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Πλάτωνος «Πολιτεία»

Σχόλια


Ενότητα 8η  (359 Β-D)

Το δακτυλίδι του Γύγη   (Α)

Ένταξη στο όλον

Η ενότητα αυτή εισάγει το μύθο του Γύγη, όχι όμως και το πρόβλημα της δικαιοσύνης. Αυτό έχει ήδη εισαχθεί σε πρωιμότερη φάση στη συζήτηση που περιλαμβάνει η Πολιτεία του Πλάτωνα. Την άποψη που εδώ ο Γλαύκων προβάλλει (ή μεταφέρει) κάπως προκλητικά στο Σωκράτη, ότι δηλαδή το δίκαιο και ο νόμος  απλώς βολεύουν όσους δεν δύνανται να αδικήσουν και αντιστρατεύονται την ανθρώπινη φύση, την εισήγαγε στη συζήτηση πρωτύτερα ο Θρασύμαχος( άποψη που άλλωστε εκτός από την αριστοκρατική ηθική εξέφραζε και αρκετούς σοφιστές(και ήταν ένας από τους λόγους που η σοφιστική θεωρήθηκε υπεύθυνη και για την επικράτηση των Τριάκοντα τυράννων.

Δομή

· Είναι υποδειγματική η συλλογιστική δομή στο κείμενο: ο ομιλητής εκθέτει εξαρχής και με σαφήνεια το σκοπό της επιχειρηματολογίας του (πρόθεσις) και εισάγει, αμέσως μετά, το μύθο που θα αποτελέσει το βασικό όχημα αυτής της επιχειρηματολογίας (επιχείρημα με αναλογία).

· Η συλλογιστική αρθρώνεται με βάση κάποιες λέξεις-κλειδιά: ἀδυναμίᾳ, ἐξουσίαν, δικαίῳ, ἀδίκῳ, ἐπιθυμία, εἰς ταὐτὸν, πλεονεξίαν, φύσις, νόμῳ.

· Από τη στιγμή που αρχίζει η αφήγηση ο λόγος πλαγιάζει και αυτό διατηρείται μέχρι το τέλος της. Έτσι ο ομιλητής, στην ουσία ο Πλάτων, ορίζει με σαφήνεια το εγκιβωτισμένο
 τμήμα του κειμένου του.

Ανάλυση
· Η εικόνα του ποιμένα με τη ράβδο, αρχέτυπο συνδεδεμένο σε πολλούς πολιτισμούς με τον ηγέτη, μαρτυρείται για πρώτη φορά στην αρχαία Αίγυπτο και απαντά , με θετική πάντα χροιά, και στον ορφισμό. Την συσχέτιση αυτή, είτε ως εικόνα είτε ως μεταφορική έκφραση, χρησιμοποιεί συχνά και ο πλατωνικός Σωκράτης. Αργότερα η συμβολική αυτή εικόνα θα υιοθετηθεί από το χριστιανισμό. Πάντως σήμερα η αντιστοίχιση ποιμένας-ηγέτης και ποίμνιο-λαός ενεργοποιεί μάλλον αρνητικά αντανακλαστικά  στους περισσότερους.

· Ο Γύγης είναι κυριολεκτικά χαρισματικό πρόσωπο, με τη θρησκευτική σημασία της λέξης: φέρει, σύμφωνα με το μύθο, το χάρισμα, το δακτυλίδι με τις υπερφυσικές δυνάμεις. Επιπλέον, ο τρόπος με τον οποίο «χαρίζεται» αυτό το θεϊκό δώρο στο Γύγη είναι χαρακτηριστικός: οι θεοί ξεσηκώνουν για χάρη του τα στοιχεία της φύσης, τελούν ουσιαστικά ένα θαύμα προκειμένου να οδηγήσουν τον ευνοούμενό τους στον προορισμό του.

