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1. Introduzione.

Nel suo Commento alla Repubblica di Platone, Proclo fa presente (DISS. I, 9,17) che
Platone, nel V libro de le LEGGI (739bss), afferma che prima e migliore forma di governo e quella
in cui vi e una completa comunanza di tutto; secondo il filosofo, questa forma di governo € propria
degli dei ed, anche, di certi esseri divini per natura mpmtnv eivar koi apwmv nolteiav, £v 1) maoco
Kowavia Tévtov éotiv, Yovauk®dv moidov KInpdtov ypnudtov, gite 0sdv odoav site Osiov TGV
evoel, (DISS. 1, 9.18) (che prima ed ottima forma di governo € quella in cui vi & ogni comunanza di
tutte le cose, donne, figli, beni, denari, la quale e propria degli dei o di alcuni esseri divini per
natura,). In effetti, il fatto che sia propria di esseri divini, conferma gquanto esposto a Sez. 2, pg. 9
che, nella citta ideale di Platone, la comunanza dei beni e delle donne vale solo per le due classi
superiori, i guardiani ed i guerrieri-ausiliari, la terza classe, i chrematisti', possiede beni propri-.
Proclo afferma che questa forma di governo & mapéderypo mtohteiog odoav tiic ¢ dvt Osiag. (DISS.
I, 9.21) (e esempio della forma di governo veramente divina.). Invero, ne le LEGGI, Platone indica
questa come prima forma di governo, subito dopo il filosofo scrive, 610 61 mapdaderypud ye moAtteiog
oVK GAAN xpM oKOMELY, AAL’ ExOUEVOVS TATNG TV OTL PdAloTo Tolw TV {NTelv Katd dvvapy. fiv 6
VOV TUETS mkexelpnkopey, €in 1€ v yevouévn mwg dbavaciog yyvtato kol 1 pio devtépmc
(LEGGI, 739e) (percio, invero, € necessario non cercare altrove un esempio di forma di governo,
ma, tenendosi stretti questa, andare in cerca di quella che sia massimamente di tale qualita’

! Xpnuatiotic = ypnudrev mopiotic (SCHOLIA in RSP. 330) (uno che guadagna ricchezze).

2 Vorrei chiarire la questione della comunanza dei beni, delle donne e dei figli ne la Repubblica. Alla Sez. 2 pg. 9
ritengo di dimostrare che la comunanza dei beni vale per le due classi superiori e non per i chrematisti; per quanto
riguarda la comunanza delle donne e dei figli, ricordiamo, tic 1} kKow@via Toig EVAAY MUV Tod@V Te TEPL Kol
yovok@v Eoton Kol tpoefic véov &t dvtwv, (RSP. 450¢) (quale, per i guardiani, sara la comunanza riguardo alle
donne, ai figli ed al loro allevamento, mentre sono ancora giovani). Non sono menzionati i chrematisti, quindi questa
comunanza non li riguarda, inoltre talvolta Platone, col termine ¢pvAag (guardiano) designa sia i soldati od ausiliari, sia i
governanti veri e propri, vedasi Sez. 2 pg. 9 con RSP. 416¢, 416d, 417a, di conseguenza, la comunanza dei beni, delle
donne e dei figli vale solamente per queste due classi. A conferma di questo, si possono, ulteriormente, citare i seguenti
passi, Tag yovaikag To0Tog TV GvepdYV TOVTOV TAVIOV TAcS £ivorl KOwdg, idig 88 pmdevi pmdepiov cuvokelv: kai
Tovg maidos...(RSP. 457¢) (Queste donne di questi uomini tutti siano tutte in comune e nessuna conviva in privato con
nessuno; ed i figli...) (tavtag - To0t®v hanno I’anafora, quindi, da quanto precede, si intende “le donne guardiane” e
“gli womini guardiani” (sull’anafora di obtoc vedasi Sez. 1, nota 3) 1 T®V yvvok@®v Te Koi TOidwV KovwVvia TOiC
@A, (RSP. 464a) (i guardiani hanno donne e figli in comune?); 1} kowvwvia Toig £mkovpolg TOV T Taidwv Kol TdV
yovoik@v. (RSP. 464b) (la comunanza delle donne e dei figli per gli ausiliari.). A questo punto diciamo che Proclo
interpreta giustamente Platone quando afferma che la prima ed ottima forma di governo, cioé questa della Repubblica &
propria di dei o di alcuni esseri divini. Infatti, il filosofo assegna ai governanti qualcosa di divino che i chrematisti, la
classe inferiore, non possiede, citiamo &i péAlovov Nuiv ol pvAokeg Beocefels T kai Oglot yiyveoBar, (RSP. 383c) (se i
nostri guardiani devono diventare pii e divini) e, direi determinante, Ovkodv iva kai 0 To10UT0g V7O Opoiov dpymTon
ofovrmep 6 PéATIGTOC, SoDAOV aDTOV Qapey Selv eival ékeivov Tod PeAtiotov kai Exoviog &v ot 10 Oeiov dpyov, ok &ml
BAapn th tod dovAov oidpevor detv ApyeoBol avtodv,............ , QAL m¢ dpewvov v mavti Ko Bgiov kol Epovipov
Gpyecbor, (RSP. 590c) (Orbene, affinché il siffatto uomo (artigiano e lavoratore manuale RSP. 590c) sia retto da un
principio uguale quale quello da cui e governato ['uomo ottimo, diciamo che egli deve essere servo di quell uomo
ottimo ed avente in sé il principio divino che governa, non ritenendo noi che egli debba essere governato in vista del
danno del servo, ..........ma in quanto é assolutamente meglio essere governati da un uomo divino e saggio.). Artigiano
e lavoratore manuale sono tipici chrematisti, vedasi sez. 2 pg. 6 - 7; le due classi superiori hanno, al contrario di questi,
un principio divino e, di conseguenza, la comunanza, come chiarisce Proclo, dei beni, delle donne e dei figli.

® Per la traduzione di tovtng e di v towdtv nel senso che ambedue esprimono I’anafora, cioé riprendono concetti
precedentemente espressi, in questo caso la forma di governo de la REPUBBLICA, ovvero la prima delle tre che
Platone nomina, si specifica quanto segue;

tm’)mg (da o¥t0¢), qui ricordiamo che Apollonio Dyscolo scrive ‘Omnviko pévot 10 éxeivog kai 10 00T0g 0V deucvioy
0 O Gytv, avagépovat 8¢, del voglv 8Tt 1) £k ToVTOV SEICIG £Ml TOV VOOV QEPETOL, BOTE TAG MEV Tig owsmg elvon
dei&etg, tag 8¢ o0 vob. (SINT. 11,12) (Quando, certamente, i pronomi éxeivog ed ovtog non indicano quanto é sotto la
vista, ma rimandano all’indietro, si deve pensare che la deissi proveniente da questi si riporta all’intelletto, cosicché vi
sono deissi della vista e deissi del/’intelletto.). Ora, la prima forma di governo é stata menzionata appena poco prima,
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secondo attitudine. Invero, quella che ora noi abbiamo intrapreso potrebbe essere in qualche modo
vicinissima all’immortalita e, in secondo luogo®, I'unica;). Quindi, Platone nomina la terza forma di
governo, affermando che la prendera in considerazione in seguito, per passare subito alla descrizione
della seconda, quella propria de le LEGGI. Quello che qui preme osservare € che il filosofo si tiene
“stretta questa” e va, cosi, in cerca della seconda forma di governo “che sia massimamente di tale
qualita”, come si pensa di avere dimostrato in nota, ambedue queste espressioni sono riferite alla
prima forma, quella de la REPUBBLICA di cui Platone parla subito prima. La seconda forma di
governo, che egli ha intrapreso a descrivere, potrebbe essere vicinissima all’immortalita, cio¢ alla
prima forma, riguardo alla quale il filosofo scrive, 1 pév o1 toradt TOAG, €ite mov Oeoi T maideg
Bedv avtnv oikodot mheiovg £voc, (LEGGI, 739d) (In tale stato, dove sia dei, sia figli di dei abitano
e sono piu di uno,), infatti, gli dei e, forse, anche i figli degli dei sono immortali; inoltre, la seconda
potrebbe essere 1’unica forma di governo possibile, invero essa ¢ “in secondo luogo, I'unica”. Se,
poi, teniamo presenti le connessioni anaforiche di tavtng e di v towawtnv di LEGGI, 739, cit. Sez.
1, pg. 2, che ci rimandano proprio alla prima forma di governo, possiamo trarre le prime conclusioni,
cio¢ 1 due lavori, la REPUBBLICA e le LEGGI, sono connessi, I’uno completa e spiega 1’altro, le
due forme di governo descritte sono interdipendenti.

Oltre a questo, ricordiamo che, prima della lettura de la REPUBBLICA, come specifica
Proclo nella Dissertazione | 5,27s del suo Commento, & necessario aver esaminato accuratamente
sette punti e, il settimo &; &Bdouov v d’6A0V TOD CLYYPAUUATOC SKOVGOV TAOV BOYUATMV
arorovBiov VT OYY dyayelv kol EmdeiEat, kabdnep avtog &v 1@ Paidpw enoiv, a¢ gic £vog {dov
népm te Kol PEAN ouvieTayuéva Tpog GAANA cOGTAGLY TNV TPAyHTELOY dTacay AmnKpPoOUEVNY: &V
yop tavtn Th S1eE60® Kai TO TAT00¢ TV Keparaimv EoTat YVOPLLOV, Kai 1] &V a0Tolc elpoptévn TaELS
Katadnrog 0eOnoetal, Kai dnmg gic tov Eva PAénel mhvto okomdv. (DISS. 1, 6,24s) (Settimo, far
vedere e presentare la consequenzialita delle dottrine filosofiche che attraversa tutta [’opera, come
egli dice nel FEDRO (264c), come tutta quanta /‘opera sia stata lavorata con cura quale concorso
nelle parti e nelle membra di un unico essere vivente; infatti, in questa esposizione sara nota anche
la gran quantita dei punti principali e la disposizione che é stata detta in loro si vedra chiaramente e
si vedra come tutte le cose abbiano lo sguardo rivolto verso [’unico scopo.). Ora, dall’edizione del
Commento di Proclo in bibliografia, risulta che il riferimento al FEDRO &, AM\d 108¢ oipai ot
eavor dv, delv mhvto Adyov domep (Hov cuvestdvor cdUE TL EYOVIO aTOV avToD, MOTE UNTE
dcdparov etvon pfte Emovv, GAAY péco te Exetv Kol dKpa, TPEMOVTO GAANAOC Kol T® OAm
veypaupéva. (FEDRO 264c) (Ma, io ritengo, tu potresti dire quanto segue, & necessario che ogni
ragionamento sia stato formato come un qualche essere vivente, ragionamento avente come un
qualche corpo di sé stesso, cosicché né sia senza capo né senza piedi, ma abbia parti mediane ed
estremita convenienti le une alle altre ed interamente scritte.). Dunque, nella REPUBBLICA
troviamo una gran quantita di parti principali, tutte le dottrine filosofiche sono consequenziali e tutto
ha lo sguardo rivolto verso un unico scopo. Platone, nel luogo citato del FEDRO, afferma proprio
che ogni ragionamento deve essere connesso, non deve essere senza capo né piedi, orbene, se
I’autore della REPUBBLICA afferma questo riguardo al ragionamento, non vedo perché essa, che €,
appunto, un ragionamento, non dovrebbe avere queste proprieta.

quindi ¢ ben presente all’intelletto, sia essa ¢ stata menzionata precedentemente e, quindi, si ha 1’anafora. Di
conseguenza, Ta0Tng si riferisce alla prima forma di governo, del resto, come si potrebbe riferire alla seconda?

Trv towdtny, per la traduzione di questo con “di tale qualita”, sia si ricorda I’impiego anaforico di tale pronome come
da Ausfiihrliche Grammatik II, §647 A.7 e TPAMMATA § 126 § 125 (Il pronome obtoc indica, di solito, persona o
cosa gia nominata o di cui si parla.). Per un esempio, in Platone, di impiego di Toio0t0¢g con articolo in senso anaforico,
si veda nota 2 pg. 2 (RSP. 590c).

Per concludere, direi che anche 1’avverbio &\ (altrove) indichi un altrove da questa prima forma, ora, poiché “non ¢
necessario cercare altrove....ma tenendosi stretta questa”, direi che il “questa” (tavtng) sia proprio quella prima forma
di governo di cui si & appena parlato.

* Per la traduzione con “in secondo luogo™, si ricorda kai 1o devtepov devtépag (LEGGI, 696e) (e il secondo in secondo
luogo (viene onorato)).
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Nella Dissertazione I, Proclo enumera questi sette punti principali (DISS. I, 6,1ss), dandone
le caratteristiche essenziali, poi passa alla loro esposizione dettagliata, € un peccato che ci e
pervenuta solamente la porzione iniziale, sino a parte dell’esposizione del terzo punto e che, quindi,
il resto, compreso il settimo punto € perduto.

Ora io esaminero il libro 1V de la REPUBBLICA e nemmeno tutto, vedro le connessioni di
questo con le altre parti di quest’opera, colle LEGGI ed altri dialoghi di Platone, ma € chiaro che
tutto quello che potro fare sara ben poca cosa riguardo sia alla REPUBBLICA, sia alla connessione
di questa con le LEGGI e con gli altri dialoghi. Inoltre, mi pare che le note 3, Sez. 1, 6, Sez. 3 ed 1,
Sez. 4.2 sui pronomi presentino un buon esempio della difficolta, sia dei testi greci, sia di Platone in
particolare.

lo qui lamento una certa scarsita di edizioni delle opere dei grammatici greci che non
permette, a volte, di venire a capo di tutte le particolarita della lingua. Come per apprendere a fondo
una lingua moderna ci si rivolge a chi & di lingua madre in tale lingua, cosi, a mio avviso, per
imparare a fondo il Greco antico ci si deve rivolgere ai grammatici di lingua madre Greco antico,
quale & Apollonio Dyscolo che, poi, ¢ tutt’altro che I’unico. Bisogna riconoscere che vi sono molte
buone opere grammaticali di autori non greci, ma questi non sono di lingua madre.

Ora, visto che siamo in un’introduzione, esaminiamo cosa Proclo ci dice riguardo allo
scopo del dialogo. Vi sono due opinioni, ugualmente valide; la prima ¢ che I’argomento del dialogo
riguarda la giustizia, la seconda ¢ che I’argomento sia 1a forma di governo. Rimando al Commento di
Proclo, Dissertazione 1,7,5 — 11,4, per I’esposizione dettagliata degli argomenti. Riguardo alla
seconda opinione, qui voglio ricordare che il titolo de la REPUBBLICA, in Greco ¢ IToAtteia, vale a
dire “forma di governo”, quindi, se questo ¢ il titolo, ¢ ragionevole che I’opera relativa miri proprio a
descrivere la forma di governo. Del resto Platone da questa definizione, [ToAtteio kowvavia TA00v¢
avOpdrev adthpkng oG evdaupoviav: kowovia mAfovg &vvopoc. (DEF. 413¢°) (Forma di
governo, comunanza d 'una moltitudine di uomini, che basta per sé per il benessere;, comunita d’'una
moltitudine regolata per mezzo di leggi.). Dunque, coloro che sostengono questa seconda tesi,
affermano che la REPUBBLICA presenta la migliore “comunita d’una moltitudine regolata per
mezzo di leggi”, questo basandosi su gindvteg apeti) TpdOTNV moATeioy Kol deVTEPAV Kol TPiTNV*
(LEGGI, 739b) (avendo detto la forma di costituzione che e prima per virtu, la seconda e la terza;),
si nota che, subito dopo segue la prima forma, quella de la REPUBBLICA, di conseguenza, questa &
la prima per virtu, seconda, sara quella esposta ne le LEGGI.

