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Abstract

At the beginning of Plutarch’s Life of Pericles, Plutarch says that Pericles is, above all, a model
of affability and justice (pdAiota d¢ mpadtnTa kal dikatocOvnv: 2.5.5). Nevertheless, in his later
exposition, the author comments on some aspects of his character that invite us to question his
impartiality, at least in judicial matters. For this reason, we aim to explore the meaning of the
term S1ka1060VN in the context of the Life of Pericles in order to understand why the statesman
is a prototype of this virtue for our author.

Todos tenemos una idea, mds o menos vaga, de lo que implica la nocién de
justicia, pero basta con revisar minimamente la literatura para darse cuenta de
que no es ficil ofrecer una buena definicién de este concepto. De hecho, no hay
consenso en cuanto a su significado, que cambia segin las diferentes culturas y
épocas y que incluso puede llegar a depender de cada punto de vista particular.
Los antiguos griegos personificaron esta abstraccién con la forma de una diosa,
Dike, que segin Hesiodo (75. 901-2) era una de las Horas, hijas de Zeus y
Temis y hermana de Eunomia y Eirene. Mis tarde, en el clima filoséfico de
la Atenas del s. V a.C., la justicia se convirtié en un elemento central de la
politica griega que ha pervivido hasta nuestros dias, pues es evidente que el
hombre, por naturaleza, anhela vivir en una sociedad justa, del mismo modo
que siente la necesidad, a veces imperiosa, de ver reparadas las afrentas que se
han cometido contra él. Por este motivo, quizds, Plutarco califica a menudo de
justos a los protagonistas de sus biografias, en su mayoria personajes publicos
de notable presencia en el marco politico de su tiempo. Ahora bien, llegados a
este punto, nos preguntamos si nuestro autor, renombrado moralista, emplea
la justicia (dtkatooVVn) como un mero tépico deseable en cualquier personaje
de autoridad o si cuando habla de esta virtud lo hace con pleno conocimiento
de causa, es decir, porque observa que la trayectoria vital de su personaje se ve
realmente imbuida de esta cualidad'. Pues una cosa es que Plutarco afirme que
la justicia regia la vida de estos hombres y otra muy distinta el que el lector
pueda corroborar, a través de la descripcion de estos mismos personajes y sus
actos, su justa virtud. Para responder a esta cuestién, hemos escogido una obra
de Plutarco, la Vida de Pericles, ya que en ella se propone al estadista ateniense
como modelo de moderacién y de justicia (Per. 2.5.5), si bien podriamos

! En cualquier caso, parece que para Plutarco (cf. Plu., Bruta anim. 986F) la SikatooUvn es
una virtud exclusivamente humana. Vd. J. BourrarTicue 2009: 11.
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haber optado igualmente por la Vida de Aristides, al comienzo de la cual se
afirma que en este personaje la justicia (Sikatoc0vn) sobresalia entre todas sus
virtudes. Pero, dejando a un lado a Aristides, tratado en este mismo encuentro
por el Prof. Joaquim Pinheiro, vamos a centrar nuestra atencién en el enfoque
plutarqueo de la justicia de Pericles.

El término dika10060vn en el par Pericles-Fabio

La Vida de Pericles comienza con una digresién introductoria sobre la
virtud, tras la cual Plutarco expone los motivos que le han llevado a escribir

acerca del par Pericles-Fabio (Per. 2.5.1-9):

"E§o&ev o0V kai fuiv évliatpipon T mept todg plovg dvaypaef, kai todto T
PipAiov dékatov cuvtetdyapev, Tov MepikAfoug Plov kai Tov dapiov Maipov
100 SramoAeufioavtog mpog AvviPav mepiéxov, avdpdVv Katd te TAC dAAAC
dpetag Opoiwv, udAota 8¢ mpadtrra kol dikatocOvry, kKal T@ dvvacHat
@Epev dUWV Kal cuvapXOV TWV GyVwHooUVIG OPEAUWTATWY THig tatpiot
yevouévwv. gl § 0pOh¢ otoxaldueda tod déovtog, £Eeott kpivewv €k TV
YPOAPOUEVWV.

Decidimos, por tanto, también nosotros emplearnos en la escritura de las
Vidas 'y hemos compuesto como décimo este libro que contiene la Vida de
Pericles y la de Fabio Maximo, el que combatié contra Anibal. Estos hombres
se asemejaron en las demds virtudes, pero sobre todo, en autocontrol y justicia;
y, por su capacidad para asumir las imprudencias de sus pueblos y colegas
en el mando, fueron del mayor provecho para sus patrias. Si acertadamente
apuntamos en la direccién correcta, se puede juzgar por nuestro relato®.

Como acabamos de sefialar, uno de los motivos que justifica el
tratamiento conjunto de estos personajes es, segin el autor, su semejanza
en moderacién (mpadtng) y justicia (dikatocvvn). Sin embargo, sélo
se menciona la virtud de la dikatoo0vn en este pasaje introductorio y
no reaparece ni en la Vida de Pericles ni en la de Fabio, de suerte que,
entendemos, Plutarco deja libertad al lector para ir desgranando por si
mismo a lo largo del texto esta afirmacién, tal y como parece sugerir en
las lineas precedentes’. Con esta idea en mente, leemos la Vida de Fabio y

2Todas las traducciones de la Vida de Pericles estin tomadas de A. PErRez JimENEZ 1996.

3 Cf. Plu., Per. 2.4.1.-2.4.4: 16 yap xahOv €@’ abTO TPaKTIK®OG KIVET Kal TPaKTIKNV €0OUG
Opunv évtibnow, nbomotobv ov tf] wiproet tov Beatriv, AN tfi lotopig toD €pyov TV
npoaipeotv mapexopevov (“La belleza auténtica atrae activamente hacia ella y crea dentro de
nosotros un impulso hacia la accién, formando el caricter del espectador no con la imitacién,
sino con el conocimiento profundo de su obra, que induce a preferirla”).
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no encontramos mds que una referencia muy general a la fragilidad de la
justicia en los tiempos que corren (Fub. 21.3.7), pero el término empleado
para la justicia en este contexto particular es t0 dikatov*. Si observamos
la Vida de Pericles, hallamos, al menos, varios términos pertenecientes a
la familia léxica del sustantivo que nos ocupa: dikactikoig (Per. 9.3.2);
dikatov (Per. 16.3.10); dikag (Per. 25.1); dikata (Per. 29.4.5); dikatoAoyiag
(Per. 30.3.2); dikaotal (Per. 32.3.5); dikaotaic (Per. 32.4.2); Sikaot@v
(Per. 32.5.4); S ikaotiiplov (Per. 32.6.2) y dikan (Per. 37.4.3). Sin embargo,
si nos adentramos en su contenido, no parece que Plutarco se refiera con
estos términos a la misma justicia que anuncia al comienzo de su opusculo.
No olvidemos que, aunque en nuestra lengua a menudo traducimos como
“justicia” cualquiera de estas palabras, Sikatoo0vn, 8ikn y to dikatov, en
griego se aplican a realidades diferentes’. En efecto, la Sikatoovvn es la
virtud de la justicia y, por lo tanto, su préctica pertenece al dmbito de lo
moral a nivel individual. La 8ikn, por su parte, se refiere a la justicia de la
polis que vela por el cumplimiento de lo justo y conforma una institucién
reglada mediante leyes, de suerte que, segiin vemos en Aristoteles (Pol.
1253a 16), la 8ikn es un valor civico que permite la dimensién plural
y politica de la virtud de la dikarocOvn. Por dltimo, 10 Sikatov es el
concepto mds general y constituye una suerte de medida de lo justo, en
tanto que mantiene el equilibrio de las relaciones entre los individuos®.
Por consiguiente, ninguno de los términos antes resefiados redunda en la
idea de dikatooVvn como virtud moral individual sobre la que indagamos
a propésito de la Vida de Pericles. Asi las cosas, nos vemos en la necesidad
de profundizar en el concepto que el de Queronea pudiera tener acerca de
esta virtud.