Ενότητα 9η  (359Ε-360Β)
Το δακτυλίδι του Γύγη (Β)

Ένταξη στο όλον
Η ενότητα αυτή περιέχει το κύριο μέρος του μύθου, το πώς δηλαδή ο Γύγης συνειδητοποιεί τις υπερφυσικές δυνάμεις του δακτυλιδιού και αυτομάτως τις εκμεταλλεύεται με τον αισχρότερο δυνατό τρόπο: εξαπατά, διαφθείρει
, δολοφονεί και σφετερίζεται. Από αυτήν την άποψη είναι και εύγλωττος ο μύθος σε ότι αφορά τη δύναμη της εξουσίας να διαφθείρει.

Δομή 

Συνεχίζεται η αφήγηση σε πλάγιο λόγο, χωρίς μάλιστα να επανέρχεται το ρήμα φασὶν από το οποίο εξαρτάται όλος αυτός ο σχοινοτενής πλάγιος λόγος. Το ρήμα έχει αναφερθεί μία μόλις φορά στην προηγούμενη ενότητα.

Προσέγγιση του θέματος για συζήτηση

Για την παραλλαγή του μύθου στον Ηρόδοτο ενδιαφέρον έχει η ανάλυση του Ι. Θ. Κακριδή
: 

«Ο Γύγης θα αποκτήσει τώρα (στον Ηρόδοτο) τη βασιλεία και τη βασίλισσα δίχως τη βοήθεια του δαχτυλιδιού. Κάτω από τον διάφανο ουρανό της Ιωνίας, εκεί που οι άνθρωποι σκέφτονται καθαρά και δεν πολυσυμπαθούν τις φαντασιώσεις, το μαγικό λαϊκό παραμύθι θα γίνει ιστορία ανθρώπινη, λογοποιία, νουβέλα με τον μοντέρνο όρο.[…] 

Ο δρόμος για το θρόνο ανοίγει τώρα για τον Γύγη χωρίς μαγικά μέσα.[…] 

Βρισκόμαστε στην Ανατολή, όπου τις γυναίκες σπάνια τις βλέπουν οι ξένοι άντρες, και όπου, όπως τονίζει ο Ηρόδοτος, ακόμα και για έναν άντρα ήταν ντροπή να τον δουν γυμνό. Έτσι θα καταλάβουμε το φέρσιμο της βασίλισσας( θέλει βέβαια να εκδικηθεί τον άντρα της για τον εξευτελισμό που της έκανε, δεν θα είχε όμως αντίρρηση να υποταχτεί στη μοίρα της και να γίνει γυναίκα του, φτάνει να έβγαινε από τη μέση ο άλλος( γιατί για μια τίμια γυναίκα ήταν απαράδεκτο να την έχουν δει γυμνή δύο άντρες.

Με τη διαγραφή κάθε φανταστικού στοιχείου η δράση προχωρεί τώρα φυσικά, με κίνητρο τους χαρακτήρες, τα συναισθήματα και τα πάθη των ανθρώπων» […]

Ενότητα 10η (360Β-D)
Το δακτυλίδι του Γύγη (Γ ΄)

Ένταξη στο όλον

Η ενότητα αυτή περιέχει τα συμπεράσματα (που εξάγει ο Γλαύκων) από το μύθο: πυρήνα αυτών των συμπερασμάτων αποτελεί το απόφθεγμα οὐδεὶς ἐκὼν δίκαιος ἀλλ' ἀναγκαζόμενος, φράση που προφανώς προκαλεί το Σωκράτη, ο οποίος πρέσβευε ότι οὐδεὶς ἐκὼν κακὸς. Τα συμπεράσματα λοιπόν του Γλαύκωνα προκαλούν το δάσκαλο να αποδείξει ότι η ανθρώπινη δικαιοσύνη δεν είναι βιασμός του φυσικού δικαίου αλλά προέκτασή του. 

Δομή 

Στο απόσπασμα «Εἰ οὐν δύο τοιούτῳ δακτυλίῳ ... ἐπὶ ταὔτ' ἂν ἴοιεν ἀμφότεροι» ο Γλαύκων συμπεραίνει, κάνοντας μια υποθετική προέκταση του μύθου, ότι η ανθρώπινη συμπεριφορά είναι φύσει άδικη. Έπειτα, αφού διατυπώσει αποφθεγματικά το συμπέρασμά του, προσδιορίζει τις υποκριτικές στάσεις που οι άνθρωποι γενικά κρατούν απέναντι στη δικαιοσύνη.