® Sono le DEFINITIONES, pubblicate in PLATONIS SCRIPTA GRAECE OMNIA, Vol. IX.
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2. Letre parti della citta ideale di Platone.

Al capitolo I del suo breve trattato SULLE VIRTU’ E SUI VIZI, Aristotele scrive,
TPepodg 6 TG yuyis AapuPavouévng kata [TAdtwva, Tod pHev Aoylotikod dpetn €0tV 1| POVNOIG,
00 0¢ Bupoegdodc | 1€ MPadTNG Kol 1 avopeio, Tod 6¢ EmbBovuntikod 1| 1€ cEOEPOSHVN Kol M
gykpartela, OANG o6& TS wuyic 1| 1e dikooovuvn Kai 1 €hevbeplotne kai 1 peyaioyvyio. (Poiché
Platone giudica I’anima di tre parti, la virtu della parte ragionevole é ['intelligenza, della parte
iraconda lo € la mitezza e la virilita, della parte che desidera lo & la moderazione e la temperanza,
la virtu di tutta ['anima é la giustizia, la liberalita e la grandezza d’animo.) Ora, Platone scrive
dell’anima e delle sue suddivisioni nel TIMEO, 69dss, nel FEDRO, 253css e, massimamente, nella
REPUBBLICA, al capitolo IV ed, anche, al capitolo 1X, 580dss.

A questo punto si presenta il problema, nel capitolo 1V della REPUBBLICA, il principale
sull’anima, Platone non usa mai 1’espressione uépog ti¢ yuyiic (parte dell’anima) od una
equivalente, allora, come Aristotele afferma che, secondo lui, I’anima ¢ tpipepng ? In effetti, Platone
scrive, ad esempio, To0 EmBvuntikod (RSP. 442a) (della (parte) che desidera), qui émbountikod €
un aggettivo che viene trasformato in sostantivo grazie all’aggiunta dell’articolo, cosi si puo pensare
di poter tradurre come “parte che desidera”, ma ¢ solamente una supposizione. Si possono vedere
numerosi casi analoghi, ad esempio, 10 p&v @ Aoyileton AOYIGTIKOV TPOGAyOpEvOVTES TG Yuyfic, TO
8¢ ® £épd te wai mewf] xoi Swyf kol mepl tog EAlog dmbvpiog dmtomTon GAOYIGTOV TE Kad
gmBountikév, (RSP. 439d) (denominando ragionevole (la parte) dell’anima con cui si ragiona,
invece, quella (parte) con cui si desidera vivamente, si ha fame e si ha sete e si e turbati riguardo
agli altri desideri, irrazionale e che desidera,) Si veda anche RSP. 436a 440e, 441a, 441e, 442c,
580d.

In effetti, possiamo leggere, oxéupo gunentOKaUey Tepl Yoynic, €ite &xel T tpion €10N
tavta &v avti) €ite un. (RSP. 435c¢) (abbiamo incontrato una riflessione riguardo all’anima, se essa
possieda 0 meno queste tre specie.); poi, possiamo citare anche ta &v tij yoyi vévn (RSP. 443d) (i
generi presenti nell’anima). A questo proposito, si veda, anche, RSP. 440e. Ora, sia €idoc (Specie,
classe) che yévoc (genere) sono di genere neutro, come pépog (parte), per cui quell’articolo davanti,
per esempio, ad émBopuntkod potrebbe sottintendere uno di questi, anziché pépoc. Qui, dunque, si
deve trovare una risposta.

A questo punto, bisogna considerare che Platone suddivide, nei cap. Il — IV della
REPUBBLICA, la citta ideale in tre classi che egli, spesso, denomina yévog (genere, classe), a volte,
anche, £idog (specie, classe), ma con significato diverso, infatti, AAL’6tav ye olpon dnpiovpyodg dv 1
TIG GAAOG YPMUOTIOTNG PUCEL, Emetta ETopOUeEVog | TAOVT® 1| TAN0EL 1 1oy 1} GAA®D T® TO10VTY €ig
10 10D moAgpikod eidoc &myelpfi iévon, (RSP. 434a) (Ma, ritengo, qualora qualcuno che sia per
natura artgiano o qualche altro tipo di persona dedita ad attivita lucrative, quindi, eccitato o dalla
ricchezza o dall’abbondanza o dal potere o da qualcosa d’altro di simile, tenti di passare nella
classe dei guerrieri,), qui vi ¢ il concetto di @voic (natura), cioé una persona la cui natura sia tale da
collocarlo nella classe di coloro che esercitano attivita lucrative, che € una €idog, tenta di passare ad
un’altra €idoc, essa, allora, vuole mutare la sua natura, quindi questo concetto di €idog specifica la
natura della persona.

Quali, allora, sono questi tre generi, vediamo, dnuovpyoc OV §| TG GAAOG YPTLOTIOTNG
QUOEL........... gic 10 10D mokepikod £1d0g Emyelpi iévar, 1 TV TOAEKGY TIG £i¢ TO ToD BovAgvTikoD
Kai evAakog ava&log dv, (RSP. 434a) (qualcuno che sia per natura artigiano o qualche altro tipo di
persona dedita ad attivita lucrative tenti di andare nella specie della parte guerriera, o qualcuno dei
guerrieri tenti di andare nella specie della parte deliberativa e che custodisce, pur essendone
indegno,). Anche altrove egli parla di tre generi, pur con parole leggermente differenti,
YPNUOTIGTIKOD, ETIKOVPIKOD, PLANKIKOD YEVOLG OIKELOTTPAYi, EKAGTOL TOVT®V TO AVTOD TPATTOVTOC
év mohet, (RSP. 434c) (I"occuparsi delle cose proprie del genere dedito ad attivita lucrative, del
genere ausiliare e protettore, del genere atto a custodire, quando ciascuno di questi compie quanto
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e suo proprio,) Quindi, anche, fj kabanep &v T} TOAEL GLVETYEV AVTNV Tpia dvTa YEVN, YPNUATICTIKOV,
gmryovpntikov, Povievtikdv (RSP. 440¢) (ovvero come nella citta, la costituirebbero tre generi,
quello dedito ad attivita lucrative, quello ausiliare e protettore e quello atto a deliberare).
Chiaramente, questi generi sono delle classi di cittadini, classi che, avendo ognuna una sua natura
specifica (@vo1c), sono, anche, delle specie (£160c). Ma sono tre raggruppamenti di cittadini che,
insieme, formano la totalita della citta, di conseguenza, sono sue parti. Platone ce lo conferma, T®
oUIKpoThT® Gpa E0vel kol pépel Eanthic Kkal T €V ToVTd Mo, TA TPOESTATL Kod GpyovTL, OAN
coQn Gv €ln kotd oo oikicOeica olc (RSP. 428e) (Quindi, per la classe e la parte piu piccola
che e in essa, quella che regge e governa e per la scienza che € in essa, la citta sarebbe tutta
sapiente, in quanto e stata fondata secondo natura;), poi, anche, gic Todt0 10 PHEPOG O TPOTOAEUET TE
Kai otpatevetan vrep avtig; (RSP. 429b) (verso quella parte che combatte e scenda in campo per
essa?). Ecco, dunque, due generi di quelli che costituiscono la citta, quello dei deliberatori e quello
ausiliare e protettivo, cioe quello che combatte e scende in campo, sono identificati colla parola
uépog (parte). Quindi, come € logico, i tre costituiscono le parti compenti della citta.

Nel capitolo IV della REPUBBLICA, Platone, in analogia alla citta, divide 1’anima
dell’uomo in tre specie, che, poi, sono anche le sue parti, Aoyiotikdv, émbBountikdv, Bopocdég in
corrispondenza dei tre generi presenti nella citta, ypnuatiotikdv, Emtkovpntikov, fovievtikov (RSP.
440es). Nonostante le parole diverse, queste due triplici combinazioni di generi sono corrispondenti,
esaminiamone la ragione. Il genere ypnuatiotikdv della citta corrisponde alla parte émbvunticov
dell’anima dell’'uomo. Vediamo il perché, si ricorda t0 0¢ tpitov i moAvewdiov Evi ovk Eoyopev
OvopoTt mpooswmely dim avtod, GAAA O péyloTtov Kal ioyupdtatov elyev &v adTd, TOVTE®
gmovopdoapev: EmMOLUNTIKOV YOP OVTO KEKANKOUEV O GPOOPOTNTA TAV TE TEPL TNV £6MONV
EmBLIAV Kol ooV Kol appodicta kol dca GAla ToVTolg dkdAoVOa, Kol PLAoxpUAT®V On, OTL d1d
YPNUATOV pdAloTo drotehodvtal ai Totodtal exfopiot.

Kot 6pOidg v’, Eon.

Ap’ovv kai THV Ndoviiy odTov kol @iMav £l eaipev eivan oD kEpdog, HdAMoT dv gig Ev
KeQaAaiov amepeldoipedo 1@ AOY®, Gote TL UV avToic dnAody, omdte ToUTO THG YuYHc TO HEPOG
Aéyopey, kai KoAoDvTeg antd QIAOYPNUOTOV Kol @uhokepdeg 0pbdg v koloipev; (RSP. 580ds)
(quanto alla terza specie, a causa del suo essere multiforme, non avemmo da denominarla con un
nome suo proprio, ma la denominammo conformemente a cido che essa aveva come massimo e
fortissimo in sé stessa, infatti, la denominammo “che desidera” a causa della veemenza dei desideri,
sia riguardo al cibo che al bere che ai piaceri d’amore che di quanti altri Si accompagnano a questi
e, invero, amante dei denari perché per mezzo di questi si soddisfano massimamente tali desideri.

E giustamente, invero, egli disse.

Forse, dunque, se diciamo che anche il piacere e [’affezione di questa specie sono il
guadagno, ci appoggeremmo assai grandemente col discorso su di un’unica parte principale,
cosicché qualcosa ci sarebbe chiaro, che, quando significhiamo questa parte dell’anima, la
potremmo denominare giustamente anche definendola amante delle ricchezze e del guadagno?).

Essa, allora, ¢ la parte che desidera, cosa? Il cibo, il bere, 1 piaceri dell’amore e quanti altri
ve ne sono di analoghi. Essa € amante del denaro e del guadagno perché tramite questi si possono
soddisfare i sopra menzionati desideri.

Ora esiste anche una ypnuotiotikn téyvn (arte del denaro, chrematistica), la quale libera
dalla poverta, Xpnuatiotikn pév épo meviog AnaAldTel, i0Tpikn 08 vooov, dikn 8¢ dkolooiag kol
adowiag. (GORGIA, 478a) (L arte del denaro allontana dalla poverta, la medicina dalla malattia, la
giustizia dalla sfrenatezza e dell’ingiustizia.) e Tic obv téyvn meviog amarldrter; OV ¥PNUOTIGTIKN;
(GORGIA, 477e) (Quale arte allontana dalla poverta? Non forse [’arte del denaro?).

Dunque, chi & un ypnuatiotic? Egli € una persona che assolve un compito che allontana
dalla poverta la citta, chiaramente, per mercede, ad esempio, dnpovpydg MV f TIg GAAOG XPTLOTIOTAG
(RSP. 434a) (essendo artigiano o qualche altro chrematista), esempi ne sono, oikoddpog, yempyog,
veavtng, okvtotopov (RSP. 369d) (architetto, contadino, tessitore, calzolaio), poi &umopot (RSP.
371a) (mercanti), ecc. In effetti, tutti questi, soddisfano i desideri riguardo al cibo, al bere ed a



Giovanni Costa

quant’altri simili. Ecco, quindi, 1’analogia, la classe o genere dei chrematisti che lavora per
soddisfare la parte che desidera dell’anima dell’uomo. Si, perd ¢’¢ da prestare attenzione, Platone
scrive, anche,

Big 81 kai o0tog dpyov tdv &v avtd NSovav, S0l AvoAOTIKOL PEV, pNUaTIeTICL 8¢ Ui’
al o1 ovK dvaykaion KEKANVTOL.

Afjhov, Epn.

BovAet obv, v 8’8yd, Tva uf okotewvdc Stadeydpedo, mpdTov Oploduedo Tig Te
avaykaiovg Embvpiog Kol Tag un;

Bovopat, 1 8°6c.

‘Okodv 8¢ te o0k Gv olol T’eluev amotpéyor, dikaimg v Gvaykoion Koloivto, koi dcot
ATOTELOVUEVOL DQELODGTY NUEAG; TOVT®V YOP AUEOTEPOV EPiecBat NUAVY TH VGEL AvayKT). T} 0V;

Kai péia.

Akaimg 1 To0T0 €n” adTaig EpoDUEVY, TO AvayKoiov.

Awoimc.

Ti 0¢; Gg v€ T1g amoAAGEeley dv, €l peAeTd €K VEOV, Kat npog 000V ayabov évodoat dpdoty,
ai 8¢ kol Tovvavtiov, TacAg TAVTAG &L Ui} GVaYKOOVG POTUEY givat, ap’od KaAdg v Adyolpeyv;

KoA®dg pév ovv.

[Tpoglmdpeba oM Tt Tapddetypa Ekatépwv ol giot, tva TOm® AAPopey adTtdg;

OvkodV ypn.

Ap’ovv ody 1 10D Qoyelv péypt vyielog te ol edekiag kai avtod citov TE Kai dyov
avaykaiog av in;

Oipoau.

‘H pév yé mov 10d oitov kat’ dpedtepa dvaykoio, 1 1€ GEEMPOG 1| te un modoar (Hvta
dvvar.

Nad.

‘H 8¢ dyov, €l m Tva oeeiiay mpog gve&iov mapéyeTot.

I[Tévo pév ovv.

Ti 8¢ 1 mépa TovTOV Kol dAAol®V EdecpdTOV T} ToOVTOV EmBupia, duvarr) 8¢ KoAalopévn
€K VEOV Kol TodEVOUEVT €K TV TOAAGY amoaAldttectat, kai PAaPepd pev oopartt, Brapepd 68 yoyd
TPOG T& PPOVNGLY KAl TO GOPPOVELY; apa ye 0pOdS oK dvarykaio v KaAoito;

‘OpOdTOTO PEV OVV.

OVKoDV Kai GveAmTIKag EAUEY eivar TodTog, SKetvag 88 XPNUOTIOTIKAG S0 TO YPNGILOVS
npd¢ o Epya elva;

Ti pny;

OVt o Kol Tepl dpodicimv kol TV GAADY PNICOUEV;

Otto.

Ap’ovv kol v vov 81 kneijva advopdlopsv, Todtov EAéyopsy TV TdY To100TmV NSoVAY Kol
EMBLIIAY YEUOVTO Kol ApyOpevoy VIO TAV U dvaykaiov, Tov 6& VO TAV AVIYKOIOV PEVOAOV TE
Kai OAyopykdv; (RSP. 558dss)

(Costui, invero, anche costringe i piaceri entro di lui, quanti sono consumistici ma non
quanti sono utilitari, i quali consumistici si dicono, certamente, non necessari.