Para la configuracién de su idea de justicia, es muy probable que Plutarco,
como en tantos otros asuntos, se viera influido por las doctrinas de Platén’y

* También encontramos en la misma Vida otro término vinculado etimolégicamente a
dikaroovvr, Sikardtepds (14.6.2), pero nada tiene que ver con la nocién de justicia que aqui
tratamos, dado que aparece formando parte de una construccién con el verbo eipi.

> Vd. G. VLasTtos 1947: 174-178, P. CartLEDGE 2000: 6 y A. Lapikos 2006: 74.

¢ Para Aristételes, T dikaiov es una suma arménica (EN 1129 a) o virtud segun la cual cada
uno tiene lo propio y segun la ley (Arist., Rh. 1366 b 9-10) y, en consecuencia, se refiere tanto a
lo legal como a lo equitativo. Vd. J. CorraL GENic1o 2002/2003: 150.

7 En el Protdgoras (320c-322d) Platon relata el origen de la justicia (3ikn): Zeus encargé a
Hermes que les llevara a los hombres el respeto y la justicia para que pudieran vivir en armonia;
en el Gorgias (472¢) sostiene que la justicia (8ikn) es el mds alto bien del alma y la injusticia
el mayor de los males, por lo que sufrir una injusticia siempre es mejor que cometerla; y en la
Repuiblica (1 330d-332¢) intenta esbozar una definicién de justicia (Sikatoo0vn) en el marco del
individuo sin llegar a una solucién satisfactoria. Por este motivo, en el libro IT Sécrates propone
indagar sobre el mismo concepto, pero a nivel de la comunidad. Para Platén, lo que conforma
un Estado justo es el que cada uno se dedique plenamente y con exclusividad a las funciones
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de Aristételes®. Para el primero (P1., R. 433a; cf. P1., Smp. 209a), la justicia
debe presidir a todas las demds virtudes y asi parece reflejarse también, por
ejemplo, en el comienzo de la Vida de Aristides a la que antes haciamos
referencia’, donde la dikatoocVvn se destaca como principal. Ademis,
Plutarco incluye en otras Vidas (e.g. Demetr. 1.4; Ages. 23.5; Dio. 47.6-7)
la justicia (SikatooOvn) entre la mas perfecta de todas las artes, junto con
la templanza (cw@pocovn) y la prudencia (¢pdvnoig)®. Para Platén, la
justicia es una virtud estrechamente vinculada a la convivencia social" que
consiste en un ajuste, de acuerdo con el cual cada parte del alma y cada
miembro de la ciudad debe cumplir la funcién que le es propia a fin de
lograr la armonia animica y la politica y éste es el concepto de dikatooOvn
que asumira el Estagirita, para quien la justicia de la ley es toda la virtud
(cf. Arist., Rh. 1366b). Desde esta perspectiva ideolégica parece encajar
mejor la afirmacién de Plutarco al comienzo de su opusculo: la dikatocivn
encabeza efectivamente el texto porque es una virtud imprescindible en
el gobernante y de esta manera la justicia, al menos a nivel conceptual,
“preside” a las demds virtudes, aunque luego no se vuelva a hacer referencia
a ella.

propias de su clase (PL., RA. 434c), lo cual proporciona un equilibrio que asegura la unidad.
Ahora bien, dado que se establece en esta obra un paralelismo entre el individuo y el Estado
(“... el hombre justo en tanto que es justo no se diferenciard en nada de un Estado justo, sino
que es perfectamente semejante a é”, R. 435a), resulta que la justicia en el individuo consistird
en que las distintas partes del alma cumplan su respectiva funcién, de suerte que, finalmente, se
establezca el gobierno de la razén. En todo caso, la justicia es un bien moral sujeto a la decisién
personal, por lo que sélo puede llegar a ella quien posea el conocimiento adecuado, esto es, el
sabio, el filésofo.

8 Para Aristételes, la justicia es una de las virtudes mds utiles para el logro de la felicidad.
Cf. notas 6y 11.

? En efecto, también Aristides es modelo de justicia en Arist. 6.1.1-6.3.3: Mac@v 8¢ t&V
Tepl aVTOV GPeT@V 1 SikatooOvn udAtota toi¢ moAAoig aloBrowy mapeixe dia T TV xpeiav
£vdeAexeotdtny avThi¢ Kal Kowotdtny UTdpxelv. 8Bev avilp mévng Kal SNUOTIKOG EKTHONTO
v PactAikwtdtnv kal Oglotdtnv mpoonyopiav OV Alkaiov: 6 TtV PactAéwv kai Tupdvvwv
00delg élnAwoev, GAAG TToAtopkntal kal Kepavvol kai Nikdtopeg, £vior & ‘Aetol kal ‘Tépakeg
£XA1pOV TTPOsayopeLOUEVOL, TNV &0 TAG Piag kol Th¢ Suvduews wg Eotke UGANOV A THV GO TG
apetii 86&av dyandvteg (“De todas las virtudes de Aristides la justicia atrafa més la atencién
de la mayoria por ser su uso mds perdurable y general. Por eso, siendo un hombre pobre y
plebeyo adquirié el titulo mds regio y divino de Justo, lo que ningtin rey ni tirano envidid, sino
que se complacian en ser denominados Poliorcetes, Ceraunos y Nicdtores, y algunos Aguilas y
Halcones, prefiriendo, segin parece, la reputacién de la violencia y la fuerza mds que la de la
virtud”). Trad. de J. M. GuzmANn HermipA 2007.