Ανάλυση 

· Η χρήση μύθων γενικά θα μπορούσε να θεωρηθεί μη λογική μέθοδος πειθούς. Ωστόσο εδώ δεν ισχύει αυτό( παρόλο που ο μύθος του Γύγη αποτελεί στην ουσία ένα παραμύθι, τα συμπεράσματά του ή, τουλάχιστον, ο προβληματισμός που θέτει είναι δύσκολο να αποφευχθούν. Μοιάζει δηλαδή με την εξής λογική υπόθεση: «αν αποκτούσε κανείς ξαφνικά απεριόριστη εξουσία απέναντι στους άλλους, θα διατηρούσε το ήθος του ή θα την εκμεταλλευόταν ανήθικα;» Οπότε  ο μύθος εδώ αποτελεί λογικό μέσο πειθούς.

· Η φράση οὐδεὶς ἐκὼν δίκαιος  δεν είναι οπωσδήποτε αντίθετη με τη φράση οὐδεὶς ἐκὼν κακὸς. Και στη μια και στην άλλη διαφαίνεται ο ισχυρισμός ότι η ανθρώπινη συμπεριφορά προσδιορίζεται από κοινωνικούς παράγοντες. Σύμφωνα με την πρώτη η φυσική ροπή του ανθρώπου προς το άδικο τιθασεύεται (ή και βιάζεται) μέσα στις οργανωμένες κοινωνίες( σύμφωνα με τη δεύτερη το κακό στην ανθρώπινη συμπεριφορά παράγεται από κοινωνικούς παράγοντες. Από την άλλη πλευρά, η πρώτη θεωρεί τον άνθρωπο φύσει άδικο ενώ η δεύτερη όχι. Οι δύο απόψεις λοιπόν που αποφθεγματικά διατυπώνονται παραπάνω συγκρούονται σε ένα σημείο αλλά συμφωνούν σε ένα άλλο.

· Ο προβληματισμός που θέτει ο μύθος του Γύγη έγκειται στο πρόβλημα της δικαιοσύνης
( συγκεκριμένα θα μπορούσε κανείς να σχηματοποιήσει αυτόν τον προβληματισμό στα ερωτήματα «από πού πηγάζει η δικαιοσύνη; Είναι φυσική ανθρώπινη τάση ή μια σύμβαση ενάντια στη φύση προκειμένου να υπάρξουν οργανωμένες κοινωνίες;» Συμμετέχοντας σε αυτόν τον προβληματισμό, θα μπορούσαμε να συνοψίσουμε τα κίνητρα της δίκαιης  συμπεριφοράς στα παρακάτω: α) ο άνθρωπος είναι δίκαιος από φόβο μήπως αδικηθεί και ο ίδιος αν με τη συμπεριφορά του συμβάλει στην κατάλυση της τάξης ή από το φόβο της ποινής που συνοδεύει συχνά την αδικία( β) ο άνθρωπος είναι δίκαιος προσδοκώντας να κάνουν το ίδιο και οι άλλοι, να εκτιμήσουν δηλαδή και να ανταποδώσουν τη δίκαιη συμπεριφορά( γ) ο άνθρωπος είναι δίκαιος επειδή υιοθετεί ισχυρά πρότυπα δικαιοσύνης που  του προβάλλονται, μιμούμενος δηλαδή υποδείγματα ανθρώπων που βλέπει γύρω του( δ) ο άνθρωπος είναι δίκαιος διότι πιστεύει στο αυτάξιο της δικαιοσύνης, διότι γι’ αυτόν η δικαιοσύνη είναι μια αυτοτελής αξία που δε χρειάζεται να εκτιμηθεί με βάση τα αποτελέσματά της (οπότε μπαίνει κανείς αυτομάτως στον προβληματισμό του τι κερδίζει όντας δίκαιος)( είναι δίκαιος όχι από φόβο, λοιπόν, ή από υπολογισμό αλλά επειδή αγαπά τους ανθρώπους(διότι οποιοδήποτε άλλο κίνητρο από το τελευταίο οδηγεί σε μια δικαιοσύνη υπό προϋποθέσεις: «είμαι δίκαιος αν υπάρχει ο φόβος της ποινής, αν βλέπω να το εκτιμούν οι άλλοι, να το μιμούνται ή να μου το διδάσκουν έμπρακτα.