E’ evidente, egli disse.

Permetti, dunque, io, invece, dissi, affinché non discutiamo al buio, per prima cosa
dobbiamo definire i piaceri necessari e quelli che non lo sono?

Lo voglio, disse quello.

Orbene, si denominerebbero piaceri necessari quelli che non saremmo in grado di
rimuovere e quanti, qualora siano soddisfatti, ci sono utili? Infatti, & necessario, secondo la nostra
natura, desiderare ardentemente ambedue questi. O no?

Ed e grandemente necessario.

Giustamente, dunque, diremo che vi € in loro il necessario.

Giustamente.
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Cosa, invero? Quei piaceri che si potrebbero allontanare, se ci si esercitasse sin da
giovane e che, pur essendo presenti non operano relativamente a nessun bene e, anche, quelli che lo
fanno, tutti questi, se dicessimo che non sono necessari, non diremmo forse bene?

Diremmo bene, certamente.

Dobbiamo, allora, scegliere un qualche esempio di quali siano ambedue, affinché li
comprendiamo per mezzo del loro genere?

Certamente, bisogna.

Forse, dunque, non sarebbe necessario il piacere di mangiare sino alla salute ed alla
vigoria sia dello stesso frumento che della carne?

Ritengo cosi.

Certamente, il piacere del frumento & necessario secondo ambedue, esso e utile per la
salute e rende possibile, riguardo alla vigoria, non smettere dal vivere.

Si, proprio cosi.

Cosi il piacere della carne, se, in qualche modo esso offre qualche utilita per la vigoria.

Cosi e, senza dubbio.

E poi, sarebbe possibile che il desiderio, che, oltre che questi, riguardasse anche cibi
diversi o siffatti, essendo tolto dai giovani e raffrenato via dalla moltitudine mediante I’educazione,
venga rimosso, in quanto dannoso sia per il corpo, sia per l’anima relativamente alla saggezza ed
all’essere temperante? Forse esso sarebbe giustamente denominato non necessario?

Certamente, molto giustamente.

Orbene, dobbiamo denominare questi piaceri consumistici mentre i primi li denominiamo
utilitari, a causa dell’essere utili per le opere?

Perché, dunque?

Cosi, invero, diremo, anche riguardo ai piaceri d’amore ed agli altri?

Diremo cosi.

Forse, dunque, anche colui che or ora denominavamo un fuco, dicevamo che costui € pieno
di siffatti piaceri e desideri ed e governato dai piaceri non necessari, mentre colui che & dominato
dai piaceri necessari lo denominavamo economo ed oligarchico?(vedi RSP 552¢ e RSP 548as)).

Qui si vede che Platone distingue i piaceri dvaAmTikdg (CONSUMIStiCi) e ypPNUATIOTIKAS
(crematistici od utili per le opere), possiamo dedurne che egli, nella sua citta ideale, vede solamente
una parte ypnuotiotikov, cio¢ che lavora per 1 piaceri necessari, mentre nell’anima umana vi € una
parte émbopuntikov, cio¢ che riguarda tutti i desideri, anche gli avoloticdg (consumistici).

In effetti, il ypnuatiotic (= ypnudtwv Toplotnc) € una persona che si guadagna denaro per
soddisfare i desideri, vedasi RSP. 580d-¢ cit. pg. 6, Platone specifica anche la natura di questa classe
di cittadini, onpovpyog dv 1 T1c GAAOC YPNUATIOTNE PUCEL, Enetto EmalpOpuevos i TAoVT® §j TAR0et §
ioy0t §j Ao T Toovtw (RSP. 434a) (essendo artefice o qualche altra persona per natura dedita
ad attivita lucrative, quindi uno che ¢ eccitato o dalla ricchezza o dall’abbondanza o dal potere o da
qualcosa d’altro di simile). Queste persone sono, quindi, mosse dal desiderio di guadagno,
d’abbondanza, di potere, ecc. Nella citta ideale di Platone, questa classe di cittadini non & né ricca né
povera, infatti,

Tovg dAlovg ab dnpovpyods okdmel i Tade dtopdeipet, Hote kai kaxodg yiyvesdou.

Ta woia oM TadTa;

[Modtog, fv 8’€yd, Ko mevia.

“Etepa o1, m¢g £oike, 10l @OAAEIY MOPNKaUEY, O TavTl TPOT® PLAAKTEOV OTMOC UNTOTE
avTOVG AoEL €ig TNV TOAWY mapadvvta. (RSP. 421d)

(Considera, dunque, se quanto segue rovina gli altri artefici, cosicché essi diventano anche
malvagi.

Quali sono queste cose?

Ricchezza e poverta, io dissi.
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Invero, abbiamo trovato altre cose (ricchezza e poverta) per i guardiani, le quali si deve
badare in ogni modo affinché non sfugga mai loro quando si siano insinuate nella citta.)

E’ compito dei guardiani vegliare affinché essi stiano nel giusto mezzo.

Poi vengono le altre due classi, 1I’émkovpntikov ed il BovAevtikov dette anche moAepod e
euAakikod rispettivamente. Il primo corrisponde a quelle persone quali i soldati ed i poliziotti che
difendono la citta sia dai nemici esterni che da quelli interni, il secondo corrisponde ai governanti.
Qui si deve osservare che Platone, spesso, denomina ¢vOiokog anche la classe dei guerrieri, ad
esempio, ToD POANKOG OC APicTOVG Elval TOHGEL AVTOVG,. .. ... ...

6oV déovtat Gvopeg AOANTOL TOAELOL COPPOVEG TE KOl AVOpPETOL,. . ..

avti  euidkwv. (RSP. 4l6c, 416d, 417a) (i distoglie dall’essere  ottimi
guardiani, .............di quanto necessitino uomini temperanti e coraggiosi dati alla
guerra, ... ..... anziché guardiani,). Qui ¢ chiaro che i guardiani sono “uomini temperanti e coraggiosi
dati alla guerra”, cioé soldati. Di conseguenza, a questo livello, Platone, con la parola gvAakag,
identifica sia i governanti che i soldati, perché? La risposta e semplice, ambedue queste classi di
cittadini non possiedono ricchezze, infatti, ypvciov 8¢ kol apydplov gimelv avtoig 6tL Belov Tapa
Bedv del év T youyn €xovot kail ovdev Tpocodéoviat ToD dvBpwmeiov, 0VOE dola TV £KEIVOL KTHoV
1] T0D BvNTod ¥PLGOD KTNCEL GUUUELYVOVTOG UOIVELY, d1OTL TOAAL Koi AvOGia TTepl TO TAOV TOAADY
vopopa yéyovey, 10 map’ékeivolg o0& axnpatov: (RSP. 416¢) (ed e necessario dire loro che hanno
sempre nell anima un pezzetto d’oro ed uno d’argento perché mandato da Dio da parte degli dei e
non hanno per niente bisogno dell 'oro e dell’argento umani, né é cosa santa che essi, mescolando il
possesso di quello al possesso dell’'oro mortale, lo profanino, perché sono avvenuti molti ed empi
fatti intorno al denaro della moltitudine, mentre [’oro che é presso di quelli é puro;). Dunque,
ambedue le classi* non hanno bisogno di moneta (oro ed argento umani), infatti, intorno al denaro
sono avvenuti molti ed empi fatti. Queste due classi di cittadini ricevono un compenso per il loro
servizio di guardiani pari al sostentamento di cui necessitano uomini dediti alla guerra (RSP. 416d,
cit. Sez. 2, pg. 9), questo fatto viene ribadito, oi 8¢ pndev dmoiavovoy dyadov Thg mOLemc, olov
dALol dypolc te kKekTnUEVOL Kal oikiag oikodopovpevol kaAdg Kol peyaras....(RSP. 419a) (mentre
essi non traggono alcun vantaggio dalla citta, come altri che possiedono campi e che si edificano
case belle e grandi..), quindi la terza classe, quella poi pit ampia, ha delle proprieta, anche se, nella
citta ideale di Platone, vi sono i guardiani a sorvegliare che non si insinuino in essa né ricchezza né
poverta, ambedue presentano i loro inconvenienti®. Platone riconosce una classe unica di guardiani,
dalla quale, poi, vengono scelti i governanti, infatti, 'ExAektéov @p’° €k t@®V GAA®OV QULAGK®V
TOLOVLTOVG AVOpaG, 01 dv ckoToDGY MUV HaAoTa Paivavtal Topd Tivia TOV Bilov, O pEv av Ti ToAe
nyMoovtol copeépety, (RSP. 412d) (Si devono scegliere, dunque, dagli altri guardiani uomini tali
che ci sembrino massimente avere di mira durante tutta la vita cio che ritengano convenire alla
citta,) Essi sono tehéovg pvraxag (RSP. 428d) (guardiani perfetti).

Ora, la classe dei soldati corrisponde alla parte Gvpocidég dell’anima, infatti, Platone
specifica, 10 Bvpoedec oV MPOG TO KPATELV PéEVTOL Qapev Kol VKOV Koi g0OOKIUElV del Olov
wpufcdar,

! Che siano ambedue le classi lo si deduce dal fatto che hanno in sé ’oro e 1’argento divini; infatti, I’oro rappresenta i
governanti e 1’argento i soldati o gli ausiliari, GAL’0 Bed¢ TAATTOV, HGOL eV VUMV TKavol GpyeLy, XpLoov &v Ti] YEVEDEL
ovvéuelgev avToic, 010 TydToTol gioty: doot &’émikovpot, Gpyvpov: oidnpov O Kal YaAKOV TOIC T Ye®PYOIg Kol Tolg
aArolg dnuovpyoic. (RSP. 415a) (ma il dio formandovi, quanti di voi erano idonei a governare, a loro mescolo oro
nella generazione, percio sono tenuti in moltissimo pregio; quanti, invece, sono ausiliari, egli mescold loro argento;
poi, mescolo ferro e rame ai contadini ed agli altri lavoratori.).

¢ Ambedue queste classi sono pagate solamente col vitto, Platone lo ribadisce, Nai, fjv 8’éy®, kai tod1é ye émoition kol
000¢ HieBov mpog 1oig otiolg Aappavovieg domep ot dAlol, dote 00’ av amodnufjcot foviwvtot idig, EEEoTan avToiC,
o0d’ €taiporg 8136vor, ovd’dvalickew Gv mol Podrmvior GAdooe,..(RSP. 420a) (Si, io dissi e, per questo, essi sono
pagati col solo vitto, non prendendo, oltre ai pasti, nessuna mercede, come gli altri, cosicché essi non desiderano
neppure andarsene singolarmente dalla patria, né sara loro possibile né pagare delle cortigiane, né spendere in
qualungue altro modo appunto essi vogliano..). Questi ricevono come mercede solamente il vitto, a differenza degli
altri, i cosiddetti chrematisti, i quali, quindi, ricevono qualcosa di piu del vitto, questo ricevere piu del vitto ¢
confermato anche da RSP. 419a, pg. 9.
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Koai pda.

Ei 00V @1hoviKov antd Kol GIAOTILOV TPOGOyopeVOLpey, 1 SHpeAdS dv &yot; (RSP. 581a)

(Non diciamo forse che tutta la parte ardente ha sempre agognato al dominare, al vincere
ed al farsi onore?

E grandemente.

Se, dunque, denominiamo questa parte amante della vittoria e dell 'onore, sarebbe disposta
veramente convenientemente?).

Infine, la terza classe della citta, quella dei governanti o guardiani, detta anche fovAgvtiKod
(RSP. 434b), corrisponde alla parte Aoyiotikdv dell’anima, questa ¢, anche, la classe dei filosofi,
infatti, AAAO unv xoi 8100 ye d&1 dpydvov KkpivesOat, 0d Tod Priokepdodc todto dpyavov 0vdE Tod
QUAOTIHOV, AAAL TOD PLAOGOPOV.

To moiov;

A Aoyov mov Eeapev Seiv kpivesOar, 7 yap; (RSP. 582d)

(Ma, anche quello strumento per mezzo del quale si deve giudicare non appartiene né a chi
e amante del quadagno né a chi é amante dell onore, ma al filosofo.

Quale strumento’

Abbiamo sopra detto che si deve giudicare per mezzo della ragione. Non & vero?).

Platone, al paragrafo 580dss de la REPUBBLICA, associa tre piaceri alle tre specie
dell’anima, che, come si vedra, sono le parti della citta; il piacere di guadagnare e di avere denari
corrispondente alla parte crematistica, il piacere di dominare, vincere e farsi onore, corrispondente
alla parte ardente (Bvuo€1dég), ed, infine, il piacere di apprendere ed il piacere della sapienza che
tende a conoscere la verita. Sono tre generi d’uomo, EIAOGOQEOV, PLAdVIKOV, PrAokepdéc (RSP. 581¢)
(filosofo, amante della vittoria, amante del guadagno), ad ognuno dei quali corrisponde il relativo
piacere. Ora, ‘Ote 67 ovv, imov, aueicPnrodvia £xdotov Tod £idovg ai Hdovai koi adtog 6 Piog, un
OtL PO TO KdAAMoV Kol aioylov Cfjv undg 1o yelpov kol dpewvov, GAAL TPOS avToO TO Tdov Kol
aAvmoTEPOV, TG AV €ldTEV TiG ATV dAnBEcTOTA AEYEL,

OV mhvv, Eon, Eywye Eyo eimelv.

A O8e okomeL Tivi ypn kpivecsOar & péAhovto kaAdg kpidfoeshol; ap’ovk dumelpiq te
Kol @povioel Kai Ady®; Tj Tovtmv &yot v Tig PéAtiov kprrriplov; (RSP. 581e) (Dunque, io dissi, dal
momento che, i piaceri di ciascuna specie e la stessa vita sono nel dubbio non solo riguardo al
vivere in modo migliore come piu turpe, non, peraltro, riguardo al vivere in modo peggiore come
pit virtuoso, ma riguardo allo stesso vivere in maniera piu grata e piu esente da dolore, come
potremmo sapere quale di loro designa i caratteri pit onesti®?

® Si & tradotto GAnOéotata con “caratteri pill onesti”, questo perché mpdowmov, ov, 10 = persona, carattere, & neutro,
(vedi voce ROCCI) come dAnbéotata, per cui € ammissibile che esso sottintenda questo sostantivo; Sia perché si fa
riferimento ai tre generi d’uomini di cui a RSP. 581c¢ (yévog, ovg, t6 = genere), i quali individuano, appunto, i caratteri
principali delle persone. Che dAnOwog determini anche esseri umani ¢ dimostrato da, TO pév toivov T@V poIdv
tocolTov, éhattov 8¢ Tob €nod dpapatog. OV yap mpdceott yovarsiv éviote pév eidmia tiktew, €ott 8’dte dAnOva,
todt0 88 | pédiov elvar Srayvédvar. (TEET. 150a) (Quindi, questo & il compito delle levatrici, esso € inferiore al mio
ministero. Infatti, non accade mai alle donne di partorire immagini, ma sempre (il PASSOW, voce 6t¢, da ook o1t 61¢
ov Hdt. 2,120, “ogni volta”) esse partoriscono esseri umani ed accade che non sia facile riconoscere ci0.). Quindi
aAnBwva connesso a tiktew (partorire) ed a poudv (levatrici) significa, chiaramente, persone, esseri umani.