10Vd. el estudio de F. Fraz1er 1996: 177-195 en el que trata de las cuatro virtudes cardinales
establecidas por Platén (Lg. 964b 3-6) presentes en Plutarco, a saber, @pdvnoig, swepooiv,
dikaroovvn y avdpeia, virtudes de las que habla también Aristételes (RA. 1360 b 24).

11 Para Aristételes (Ret. 1362 b 28) la justicia es un bien porque es conveniente a la comunidad.

12Vd. M. B. FosTEr 1984: 42 y 64, ]. L. L6rEZ ARANGUREN 1990: 249-255 y P. Azara
2007: 215.
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El término dikaioo0vn en las otras Vidas

Para acercarnos a la presencia de la dikatocOvn en la restante produccion
biogrifica de Plutarco, nos serviremos de los trabajos de M. CErezo 1996 y F.
Frazier 1996 principalmente, pues ambos se han dedicado al estudio de esta
virtud, aunque — y esto parece significativo — no se han detenido en la Vida
de Pericles. Segun M. CerEzo 1996: 130, en Plutarco la justicia define por lo
general el comportamiento del gobernante — como también en Platén — y de
ella destaca el estudioso los siguientes aspectos (M. CEREzo 1996: 130-131):
a) utilidad (Arist. 6.1); b) un lugar pequefio no es 6bice para su existencia
(Dem.1.2); ¢) conviccién interna en la accién de la justicia (7im. 6.2); d) debe
gobernar quien por naturaleza es justo (Comp. Lys. Sull. 2.1); e) es una paideia
y un servicio divino; ) su ausencia es causante de la guerra (Pyrrh. 22.3); g) el
gobernante tiene que ser justo, pero no blando; h) tema de la justicia excesiva
como defecto; i) la justicia atrae la envidia; j) su falta produce afioranza; k) posee
distintos grados de intensidad; 1) tema de la guerra justa; m) tema tradicional
de hacer el bien posible al amigo, pero también todo el mal posible al enemigo
y n) anteposicién del interés comun al propio.

Con todo, si tomamos estos items como punto de referencia para
contrastar la idea de justicia en la Vida de Pericles, observamos que en ella
no aparecen, a no ser el punto m) en Per. 19.3.6) y parcialmente el 1) en Per.
18.1; 21.1 y 22.2)». Siendo asi, no sélo Plutarco no vuelve a mencionar el
término 81ka1060VN, sino que tampoco desarrolla a continuacién su contenido,
al menos de manera expresa. De hecho, no vemos a lo largo de la obra que
Pericles brillara especialmente por su dikaiocUvr, y ademds, como también
sefiala C. Mossg 1996: 212-222 no sin cierta parcialidad™, es facil entrever
las reiteradas criticas que Plutarco recoge a propésito de su personaje. Para
comenzar, Pericles recibié ensefianzas de dos maestros afectados por una
imagen negativa®, Damény Zenén de Elea (Per: 4.1-5); se muestra vengativo al
disminuirlos poderes del Are6pago como consecuencia del rencor que guardaba
por no haberse sentado alli, pues nunca habia sido arconte, tesmotetes, rey ni

3 Donde Plutarco deja claro que Pericles era comedido en la guerra.

1 Aunque C. MossE observa bien estas criticas, presenta un andlisis sesgado al no tener en
cuenta las cualidades positivas que Plutarco también elogia de su personaje.

15 Tampoco J. Garcia Lépez 2008: 89 tiene claro que Pericles sea un modelo de virtud, ya
que observa igualmente que Plutarco reconoce grandes defectos en este personaje. Con todo, el
mismo auctor afirma que Plutarco destaca en reiteradas ocasiones el autocontrol y la justicia de
Pericles, opinién que, al menos en el caso de la justicia, no compartimos.

16 Si bien goz6 asimismo de las ensefianzas de Anaxdgoras de Clazémenas, a quien Plutarco
(Per. 4.6-6.1) describe como un hombre prudente, inteligente, con grandes conocimientos en
asuntos fisicos, comedido, paciente, imperturbable y alejado de la supersticién.
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polemarco (Per. 9.4); gracias a €17, el pueblo adquirié malos hédbitos a causa de
la institucién de salarios publicos con los cuales, de sabio y trabajador que era,
se hizo gastador e indisciplinado' (Per. 9.1); corrompié a la multitud con el
dinero de los espectdculos y la paga de los juicios y con otros salarios y ayudas
(Per. 9.3); Plutarco destaca la responsabilidad de Pericles en el ostracismo de
Cimén® del ano 461 a.C. e incide en que todos los amigos de éste, a los que el
estadista habia acusado de apoyar a Esparta, fueron aniquilados sin excepcién,
lo cual produjo un gran arrepentimiento entre los atenienses (Per. 10.3)* que
motivé a Pericles a decretar su regreso®'; Plutarco recoge su fama de grosero al
comienzo de la biografia donde dice que el poeta I6n de Quios afirmaba que
“el trato de Pericles era presuntuoso y algo vanidoso y que con sus jactancias se
combinaba un gran desdén y desprecio por los demas” (Per. 5.3), actitud> que
luego vuelve a ponerse de relieve en la descripcién de su respuesta a Elpinice,
lo cual contrastaba con Cimén, de quien el autor alaba el tacto y la delicadeza
(Per.5.3); Plutarco recuerda las acusaciones formuladas por sus adversarios que
consideraban que Grecia era “victima de una terrible injusticia y una tirania
manifiesta” (Per. 12.2), asi como las criticas de los poetas cémicos acerca de su
politica, mds semejante a una tiranfa que a una democracia (Per. 16.1) o las
acusaciones de promiscuidad® que giraban en torno a su persona (Per. 13.15
y 13.16); Plutarco cuenta, ademads, que Pericles decidié apoyar a los milesios

17 Ademas, Plutarco pone de relieve el hecho de que, siendo aristdcrata, se acercé al pueblo,
lo cual se hallaba en aparente contradiccién con los intereses de su clase. Vd. Per. 7.3-6.

% En este punto, Plutarco se dispone a analizar el cambio que se produjo en la sociedad
ateniense a fin de dilucidar si se debia realmente a los privilegios (fiestas, especticulos, comidas,
etc.) que Pericles concedi6 al pueblo. En relacién con estos ultimos, el de Queronea recoge el
testimonio de Aristételes (Ath. 27.4), segin el cual recurrié para ello al reparto de los bienes
publicos por consejo de Daménides de Ee, aunque probablemente se tratara de Damoén, hijo de
Daménides.

% Plutarco no oculta sus preferencias por Cimon, el hijo de Milciades, al relatar el
enfrentamiento entre éste y Pericles.