· Πάντως ο Σωκράτης απαντά στην επιχειρηματολογία του Γλαύκωνα σε δύο σημεία της Πολιτείας( μία φορά στο ένατο βιβλίο (576Β-588), όπου επικαλείται τρία επιχειρήματα: α) ο τύραννος νιώθει δυστυχής γιατί είναι δέσμιος ενός ισχυρού πάθους, γιατί οι επιθυμίες του είναι ακόρεστες και γιατί γνωρίζει ότι είναι μισητός. β) Από την άποψη της ηδονής ευδαίμων είναι και πάλι ο φιλόσοφος, γιατί μπορεί να ελέγχει τις εμπειρίες του με το λογιστικόν που δε σφάλλει ποτέ. γ) Οι σωματικές ηδονές προϋποθέτουν μια στέρηση (η πείνα προηγείται της απόλαυσης του φαγητού) ενώ οι πνευματικές ηδονές που απολαμβάνει ο φιλόσοφος είναι αληθινές και ακίνδυνες. Άλλη μία φορά απαντά ο Σωκράτης με το μύθο του Ηρός του Παμφύλου, κατά τον οποίο οι ψυχές των ανθρώπων αντιμετωπίζονται στον άλλο κόσμο ανάλογα με το ήθος που επέδειξαν όσο κατοικούσαν μέσα σε κάποιο σώμα. 

Ενότητα 11η (514Α-515Α)

Η αλληγορία του σπηλαίου
Ένταξη στο όλον

Το κείμενο αυτό ανήκει στην ενότητα  εκείνη της Πολιτείας όπου περιγράφονται οι φιλόσοφοι-βασιλεῖς. Στο τέλος αυτής της ενότητας αναπτύσσεται η αλληγορία του σπηλαίου (ενότητα 11η) όπου καλούμαστε μαζί με τον συνομιλητή του Σωκράτη να φανταστούμε την εξής εικόνα: μέσα σε υπόγειο και βαθύ σπήλαιο υπάρχουν άνθρωποι που βρίσκονται εκεί από παιδιά και μάλιστα δεσμῶται, δεμένοι δηλαδή με τρόπο ώστε να βλέπουν μόνο προς τα μέσα κι όχι την, έτσι κι αλλιώς μακρινή, είσοδο του σπηλαίου. Πίσω τους κινούνται άνθρωποι που κρατούν αντικείμενα, αλλά οι δεσμώτες μπορούν να δουν μόλις τις σκιές τους, όχι από το πραγματικό φως αλλά από μία φωτιά που καίει πίσω από τους κινούμενους ανθρώπους( μάλιστα δε βλέπουν ολόκληρες σκιές αλλά μισές καθώς οι τελευταίοι καλύπτονται ως τη μέση από κάποιο τοιχίο που υπάρχει μπροστά τους. Κάποιοι από τους δεσμώτες έχουν καταφέρει να ξεφύγουν και να ανέλθουν στον πραγματικό κόσμο έξω από τη σπηλιά όπου είδαν το πραγματικό φως( αυτοί είναι αλληγορικά οι φιλόσοφοι-βασιλείς της πλατωνικής πολιτείας.