Quanto a Aéyel, tradotto con “designa”, “definisce”, ricordiamo, tfic¢ vdv moAteiag, fjv vopobetodpevor Aéyopey,
(LEGGI, 832c) (della forma di governo di cui trattiamo, che andiamo definendo per mezzo del porre leggi,).

Qui i protagonisti del dialogo le LEGGI stanno, appunto, definendo uno stato, €k t@v gipnpévav ékiéEavieg, @ AOyw
ovotnomueda ok, olov €€ apyiic katowilovtec, (LEGGI, 702d) (prendendo spunto dalle cose dette, formiamo colla
ragione uno stato, come costruendolo dalle fondamenta.). Questo € I’inizio della formazione del nuovo stato, poi si
continua, Ilepopeda mpocappdttovteg Tf TOAEL 601, Kabdmep maideg mpeoPitar, TAATIEY T AGY® TOLG VOUOUG.
(LEGGI, 712b) (Imprendiamo, come vecchi figli, accordandoci riguardo alla tua citta, a formare le leggi colla
ragione.). Cui segue, immediatamente dopo, AM\a tiva 61 mote molteiav Eyopev év v@ Tf) TOAeL mpootdrtewv; (LEGGI,
712b) (Ma quale mai forma di governo abbiamo in mente di dare allo stato?). Poi, si prosegue, dimostrando che essi
stanno disponendo leggi, a livello di dialogo, ad esempio, dmeipoig avdpdor vopoBetoduev (LEGGI, 752b) (stiamo
legiferando per uomini inesperti) e 'Eneidn vopoBetelv pev péddopev, (LEGGI, 770a) (Dato che stiamo per legiferare,).
Quindi, si giunge a LEGGI 832c, a questo punto basta tenere presente, td&ocBot pev kai vopodetioachol £optag

10
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1o non ho proprio nulla da dire.

Ma rifletti cosi, con cosa conviene siano giudicati i caratteri devono essere giudicati bene?
Non forse con scienza, con intelligenza e con ragione? O si potrebbe avere un criterio migliore di
questi?)

Il filosofo ¢ esperto dei piaceri propri degli altri due generi d’uomini, ma non viceversa,
I’uomo amante del guadagno, qualora apprenda come ¢ per natura I’esistente, non € necessario che
assaggi e che diventi esperto di quanto sia dolce questo piacere, piuttosto cio non gli risulta facile
anche se si sforza. Cosi, sia il ricco che il coraggioso e sapiente sono lodati dalla moltitudine, cosi
tutti sono esperti di cosa sia 1’essere onorati, ma solo il filosofo sa quale piacere dia la
contemplazione dell’essere. Quindi,

‘EBuneipiog pév épa, eimov, Eveka kKGAMGTO TV (’XVSZP(TJV kpiver ovtoc. (RSP. 582d) (Certo,
i0 dissi, a causa del/ esperienza, costui sceglie i generi ottimi” degli gli uomini).

Ma si € detto che si deve giudicare con scienza, intelligenza e ragione (RSP. 581e, cit. Sez.
2, pg. 10), questo € lo strumento per eccellenza del filosofo. Allora,

"Eme1on 6’ éumepiq kol gpovioet kol Adyw;

Avaykm, Zon, & 0 EILIc0EOG Te Koi O PAdLoyog émouvel, dAnOéotata eivar. (RSP. 582¢)
(Ma, giacché (vengono giudicate) per esperienza, saggezza e ragione?

E’ necessario, egli disse, che siano verissimi i caratteri degli uomini lodati dal filosofo e
dall’erudito.(vedasi Sez. 2, nota 3 per la traduzione di aAn6éotata con “persone onestissime™).).

I1 piacere piu gradito sara quello che riguarda quella parte dell’anima con cui apprendiamo
e la vita piu gradita sara quella di colui nel quale governa questo principio, che sia cosi &€ dimostrato
da, TI®g 6’00 pédder; Eon’ kVpLog yodv Emavétng v €matvel TOv €ovtod Piov 6 epdvyog. (RSP.
583a) (Certamente; egli rispose, infatti, il saggio loda la propria vita essendo pienamente padrone
di lodarla.).

Cosi Platone sia ha determinato il governo dei filosofi come parte Aoywotikov (razionale)
della citta, sia ha mostrato come la loro vita sia la piu gradita e dolce. Qui si conclude, per noi, la
parte riguardante la citta ideale.

(LEGGI, 828a) (ordinare e fissare per legge le feste) per riconoscere che si sta dando forma, definendo e determinando
lo stato in oggetto, ponendo leggi quindi, questo ¢ il significato di Aéyei, qui tradotto con “designa”, “definisce”. Di
conseguenza, € giustificata e plausibile la traduzione di dAnféotata Aéyer con “determina — designa i caratteri piu
onesti.”

* Per la traduzione di k6ot TdV Gvdpdv con “gli ottimi tra gli uomini”, si veda, kpivaco 8’4oT@dY @OV EudV T&
Béitata (Esch. EUMEN. 487) (dopo aver scelto gli ottimi tra i miei concittadini).
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3. La corrispondenza tra la citta e ’anima umana.

Nel capitolo precedente abbiamo visto come Platone divida in tre parti la citta stato dotata
delle leggi e della forma di governo migliori, quella forma, tenendosi stretta la quale, bisogna andare
in cerca di quella che sia massimamente di tale qualita (LEGGI, 739es, vedasi sez.1, pg. 2). In
questo capitolo, invece, passeremo a vedere come cio si rifletta nella sua concezione dell’anima. La
citta ideale del filosofo € giusta quando ciascuno dei tre generi o parti presenti in essa si occupa delle
cose proprie e compie la propria funzione, Todto pév dpa &dwcia. méhv 8¢ Ode Adyopev:
YPNUOTIGTIKOD, ETIKOVPIKOD, LAAKIKOD YEVOLG OIKELOTTPAYi, EKAGTOV TOVT®V TO AVTOD TPATTOVTOC
&v moOAeL, Tovvavtiov €keivov dikaichvn T’av €in kol v woAMv dikaiov moapéyot; (RSP. 434c¢)
(Questo, allora, & ingiustizia. Al contrario, diciamo cosi, 'occuparsi delle cose proprie del genere
che svolge attivita lucrative, dell’ausiliario e protettore e di quello dei custodi, quando ognuno di
questi assolve il proprio compito nella citta, all’opposto dell’ingiustizia, sarebbe giustizia e
mostrerebbe la citta come giusta?). Platone spiega questo concetto, qualora un falegname
intraprenda ad esercitare il mestiere di un calzolaio o viceversa, avviene un danno, anche se non
grande, dpd cot &v T Soxel péyo PAayor molv; (RSP. 434a) (Forse ti sembra in qualche modo
danneggiare grandemente una citta?). Invece, vi & un danno grave qualora vi sia uno spostamento
tra le classi; infatti, ogni uomo si colloca, per natura, in una delle tre classi, ad esempio, ypnuoTIoTNG
evoel (RSP. 434a) (chrematista per natura), non deve, quindi, avvenire questo spostamento. Platone
¢ chiaro, ‘H tp1dv dpa dviov yevdv molvmpaypocvvn kai petaffoin eig GAAnAia peyiotn te PAAPN Th
noAel Kol OpBoTaT’ AV Tpocayopevolto pidoto kakovpyia. (RSP. 434b) (Dunque, il darsi da fare
fuori dalle proprie competenze ed il trasferimento dei tre generi |’'uno nell’altro e un grande danno
per la citta e, molto giustamente, potrebbe essere esattamente denominato malvagita.).

Di qui si passa alla giustizia nel singolo uomo,

Ap’ ovv, v 8’8y, 8 ye TadTOV v TIG TPooEinol PEIlOV Te Kol EAUTTOV, AVOLOLOV TUYYAVEL
Ov TadTn 1) TETOV TPosayopedTal, 1 Bpotov;

‘Opowov, Eon.

Kai dikatog &pa avip dikoiog moiemg kat’ ovtd 10 Tfig Stkaroovvng gidog ovdev dioioel,
aAA’6potog Eotar. (RSP. 435a) (Forse, dunque, io dissi, cio che si potrebbe denominare maggiore ed
anche minore, pur essendo la medesima cosa, avviene che sia diverso da questa (giustizia) alla
quale si attribuisce il medesimo fatto, o avviene che sia uguale (Rif. a RSP. 368d)?

Awviene che sia uguale, egli rispose.

Cosi, dunque, un uomo giusto non differira per niente dalla citta giusta secondo la stessa
specie della giustizia, ma sara uguale.).

Nella citta giusta vi sono tre generi o specie, ognuna delle quali esegue il proprio compito
(RSP. 434c cit. Sez. 3, pg. 12), un uomo giusto, secondo la specie della giustizia, non differisce per
niente dalla citta giusta (RSP. 435a-b cit. Sez. 3, pg. 12), poiché egli ha entro di sé le tre medesime
specie che si sono viste all’inizio. Infatti, Platone scrive,

A pévtot moMg ye E5ofev etvon ducaio 8te v oTH TPLTTH YV PUCEMV £VOVTOL TO ATV
Exaotov Empattev, cOEPmV 02 av kol dvdpeio koi coen S TBV ATV TOVTOV YeVAV AN dtTal
O 1€ Kol E&eg.

Alno1], Eon.

Kai tov &va dpa, @ ¢ike, obtog afidoopey, Té vt Tadta i0n &v i avtod yoyd Exovra,
ol T0 T TAOT EKetvolg TV avTdV dvopdtwv 0pOdg dEovcbat i) moletl. (RSP. 435b)

(Ma, certamente, una citta sembro essere giusta quando i tre generi di nature che sono in
essa assolvevano ciascuno il proprio compito, temperante e, inoltre, anche virile e sapiente a causa
di alcune svariate commozioni e stati fisici o morali di questi generi®.

! Vedasi, Afjlov 81 611 o} T’éoTi kai avdpeia kai cOepov kai ducaic. (RSP. 427¢) (E’ evidente che essa € sapiente,
virile, saggia-temperante e giusta.). Come si dimostrera alla Sez. 4.1, pg. 20s e nota 4, queste sono le quattro virtd. Si
afferma qui che tre di esse ( sono commozioni o stati fisici e morali dei tre generi o classi che compongono la citta e che
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E’ verita, egli disse.

Cosl, dunque, o amico, riterremo che il singolo uomo, poiché ha nella sua anima le
medesime specie, a causa delle medesime commozioni che quelle specie dei medesimi nomi, viene
giustamente ritenuto (analogo) alla citta.).

Le commozioni o stati fisici 0 morali sono tre, co@pocvLVNG Kol Avopeiag Kol PPOVICENMC
(RSP. 433b) (saggezza-temperanza, virilita e intelligenza), la dicoiocvvn (giustizia) da a queste la
facolta di nascere ed, una volta nate, di conservarsi, finché e presente. Come si € visto in nota 1
queste sono le quattro virtu, vedasi Sez. 4.1.

In ciascun uomo sono presenti le medesime specie a causa delle medesime commozioni che
sono presenti nella citta, cio¢ vi sono le tre parti dell’anima e le quattro virtu; in effetti, esse
giungono a questa a partire dai singoli individui. Infatti, sarebbe assurdo pensare che il Bvpogidég
(animosita) sia stata trasmessa alla citta da dei forestieri quali gli Sciti, lo stesso vale per il
euopabéc (desiderio d’apprendere) e per il uloxpnuatov (desiderio di ricchezze) (RSP. 435e —
436a).

Questa € una prima dimostrazione del fatto che nell’anima di ciascun uomo vi sono le
stesse tre parti che vi sono nella citta. La seconda ¢ data dalla connessione, tov éva....... ,T0L AOTOL
tadTo €10M &v T avtod youyh &xovta, (RSP. 435b) (il singolo.......... poiché ha nella sua anima le
medesime specie,), con Tadta pdv &po, v 8&yd, poyg Swavevedxopev, kol MUIv Emekdg
OUOAOYNTAL TO OVTA PEV &V TOAEL, TA aOTA O’8v £vOg £KAGTOV T Yuyh Yévn €veivan kol ica TOvV
apOuov. (RSP. 441c) (Certo, io dissi, noi abbiamo accennato con fatica e da noi e stato
convenientemente riconosciuto che questi medesimi generi ed uguali per numero sono presenti nella
citta e nell’anima di ogni singolo uomo.). La dimostrazione che nell’anima dell’'uomo sono
contenute queste tre parti € compresa tra questi due passi, “poiché egli ha nella sua anima le
medesime specie”.....”viene giustamente ritenuto analogo alla citta”.

A questo punto Platone inizia a dimostrare che queste tre proprieta dividono in tre parti
I’anima dell’'uomo. Questo si basa sul principio che la medesima cosa non puo, allo stesso tempo,
compiere cose opposte, infatti, AfjAov 0Tt TaOTOV TAVOVTiO TOLETV §| TAGYEY KATA TOVTOV Y€ Kol TPOG
TODTOV 0VK €0elnoetl duo, dote v mov gupiokwpey €v avTolg Tadta yryvoueva, eicopeba dti ov
TanToV fv 6ALL Theio. (RSP. 436b) (E’ evidente che la medesima cosa non sara in grado di fare o
di subire insieme le cose opposte, secondo :I medesimo aspetto e riguardo al medesimo aspetto,
cosicché qualora per caso scopriamo che in esse? avvengono queste cose, sapremo che non
sarebbero un’unica medesima cosa, ma piu d'una.). Ora, nella nostra anima, vi sono aspetti in
contraddizione, invero, Ap’ v odv, v &’&y®d, 1O Emvedely T® Avavevey kKol 1O EpiecOai Tvog
AoPetv 1@ amopveicBor kol 1O mpocdyecHol 1@ dnwBeicBor, mavta TA TOwWDTO TAOV EVOVTiOV
aAMiolg Being €ite momudtov gite madnudtwv; ovdev yap tavth dwicel. (RSP. 437b) (Forse,
dunque, io invero dissi, tu giudicheresti che tutti i fatti di questo tipo sono tra quelli che sono gli uni
opposti agli altri, sia delle opere che delle commozioni, cioé !’approvare rispetto al ricusare, il
desiderare prendere qualcosa rispetto al ributtare ed il trarre a sé rispetto al respingere? Infatti,
sotto ’aspetto delle cose fatte o subite non c¢’é alcuna differenza.). La risposta a questa domanda

la quarta, la giustizia, consiste nel fatto che ciascuno di questi generi assolve il suo compito. Infatti, ta pév tpio nuiv év
i TOAEL KoTdmTal, B¢ Y& 00Tl d6&ar 1O 8¢ 81 Aowmdv e1doc, S0 v £Tt dpetiic petéyotl mOME, Ti moT’dv €in; Sfjhov
yop 6t TodT £otiv M| duarocvvn. (RSP. 432b) (Abbiamo considerato questi tre caratteri specifici nella citta (sapienza,
virilitd e saggezza-temperanza), in quanto che pare cosi; il carattere specifico restante, per mezzo del quale la citta,
oltraccio, potrebbe partecipare della virtu, quale mai potrebbe essere? Veramente € evidente che questo ¢ la giustizia.).
(per la traduzione di €18o¢ si veda 'svopevov yap kpsicoov Adyov 1o €180¢ Tiic voosov (Thuc. I1,50) (Poiché il carattere
specifico della pestilenza aveva superato [’apprezzamento). Anche la quarta qualita, la giustizia, € un carattere
specifico, come le altre tre, infatti, esso & “restante”, ma ¢ un carattere specifico che risiede nelle tre classi della citta e
che consiste nel fatto che ognuno assolve il suo compito, es. RSP. 435b.

