencia
noble y mayor en verdad y en permanencia, forzosamente
serd la dicha mids digna de ser elegida. Tal sucede con la feli-
cidad intelectual respecto de los otros gozos, pues estos go-
zos desaparecen ripidamente al estar mezclados con sus con-
trarios, mientras que el placer intelectual no tiene
contrario ’°; asi una y otro son eternos, pues si terminase se-
tia a causa de un cambio que fuese superior. Esta si que es,
por mi vida, una argumentacién demostrativa.

También ha dicho Platén que el mayor gozo del intelecto
consiste en el excelente modo como el entedimiento se de-
sarrolla. Cualquiera que fuese la causa del set de algo, la me-
jor seria si s6lo €l mismo pudiese elegirla, y tal sucede en
este caso, ya que el entendimiento, que es quien juzga, co-
noce todos los placeres hasta su grado mais alto. Y esto, por
mi vida, es cierto, salvo en’la situacién a que se refiere Pla-
t6n de que se trate del ser de mis alto rango per se. Este
es un razonamiento generalmente aceptado, por lo que no
necesita explicacién [105]. Galeno, por su ignorancia del mé-
todo l6gico, piensa que todos estos atggumentos son demos-
trativos, pero respecto de aquellas argumentaciones que se
basan en la comparacién de dichos placeres, la Gnica proba-
toria es la de la demostracién precedente ”'.

0 R., 585b-c, 578¢.
71 Ibn Rusd traslada la idea platénica de la felicidad a su personal con-
cepcién del sumo bien como contemplacién intelectual, aunque aqui hace
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26. Dedicatoria de la obra al sultin almohade. Asi,
quiera Dios conservar y dar larga vida a Su Alteza, he aqui
la suma de principios tedricos necesarios para esta parte de
la ciencia politica que estd contenida en las exposiciones atri-
buidas a Platén [372 »]. La hemos expuesto de la manera
mas breve debido a los conflictos de este tiempo. Hemos po-
dido conseguirlo sélo porque nos habéis ayudado a poder
entender, y por la gran colaboracién que habéis mantenido
en todo cuanto deseamos sobre estas ciencias. Vuestro con-
curso para nuestro trabajo ha sido la mis perfecta de las ayu-
das y en todos sus aspectos. Sois, pues, no s6lo la causa prd-
xima de la realizacién y posesién de este bien que es el sa-
ber, sino de todos los excelentes bienes humanos que hemos
adquirido, y que Dios, jensalzado sea!, nos ha dado por vues-
tra mediacién. jQuicra Dios proteger a Su Alteza! 2

27.  Por qué ba prescindido del libro X y de otras partes
de la Repiblicar de Platén. En cuanto a lo que el décimo
tratado de la Repidblica comprende, no es necesario para es-
ta ciencia. Porque sus principios explicativos del arte de la
poesia no tienen tal finalidad, ni el conocimiento que de ello

la excepcién de la contemplatio Dei. Su ataque a Galeno estd en la linea
de su intenci6n aristotélica.

72 E. . J. Rosenthal pensaba que la dedicatoria estaba dirigida al sul-
tan almohade Abu Ya‘qub Yusuf, muerto en el 579/1184. Pero el contex-
to de la obra aconseja retrasar la composicién, por lo que estaria dedicada
al hijo de aquél, Abu Yusuf Ya‘qub al-Mansur, cuya proteccién a Ibn Rusd
fue extraordinaria. Este se excusa por la brevedad, debido a los conflictos
de este tiempo. Antes de 579/1184 la expresién no tenia sentido; el reino
almohade estaba seguro, y los cristianos contenidos. En visperas de 590/1194,
los ejércitos de los reinos del norte habfan reanudado sus ofensivas; Alar-
c6n fue ocupado por Alfonso VIII el 579/1184; Iniesta, el 581/1186, y Ma-
gacela, el 584/1189; y ese mismo aiio entrd en la cuenca del Guadalquivir,
ocupando Reina, mientras que Stlves era conquistada por Sancho I de Por-
rugal en 585/1190. Pero todas estas conquistas se perdieron tras la batalla
de Alarcos en 591/1195, salvo las del alto Jucar. Pot esto situo la termina-
ci6n de este libro después del 584/1189 y antes del 591/1195.
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resulta es saber auténtico, aparte de que este tema ya ha si-
do expuesto en su totalidad en otro lugar . Aqui Platén ci-
ta también un argumento retdrico o dialético, mediante el
cual explica que el alma es inmortal ™¥; a continuacién pre-
senta un mito con el que describe la felicidad y el placer que
esperan a las almas de los bienaventurados y de los justos,
y lo que aguarda a las almas de los réprobos. Pero en mis
de una ocasién hemos sefialado que estos mitos no tienen
ningn valor, y las buenas cualidades que de ellos se dedu-
cen no son auténticas virtudes, pues si se las califica de tales
es por pura homonimia, procediendo de viejas imitaciones,
y de ello se ha tratado en la discusi6a del género imitativo.
Tal es la razén por la que se llega a un contrasentido como
éste, ya que no es nada que sea necesario para que alguien
llegue a ser virtuoso. Asi, no es mejor ni mis sencillo que
un hombre alcance la verdad por tales cosas, cuando vemos
ahora cuanta gente, siguiendo sus principios consuetudina-
rios y sus leyes religiosas, aunque limpios de tales mitos, no
se encuentran en peor situacidén que los poseedores de di-
chas narraciones.