Ανάλυση

· Το θέμα του αποσπάσματος είναι η διάκριση ανάμεσα στο αισθητό και στο νοητό, μια βασική διάκριση κατά την πλατωνική φιλοσοφία. Κατά τον Πλάτωνα ο κόσμος τον οποίο βιώνουμε με τις αισθήσεις μας δεν είναι ο πραγματικός κόσμος παρά μια φυλακή, μέσα στην οποία είμαστε έγκλειστοι, δέσμιοι και βυθισμένοι στο σκοτάδι. Μόνο έξω από αυτήν τη φυλακή υπάρχει ο πραγματικός κόσμος, αυτός της νόησης: ένας φωτεινός κόσμος που αποτελείται από αλήθειες, τις οποίες ονόμασε ιδέες ή ιδεατά· γι αυτό και ονομάστηκε ιδεαλισμός η φιλοσοφική αυτή άποψη. Επομένως, κατά τον Πλάτωνα, τίποτε από αυτά που αισθανόμαστε δεν είναι πραγματικό, αλλά για καθετί από αυτά υπάρχει η αντίστοιχη ιδέα, που είναι διαχρονική, αναλλοίωτη, άφθαρτη και αποτελεί, άρα, την ουσία του πράγματος (βλ. και σχολ. Βιβλίο «Αρχές φιλοσοφίας»).

· Το θέμα που αλληγορικά αναπτύσσεται εδώ γίνεται σαφέστερο αν αναγνώσουμε τους επιμέρους συμβολισμούς. Έτσι, το σπήλαιο συμβολίζει τον απατηλό κόσμο του νοητού· οι δεσμώτες τους ανθρώπους, στη συντριπτική πλειοψηφία τους, που απατώνται ότι ζουν στον πραγματικό κόσμο· οι φέροντες ἄνθρωποι  εκείνους που εξαπατούν τους απλούς ανθρώπους παρουσιάζοντάς τους σκιές ως αληθινά πράγματα· οι σκιές που προβάλλονται στο σπήλαιο τα αισθητά πράγματα ( αξιοσημείωτο εδώ είναι ότι οι σκιές αυτές δεν παράγονται από το πραγματικό φως αλλά από ένα υποκατάστατο, μια φωτιά· ο έξω κόσμος, αντίθετα, συμβολίζει τον αληθινό κόσμο των ιδεών, του νοητού και το φως την ίδια την ιδέα του αγαθού.

· Η αλληγορία του σπηλαίου έχει σχέση με την έννοια του ἀγαθοῦ, που αναφέρεται άλλωστε και στο κείμενο. Ως προς τη βασική αυτή έννοια χρήσιμο είναι εδώ ένα απόσπασμα από τον Α. Lesky
: «… ο Πλάτωνας την ιδέα του αγαθού σαν πηγή της πνευματικής ύπαρξης, που δίνει στα νοητά αντικείμενα την αλήθεια, και στον άνθρωπο που βρίσκεται στο δρόμο της γνώσης να τα συλλάβει, την συγκρίνει με τον ήλιο, που επιτρέπει στα πράγματα να γεννιούνται μέσα στον ορατό κόσμο, μας δημιουργεί όμως χάρη στο φως την προϋπόθεση με την οποία τα βλέπουμε.». Επίσης, η αλληγορία του σπηλαίου έχει σχέση με τους τέσσερις αναβαθμούς της γνώσης που διέκρινε ο Πλάτων: την  εἰκασίαν, την πίστιν, την διάνοιαν και την νόησιν. Η αντιστοιχία αυτών των αναβαθμών με το αλληγορικό σπήλαιο εκφράζεται βέβαια και με τις λέξεις ἀναβῆναι, ἀνάβασιν, καταβαίνειν, αλλά ακόμη περισσότερο με τους επί μέρους συμβολισμούς του κειμένου: τους δεσμώτες, που βλέπουν μόνο σκιές (α)( τη δυνατότητα να δουν τα ίδια τα πράγματα στο φως της φωτιάς και την ίδια τη φωτιά (β) ή τα πράγματα στο φως του ήλιου (γ) και, τέλος, τον ίδιο τον ήλιο (δ).