2 También Tucidides alude a esta gran carniceria acaecida durante la batalla de Tanagra en
el 457 a.C.

21 Plutarco (Per. 10.4) afiade otra version segtn la cual Pericles habria pactado secretamente
con Cimén por mediacién de la hermana de éste, Elpinice, de suerte que en realidad Cimén
habria zarpado con doscientas naves al mando de las operaciones en el exterior, en tanto que
Pericles se habria quedado al mando de la ciudad.

22 Paraddjicamente, Plutarco afirma también que Pericles tenia una voz agradable y una
lengua rapida y 4gil en la conversacién (Per. 7.1), ya que consultaba a Anaxdgoras para lo relativo
al lenguaje y la diccién (Per. 8.1) y no tomaba parte en los asuntos de gobierno por miedo al
ostracismo (Per. 7.2). Hallamos de nuevo esta aparente contradiccién en Per. 8.4, donde el de
Queronea recuerda que los comedidgrafos llamaban a Pericles “olimpico” porque “tronaba” y
“relampagueaba” al hablar y porque llevaba “un terrible rayo en su lengua” (Ar., Ach. 530), frente
a Plu., Per. 8.6, donde afirma que el estadista era sumamente precavido en el decir.

% En esto el propio Plutarco reconoce que, pasado el tiempo, es dificil conocer la verdad, ya
que, a veces por envidia y mala voluntad, o bien por complacencia y adulacién, se tergiversa la

verdad (Per. 13.16).
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contra los samios para complacer a Aspasia, pues ella era originaria de Mileto*
(Per.24.2 'y 25.1) y aiade que los cémicos acusaron a Pericles de haber hecho
votar el famoso decreto de Mégara porque los megarenses habian raptado a
dos cortesanas que pertenecian a Aspasia (Per. 30.4)*. Como resultado de este
cimulo de virtudes, Plutarco afirma que la desgracia familiar que afectaba a
Pericles, a saber, la muerte de sus dos hijos a consecuencia de la peste, era
segun los atenienses “la justa pena por aquella soberbia y orgullo” (Per. 37.5).Y,
a modo de colofén de su mal hacer, recuerda que al final de sus dias se volvié
ridiculamente supersticioso (Per. 38.2), pese a las buenas ensefianzas de su
maestro Anaxagoras (Per. 6.1).

Asi pues, el de Queronea transmite una imagen ambigua® del estratego, ya
que tras contarnos tantos defectos, la Vida de Pericles concluye con alabanzas:
“un hombre semejante merece nuestra admiracién por la moderacién y la
afabilidad que siempre conservé...” (Per. 39.1). De este modo, siendo ésta
la obra que, junto a la Historia de la guerra del Peloponeso de Tucidides, mds
ha contribuido a la imagen postrera de Pericles”, hemos de atribuir la visién
positiva que de él ha llegado hasta nosotros a un efecto tanto de primacia como
de recencia®.

La justicia de Pericles

Volviendo al tema de la justicia en nuestro personaje, hay dos aspectos
importantes sobre los que reflexionar: su relacién con el sistema judicial y la
justicia de su proceder politico. Con respecto a lo primero, Plutarco refiere
varios momentos significativos de la vida del estadista vinculados a contextos
judiciales en los que se aprecian, mds que la virtud del personaje en cuestién,
las carencias del sistema de justicia® de época cldsica. Asi, a propésito del pacto
acaecido entre Pericles y Cimén por intercesiéon de la hermana de éste, Elpinice,
el Queronense recuerda que ya antes esta misma mujer habia suavizado los
dnimos del estadista cuando Cimén hubo de defenderse imputado en una

¢ Cf. Duris de Samos, FGrHist. 76F 65, a quien Plutarco se refiere en Per. 28.2.

% Cf. Ar., Ach. 524-527.

2 Cf. Plu., Per. 10.10.7 donde el autor reconoce que Pericles no fue del todo irreprensible,
pues tuvo un espiritu generoso y un alma apasionada por la gloria.

27 Asi, por ejemplo, V. Vanoveke 2000: 51-66 se centra Unicamente en las cualidades
positivas del estratego narradas por Plutarco y Tucidides y considera a Pericles victima de las
criticas negativas de sus enemigos. Sobre el redescubrimiento de Pericles y su imagen en la
posteridad, vd. C. MossEg 2006: 225-245.

% Los efectos de ‘primacia’y de recencia’ se refieren a la intensidad de la huella que deja un
recuerdo en la memoria, de suerte que es mds probable recordar la informacién aparecida en
primera y dltima posicidn, respectivamente. Para una definicién de estos conceptos, vd. Z del R.
SantaLLa PERavoza 2000: 158-159 y 223-225.

# Vd. L. SancHo RocHer 2009: 210-211 y 278.
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causa capital. En aquella ocasién, Pericles era uno de los acusadores propuesto
por el pueblo y Elpinice acudié a él y le suplicé por su hermano. Aunque, segin
Plutarco, Pericles no se mostré muy amable con ella, en el momento del juicio,
y probablemente como consecuencia de estos precedentes, Pericles “s6lo se
levanté una vez a hablar, con el fin de justificar su nombramiento, y luego se
marchd, siendo el que menos perjudicé a Cimén de los acusadores” (Per. 10.6).
Ahorabien, pese aque el de Queronea introduce esta anécdota sin tomar partido
por su veracidad (€80ket 8¢, ‘parecia’) y nombra como fuente a Estesimbroto
de Tasos®, tampoco descarta su verosimilitud. En efecto, cuando nuestro autor
tiene una opinién contraria, no vacila en descreditarla como de hecho hace
cuando poco después introduce la acusacién de Idomeneo™ en relacién con el
asesinato de Efialtes: “;Pues quién con esto podra dar crédito...?” (Per. 10.7).
Lo que si parece cierto es que Pericles se vio influido de algiin modo por la
peticién de Elpinice y de ser el mas violento de los acusadores, segin dice el
propio Plutarco (Cim. 14.5), se mostré para la ocasién sumamente benigno.
Claro que los juicios de época clasica carecian del rigor que hoy consideramos
indispensable y a los jueces habia que persuadirlos empleando toda suerte de
recursos al alcance. Asi, en otro pasaje (Per. 32.5), dice el de Queronea que
el poeta cémico Hermipo llevé a juicio a Aspasia por un delito de impiedad,
al tiempo que Fidias y Anaxdgoras también fueron procesados a causa de un
arranque de los adversarios de Pericles. Pero éste, “a fuerza de llorar® por ella
y de suplicar® a los jueces durante todo el proceso” logré que Aspasia fuera
absuelta. De este modo, si uno conseguia conmover a los jueces, podria salir
indemne de casi cualquier causa judicial. Pero el que Pericles llore por su amada
no debe resultarnos tan impropio de un politico como verlo promoviendo una
guerra por motivos personales. En efecto, Plutarco afirma en Per. 32.6: “Y
cuando a causa de Fidias (Pericles) tuvo problemas con el pueblo, por miedo,
avivé el fuego de la guerra que ya estaba a punto de empezar y humeante con
la esperanza de que disiparia las acusaciones y quitaria fuerza a la envidia,
cuando la ciudad en medio de importantes asuntos y peligros se pusiera sélo
en sus manos en razén de su prestigio y autoridad”. Tanto si el motivo era

30 Vd. Plu., Cim. 14.5.

1 En este caso no es evidente que Pericles fuera inocente y de hecho los estudiosos no se
ponen de acuerdo. Vd. A. PErez JimENnEez 1996: 435, n. 90.