Por lo general, los antiguos solian disputar sobre este tipo
de mitos, y Platén se encontrd perplejo ante ellos, por lo cual
dichas narraciones han sido examinadas al comienzo de este
libro. Como en el caso del tercer tratado de esta obra, se tra-
ta de argumentos puramente dialécticos, que no son demos-
trativos salvo accidentalmente ”’. Lo mismo sucede con el
comienzo del segundo libro, por el cual no hemos analizado
su contenido 7°. Quiera Dios, pues, aclararos lo que ahora
os parezca dificil con su poder y gloria, el puede salvar todas
las dificultades.

73 R., 598-608.
74 R., 614-621.
 R., 386-401.
76 R., 357-369.
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El tratado ha terminado, y con su conclusién queda com-
pleta la exposicién de la Repiblica de Platon, a Dios gra-
clas.



{106. EPILOGO
DEL TRADUCTOR] '

Termina la exposicién de Ibn Rusd de los argumentos cien-
tificos de la Repiibiica de Platon, que constituye la segunda
parte de la ciencia politica. Su traduccién fue terminada el
22 de &islev de 5081/ 24 de noviembre de 1320 en la ciudad
de Uzés. La he traducido yo, Samuel b. Juda b. Mesullam
b. Isaac b. Selomo, Barbever de Marsella. Cuando hice esta
traduccién no habia Hegado a mis manos la exposicién de
Ibn Rusd de la Etica del filésofo Aristételes, que forma la
primera parte de esta ciencia prictica, sino solamente el tex-
to mismo del Filsofo, siendo incapaz de traducitlo debido
a su complejidad y dificultades. Dediqueme a ello, esfor-
zindome muchisimo, hasta que cayd en mis manos la expo-
sicibn de esta parte del antes citado maestro Ibn Rudd, es-
crita en el claro y distinto lenguaje que suele emplear en to-
das sus exposiciones. Me puse a traducirla, y Dios, bendito

Y E. 1. J. Rosenthal edité el texto de este epilogo en la obra que hemos
seguido, con las varrantes que pueden observarse, en nuestra traduccidn.
La hemos ampliado a dicho epilogo y al colofon del copista, para que pue-
da apreciarse el estilo personal del traductor, y sus excusas sobre posibles
deficiencias.



152 AVERROES

sea por su miseticordia, propicié mis esfuetzos y recta inten-
cién para que asi pudiese traducir la exposicion, con la cual
se completa la ciencia politica, corrigiendo los etrores como
mejor pude.

El trabajo de minuciosa comprobacién y verificacién fue
completado el 26 de e/u/ de este afio 5081/20 de septiem-
bre de 1321, en el castillo de Beaucaire en el que me encon-
traba preso y aislado junto con otros de nuestros hermanos,
residiendo en uno de sus fuertes Hamado el Reducto. No se-
tia imposible, sino posible y hasta cierto, que alguien pu-
diese advertir en mi traduccién de esta ciencia algiin error
en varios de sus trozos debido a mi deficiente versidon, dado
mi insuficiente conocimiento de la lengua arabe. Pero, por
lo mis sagrado, confio en que tales errores podrin ser per-
donados por su pequefiez, ya que no estin tan alejados del
margen acostumbrado en las traducciones que me han pre-
cedido. Acaso mis tarde, por designio del cielo, alguno de
los raros y selectos expertos en ambas lenguas, podrd pulic
y limpiar, con corazén firme y mente clara, todas mis faltas
y etrores para que la traduccién de esta ciencia quede per-
fecta.