· Ο συλλογισμός στην ενότητα αυτή αναπτύσσεται με αναλογία. Δεν έχουμε να κάνουμε εδώ με ένα μύθο που χρησιμοποιείται ως αποδεικτικό υλικό, όπως στον Πρωταγόρα, αλλά με μια αλληγορική αφήγηση που περισσότερο αποσκοπεί στο να εξηγήσει πώς βλέπει ο αφηγητής τον κόσμο παρά στο να πείσει ότι ο κόσμος είναι έτσι. Όλα αυτά φαίνονται και με τις φράσεις ἀπείκασον και ὁμοίους ἡμῖν. 

· Δεν μπορούμε, βέβαια, να μην παραλληλίσουμε την πλατωνική αλληγορία με το σύγχρονο κόσμο και την παντοκρατορία των μέσων ενημέρωσης. Ο Πλάτων σίγουρα δεν μπορούσε να φανταστεί πόσο προφητική θα αποδεικνυόταν η αλληγορία του, πόσο θα έμοιαζε αυτή η απατηλή προβολή σκιών στο σπήλαιο με την προβολή ιδεών, προτύπων και αξιών από τα σύγχρονα μέσα ενημέρωσης, πόσο θα θύμιζε ο δεσμώτης του σπηλαίου τον αιχμάλωτο από την τηλεόραση πολίτη, που θεωρεί πραγματικό κόσμο αυτόν που του προβάλλεται και αγνοεί την ουσία των πραγμάτων.

· Είναι εύστοχη επιλογή ο συσχετισμός της αλληγορίας με το ποίημα του Καβάφη «Τα παράθυρα». Αν προσέξουμε την κατακλείδα του ποιήματος (Ίσως το φως θάναι μια νέα τυραννία), διακρίνουμε εύκολα την αναλογία με τους δεσμώτες. Και για εκείνους θα είναι τυραννία να κοιτάξουν το φως του ήλιου κατάματα, αφού μάλιστα έχουν ζήσει όλη την προηγούμενη ζωή τους στο σκοτάδι. Υπάρχει λοιπόν ο ίδιος συμβολισμός στα δύο κείμενα: ο αμαθής, αυτός που ζει στο σκοτάδι της αμάθειας, αδυνατεί να αντικρίσει το φως της αλήθειας κατάματα, διότι η αντιμετώπιση της αλήθειας τον αναγκάζει να βγει από τα βολικά στερεότυπα, να αμφιβάλλει για όσα θεωρούσε βέβαια και ακλόνητα ως τότε, να τυραννήσει το μυαλό του στην έρευνα, η οποία δεν οδηγεί σε βεβαιότητες παρά σε αβεβαιότητες, κατά το σωκρατικό ρητό ἓν οἶδα, ὅτι οὐδέν οἶδα.
Ενότητα 12η (519Β-D)

Η αλληγορία του σπηλαίου. Η απροθυμία των φιλοσόφων
Ένταξη στο όλον

Στις υποχρεώσεις που έχουν οι φιλόσοφοι-βασιλείς  απέναντι στους πολίτες αναφέρεται η ενότητα αυτή. Αλληγορικά οι πρώτοι ταυτίζονται με όσους βγήκαν από το σπήλαιο στο φως και οι δεύτεροι με τους δεσμώτες.

Δομή 

Το κείμενο αποτελείται από μια εις άτοπον απαγωγή, στην πρώτη  παράγραφο, και ένα συμπέρασμα, που αναπτύσσεται στις άλλες δύο.

Ανάλυση

· Ἔργον τῶν οἰκιστῶν, σύμφωνα με το κείμενο είναι να αναγκάσουν τους φιλόσοφους-βασιλείς να κατεβούν και πάλι στους δεσμώτες και να προσπαθήσουν να τους «φωτίσουν», όσο δύσκολο κι αν είναι. Ο φιλόσοφος
 διατυπώνει έτσι και τη δική του υποχρέωση απέναντι στην ιδεώδη πολιτεία, την υποχρέωση να πλάσει φύλακες τέτοιους που συναισθάνονται και αναλαμβάνουν το πολιτικό τους καθήκον. Ως οἰκισταὶ λοιπόν νοούνται τόσο οι παρόντες συζητητές όσο και οι διανοούμενοι γενικότερα, που έχουν μια τέτοια ευθύνη απέναντι στην ιδανική  πολιτεία. 