32 Esta anécdota parece contradecir el relato del final de su Vida (Per. 36.9), donde Plutarco
afirma que Pericles, ante la muerte de sus hijos, su hermana y amigos, en el momento de colocar
una corona sobre el cadaver de su hijo rompié a llorar derramando muchas ldgrimas, cosa que
nunca habia hecho antes.

33 Paradéjicamente, en los juicios el acusado debia hablar por si mismo y no se permitian
intervenciones ajenas, por lo que era habitual aprenderse de memoria defensas preparadas por
profesionales, los logografos.
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éste’* como si era el de evitar una rendicién de cuentas, como sugiere Diodoro
Siculo (12.39.3), cabe preguntarse si un hombre justo promoveria una guerra
para distraer la atencién publica de un asunto personal, aunque siempre cabe
la posibilidad de pensar que esto no sea sino mera ficcién o deformacién
literaria®.

Sea como fuere, esta anécdota nos impulsa a observar la justicia del
proceder politico de Pericles que a menudo se ve imbuido de intereses
particulares®. Asi, en la linea del ejemplo anterior y segin hemos visto mds
arriba, Plutarco relata que a causa de una sola mujer, Aspasia, Pericles hizo
la guerra contra los de Samos (Per. 25.1). Con esta afirmacién, se pone de
manifiesto que el estadista no es precisamente un modelo de justicia, sino de
parcialidad y, de hecho, el de Queronea parece incluso criticar a su protagonista
al sintonizar con la opinién de Elpinice, quien, después de la rendicién de los
samios tras nueve meses de encarnizada lucha, le reprocha diciéndole: “Estos
hechos son admirables y dignos de coronas, oh Pericles, ti que nos llevaste a la
muerte a muchos y nobles ciudadanos, no en combate con los fenicios ni con
los medos, como mi hermano Cimén, sino conquistando una ciudad aliada y
de nuestra misma raza” (Per. 28.6). Asi, poco a poco, Plutarco va dibujando una
imagen de Pericles que, si bien no se dice en ningiin momento que carezca de
justicia —sino todo lo contrario, segin hemos visto al principio —, si contiene
pinceladas aqui y alld de un proceder poco acorde con lo que esperariamos
de un politico justo. En efecto, ante la descripcién de cualquier personaje,
tendemos a hacernos una idea global de su personalidad, de suerte que si se nos
dice que se trata de una persona justa, tenderemos a pensar que sus acciones
también lo son. Sin embargo, hay ciertas actitudes en el Pericles de Plutarco
que no encajan bien con esta idea que se adelanta al comienzo de la obra y
que deberia presidir la vida de nuestro personaje. Para empezar, relata Plutarco
(Per.15.1) que cuando el estadista ya no tuvo rival politico planteé un gobierno
aristocratico y que, a veces con persuasion e instruccién y a veces con firmeza y
violencia, puso mano en todo lo que le parecia ttil, valiéndose segin la ocasién
de la esperanza y del miedo. De igual modo, nos preguntamos si es un modelo
de justicia moral la persona que le entrega, tan sélo y a propésito, diez naves

** Como recuerda F. J. FrosT 1964: 70, gracias al escolio al v. 605 de la Paz de Aristéfanes,
deducimos que el proceso contra Fidias (438/7) no coincide cronolégicamente con el inicio de
la guerra (432/1 a.C.).

35 Cf. A. R. Burn 1962: 18-19, quien observa que la imagen predominantemente negativa
del estratego en Plutarco se debe a que sus fuentes para la Vida de Pericles pertenecen
fundamentalmente al dmbito de la comedia. Incluso hay quien considera esta actuacién como
una invencién de Esquines, de quien Plutarco toma la anécdota. Vd. A. PErRez JIMENEZ 1996:
499, n. 336.

% Actuacién contraria al pensamiento de Aristételes (RA. 1367a 17-22), para quien la
justicia es mds provechosa a los demds que a uno mismo.
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a Lacedemonio, el hijo de Cimén, con el fin de que no pueda hacer gran cosa
con ellas y sea asi posible acusarle de laconismo (Per. 29.1-2); o la que emplea
el soborno como estrategia politica’. En esta misma linea, Pericles gastaba
diez talentos anuales que justificaba en las cuentas oficiales en concepto de
“lo que hacia falta”, aunque, segin Plutarco (Per. 24.1-2), Teofrasto referia
que con este dinero que gastaba misteriosamente en realidad compraba la
paz mientras se iba preparando para hacer mejor la guerra. En cuanto a la
administracién de las finanzas estatales, es bien sabido que Pericles embellece
la ciudad de Atenas a la par que genera puestos de trabajo con el dinero de la
Liga de Delos bajo el pretexto de garantizar la seguridad contra los barbaros
(Per. 12.1). Pero los restantes griegos opinan que son victimas de un terrible
abuso y que Grecia se halla sometida a la voluntad de un tirano, como es natural
(Per. 12.2). ;Podemos decir que esta estrategia es propia de un gobernante
justo? Incluso, como sefiala F. FrRaz1ER 1996: 163-4 en su perspicaz trabajo, a
propdsito de este acto de los mds controvertidos del imperialismo ateniense,
Aristides hace esta reflexién: “no es justo, pero es til™. Pero a continuacién
Plutarco introduce un detalle inverosimil: aunque los oradores partidarios de
Tucidides (Per. 14.1) lo acusaban de dilapidar el dinero publico, no tardaron en
mudar de opinién hasta el punto de que, como por arte de magia “empezaron
a dar gritos animandolo a gastar los fondos publicos y hacer provisién sin
escatimar nada”. Asi, el relato de Plutarco destaca los aspectos positivos de la
politica econémica* de Pericles, de suerte que, pese a su discutida gestién del
erario publico, prevalece finalmente su incorruptibilidad, muy superior a los
atractivos del oro, pues no se quedé con nada para sus hijos (Per. 15.3).
Ahora bien, si Plutarco dice que Pericles es un modelo de dikatocOvn
debe ser por alguna razén y no fruto de un mero capricho. Pero, como bien
ha visto M. CErezo 1996: 126, Numa y Sol6n* son los auténticos pilares que
sustentan la idea de justicia en la obra de nuestro autor y también Aristides
—pero no Pericles. Aunque con respecto a Aristides, el de Queronea (Comp.
Arist. Cat. Ma. 3.3) afirma que desacredité con su pobreza a la justicia por

7 Cuenta Plutarco (Per. 22.2-3) que Pericles soborn6 a Cledndridas, el asesor del joven
rey lacedemonio Plistonacte, para que persuadiera a los suyos de que se marcharan del Atica.
Como consecuencia, los lacedemonios pusieron una multa al rey y a Cledndridas lo condenaron
a muerte. Cf.'Th. 1.114.2 y 2.21.1.