Llevado de mi amor y diligencia, pensé que acaso pudiera
revisar esta traduccidn con los estudiosos cristianos, especial-
mente la primera parte, Etica, pot medio, tanto del texto
del Filésofo sobrte esta parte, como por el comentario de Aba
Nasr al-Fatabi, jPor /a ley y el testimonio!* (Isaias, 8, 20),
como yo habia imaginado hubiera sucedido, a no ser por la
razén aludida referente a la larga y rigurosa prisién que pa-
decimos durante este tiempo, impidiéndonos realizarlo asi.
Si Dios alarga mi vida, me libera —para sacar de la cércel
a los presos, del calabozo a los que moran en las tinieblas

2 Como he advertido en la introduccién, traduzco las expresiones bibli-
cas de acuerdo con el texto critico actual y no con las palabras empleadas
por el autor del epilogo.
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(Isaias, 42, 7)— y me da un breve respiro, lo intentaré. Se-
guiré con el anilisis e investigacién desde el principo al fin
de esta ciencia de un modo ordenado, hasta que la traduc-
cion brille en su mis perfecto estado. Por esto, y hasta tanto
esto no se realice, quieran no censurarme los que estudien
este saber a cuenta de los pasajes en que aparecen erratas y
errores, por aquello de que 7o Aay hombre que no peque,
ni artesano que no yerre en su obra en alguna ocasion (I Re-
yes, 8, 46), y con mayor motivo el profesional del arte de la
traduccién que es un trabajo pesado y dificil. El traductor
necesita ser experto en ambas lenguas, es decir, en aquélla
de la que traduce y en la que se vierte; estudioso no sélo
en la clencia o arte que traslada, sino también en todas las
ciencias o en las més conocidas, pues todos los saberes y ar-
tes se entrelazan unos con otros, pudiendo siempre compa-
rarse uno con los demis. Los antiguos traductores que nos
precedieron ya advirtieron esto o algo semejante en las justi-
ficaciones de sus traducciones.

A pesar de los grandes problemas, confusiones y sufrimien-
tos que ha padecido nuestro pueblo [107], y que por tan largo
tiempo han venido sucediéndose uno tras otro —siendo siempre
la Gltima desgracia la mis calamitosa—, sin embargo este
arte de la traduccion ha llegado en excelente estado hasta
el presente. Roguemos a Dios, jensalzado sea!, y démosle
las mayores gracias por habernos protegido en esto. Digo,
pues, en general: oh, ta sabio pensador, oh comunidad de
fieles de la verdad, que El os guie hasta alcanzatla; confiad
en quien lo merece.

Hasta el dia de hoy nada de esta ciencia habia sido tradu-
cido o nos fue legado, ni del Filésofo ni de otros, excepto
por lo contenido en el Libro de los principios de los seres’
de Abtut Nasr al-Farabi, que habia llegado a manos de la gente
de nuestro pueblo; pero era tan sélo algo de la segunda par-

3 Se trata del Kitab al-Siyasat al-madaniyya.
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te de esta ciencia, y nada de la primera parte. Yo mismo me
animé a empezar la empresa de alcanzar ¢/ honor de la es-
Pléndida riqueza de su reino (Esther, 1, 4), trayéndolo a nues-
tra lengua. Aunque lo que de bueno hay en ello sea poco,
a causa de mis deficiencias, aqui estd el tratado cual una pri-
micia; aunque sea escaso, potencialmente es grande; a pesar
de todo puede ser que los durmientes despierten del suefio
profundo de la pereza y de la ignorancia, lo que ya es algo
positivo: Puede set que guie y haga descender al ignorante
a la fosa de la corrupcion, perdonindole y dejindole toda
la felicidad (Proverbios, 19, 15; Salmos, 55, 24). Depertad
borrachos y llorad, alegraos en gran manera (Joel, 1, 5:1 Isaias,
61, 10). Toma posesion de este bello bocado gue Dios te
ba adiudicado; oid, sordos, porgue estos dos reyes divinos
han hablado; mirad, ciegos y ved la luz que brilla en el fir-
mamento (Isaias, 42, 18; ;Job, 27, 21?). Seguramente bus-
cais consejo, ;a/ que ha creado todas esas grandes maravi-
Has, elevaréis alli todas las plegarias? Contemplad la vision;
mirad, he aqui que El viene con su salario y delante de Ef
va su paga (Dantel, 9, 23; Laias, 40, 10).