· Ο ίδιος ο Πλάτων πάντως δεν είδε τον εαυτό του ως έναν θεωρητικό μονάχα της πολιτικής ζωής( η διάθεσή του ή, καλύτερα, η αγωνία του να φανεί συνεπής προς τις πολιτικές του θεωρίες είναι ευδιάκριτη στο έργο που προσέφερε μέσα από την Ακαδημία (διδασκαλία και συγγράμματα) και, ίσως εντονότερα, στις απόπειρές του να διαπλάσει τον φιλόσοφο-βασιλέα στις Συρακούσες, όπου ταξίδεψε τρεις φορές υποβάλλοντας τον εαυτό του σε μεγάλο κίνδυνο και ταλαιπωρία.

· Η λέξη φύσεις που χρησιμοποιείται στο κείμενο έχει σχέση με την πλατωνική θεωρία περί των κοινωνικών-ανθρωπολογικών ομάδων που περιέχεται στο μύθο του γενναίου ψεύδους (βλ. εισαγωγή σχολ. Βιβλίου σ. 97).

·  Με τον όρο ἀναγκάσαι  ο φιλόσοφος δείχνει την αντίληψή του για τους τρόπους κατάκτησης και εφαρμογής του ιδεώδους πολιτεύματος. Ό,τι είναι θεμελιακό μέσα σ’ αυτό το πολίτευμα θα πρέπει να εφαρμόζεται πάση θυσία, ακόμη και αναγκαστικά. Μην ξεχνάμε ότι η πλατωνική πολιτεία δεν ταυτίζεται με αυτό που εμείς σήμερα θεωρούμε δημοκρατία.

Ενότητα 13η (519D-520Α)

Η αλληγορία του σπηλαίου. Ο ηθικός εξαναγκασμός των φιλοσόφων

Ένταξη στο όλον

Συνεχίζεται εδώ η διαλογική (μαιευτική) ανάλυση που είδαμε από την ενότητα 12, μέσα από την οποία επιχειρεί ο Σωκράτης να ορίσει το χρέος των φιλοσόφων, αλληγορικά των ανθρώπων που κατάφεραν να βγουν από το σπήλαιο στο φως. Στην ενότητα 12 ο Σωκράτης ισχυρίστηκε ότι οι φιλόσοφοι θα πρέπει να εξαναγκαστούν σε μια προσπάθεια διαφωτισμού των δεσμωτών. Στην παρούσα ενότητα ο Σωκράτης επιχειρηματολογεί για να αποδείξει ότι αυτός ο εξαναγκασμός δε θα ήταν άδικος.

Ανάλυση 

· Ο νόμος προσωποποιείται από το Σωκράτη, αποκτά ανθρώπινες ιδιότητες: ενδιαφέρεται για τη μοίρα της πόλεως (νόμῳ οὐ τοῦτο μέλει), χρησιμοποιεί άλλοτε την πειθώ και άλλοτε τον εξαναγκασμό (πειθοῖ τε καὶ ἀνάγκῃ), και αξιοποιεί (καταχρῆται) τους ανθρώπους προκειμένου να πετύχει συγκεκριμένους στόχους.