38 Cf. Ar., Nu. 858-859; Eforo, FGrHist. 70F 193; Suda, s.v. d¢ov.

% Sobre el conocimiento de esta polémica actuacion de Pericles por Plutarco, vd. W. S.
Fercuson 1904: 5-20. Para un anlisis de la politica financiera de Pericles, vd. G. H. STEVENSON
1924: 1-9 y J. PuiLippoussis 2000: 277-281.

0 Plu., Arist. 25.3.4: o0 dikatov pév, suugépov 8¢ To0T éoti Notese que esta transferencia
de fondos tuvo lugar después de la muerte de Aristides, aunque este detalle parece no importarle
al moralista.

1 Para los detalles de esta politica, vd. V. VanoyEkE 2000: 117-128.

2 Sobre la justicia de Solén, vd. G. VLasTos 1946: 65-83.
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haberla convertido en destructora de la casa, productora de mendigos y mas
util para los demds que para los que la poseen. Con estas palabras, parece
sugerir Plutarco que la riqueza y la justicia son términos contrapuestos, pero
no es asi y lo vemos, por ejemplo, en Arisz. 25.3-10, donde el autor incide en
la justicia de su personaje: su integridad, su desprecio del dinero y su nobleza
ante la desgracia de su adversario Temistocles®. Por otra parte, siendo Solén un
modelo de justicia por antonomasia*®, no es improbable que Plutarco tuviera
en mente esta figura cuando escribia su Vida de Pericles. En cierto modo el
de Queronea, como también aquél, entiende que la posicién del politico no
es nada ficil y que complacer a todos es imposible. En este sentido, existe
cierta semejanza de contenido entre el texto de Plutarco (Per. 33.7.1-8.3)% y el
poema 24D* de Solén en el que el propio poeta dice haber actuado “uniendo
la fuerza y la justicia™ (6po0 Pinv te kai diknv Euvapudoag). En efecto, en
ambos pasajes el politico se ve comprometido por amigos y enemigos, pero
sin acabar de complacer a nadie. Y como también aquél, parecia ir en contra
de los intereses de su clase al conceder ciertos privilegios, de los que ya antes
hablamos, al pueblo. Si esto es asi, la idea de justicia se hallaria implicita en el
texto a través de una asociacién Solén-Pericles® que, sin embargo, su autor no
llega a plasmar explicitamente.

Pericles y 1a justa administraciéon de las riquezas

En alguna ocasién, hay quien (e.g. C. Mossg 2006: 208) ha querido ver
en la ascendencia materna de Pericles, mencionada por Plutarco (Per. 3.2),

“Vd. F. Frazier 1996: 164.

4 Cf. Arist., Ath. 9. 63-68; Pol. 1256 b-1274 a.

# kaitor moAAol eV avT® TV Pidwv dedpevorl Tpooékevto, moAlol d¢ TdV €xOpdv
dmethodvteg kai katnyopodvteg, xopol & Ndov &opata kai ok@uuata TPo¢ aioybvny,
£@uPpilovteg adtod TV otpatnyiay wg dvavdpov kal tpoieuévny T mpdyuata Toi¢ toAeuiong.
£neueto 8¢ kal KAéwv 1o, did tfic Tpog ékelvov dpyfig TV TIOAITGOV TOPEVOUEVOG ETL TRV
Inuaywyiav (“En verdad muchos de sus amigos acudian a €l con ruegos y muchos de sus
enemigos con amenazas y acusaciones; y los coros entonaban cantos y burlas para escarnio suyo,
echdndole en cara que su forma de llevar la guerra era cobarde y dejaba la situacién en manos
de los enemigos. Ya le acosaba como un perro también Cledn, en marcha hacia el liderazgo del
pueblo aprovechando la irritacién de los ciudadanos contra aquél...”).

 gi yap fi@ehov & toic évavtiolowy fvdavev téte, avtic § & toiotv obtepor ppacaiato,
TOAADV Qv &vOp@Vv 1" Exnpdbn méALG. TV obvek” GAKIV TdvToOeV To1EdUEVOG WG €V KUGLV
noAAfjowv éotpdny Avkog. (“Si yo decido un dia lo que a los unos les gustaba entonces, y al
otro lo que planeaban sus contrarios, esta ciudad habria quedado viuda de muchos hombres.
Frente a eso, sacando vigor de todos lados, me revolvi como un lobo acosado por perros”. Trad.
de C. Garcia Guar 1993.

47 Esta idea se desarrolla a lo largo de los vv. 15-27, que es la parte mds importante de la
composicién. Vd. E. Garcia Novo 1979-1980: 201-202.

# También Solén, al igual que el Pericles de Plutarco, insiste en sus poemas en la necesidad
de que las riquezas se adquieran con justicia. Vd. J. A. CLUA SErENA 2005: 128.
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un evidente complemento de la moderacién y el sentido de la justicia de
Pericles. Sin embargo, el vinculo entre la justicia del estadista y el equilibrio y la
concordia de su pariente lejano Clistenes* no resulta tan evidente a tenor de lo
que dice Plutarco ni tampoco que estas cualidades, el equilibrio y la concordia,
sean efectivamente un complemento esencial de la justicia. Ahora bien, si ser
justo significa, como parece desprenderse del texto de Plutarco, no dejarse
eclipsar por las ganancias, entonces tal vez si podamos hablar con propiedad
de justicia, aunque quizds seria mds exacto, al menos en castellano, hablar de
honradez. Pero no olvidemos que en griego el adjetivo dikaiog también puede
significar ‘honrado’.