2 11 pronome avtoig & anaforico, si riferisce a qualcosa di precedentemente nominato, che, qui, si identifica colle tre
parti, pavOavopey pev £tépe, Gopovueda 8¢ dAlm oV &v Muiv, émbvpoduey 8’ ad tpite. (RSP. 436a) (con una delle
facolta che sono in noi apprendiamo, con una seconda diventiamo ardenti, colla terza desideriamo.) Cosi, se si trovera
che ciascuna di queste parti compie funzioni in contraddizione tra sé, sapremo che sono parti distinte.

13



Giovanni Costa

conferma la veridicita dell’enunciato, A, 7y 8 8¢, t@v évavtiov. (RSP. 437b) (Certamente®, disse
quello, sono delle cose opposte.). Si prosegue affermando che la sete e la fame e, assolutamente, i
desideri e, oltre a questi, il desiderare ed il volere vanno poste in quelle specie che sono state appena
menzionate cioe il desiderare prendere qualcosa ed il trarre a sé. Di contro, t0 dfovielv kai un
€0éAety und’€mBupelv 0vK €ic TO AnBelV Kol dmeAadvely am’ avtng Kol €ig dravta Tavavtio Ekeivolg
Onoouev; (RSP 437c) (Non forse porremo anche il non volere e non desiderare né bramare e
scacciare da essa (I’anima) in tutto quanto € opposto a quelli (la sete, la fame ed i desideri)?). Di
conseguenza, vi & una qualche unica specie dei desideri, ToOtmv 81 oVT®G EXOvVImV EmMOLIAY TL
Prcouev glvar €idoc, kol &vapyeotdrag avtdv TovTev fiv 18 dlyav kakoduev kai fiv meivay; (RSP
437d) (stando cosi queste cose, diremo che vi € una qualche specie dei desideri e determineremo,
come piu evidenti di questi stessi, quello come sete e quell ’altro come fame?).

A questo punto Platone scrive, Obkodv thv ueév motod, thv 6’&dwdfic; (RSP. 437d)
(Orbene, diremo che l'uno é desiderio di bevanda e I’altro é desiderio di cibo?). Qui si usano due
sostantivi, “bevanda” e “cibo”, in relazione a “sete” ed a “fame” (desideri di ....), ora i primi due
sostantivi si possono determinare con aggettivi, quali molto — poco (cibo — bevanda), caldo — freddo,
buono — cattivo ed, anche, migliore — peggiore ecc., cioé sete e fame di determinate bevande o cibi.
Quindi il desiderio riguardera qualcosa di particolare. Qui si comincia a rispondere, a0TO 6 TO dyiv
00 un mote dAlov yévnton émbvpia §j odmep TEQLKEY, 0TOD TOUATOG, KOi o TO TEWTV PpdUOTOG;
(RSP. 437€) (Forse, allora, I'avere sete in sé difficilmente puo essere desiderio di altro che di cio
che esso é per natura, di bevanda di per sé e, quindi, I’avere fame in sé & desiderio di cibo in sé¢*?).

Quindi, ciascun desiderio in sé lo & solamente di ciascuna cosa in sé, quanto & congiunto
riguarda, invece, questo o quello, infatti, alla frase precedente, si soggiunge, Obtwg, £pn, adT Ye 1
gmOvpio Ekbotn avtod pdvov Ekdotov od TEPLKeY, ToD 8¢ Toiov fj Toiov Té mpooyryvoueva. (RSP.
437e) (Cosl, egli disse, ciascun desiderio in sé lo € solamente di ciascuna cosa in sé di cui lo € per
natura, invece, quanto e congiunto riguarda il cosi e cosl.).

E’ il concetto della “cosa in s€”, I’idea astratta della cosa, esiste, quindi un’idea astratta di
sete che non possiede particolari caratteristiche (toiov % toiov), come pure un’idea astratta di
bevanda. Cosi via riguardo alla fame, al cibo, ecc. Infatti, AAAG pévior, fv & €yd, 8co v doti
TowodTaL ola Elvad Tov, T P&V ol &t TOlod TVOG £6TIY, OC Euol Sokel, To & otd Exoota adTOD
ékaotov povov. (RSP. 438a) (Ma, certamente, io dissi, quante cose sono tali da essere di qualcosa,
le une sono determinate e sono di qualcosa di determinato®, come mi sembra, mentre ogni cosa in sé
e, solamente, di ogni cosa in sé.).

Infatti, il maggiore ed il minore, ad esempio, sono tali in quanto sono, rispettivamente,
maggiori e minori di qualcosa.

® Per la traduzione di GAA& con “certamente”, si deve tenere presente, AL’ obtoc, £on, &l @ Sdkpotec. (PROT.
330b) (Certamente, disse, € cosi, 0 Socrate.) e AAG Bovrouar. (GORGIA, 449a) (Eccome se lo voglio.).

* Per la traduzione di questa frase si deve constatare che essa & chiusa da un ; (punto interrogativo), ma che non inizia
con nessuna parola che esprima un’interrogazione. Per risolvere questa difficolta consideriamo tutto il capoverso,

AP OOV, ;T &0 pév....... , 80V ... 80V 88.......... , 80y 82........; a0TO 82 TO Swyfiv....... ;(RSP. 437d)
(Forse, dunque.............? Owero qualora............, qualora, invece......... qualora, invece.......... qualora,
invece......? Forse allora l’avere sete in sé..... ?). La parola apo posta all’inizio del capoverso rappresenta

un’interrogazione, ad essa viene data un alternatlva per mezzo della congiunzione 7j e 1’interrogazione viene ripresa alla
fine del capoverso per mezzo del 8¢, quindi, idealmente, la frase in considerazione sarebbe Apa odtd 8¢ 10

Per la traduzione di oV pn con “difficilmente”, il PASSOW (voce ov, E, IV, 1) scrive che questa espressione contiene
una prevedibile negazione, equivale a “difficilmente”, infatti, koi fjv vikiiompey, ov uf mote HUiv ITehomovvrolot ¢ TV
yopov Gvev tiic TdVde Tnmov éoParwoty, (Thuc. IV, 95,2) (e, se vinciamo, difficilmente i Peloponnesiaci, privati della
loro cavalleria, possono invadere la nostra terra,). Per la traduzione di avtod mdpatog con “bevanda in sé” e di antod
70 dwyflv con “I’avere sete in s¢”, si veda ROCCI, voce, a0tdc, 4; “cosi antdg serve a denotare 1’idea astratta, la cosa in
sé; 10 dikaov avTo,. ....o0TH dwkaocOvn, il giusto in sé, .....la giustizia in sé.”

® Per la traduzione di mo16¢ con “determinato”, si rimanda a Ap’ od T mo1d Tig lva, oia ETépa 00depia THV EAA®V;
(RSP. 438d) (Non forse per [’essere una certa determinata scienza quale nessun’altra delle altre?) 11 mowg indica,
chiaramente, che quella scienza possiede delle caratteristiche specifiche che nessun’altra scienza possiede, ¢ un
determinata scienza.

14



Giovanni Costa

Anche nel campo delle scienze avviene il medesimo fatto, vi ¢ un’idea astratta di scienza
che ¢ scienza di un’idea astratta d’apprendimento, ed una scienza determinata che ¢ scienza di un
qualcosa di determinato, infatti, émotiun pév adt pabquatog avtod Emotiun €otiv §j 6tov on O&l
Belvan TNV Emotuny, EmotHun 6£ Ti Koi mold T1g mo1od Tvog Kol Tvog. (RSP. 438¢) (scienza, di per
sé e scienza di cognizione di per sé, ovvero é scienza di qualunque cosa di cui si debba determinare
la scienza, ma una qualche e determinata scienza lo & di qualcosa di determinato e di specifico®.).
Cosi ci si sta avvicinando alla conclusione di tutto il ragionamento, éca. £6Tiv ola givai Tov, 0dTA PEV
uova avT®dV udvev éotiv, TOV 6¢ mowdv Tvdv mow drta. (RSP. 438d) (quante cose sono tali da
essere di qualcosa, solo quelle in sé sono di sole quelle in sé, alcune determinate, invece, sono di
alcune determinate.). Quindi, ad esempio, esiste una determinata sete di una determinata bevanda,
ma la sete in sé, nel suo concetto astratto, non e né di molto, né di poco, né di buono né di cattivo e
cosi via, ma e una sete in sé di una bevanda in sé. Cosi, anche, per la fame e gli altri desideri
dell’uomo; in questo modo Platone risponde all’obiezione che il desiderio riguardi qualcosa di
particolare.

Ora, se qualcosa trattiene la persona quando questa, ad esempio, ha sete, ci sara in essa
qualche parte diversa che la trattiene, Ovkodv &l ot Tt adTV AvOérKel duydoav, Etepov Gv TL &V
avTi] €in avTod 10D SydVTOg Kol dyoviog domep Onpiov Emi 1O TEIV; 0V Yap ON, EAUEY, TO YE aOTO
M oOTd £0VTOD TTEPL TO AVTO G’ v Tavavtio Tpattot. (RSP. 439b) (Orbene, se mai qualcosa tiri in
senso contrario l’anima quando ha sete, vi potrebbe essere in essa qualcosa di diverso dal principio
che ha sete e che porta a bere come un animale feroce? Noi diciamo, certamente, la medesima parte
non potrebbe operare contemporaneamente azioni opposte colla sua medesima parte’ riguardo alla
medesima cosa.). E’ il principio riportato in RSP. 436 b, Sez. 3, pg. 13, Platone riporta qui,
ulteriormente, I’esempio delle mani dell’arciere, non & giusto dire che esse respingono e,
contemporaneamente, tirano I’arco; ¢ piu corretto affermare che una mano respinge e 1’altra tira.
Sono due parti, due principi differenti. Cosi nell’anima dell’uomo, per il momento, sono determinati
due principi o parti, infatti, O0 &7 drAdywg, v &’ Eyd, dEiboopev avtd Sirtd e Kol Etepa GAAIAV
givat, T0 Pév @ Aoyileton AoYIGTIKOV TPOGayopevovies Thic Yuydc, T0 88 @ £pdl Te Kol mewvij kol Suyi
Kol mepl T0g GAAag émbupiog €mtoémTon AAOYIGTOV Te Kol EmBuuntikdv, TANPOGEDOV TIVOV Kod
noovav &taipov. (RSP. 439d) (Non certamente in modo irragionevole, io invero dissi, noi riterremo
che siano due parti e diverse le une dalle altre, in quanto noi denominiamo razionale la parte
dell’anima con cui si ragiona e, invece, quella con cui si desidera vivamente, si ha fame e si ha sete
e si € eccitati passionatamente riguardo agli altri desideri, la denominiamo irrazionale e che
desidera, compagna di certe soddisfazioni e piaceri.). Cosi sono definite due specie presenti
nell’anima, si giunge, quindi, alla terza, la parte ardente o impulsiva (Bvpogdéc).

Platone dimostra che questo principio non e parte né della parte che desidera, né di quella
razionale; si puo citare; OOtog péviol, &pnv, 6 Adyoc onuaivel THV OpyNv TOAEUElV &vidTe Taig
gmbopiong mg GAho ov dAlw. (RSP. 440a) (Certamente, dissi, questo ragionamento significa che,
talvolta, la collera contrasta con i desideri come se fossero ['una diversa dall altro.). Quanto segue
spiega ed amplia il concetto, Ovkodv kai GAA0OL, Epnv, moAAayoD aicOavoueda, dtav Bralovrai tva
nopd TOV AoYopov €mboupiat, Aowdopodvtd e avtov kol Bupoduevov 1@ Pralopéve &v avtd, Kol
domep Ovolv otaclaloviow SOUUHooV T® AOY® yryvopevov tov Bopov tod T0100TOV; TOAG

® La traduzione di Twvog che presenta I’accento, mentre, essendo enclitico non dovrebbe averlo, presenta delle difficolta,
I’ Ausfiihrliche Grammatik I, §90,5 ricorda I’esempio, dtav dmokpivntol téxvng Tivog dvopa. Tvog yop EmeTiUNY
amokpiveror ov todT’épwtndeic. (TEET. 147b) (quando si risponda il nome di una qualche singola arte. Risponde,
infatti, conoscenza di una certa cosa, mentre non era stato interrogato in questo.). Qui ci riguarda il primo Twvog, io
ritengo, che si possa interpretare come “nome di una qualche singola arte”, siamo confortati in cid dal successivo
esempio presentato dal testo citato 0 tig dvOpwmog (Aristotele) (il singolo uomo, in opposizione alla specie). Il
I'PAMMATA, § 32, specifica che le enclitiche hanno I’accento, tra 1’altro, quando sono pronunciate con enfasi. Cosi
per i successivi casi in cui si incontra Tvog,.

’ Qui gli SCHOLIA ci soccorrono nella traduzione, Té adtd ] té £omtod pépet. 1y pév yop émbopia byet Tpdg o medv,
0 8¢ Moyog avbéixet. (SCHOLIA, 439) (colla sua parte. Infatti, il desiderio porta al bere, la ragione tira in senso
contrario.)
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§’gmBopioig avTOV KowmVoavTa, oipodvtog Adyov uf Siv dvtimpdrtety, oipai o odk Gv @aval
yevopévov moté &v GoTd Tod To100ToL 0icBécOol, oipar 8’ o0d’év dAkm. (RSP. 440a) (Non forse,
dunque, dissi, anche altrimenti, noi spesso percepiamo che, quando dei desideri sforzano qualcuno
contro la ragione, egli oltraggia sé stesso e si adira contro quanto viene sforzato in lui, e
percepiamo che, come i due elementi (desiderio e ragione) sono in contrasto, la collera della siffatta
persona diventa alleata della ragione? Invece, noi percepiamo che egli ha acconsentito ai desideri
quando la ragione faceva vedere che non ci si doveva opporre, ritengo che tu potresti dire di ®
accorgerti che talvolta una cosa siffatta sia avvenuta in te stesso e, ritengo, di accorgerti pure, che,
talvolta, sia avvenuta in un altro.). Qui i due elementi, i desideri e la parte ardente sono in contrasto,
i desideri sforzano, anche, contro la ragione, sono due elementi in opposizione, quindi, sulla base del
principio che la medesima cosa non puo, allo stesso tempo, compiere cose contrastanti (RSP. 436b,
cit. pg. 13), essi sono due parti distinte. Dopo cio si presentano due esempi in cui la parte che si adira
e sottoposta ed ubbidiente alla parte ragionevole e si allea con essa. Allora essa sarebbe solamente
un aspetto della parte ragionevole e le parti dell’anima sarebbero due e non tre. Se la parte che si
adira si rivelera diversa da quella che ragiona, solo allora, le parti dell’anima saranno tre, come si ¢
visto che sono tre le parti della citta. Di conseguenza, Platone procede a dimostrare che la parte che
si adira é distinta dalla razionale, infatti, AAL’ o0 yakenov, Epn, eavijvar Koi yop &v 1oig maidiolg
TOVTO Y’ AV T1g 1001, Tt BupoD pEV €0OVG yYevieva pnestd £6TL, Aoyiopod &’&viot pév Epotye 00KoDoLY
ovdénote petorapPdvey, ol 8¢ modloi dyé mote. (RSP. 441a) (Ma non é difficile, disse, che cio
appaia, infatti, si potrebbe vedere cio nei fanciulli, perché si sono senz’altro riempiti di ardore®,
mentre alcuni uomini non mi sembrano mai partecipare della ragione e la moltitudine, talvolta, mi
sembra parteciparne troppo tardi.). Vista la nota appena sopra, qui si interpreta che i fanciulli si
riempono d’ardore e ne restano pieni, il participio aoristo, col verbo &iui esprime uno stato durevole,
quindi i fanciulli cresciuti, cio¢ gli uomini, sono pieni d’ardore. Difatti, noi, da piccoli, abbiamo
poca razionalita, ma siamo facili ad adirarci, crescendo acquistiamo razionalita, anche se alcuni ne
acquistano poca o non |’acquistano mai. Ritengo che qui il ragionamento di Platone sia, se da piccoli
abbiamo ardore e manchiamo di razionalita, se, inoltre, alcuni uomini, ne sono privi anche da adulti,
vuol dire che razionalita ed ardore sono due parti diverse dell’anima.