Dice el traductor: decidi intentar la traduccién de esta cien-
cia prictica con la ayuda de los estudiosos cristianos, mis me
fue imposible hacetlo debido a la dureza de la expulsiones
y encatcelamientos recibidos de este pueblo que asf nos cas-
tigaba; —tenemos un dicho y un imptoperio, pues nos tra-
tan como al polvo de la eta (;Jeremias, 24, 9?). Pero fui es-
crupuloso en mi investigacién, y siempre que tuve una du-
da consulté al libro del Filgsofo, y del mejor modo que pu-
de me atrevi a enderezar el entuerto. Fue asi como actué en
relacién con la Etica; pero en el caso de ia Repiblica no he
dispuesto de ningiin otro libro. Sin embargo, estoy seguro
que son pocos mis erroes y que el que los advierta me juzga-
ri benévolamente, como es propio de los filosofantes, inqui-
sidores de la verdadera realidad del conocimiento de las co-
sas. Esta traduccién fue terminada en el mes de tammuz
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de 5082/junio-julio de 1322. Rogad al Creador que me ha

ayudado, y que El sea por siempre alabado. Amén.
Santificado sea el que da la gracia de la fe; E/ da vigor

@l fatigado y multiplica las fuerzas del débil (Isaias, 40, 29).

iSed fuertes!






COLOFON DEL COPISTA'!

El nombre de! pensador que tradujo estos libros, es decir
los comentarios de Ibn Rusd a la Erice de Aristoteles y a la
Repiblica de Plat6én, es Rabbi Samuel b. Juda b. Mesullan
b. Isaac b. Selomo de Marsella. Al traducitlo a la sagrada
lengua hebrea da algunas excusas sobre varias cuestiones pot
las dificultades de traduccién, que conciernen mis a la Efzca
y a clertas partes de la Repdblica de Platén. Al parecer, este
joven estudioso era experto en la sagrada lengua, pero no
poseia una formacion perfecta en el arte de traducir, ni en
el conocimiento de la lengua de la que fue vertida?. Per-
manece, empero, el mérito que se le debe; y en cierto modo
debemos agradecer y reconocer su laboriosidad al esforzarse
en proveernos con una traduccién de este arte, tanto en lo
que se refiere a las excelencias que contiene este libro [108],
COMO reSPECto a sus incitaciones para que se cotrijan sus deficien-
cias y se dé una forma apropiada al conjunto, aunque sean
muchas las complicaciones del trabajo.

! Este colofon aparece en el ms. de la Bib. Medicea Laurenziana, Con-
venti soppressi 12, £. 129 v.

2 Si esto fuera cierto, se explicarian algunos errores; pero, sera experto
el copista para advertirlos? Indudablemente no, porque los reprodujo.
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En un caso tal como nuestra desgracia de estar mezclados
con los otros pueblos, necesitamos utilizar los instrumentos
de aquellos cuando debemos hacer algo en comiin con ellos:
hasta ahi llega El que se pondri a fundir y depurar la plata
(Malaguias, 3, 3); en su misericordia levanta del polvo a un
pueblo pobre y necesitado.

Yo, Mosé Rieti, hijo de Rabbi Isaac, que en Gloria esté,
escribi esta copia de dicho libro, pese a las deficiencias de
su traduccién, cuando contaba setenta afios de edad, en este
afio de 5217/1457. No quiero presumir de mi criatura pues-
ta con el resto de los libros que he escrito, he hecho que se
redacten y he comprado libremente, agregindolos a los que
escribié mi padre y maestro, que en paz descanse. Higase
que encuentre favor y buena acogida a los ojos de Dios y del
hombre (Proverbios, 3, 4).

jSelah!