Conestaideaen mente, retomamos,de los términos antes mencionados que
aparecen en la Vida de Pericles y que se hallan etimolégicamente relacionados
con la dikatoovvn, el adjetivo dikatov (Per. 16.3.10) por la relevancia del
contexto en el que aparece. Se trata de un pasaje en el que Plutarco incide sobre
la relacién del estratego con los bienes materiales (Per. 16.3.4-5.1):

petd 8¢ TV @oukudidov katdAvoy Kai TOV OOTPAKIOUOV OUK EAGTTW TV
nevtekaideka ét@v dinveki kal piav oboav v taic éviavsiolg otpatnylaig
Gpxfv kal duvaoteiov ktnodpevog, £@oAatev £autdv GvdAwtov 0T
XPNUATWVY, Kaimep o0 TavTAnaoty Gpy®ds €Xwv Tpog XpNUATIopudV, GAAX OV
natp@ov Kal dikatov mAoiTov, WG UAT GUEAOVUEVOG EKQUYOL UHTE TIOAAG
npdypata kai datpifag doxoAovuévy Tapéxot, suvétaev eig oikovopiav v
Qeto pdotnv kai dkpifeotdtny eivat. Tovg ydp émeteiovg kapmove dmavTag
&Bpdoug émimpackev, eita TGV dvaykaiwv fkactov €€ dyopds volUEVOg
Sihker Tov Plov kal td mepl Ty dlattav®

En estas lineas, el adjetivo ikaiog hace referencia a la idea de que la
riqueza de Pericles, que era heredada y no adquirida por su propia actividad,
es una riqueza justa, es decir, legitima. Esta cuestién es de suma importancia
y Plutarco aprueba la austeridad del gobernante en su vida privada, concepto
que encontramos también en Platén. De hecho, en relacién con este asunto,
no podemos evitar el recuerdo del final del libro III de la Repuiblica platénica™,

¥Vd. M. DurAN Maras 2010: 145.

0 “Y aunque, después de la caida y ostracismo de Tucidides, durante no menos de quince
aflos estuvo de manera continuada y en solitario en posesién del mando y de la autoridad en las
campafias anuales, se mantuvo inaccesible al dinero; sin embargo, no era por completo indolente
ante los negocios, sino que para evitar la pérdida por descuido de su patrimonio familiar y
legitimo y que no le diera muchos quehaceres y distracciones cuando nunca tenia tiempo, lo
organizé en una administracion que a su juicio era muy facil y transparente. Vendia junta toda la
cosecha anual de una vez y luego gobernaba su vida y lo de su casa, comprando en el dgora cada
uno de los articulos imprescindibles”.

S1PL, R. 416d-417b: “En primer lugar, nadie poseerd bienes en privado, salvo los de primera
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donde el filésofo deja claro que la afeccién por los bienes materiales es
adversa para la consolidacién del Estado, siendo la ambicién material de los
politicos especialmente dafiina, por lo que propone separar el poder politico
del poder econémico a fin de que la nica ambicién del que gobierna sea
la de ejercer sus funciones con rectitud. En sintonia con este pensamiento,
Plutarco retrata a Pericles como un hombre que, a diferencia de su maestro
Anaxdgoras®, no abandona su hacienda a su suerte, sino que se la encomienda
a su esclavo Evangelo para que lleve las cuentas, al carecer él mismo de
tiempo. Asi, Plutarco alaba del estadista su forma de administrar los bienes
privados y lo cataloga como un modelo de sensatez, pues saca de lo material
el provecho justo para lo necesario. En este sentido, su modo de vida resulta
un ejercicio diario de la virtud del politico (Per. 16). Y Plutarco insiste una
y otra vez en este aspecto de su biografiado: es un orador que cuenta con el
apoyo del pueblo y su comportamiento se opone a la imagen del demagogo
que, segtn la tradicién, era un orador popular y ficil de comprar®. Asi, en Per.
5.1., el de Queronea habla de las ensefianzas de Anaxdgoras de Clazémenas,
que hicieron de Pericles un hombre comedido; en Per. 15.3, afirma que era
desinteresado e incorruptible; en Per. 25. 2-3, recuerda que también en el caso
de Samos rechazé el dinero que le ofrecian los notables samios que tenia por
rehenes e igualmente rechazé las 10000 estateras de oro que le habia enviado el
satrapa de Sardes, Pisutnes, para tratar de que cediera ante los samios; ademis,
en Per. 33.3 se dice que declaré publicamente, cuando el rey Arquidamo se
disponia a invadir el Atica, que si sus bienes eran respetados por los vinculos
de hospitalidad que le unian al lacedemonio, él mismo los donaria a la ciudad;

necesidad. En segundo lugar nadie tendrd una morada ni un depésito al que no pueda acceder
todo el que quiera. Con respecto a las vituallas, para todas las que necesitan hombres sobrios y
valientes que se entrenan para la guerra, se les asignard un pago por su vigilancia, que recibirdn
de los demds ciudadanos, de modo tal que durante el afio tengan como para que no les sobre
ni les falte nada. Se sentardn juntos a la mesa, como soldados en campafia que viven en comun.
Les diremos que, gracias a los dioses, cuentan siempre en el alma con oro y plata divina y
que para nada necesitan de la humana, y que seria sacrilego manchar la posesién de aquel oro
divino con la del oro mortal, mezcldndolas, ya que muchos sacrilegios han nacido en torno a la
moneda corriente, mientras que el oro que hay en ellos es puro. En el Estado, por consiguiente,
unicamente a ellos no les estard permitido manipular ni tocar oro ni plata, ni siquiera cobijarse
bajo el mismo techo que éstos, ni adornarse con ellos, ni beber en vasos de oro o plata. Y de este
modo se salvardn ellos y salvardn al Estado. Si en cambio poseyeran tierra propia, casas y dinero,
en lugar de guardianes serin administradores y labradores, en lugar de asistentes serdn déspotas
y enemigos de los demds ciudadanos, odiardn y serdn odiados, conspirardn y se conspirard contra
ellos, y asi pasardn toda la vida, temiendo mas bien y mucho mds a los enemigos de adentro que a
los enemigos de afuera, con lo cual se aproximardn rapidamente a la destruccién de ellos mismos
y del Estado.” Trad. de C. EcGers Lan 1986.

52 Paradéjicamente, Pericles, preocupado por sus quehaceres, descuidé a su maestro. Como
es natural, nadie puede estar en todo.