Si prosegue coll’ultima prova, il verso di Omero,

oti0oc¢ 8¢ TAngag kpadiny Nvirate pHdw* (OD. XX, 17)

(battuto poi il petto, rimproverd il cuore con la ragione';)

®Qui si &, dapprima, idealmente tradotto con “non potresti dire di non accorgerti”, per, poi, passare alla forma
equivalente, “potresti dire di accorgerti”. Si deve notare che il testo greco presenta un’unica negazione, ovk v @avat; la
traduzione adottata, 1’unica che da un senso alla frase, si giustifica in base ad Ausflhrliche Grammatik 11 §514.1A.6.
“Talvolta la negazione della frase principale espande la sua forza persino alla frase subordinata.” Si riporta il primo dei
due esempi ivi presenti, o0 yop £otv doTig AvOpdOTOV cwbNnoetal obte Viv obte dAA®? TTAnOsl ovdevi yvnoimg
évavtiovpevog, (AP. SOCR., 31e) (Infatti, non vi & nessun uomo che si salvera se non si oppone legittimamente a voi ed
alla restante assemblea,).

® Per la traduzione di yevopevo peotd €oti, ci si rifa ad Ausfiithrliche Grammatik 11, §353, 4A.3, “Questo modo
d’esprimersi si trova con particolare frequenza quando il participio, alla maniera d’un aggettivo (spesso anche in
connessione con aggettivi), attribuisce al soggetto un segno caratteristico, una qualita durevole, uno stato duraturo”, Si
riportano numerosi esempi, tutti col participio perfetto o presente, tranne uno unico col participio aoristo. A questo
punto si deve andare a verificare. L esempio col participio aoristo, nel suo contesto €, t@v yap TodTO TA YWPio
TPOCYMOCAVIOV TOTOUAY EVi TOV otopdtev o0 Neidov, £6vtog mevtaotopatov, ovdelg avt®dy mAnbsog mépt d&log
coupAnOfvar €oti. Eicl 8¢ kol Aot motopol, ob katd tov Nethov £6vteg peyabea, oitveg £pyo amode&apevol peydla
gioi. (Erod. I1,10,2s) (Infatti, dei fiumi che hanno riempito di terra alluvionale queste regioni, nessuno € degno di essere
paragonato per estensione ad una delle foci del Nilo che ha cinque foci. Vi sono poi, anche, altri fiumi che non sono
conformi al Nilo per grandezza, i quali hanno mostrato grandi opere.). Qui ¢ chiaro che le “grandi opere” sono
qualcosa di analogo al “riempito di terra alluvionale”, cio¢ qualcosa di duraturo. Possiamo vedere, anche un altro
esempio, tratto dal ROCCI, che, nel suo contesto &, £5ttv 8¢ molov Tobmog; ovTE Yap Opacdg ot odv mpodeicag eipi ¢
ve viv Aoyw. (Soph. EDIP. TIR. 89s) (Allora, di quale natura € il racconto? lo, infatti, né sono impavido né ho temuto
(concepito timore) per il presente discorso.). Qui “impavido” € uno stato duraturo cui risulta analogo “concepito
timore”, quindi temo anche adesso, percio qui si attribuisce al soggetto una qualita durevole.

10 Per la traduzione di b con “con la ragione™ si & partiti considerando il verso d’Omero,
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Qui e con la ragione che si rimprovera il cuore, cioé la parte ardente, vi &, quindi,
un’opposizione tra le due parti e, di conseguenza, esse sono distinte. Si noti che nel TIMEO, Platone
colloca la parte ardente dell’anima proprio nel petto, inteso come parte del corpo compresa tra il
diaframma ed il collo (TIMEO, 70a). Quindi, vi & una singolare corrispondenza tra il nostro filosofo
ed il poeta, se rammentiamo la nota di cui sopra, ci accorgiamo, di conseguenza, della verita di
quanto afferma Aristotele, i poeti espongono qualcosa di @iA0GoPdTEPOV KOl 6TTOLdAOTEPOV (Pill
filosofico ed ammirevole), non favole.

Dunque, i principi presenti nell’anima dell’individuo sono tre distinti e sono gli stessi che
sono presenti nella citta. Nel prossimo capitolo vedremo cosa compiano questi principi e quali siano
le loro relazioni ed i loro rapporti.

MbbBov pobeicOnv, tod givexa Aaov dysipav. (OD. III, 140)

(loro due davano ragione di perché avevano radunato il popolo).

100 €ivexa = di perché, direi sia chiaro che dare il perché di un fatto ¢ darne la ragione, di conseguenza, qui pdbov &
“ragione”.

Sono confortato in questo dal parere di due eminenti studiosi, F. Ellendt che nel Lexicon Sophocleum, alla voce Md6og
scrive; Velut Adyog sed poetarum usibus reservatum; e H. Bonitz, che nell’Index Aristotelicus, voce pudbog scrive; 2. In
doctrina artis poeticae quam habeat nozioni varietatem wud8og exposuit Vhi Poet. | 31-34. Significat enim udboc ea
pragmata sive ficta sive facta, quae poesi subiecta sunt. Qui & importante “sive ficta sive facta”, cioe il mito puo avere
come argomento sia fatti inventati che fatti veri. Nell’avere come oggetto fatti veri il pdOog corrisponde al Adyog e,
percio, avrebbe ragione 1’Ellendt quando scrive che esso ¢ la medesima cosa che il Adyog, ma riservato agli usi dei
poeti.

Nell’Index Aristotelicus, voce pdfoc, si cita a prova del fatto che il mito & I’argomento della poesia; o0 mévtog eivon
nmtéov t@v mapadedopévav pobov, mepi obg ai Tpaywdiot iciv, avtéyesbor. (Arist. POET. 1451b23) (non si deve
cercare d’attenersi a tutti i costi ai miti tradizionali che le tragedie prendono ad argomento.); mp®dTOV PEV YOp Ol
nomtal Tovg TuyovTag wHbovg dmnpibuovv (Arist. POET. 1453al18) (una volta i poeti raccontavano le trame che
capitavano) e tovg pév odv mopstnupévove wiBovg Avsty odx Eottv (Arist. POET. 1453b22) (Non si possono disfare le
trame tradizionali). In particolare, dalla prima citazione si vede che il pdog ¢ I’argomento, la trama della tragedia, in
senso pit ampio, della poesia. Ora, & compito del poeta non dire cid che e avvenuto, ma cio che potrebbe avvenire, cio
che ¢ possibile che avvenga, infatti, ®avepov 8¢ &k TV gipnpévav Kai 6Tl o0 TO T0 YeVopevVa, Aéyely, TODTO TTOUTOD
gpyov dotiv, GAL’ ola v yévorto kol & Suvartd kotd T gikdg fj 1O dvaykoiov. O Yap ioTopuKdg Kol O TOMTHG 0V T 7
Eupetpa Aéyswv §| GuUETPA SLAPEPOVSLY (......... ) 4L TOOT® Slapépel, 6 TOV UEV T YEVOUEVO AEYELY, TOV 82 ol dv
Y€vorto. 810 Kol PLAOCOQMTEPOV Kol 6ToudaldTEPOV TOINGIS ioTopiag £0Tiv: 1) HEV Yap moinoig paAlov td kaborov, 1 &’
iotopia t0 kof’Ekactov Aéyel, (Arist. POET. 1451 a36ss) (Da quanto si e detto risulta chiaro che compito del poeta
non é raccontare cio che € avvenuto, ma cio che potrebbe avvenire secondo verosimiglianza o necessita. Lo storico ed
il poeta non differiscono tra loro per il fatto di esprimersi in versi o in prosa (.......... ), ma differiscono in quanto uno
dice le cose accadute e [’altro cose che possono accadere. Percio, anche, la poesia é piut filosofica e pitt ammirevole
della storia; infatti, la poesia espone piuttosto i fatti universali, mentre la storia narra fatti singoli.).

Qui sorge una difficolta nella traduzione, le due espressioni, oio &v yévouro, indicano fatti che si sarebbero potuti
realizzare nel passato, che si possono realizzare nel presente o che si potranno realizzare nel futuro? I'évotto ¢ un
ottativo aoristo, senza aumento temporale, cosa indica? In realta Apollonio Dyscolus tratta della congiunzione av nel De
La Construction (Sintassi), 111, 21, ma molto sinteticamente e rimanda al suo trattato Sulle Congiunzioni, questo ci &
pervenuto incompleto e manca anche questa parte. Di conseguenza, non possiedo un testo grammaticale di autore di
lingua madre Greca antica che possa confermarmi e sostenermi. Personalmente ed a livello di supposizione, direi che ci
si riferisce a fatti che sarebbero potuti avvenire, puntando anche sul Ta dvvaté. Di conseguenza, il udfoc potrebbe
contenere sia fatti inventati che veri ed essere, per questo, sinonimo di A6yog , ma , ripeto € un’ipotesi.

Continuando, incontriamo il 816, qui i due vocabolari, ROCCI e PASSOW, sono chiari, 810 = 810 6, per cui riporta una
causa riferita a quanto precede. Se ne deduce che, per il fatto che lo storico narra fatti avvenuti realmente, mentre il
poeta narra fatti che potrebbero avvenire (con le osservazioni di cui sopra), la poesia é piu filosofica e pit ammirevole
della storia; il fatto che essa esponga fatti universali, unito al fatto che essa & piu filosofica, ci mostra che, secondo
sapienza essa mostra verita, concetti con una validita piu estesa del singolo fatto. Il fatto che la trama, il contenuto, cioé
il pdBog corrisponda a fatti realmente avvenuti €, quindi, di secondaria importanza, questi riguardano lo storico, il poeta
si occupa di fatti generali e piu filosofici, cioe della sapienza che si ricava da quanto narra il poeta.

A questo punto, torniamo all’inizio, il mito €, secondo Aristotele, qualcosa di generale e di piu filosofico, la sua verita
risiede nella sapienza che trasmette (putho — cogia), quindi esso possiede una razionalita, un Adyoc, ma, in questo senso
di comunicare sapienza, non avvenimenti reali. Di conseguenza, la traduzione di uof con “ragione” puo essere, a mio
parere, ritenuta corretta.

Certo ¢ che le particolarita grammaticali e sintattiche del testo possono essere interamente risolte solo da una persona di
lingua madre greca antica.
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4. La relazione delle tre parti tra loro.

4.1 Le virtu, forze che portano a compiere quanto € loro proprio le
tre parti, sia della citta che dell’anima.

Le virtu, che, come si vedra, secondo Platone sono quattro, formano un concetto
particolarmente importante sia ne la REPUBBLICA, sia ne le LEGGI che in altre opere di Platone.
Per iniziare, ricordiamo che il filosofo ci fornisce questa definizione di virtu, Apetr 61d0soig 1
Bedtiom® €€ Bvntod Cwov kb’ avtnyv gmavet” €E61g Kab v 10 &xov dyabov Aéyetar kowwvia
vopov dikaio ddbeoic, kKab’ fjv T0 dwokeipevov teheimg omovdaiov Aéyetar £E1G monTiky evvopiag.
(Defin.! 411) (Virtu disposizione bellissima; stato morale dellessere vivente mortale lodevole di per
sé; disposizione morale secondo la quale si dichiara bene cio che la possiede; giusta comunanza di
leggi; disposizione secondo la quale si dichiara ammirevole quanto é perfettamente determinato
secondo di essa; stato morale che produce buone leggi.). Da questa definizione si deduce che la
virti € un qualcosa che riguarda sia il singolo essere vivente, sia lo stato, infatti, essa ¢ “giusta
comunanza di leggi” e “produce buone leggi”; tra poco vedremo proprio questo.

Ora, nella REPUBBLICA 352d, Platone chiarisce che vi sono molte cose che hanno una
loro specifica funzione, ad esempio, gli occhi hanno la funzione di vedere e le orecchie di sentire,
cosl, la funzione di ciascuna cosa € cio che essa sola puo fare o che essa fa meglio di ogni altra. Se
una cosa ha una sua funzione, allora esiste anche una sua virtu, ad esempio, gli occhi non potrebbero
assolvere la loro funzione senza la virtu loro propria, ma con un difetto in luogo della virtu. Cosi,
anche, le orecchie, private della virtt loro propria assolverebbero male la propria funzione. Anche
I’anima ha la sua funzione, che ¢, 10 émueieicOar Kai dpyewv kol BoviedesOot kai T ToldTO TAVTOL
(RSP. 353d) (il soprintendere, governare e prendere consiglio e tutte le siffatte azioni), quindi vi e
anche una sua virtu, senza la quale 1’anima non potra svolgere bene le sue opere. Un’anima cattiva
soprintendera e governera male, mentre I’anima buona assolvera bene questi compiti. A questo
punto Platone scrive, ODKoDV GPETV YE GLVEXWPHOOUEY WOYAC €lvol dikoiocHvny, Koakiov 8¢
aduciav; (RSP. 353¢) (Non abbiamo forse appena convenuto? che la giustizia é la virtii dell’anima,
Uingiustizia il suo vizio?). Come risulta dalla nota, Platone, con cid intende significare che, con
questo, egli ha definito appunto la virtu dell’anima, che ¢ la giustizia; risulta, anche, che questa é la
virti per mezzo della quale I’anima governera e soprintendera bene, 1] 6¢ dyabf] mhvto TodTO
(&pyew koi émueleicOor) ev npdrtery (RSP. 353¢) (mentre (& necessario) coll ‘anima buona fare
bene tutte queste cose (governare e soprintendere)). Chiaramente, qui il filosofo € estremamente
sintetico e, almeno a mio avviso, estremamente criptico. Si potrebbe pensare che I’aoristo indicativo
ovveympnoapey rimandi a qualcosa di precedente ne la REPUBBLICA, che, almeno per quanto io
ho potuto constatare, non c’¢; di conseguenza, se volessimo ampliare e verificare quanto qui
presentato, dovremmo andare ad esaminare le altre opere di Platone. In questo modo il discorso si
farebbe estremamente ampio, fuori dallo scopo che mi sono proposto. Voglio, qui ricordare S.
Tommaso che, verso la fine della sua vita, quando aveva gia composto tutte le sue opere, scrisse
“Raynalde, non possum, quia omnia quae scripsi videntur michi palee”e, nuovamente, “videntur

! Le Definitiones- OPOI, sono a stampa in PLATONIS SCRIPTA GRAECE OMNIA, vol. IX.