· Το πραγματικό πρόσωπο, ωστόσο, του νόμου είναι ο νομοθέτης, στην προκειμένη περίπτωση ο Σωκράτης, ο εμπνευστής της ιδεατής πολιτείας. Μέσα από το απόσπασμα, λοιπόν, αυτό δείχνει την αντίληψή του σχετικά με τη θέση του πολίτη στην πολιτεία. Κατά την πολιτειακή αντίληψη του Σωκράτη λοιπόν ο φιλόσοφος ( και κατ' επέκταση ο πολίτης ( δεν αφήνεται ελεύθερος να ζήσει όπως το επιθυμεί (τρέπεσθαι ὅπῃ ἕκαστος βούλεται), αλλά υποχρεώνεται να προσφέρει στην κοινωνία ό,τι  ωφέλιμο διαθέτει. Αυτό διαφέρει βέβαια από την κλασική φιλελεύθερη αντίληψη, κατά την οποία ο πολίτης δικαιούται να ζήσει όπως θέλει, αρκεί να μη βλάπτει το συνάνθρωπό του, και να κρίνει ο ίδιος σε ποιο βαθμό θα διαθέσει τον εαυτό του στο κοινωνικό σύνολο. Και πάντως δεν είναι εύκολο να θέσει κανείς τα όρια ανάμεσα στην  τάση για ατομική ευδαιμονία και στην ανάγκη για συλλογική ευδαιμονία: διαχρονικά οι δύο αυτές δυνάμεις συγκρούονται και η σύγκρουση αυτή απασχόλησε και απασχολεί κάθε πολιτική κοινωνία και κάθε πολιτικό σύστημα, χωρίς να έχει βρεθεί ακόμη η χρυσή τομή.

· Την ίδια περίπου αντίληψη, σε ηπιότερη μορφή, συναντάμε και στο Θουκυδίδη, όπου ο αδιάφορος για τα κοινά πολίτης χαρακτηρίζεται ἀχρεῖος (άχρηστος). Επίσης ο Θουκυδίδης παρουσιάζει τον Περικλή να ισχυρίζεται: Εγώ τουλάχιστον πιστεύω ότι η πόλις η οποία ακμάζει ως σύνολο ωφελεί περισσότερο τους πολίτες, παρά στην περίπτωση που, ενώ καθένας από τους πολίτες ευτυχεί, εκείνη αποτυγχάνει. Διότι άνθρωπος που ευδοκιμεί στις ιδιωτικές του υποθέσεις, εάν η πατρίδα του καταστραφεί, χάνεται και αυτός μαζί της, ενώ είναι πολύ πιθανότερο ότι θα σωθεί, εάν δυστυχεί μεν ο ίδιος αλλά η πατρίδα του ευτυχεί. Και ο στρατηγός Μακρυγιάννης όμως διατυπώνει μια παρόμοια σκέψη: … αν είμαι στραβός, και η πατρίδα μου είναι καλά, με θρέφει· αν είναι η πατρίδα μου αχαμνά, δέκα μάτια να’ χω, στραβός θανά ειμαι. Οι αντιλήψεις αυτές, ωστόσο, δε φτάνουν στο σημείο να υποχρεώνουν τον πολίτη να προσφέρει στην κοινωνία μειώνοντας τη δική του ευδαιμονία.

� Εγκιβωτισμός: το να υπάρχει μέσα σε ένα αφηγηματικό έργο μία αφήγηση που δεν κάνει ο αφηγητής αλλά ένας από τους «ήρωές» του.


� Εδώ οφείλουμε να επισημάνουμε ένα κενό στο μύθο: στη διαφθορά της βασίλισσας, που υπήρξε καθοριστική για την επίτευξη από το Γύγη των στόχων του, δε φαίνεται να συνέβαλε το μαγικό, κατά τα άλλα, δακτυλίδι. Άρα ο ανήθικος Γύγης δεν όφειλε μόνο σε αυτό την «επιτυχία» του.


� Ι. Θ. Κακριδής, «Γύγης ο λυδός», στον τόμο Ἑλλήνων Λόγοι, Θεσσαλονίκη 1981.


� Άλλωστε δεν πρέπει να ξεχνάμε ότι το κεντρικό θέμα της πολιτείας είναι όχι η ιδανική πολιτεία αλλά η έννοια της δικαισύνης.


� A. Lesky,  Ιστορία της αρχαίας ελληνικής λογοτεχνίας, Θεσσαλονίκη, 1964. 


� Και εδώ, όπως και στον Επιτάφιο, δεν είναι δυνατό να διακρίνουμε τι ανήκει στον Πλάτωνα και τι στο Σωκράτη.





Βελιτζέλος Παύλος