53 Vd. C. MossEg 2006: 211.
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y, por ultimo, en la comparacién entre Fabio y Pericles (3.5.1-3.6.5) reitera
Plutarco la misma idea:

Kal unv thv ye mpog xpripata peyalo@poshvny 0 uev t@ undev Aafeiv mapa
TGOV S1ddvtwv, 6 8¢ T® mpofabat ToAAX Toi¢ deopévorc énedeifato, Avoduevoc
toi¢ 18io1¢ xpriuact Tovg atypaAdTouc: TANY TodTWV Uév 00 TOAG fv &p1dudg,
GAN" Soov €€ tdAavta. IMepikAfig & ovk av Towg eimol T1¢ oo kal mapd
ouppdxwV Kal PactAéwv weeleiodat kal Oepanevesdat Tapdv, Tiig SuVAEUEWS
d1dovong, ddwpdtatov Eavtov kal kabapwtatov EpUAaLeV™,

Pero tampoco aqui reaparece el término dikaiog ni ninguno de su familia
léxica. Por este motivo, nos preguntamos si estas caracteristicas del estadista no se
vinculan mejor a la otra virtud manifestada por Plutarco al comienzo de su vida:
la mpadtng®. Este término, tradicionalmente traducido como ‘afabilidad’, en las
Vidas expresa la evitacién de cualquier exceso mediante el control de uno mismo®
y asi ha sido traducido recientemente en nuestro idioma como ‘autodominio’ o
‘autocontrol™”. De este modo, ademds de significar una resistencia interior a
la célera y a la violencia, una placidez tendente a la inercia, como sefala bien F.
Frazier 1996: 232-233, puede igualmente aplicarse a la moderacién en materia
econémica. La mpadtng aparece como una virtud propia de tiempos de paz que a
menudo ocupa junto con la justicia** la cima de la escala de valores que conforman
un ideal politico. Asi, como moderadora, constituye un freno al comportamiento,
aunque también pueda tener en alguna ocasién un componente negativo”. En
todo caso, Plutarco pone de relieve la buena administracién de Pericles, sobre todo

5 “Respecto a la grandeza de alma ante las riquezas, aquél (Pericles) la demostré con no
coger nada de las que le ofrecian, y éste (Fabio) con dar muchas a los necesitados, cuando liberé
con su propio dinero a los prisioneros. Es verdad que en este caso la suma no era elevada, sino
unos seis talentos. Pero de Pericles tal vez nadie pueda decir cudnto provecho y favores pudo
sacar de aliados y reyes, gracias a su influencia, y en cambio se mantuvo incorruptible y sin
tacha”. Trad. de A. PErez JimENEZ 1996: 587.

5 Cf. el adjetivo mpadtepog aplicado a un contexto econdémico por el propio Plutarco en
Gracch.9.2.2.

5 Vd. H. MArTIN 1960: 65-73 v 1961: 334, n. 30: “In the Lives, praotes is basically a self-
restraint which avoids excess of every kind, whether physical or emotional, whether within the
individual or in his relations with other people. It manifests itself in the dignity of a person’s
appearance, his control of an emotional impulse, and the forbearance with which he treats
another”.

7 Vd. A. PErez JimENEZ 1996: 415-416 y ]. Garcia Lopez 2008: 89.

58 La mpadtng, unida a la justicia, permite a Numa apaciguar y embrujar a los romanos
(Numa 20.4). Vd. también Lyc. 28.13.

%% Por ejemplo, se atribuye el fin trigico de Agis a su praotes y a su juventud en Plu., Agis
21.5. Vd. F. Frazier 1996: 233.
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a partir del capitulo 15, desvidndose en determinados momentos de sus fuentes®.

En suma, podemos decir que de las dos cualidades anunciadas al comienzo
de la Vida de Pericles, la SikaiooUvn y la mpadtng, la virtud que resulta més
manifiesta es la de la moderacion. Esta se materializa sobre todo en su forma
comedida de administrar la hacienda privada —no la del Estado—, si bien
tampoco este proceder queda exento de criticas, dado que produce descontento
en el seno de su propia familia y una enconada animadversién por parte de sus
hijos. Pero, ademds, esta virtud no se restringe al plano de lo econémico, ya
que en la recapitulacién de lo que fue la vida de Pericles, Plutarco (Per. 39.1.1-
2.1) insiste nuevamente en su equidad y su autodominio, no en relacién con el
dinero, sino con los enemigos:

<

@avpactdg obv 6 &vilp ov pévov Tig émetkeiag kal mpadtnTog, Hv v
npdyuaot ToAANoIg kal peydAaig dmexOelarg detrjpnoev, GAAX kal Tod
@povipaTog, el TGV abTod KaA®V fyeito féATioTov ivat T urte OOV urite
Buud xapicacor undev amod tnAikavtng duvapews, unde xpricacdai tivi t@v
EXOPOV WG AVNKESTRW®!.

En cualquier caso, es evidente que ambas virtudes van de la mano, pues
dificilmente puede haber dikaiocUvn sin TpadTng.

Conclusiones

Como hemos ido viendo a lo largo de nuestra exposicién, Plutarco no
desarrolla en la Vida de Pericles el tema de la justicia, pese a su afirmacién inicial
de que era un gobernante destacable a causa de esta virtud. En consecuencia,
los estudiosos que se han acercado al estudio de la dikatocUvn en Plutarco,
ni siquiera mencionan esta biografia. Tampoco a partir de la imagen global
que se desprende de las acciones del personaje puede extraerse ninguna
conclusién acerca de su justicia e incluso en no pocas ocasiones su proceder
politico resulta rayano en lo injusto o, cuando menos, movido por intereses
particulares. Por ejemplo, nos preguntamos si un politico como Pericles que, al
no disponer de tanto dinero como su rival Cimoén, recurre a la reparticiéon de
los caudales publicos, puede ser considerado como imbuido de la virtud moral
de la dikatooOvn. Sin embargo, debemos guardarnos de juzgar con criterios
modernos®> una politica que tal vez sélo pretendia la mayor gloria para su

0 Vd. A. PErez JimENEZ 1996: 453, n. 153.

61 “Es sin duda admirable este hombre no sélo por su ecuanimidad y serenidad, de las que
hizo gala en medio de muchos asuntos y grandes rencores, sino también por su nobleza, si es
que, de entre sus bellas acciones, consideraba la mejor no haber cedido ni a la envidia ni a la ira
con semejante poder, ni haber tratado a ninguno de sus enemigos como irreconciliable”.

02 Cf. L. SancHo 1991: 81.
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ciudad. En todo caso, tal vez si podamos hablar de justicia en la actuacién de
Pericles en materia econémica, pues hemos visto que, en efecto, administraba
justamente una hacienda heredada a su vez con justicia. Sin embargo, esta
virtud se corresponde mds con la idea de mpadtng anunciada igualmente al
comienzo del opusculo junto a la dikatooVvn. De acuerdo con el modelo
platénico, la justicia es una virtud fundamental del gobernante y es probable
que por este motivo Plutarco se la atribuya inicialmente a Pericles aunque
luego no la desarrolle. De este modo, la virtud de la SikaiocUvn no seria sino
un tépico presente también en otros autores de la época o, incluso, Plutarco
podria estar pensando en ciertas caracteristicas comunes entre Pericles y Solén
que le llevarian a trasladar al primero las cualidades del segundo, habida cuenta
de que Solén si es un auténtico modelo de justicia en Plutarco.
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