2 Per la traduzione di cuveymprioapev con “abbiamo appena convenuto” pur trattandosi di un aoristo indicativo, si deve
notare che;

a) In quanto precede de la REPUBBLICA, Platone non nomina mai una dikaiocvn yoyfic, la parola yoyr risulta in
quanto precede, solamente in RSP 330g, in RSP. 345b ed in RSP. 353d.

b) L’aoristo indicativo, come scrive Rudolfus Kohlmann in De Verbi Graeci Temporibus §10, “Simile est, quod
animi omnino affectus, quum ipsa verba praecesserit, aoristo, pronuntiatur, ut Sophocles, Phil. 1314 Neoptolemum ad
Philoctetem, qui patrem eius modo praedicasset, haec facit eloquente

fiobnv Totépa tov apov edroyodvta oe (i.e. laetitia captus sum, quum patris laudes ex te audirem). Quindi 1’aoristo
presenta, anche, un’azione appena conclusa.
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michi palee respectu eorum et revelata sunt michi®”; io, che sono sia molto meno intelligente sia,

anche, piu ignorante di S. Tommaso, mi rendo conto che, di fronte a Platone, corro il rischio di
scrivere proprio cose di paglia, se non di prendere qualche cantonata, percio non proseguo oltre
coll’indagine sull’anima, pensando che, forse, sono andato anch’io troppo in la.

Ora, ne le LEGGI, il filosofo scrive che il legislatore di una forma di governo divina deve
porre le leggi badando a tutta la virtu nel suo complesso, infatti, ‘Qonep 16 1€ dANOC oipar koi TO
dikatov vrep ve OBelog dtaAeyopévoug Adyev, oy OC TPOG APETAG TL LOPLOV, Kol TODTO TO PULAOTATOV
gtifel PAénwv, dALd mpog macav apetnyv, (LEGGI, 630d) ((Dovevamo dire) Come ritengo di dire il
vero ed il giusto, quando discutiamo riguardo alla forma divina di governo (moMteiag vedasi
SCHOLIA, 630), che il legislatore (Minosse) poneva le leggi non guardando verso una qualche
parte della virtu e, per questo, la peggiore, ma guardando verso tutta la virtu,) Dunque, le leggi di
una forma divina di governo, quale quella di Creta, hanno di mira la virti. Queste leggi, mévto yap
Tayadd mopilovov. duthd ¢ dyabd éotiv, Ta pev avlpdmiva, T 08 Oeia-............... 0 o1 mpdTOV o
TV Ogiwv Nyepovodv Eotv ayaddv, 1 ePOVNGIS, SEVTEPOV O HETA VOO cOPP®V Yuxig EElc, €k O
TOVTOV PET’ avopeiog Kpabévtwv tpitov Gv €in dikatocvvn, tétaptov 6& avopeia. (LEGGI 631bs)
(Esse, infatti, procurano tutti i beni. Vi sono, invero, due specie di beni, quelli umani e quelli
divini; .....................quindi, quello che e primo dei beni divini é l’intelligenza, secondo, poi, la
saggia disposizione dell’anima per mezzo dell’intelletto, da questi, mescolati con la virilita,
deriverebbe il terzo, la giustizia, il quarto, poi, € la virilita.). Dunque, le leggi d’una costituzione
divina guardano verso tutta la virtu ed esse procurano i beni divini, cioe sono rivolte verso di questi,
quindi questi sono le virtu ed esse sono quattro (cOEP®V — cOEPOCLVN = saggezza, temperanza).

Le virtu sono qualcosa di divino, omotov pév dpetfi O€ig mpoopeiaca (LEGGI 904d)
(quando si sia unita ad una virtu divina), anche apetn v €in odte pvoel obte ddaktov, AL Ogiq
noipg mapayryvopévn &vev vod oig v mapayiyvntar, (MENONE, 99¢) (la virtu non sarebbe per
natura né si potrebbe insegnare, ma sarebbe presente per un destino divino senza intelletto in coloro
in cui essa vi sia,). Nelle Definitiones, Platone da le precise definizioni di queste quattro virtu, si
rimanda all’opera.

Ora, passiamo a vedere come queste quattro virtu si dispongono sia nell’uomo che nella
citta. Qui ci sara indispensabile il Commento di Proclo, egli rileva che Platone inizia dalle virtu
presenti nei generi politici quasi egli volesse vedere, scritto in lettere piu grandi, cio che é scritto
nell’uvomo per mezzo di lettere piu piccole (DISS. VII,217,6ss). Cosi siamo rimandati a RSP. 368d,
per chiarezza e non volendo citare passi molto ampi, riporto quanto segue, &i odv BodrecOe, npdTov
&v 10ig moreot (nTmompev moidv Ti éotv: Emerta oVTmg Emokeymueda Kol v évi EkdoT® TNV TOD
ueiCovog opototnTa &v T 100 éAdtTovoc 1éq Emokomodvtec. (RSP. 368e¢) (Se volete, dunque, per
prima cosa cerchiamo nella citta cosa mai essa (la giustizia) sia; quindi esaminiamo cosi,
considerando anche in ciascun singolo ['uguaglianza del maggiore nell’idea del minore.).

Come fa vedere Proclo, il filosofo, per prima cosa, dispone secondo un ordine progressivo i
tre generi politici, chrematisti, ausiliari e custodi. In effetti, Platone scrive che la citta nasce perché
ciascuno di noi non € autosufficiente, ma ha bisogno di molte cose, il nostro bisogno crea la citta
(RSP. 369bs). Di conseguenza, il primo genere che viene nominato & quello dei chrematisti, infatti,
I’arte chrematista libera dalla poverta la citta (vedasi Sez. 2, pg. 6). In secondo luogo, si passa al
genere degli ausiliari o guerrieri, infatti, puo, anche, essere necessario fare la guerra, (RSP. 373e),
pertanto, la citta deve avere un esercito, per formare questo ci vogliono degli specialisti, che qui
Platone denomina guardiani, 10 t@®v @vAdxwv Epyov, (RSP. 374e) (il compito dei guardiani,). In
terzo luogo, vi sono i guardiani della citta, ®1A6G0QO¢ o1 Kai OLHOEONG Kol ToLG Kol ioYLPOS HUIV
MV @Yo Eotan 0 PEA®V KoAOg kayabog Eaecbot polag morems. (RSP. 376¢) (Pertanto, chi voglia
essere per noi un ottimo guardiano della citta sara filosofo, animoso, pronto e forte secondo
natura.). Questi sono i governanti, la stirpe dei filosofi, infatti, xaitol wdg ovK Gv ELlopadEg €in
ovvéoel € Kol ayvoig opildupevov 1O 1€ oikelov kail 10 arlAdtplov; (RSP. 376b) (E come non

¥ Vedasi INTRODUZIONE A TOMMASO D’AQUINO di S. Vanni Rovighi, pg. 37
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potrebbe essere amante dell’apprendimento chi determina quanto e proprio in base alla coscienza e
quanto é altrui in base all’ignoranza?). Platone prosegue dicendo che amare 1’apprendimento ¢ la
stessa cosa che essere filosofo; qui siamo a RSP. 376¢, di cui sopra, quindi questi guardiani sono i
governanti, il genere atto a deliberare. Ricordiamo che Platone riconosce una classe unica di
guardiani, dalla quale vengono scelti i governati (vedasi RSP. 412d, Sez. 2, pg. 9). Cosi, come
afferma Proclo, il filosofo ha disposto in ordine i generi politici.

Dopo aver trattato di altri argomenti, anche se tutti connessi e riguardanti, in linea di
massima, 1’educazione, Platone giunge al passo, oipon Npiv v mOMv, ginep 0pO&GS ye drioTa,
e g dryadnyv eival.

Avaykn v, £on.

Afjlov o1 0TL Goen T’€oTi Kai dvdpeia Kol chepwv kai dukaia. (RSP. 427¢)

(Ritengo che la nostra citta, se € stata giustamente fondata, sia perfettamente buona.

E’ necessita, invero, egli disse.

E’ chiaro, percio, che essa é sapiente, virile, temperante e giusta.)

In primo luogo, la citta sara saggia, virile, temperante e giusta, cioe possiedera le quattro
virtu di cui in LEGGI 631bs (Sez. 4.1, pg. 19)*. In secondo luogo, perché dall’essere la nostra citta

* A questo punto si deve fare una precisazione, in LEGGI 631bs, Platone denomina la prima delle virtd con gpdvnoic,
qui, invece, per designare la citta perfettamente buona usa 1’aggettivo cogr che, di conseguenza, starebbe ad indicare il
possesso del primo sostantivo. Qui la questione si fa molto complessa, la critica dice che RSP 427 indica le quattro
virtl, anzi, in questo passo si vede la prima teorizzazione nella letteratura greca delle quattro virtu cardinali, si, ma
000, 1, Ov sta a significare “sapiente”. Io cerchero di dare una risposta, nei limiti delle mie competenze, voglio, pero,
citare Friedrich W. Nietzsche che, ne Sull’Avvenire Delle Nostre Scuole, 111 Conferenza, scrive, “Tutti gli uomini che in
uno splendido momento d’illuminazione si siano persuasi dell 'unicita e dell’inavvicinabilita dell’antichita ellenica e
combattendo faticosamente con sé stessi abbiano difeso questa convinzione....”. Ora procediamo, Ti 0& o1 mepi ATV
v 1fig ppoviceng ktijow; (FED. 65a) (Cosa, poi, riguardo alla stessa acquisizione dell’intelligenza?), qui, almeno io,
comprendo dal contesto che si tratta di un’acquisizione da parte del iA6-copog, quindi la ppdvnoig ha qualcosa da fare
colla cogia (sapienza). E* mia opinione che anche RSP 496a e MENONE 98ds abbiano il medesimo significato, poi
abbiamo,

[MITTAX Yo movovpyiag Tavimov HAAISTA Kol pPOVIGEDG.

YQOKPATHE ®povyot pév dpa gictv, dg Eotiev.

ITIITTAY Nai pa Ao, Alav ye.

YQKPATHE ®povipot 6¢ dvieg o0k EnioTovtotl OTL Toodow, f EmicTavtal,

IMITTAY Kai péio o@ddpa Emictovatt d1d TodTe Kol KAKOLPYODGLV.

YQKPATHE Emoctauevol 8¢ tadta 6 éniotavtal ndtepov apabeis oty 1 oo,

ITIITIAX Zo@oi uév od ovté ye Tabto, éEamatdy. (IPPIA MIN. 365¢)

(IPPIA Soprattutto per falsificazione di tutte le cose e per intelligenza.

SOCRATE Dunque sono intelligenti, a quanto sembra.

IPPIA Si, per Zeus e grandemente.

SOCRATE Ma, essendo intelligenti, sanno o non sanno cio che fanno?

IPPIA Lo sanno e assai bene; a causa di queste cose essi operano male.

SOCRATE Conoscendo queste cose che essi conoscono, sono stolti 0 sono sapienti?

IPPIA Sono sapienti, certamente, in queste stesse cose, nell’ingannare.).

Qui si vede, sono intelligenti, quindi sanno e, percio, sono sapienti. Ora,

Tivi 4p7 kpivesBon & péAdovto KaAde kpiBfoecOar; dp’odk dumelpiq T& Kai gpovicel kol Adyw; §j Tovtev £xot dv Tig
BérTiov kprtprov;

"Eumsipiog pév dpa, simov, &veka kKGAMOTA TV Gvdp@dV Kpivel odToC,

IToAV ye.

Kai v petd ye opovicemg Lovog EUTELPOG YEYOVMOG EGTOL.

A Adymv Tov Epapev Selv kpivesdar. T yép;

Nai.

Adyot 8¢ TovTov HaAMGTO dpyavoy.

‘Emedn) 8’éunepiq Kol ppoviost kol Ady@.

Avéyxn, on, & 0 PILOGOPAC TE Koi O PIAOA0YOG marvel, dAn0éctata sivor. (RSP. 582as) (vedi Sez. 2, pg. 10)

20



Giovanni Costa

perfettamente buona ne consegue che possiedera queste quattro qualita? Platone non giustifica
questa consequenzialita.

Ricordiamo LEGGI 631bs (Sez. 4.1, pg. 19), “Esse, infatti, procurano tutti i beni, quelli
umani e quelli divini”, poi, sono elencate le quattro virtt, di conseguenza, la citta che possiede questi
e perfettamente buona.

Ora, seguendo Proclo (DISS. VII, 219,17ss), il filosofo ha gia individuato tre generi
d’uomini nella citta, passa quindi a considerare secondo quale genere la citta puo essere considerata
saggia, coraggiosa, temperante e giusta. Vediamo cosa scrive Platone, egli comincia dalla sapienza
(RSP. 428a), nella citta vi sono molte scienze (per 1’equivalenza émotiun — pdévnoig vedasi pg 20,
nota 4), ma essa non puo essere denominata sapiente (co@n) grazie alla scienza dei mobili in legno, a
quella degli oggetti in bronzo od a quella che fa nascere i frutti dalla terra. Esiste una scienza
particolare, infatti, o1t Tic dmotiun &v fj dptL VO NUGVY oikicheion mapd TI6L TOV TOMTHV, 1| OVY
VIEP TOV €V 1] TOAEL TIVOG PovAgvTan, GAL Vmep avThg OANG, OvTva TpOTOV AT TE TPOG ATV Kol
pog tag GAAag molelg dptoto opdol; (RSP. 428c¢) (Vi € una qualche scienza, presso alcuni dei
cittadini della citta da noi fondata, per mezzo della quale non si delibera riguardo a qualcosa di
specifico (vedi Sez. 3, nota 6) di quanto € nella citta, ma riguardo ad essa nella sua interezza, in
quale modo essa attenda ottimamente a sé stessa ed alle altre citta?). Questa € la scienza dei
guardiani e risiede nei guardiani perfetti, grazie a questa la citta sa deliberare bene, essa ¢ ’unica di

(Con cosa conviene che siano giudicati bene i caratteri che devono essere giudicati bene? Non forse con esperienza,
con intelligenza e con ragione? O si potrebbe avere un criterio migliore di questo?

Certo, io dissi, a causa dell’esperienza, costui (il filosofo) giudica gli ottimi degli uomini.

Grandemente, invero.

E, certamente, egli solo sara diventato esperto conformemente alla saggezza.

Per mezzo di ragionamenti, come io penso, dicevamo che si deve giudicare, non e vero?

Si.

| ragionamenti sono massimamente strumenti di costui (il filosofo).

Ma, poiché sono giudicati con esperienza, intelligenza e ragione?

E’ necessario, egli disse, che siano piu veri i caratteri degli uomini lodati dal filosofo e dall’erudito.). (Vedi. Sez. 2, pg.
10-11). Dunque, la ppovrioet, insieme all’éumeipiq ed al Adyw € un qualcosa in base alla quale si giudica, in base alla
quale giudica il sapiente (pild-copog). Ma possiamo comprenderne ancora meglio il significato, Platone ce ne da
I’etimologia, una delle due, col verbo all’indicativo, cioé realtd, non possibilita come la seconda etimologia, €, ‘H
QpovNoIg Popdc yap éott kai pod vonoig. (CRAT. 411d) (L’intelligenza; infatti, essa é intendimento di movimento e di
corrente.). Ora, vonoig da voig e di questo Platone ci da ampie spiegazioni, esso € presente nell’anima, esso rappresenta
la salvezza di ogni cosa (LEGGI 961d), nelle navi, il capitano ed i marinai, combinando insieme i sensi con I’intelletto
atto a pilotare la nave, salvano sé stessi e quanto riguarda la nave (LEGGI 961e). Cosi vi & una salvezza per gli eserciti e
per gli ammalati, essa ¢ il loro scopo e si raggiunge grazie all’intelletto dello stratego e del medico, rispettivamente. Di
conseguenza, vi & un intelletto ed uno scopo anche dell’uomo di stato (LEGGI 962a), lo stato stesso deve avere in sé la
capacita di conoscere il suo scopo, questa capacita si incarna nel politico. Gia all’inizio de le LEGGI si ¢ detto che le
leggi devono tendere ad un unico scopo e che questo ¢ la virtt (LEGGI 630d, Sez. 4.1, pg. 19). Allora si sono stabilite
quattro specie di virtu, ora,

KAEINIAZX Nodv 8¢ ye Taviev TouTtev fyepova, Tpog ov dn Té te dAla mhvta kot toutov 1o Tpia Ol fAénsv. (LEGGI
963a) (E !’intelletto € la guida, verso la quale devono rivolgere lo sguardo tutte le altre cose e le tre di queste virtu.).
Perché le “tre di queste virtl”, io qui ritengo di trovare conferma che la ppdvnoig gia riguarda I’intelletto di per sé, per
cui va esclusa, in questo caso, dalle quattro virtd. Piu in la si riprendono le quattro virtt, confermando, anche, quali
sono, avopeia, cmepociv, dikaroovvn, ppovnols (LEGGI 964b ¢ 965d).

Possiamo riportare la definizione che Platone stesso ci fornisce,

Dpdvnoig dbvaplg montikn kab’adtyv g avOpdmov gvdayioviog Emotiun ayobdv kol koxdv: 61absotlg Kab fv
kpivopev ti mpaxtéov kai ti 00 mpaxtéov. (DEFIN. 411) (Intelligenza é una potenza che, di per sé, produce il benessere
dell’uomo; scienza del bene e del male; disposizione secondo la quale giudichiamo cio che si deve fare o non fare.).
Concludendo, la ppdvnois ¢ “scienza del bene e del male”, intendimento (da vodg) di cio cui deve tendere lo stato, cio¢
intendimento delle cose che i suoi cittadini devono fare o meno; ora, poiché ne la REPUBBLICA sono i filosofi a
governare, questa ¢ proprio sapienza (coopio). Che ne la REPUBBLICA siano i filosofi a governare & dimostrato da
RSP. 473as, 441e, la sapienza € la scienza di chi governa, RSP. 428es, quindi scienza del bene e del male, appunto
come la ppévno1g.

21



Giovanni Costa

tutte le scienze che merita il nome di sapienza (RSP. 429a). Abbiamo visto il rapporto tra cogia e
epoévnoig (Sez. 4.1, nota 4), ora si giunge al coraggio, (RSP. 429a), esso € avopeio (virilita) ed €
propria di quella parte della citta che scende in campo e combatte per essa. Grazie a questa parte,
essa € in grado di mantenere la propria opinione su quanto e cattivo, secondo quanto sia stato
prescritto dal legislatore nell’educazione. Di conseguenza, il coraggio consiste, anche, nel
conservare I’opinione sorta in noi per opera della legge in mezzo ai dolori, ai piaceri, ai desideri ed
alle paure. Esso é una virtu politica (RSP. 430c).

Ora, siamo alla coppocvvn (temperanza), a questo proposito, Proclo, nel suo Commento,
scrive, ToD 0& YPNUOATICTIKOD COPPOVEIV OPEILOVTOG" 1] Yap TV dvaykaiwv evmopio TaVTNG LAAMGTO
dettan ¢ apetig, (DISS. VII, 220,2s) (poi e dovere del genere crematistico essere temperante;
infatti, [’abbondanza dei generi necessari ha massimamente bisogno di questa virtu,). Dungue,
questa virtu e quella di cui hanno massimamente necessita i chrematisti, ma essa non € loro
esclusivamente propria, né e solamente propria della corrispondente parte dell’anima, quella che
desidera (émbvuntikov). Infatti, Platone scrive copemvig tivi Kol appovig mpocéotkey poAlov 1 ta
npotepov. (RSP. 430e) (essa (la temperanza) € maggiormente simile ad una qualche sinfonia ed
armonia che non le precedenti.). Nell’anima di uno stesso individuo coesistono una parte migliore
ed una peggiore, cosi, anche nelle citta, i desideri, i piaceri ed i dolori semplici e moderati che si
governano con l’intelletto e coll’opinione si trovano in pochi ed ottimi per natura ed educazione.
D’altro canto, vi sono moltissimi e svariatissimi desideri e piaceri e dolori nei fanciulli, nelle donne e
nei servitori e nella mediocre moltitudine di liberi. Quando questa maggioranza viene dominata dalla
minoranza, la citta di Platone sara piu forte dei piaceri e dei desideri. Ma, poiché nella citta di
Platone vi ¢ accordo (1] avtn 06&a Eveott TOIG 1€ UPYOLGL KoL APYOLUEVOLS TEPL TOD 0VGTIVAG OEl
apyewv. (RSP. 431d) (vi & la medesima opinione nei governanti e nei governati riguardo a coloro che
€ necessario governino.), la temperanza risiede in ambedue, essa si estende su tutta la citta mettendo
in accordo tutte le sue parti. La conseguenza € &ote 0pOoTOT OV Qoiuey TAOTV TV OUOVOLaY
coepochvny eivar,....(RSP. 432a) (cosicché possiamo molto giustamente definire temperanza
questa concordia, .....).

Cosi abbiamo assegnato tre virtu, resta la quarta, la giustizia, il filosofo tratta di questa in
RSP. 432b — 434d. Essa consiste nel fatto che ciascuno, nella citta, deve svolgere una sola attivita,
quella a cui la sua natura €, di per sé, massimamente portata e non impegnarsi in troppe faccende.
Qui Platone scrive, Aokel pot, v 8’ €yd, 10 VmOowmov £V Ti| TOAEL OV EoKEppEda, GOPPOGHYNG KOi
avdpeiac kol ppoviicemg, Todto eival, O mliow éxeivolg THV Svvauty mapéoyev Hote &yyevécOat, kol
gyyevouévolg ye cotnpiov mopéyey, €womep av €vil. kaitot &papev dtkooovvny &cecbot TO
VIOAEIPOEY Exelvov, el ta Tpia ebpopey. (RSP. 433b) (A me sembra, io dissi, che quanto resta nella
citta, oltre alle cose che abbiamo considerato, temperanza, virilita e consiglio, sia cio che forni a
tutti quelli la forza d’ingenerarsi, fino a che potesse essere presente. Nondimeno dicemmo che, se
avessimo trovato i tre, I'elemento restante sarebbe stato la giustizia (rif. RSP. 427es)°). Dunque, la
giustizia ¢ quella virtu che ha fornito alle altre tre la forza d’ingenerarsi. Essa consiste nel fatto che
ognuno assolva il proprio compito, notando bene che se, ad esempio, un falegname prova a fare il
lavoro del calzolaio o viceversa, non avviene un gran danno, ma che questo é grandissimo qualora
un chrematista passi nelle classi superiori od un guerriero passi nella classe dei consiglieri o
guardiani.

Conclusa, cosi, la trattazione sulla citta, Platone passa dal grande al piccolo, cioé riferisce
al singolo uomo quanto verificato per la citta. Da RSP. 435c a RSP. 441c, il filosofo tratta delle tre
parti dell’anima, argomento della sezione 3.

Determinate le tre parti, Platone specifica come si distribuiscano le virtu,

Kai avdpsiov 81 olpar to0Ttm @ pépet kaAoduey &va Ekactov, dtav oadtod 1o Ovpoetdic
dto®dln 014 1€ ATV Kol 1100VAY TO VIO TOV AOY®V TTopayyeAOEV devov Te Kal un.

s X

Op0dg Y, Egn.

® Ulteriore prova che le quattro qualita, cog, avdpeia, chepamv, Suaio di cui a RSP. 427e, si riferiscono alle quattro
virta.

22



Giovanni Costa

ooV 88 ye SKetv T opkpd péPEL, T® O NPy T'EV avtd Kai Tadta mapfyyerlev, Exov
o KAKEIVO &mioTAUnV &V adT® THV ToD GLUEEPOVTOC EKACTM TE Kol OA® TG KOWD GOV avTdV
POV SVTOV.

ITévo pév ovv.

Ti 6¢; cdepova 00 T eMig kol cvpeevig T adTdV TovTEV, dTov TO T dpYOoV Kol TM
APYOUEV® TO AOYIGTIKOV OLOd0EMGL OETV Apyev Kai un oTtactdlmoty avt;

ToepocHvn Yodv, 1 §°8¢, ovk ALo i éoTtv f| T0DT0, TOAEDC TE KO id1dbToV. (RSP. 442bs)

(E, veramente, io ritengo noi denominiamo virile ciascun singolo uomo, quando la sua
parte ardente conservi fedelmente, nel mezzo di dolori e di piaceri, quanto sia stato prescritto dalla
ragione come eccellente o meno.

Giustamente, invero, egli disse.

Poi denomineremo sapiente ogni singolo uomo secondo quella piccola parte per mezzo
della quale la parte razionale (riferito a ©® Aoyiotik®, RSP. 441¢) comandava in lui e prescriveva,
avendo anche essa in sé la scienza di quanto e conveniente per ciascuna cosa e per il tutto insieme
di tutte le tre parti.

Cosi é.

Cosa, invero? Diciamo che la singola persona e temperante per |’amicizia e [’accordo di
queste stesse parti, quando la parte che governa e le due governate convengono che debba
governare la parte razionale e non si ribellano ad essa.

Certamente, egli disse, temperanza non é nient’altro che questo, sia della citta che del
singolo.)

Qui abbiamo i tre aggettivi avopeiov, coeov, cdepova che, in base a RSP. 427e, Sez. 4.1,
pg. 20) corrispondono ed individuano tre delle quattro virtu, qui abbiamo, virilita, sapienza e
temperanza.

Ora giungiamo alla quarta, la giustizia, Platone ne tratta in RSP 442d — 444a. In analogia a
quanto avveniva nella citta, la giustizia consiste nel fatto che ognuna delle tre parti dell’anima,
nell’'uomo compiano ciascuna il proprio dovere. La dikatocOvn (giustizia) é tale che ciascuno, non
avendo permesso che fatti discordanti si trovino entro di lui, né che le parti presenti nell’anima si
diano da fare I’una nel campo dell’altra, ma avendo veramente ben disposto le cose proprie ed
avendo comandato a sé stesso ed essersi dato una regola ed aver congiunto le tre parti, diventato
assolutamente uno, sapiente ed adattato, ormai agisca sempre cosi, quando fa qualcosa o riguardo al
possesso delle ricchezze od, anche, riguardo alla servitu del corpo o quando operi qualcosa di
pubblico o riguardante i propri interessi, pensando e determinando quale azione bella e giusta quella
che conservi e, contemporaneamente, compia questa qualita (la giustizia) ed agisca ritenendo che sia
sapienza la scienza che soprintende a questa azione (RSP. 443cs). Questa € la quarta virtu, la
giustizia.

Cosi abbiamo completato 1’esame delle virtu, nella citta come a grandi lettere e, poi, nel
piccolo del singolo uomo, ci resta da esaminare I’interazione delle tre parti della citta e dell’anima
umana tra di loro.
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4.2 La relazione delle tre parti, sia della citta sia dell’anima, tra di
loro.

Alla Sezione 2, pg. 5-6, abbiamo visto come Platone divida la sua citta ideale in tre generi,
YPNUATIOTIKOV, Emkovpntikov, PovAevtikdov (RSP. 440e) (crematistico, ausiliare, deliberativo);
vediamo le relazioni reciproche delle tre parti.

Grazie al genere BovAevtikdv (deliberativo), la citta sara €bpoviov (di buon consiglio)
(RSP. 428d), questa sara la classe che presiede e governa t@® mpoeotdtt Kol dpyovtt (RSP. 428e)
(grazie alla (classe) che presiede e governa).

Il genere émovpntikov (ausiliare) sara quella parte della citta che combatte e scende in
campo per essa (RSP. 429b). In questa parte, la citta possiede la facolta di salvaguardare la propria
opinione, infatti, 51 10 v €kelve Exev dLVOUY TOOTNV T} O TAVTOG CAGEL TV TEPL TAV OEWVAV
d6&av,.....(RSP. 429b) (a ragione dell’avere in quella parte una tale forza che conservera l’opinione
riguardo ai fatti intollerabili, .....). 1l coraggio di questa parte ¢ una forma di salvaguardia (cotepiov
RSP. 429¢) e lo ¢ dell’opinione che la legge, chiaramente della citta, crea in noi sulle cose
intollerabili e su quali esse siano. Platone riafferma, poi, di denominare e ritenere coraggio tnv o
O TNV dVvVaY Kol cotnpiov o0 Tavtog 00ENG OpOiic te kai vopipov dsvdv 1e mépt (RSP. 430b)
(la siffatta forza e salvaguardia costante della retta opinione e delle leggi riguardo ai fatti
intollerabili). Questa retta opinione deve formarsi coll’educazione, altrimenti essa non ¢ legittima.
Quindi si afferma che il coraggio, virtu di questa parte & politico (RSP. 430c), cioe riguardante la
citta — stato. Qui si deve fare un’osservazione importante, come si vedra trattando 1’analoga parte
dell’anima umana, questo genere non ¢ solamente ubbidiente, ma partecipa in forma secondaria al
governo, presumo che per questo Platone definisca la sua virtu toltikiv (politica). 1l fatto che sia
obbediente ai governanti lo deduciamo da, ToV¢ €mkovpovg domep KOvag £0Eueda VINKdOLE TV
apyovtov...(RSP. 440d) (stabilimmo gli ausiliari ubbidienti ai governanti come dei cani). Il fatto,
pero, che questo genere partecipi all’attivita di governo, seppure in forma secondaria, giustifica il
fatto che da esso vengono scelti i governanti (Sez. 2, pg. 9) e che ambedue non possiedano ricchezze
(Sez. 2, pg. 9).

Quanto alla terza parte, il ypnuatiotikov, il filosofo nota che, soprattutto nei ragazzi, nelle
donne, nei servi e nella moltitudine mediocre dei cosiddetti uomini liberi, si trovano desideri e
piaceri d’ogni sorta (RSP. 431c). Questi sono i chrematisti, uomini liberi, i loro desideri vengono
dominati dai desideri e dall’intelligenza presenti nei pochi, cio€ nei governanti. Dunque, la classe dei
chrematisti ¢ una classe governata e non partecipa in nessun modo all’attivita di governo.

Passiamo alle corrispondenti parti dell’anima, OOKodV T@ HEV AOYIOTIKG EpYEWV TPOONKEL,
cop® VTl Kai EyovTl TV VP Gmdong Tig Wuyfic mpounOsiav, 16 8¢ Ovpoedel vTnkod eivar Kol
ocoupdayo tovtov; (RSP. 441¢) (Non forse alla parte razionale spetta governare, poiché essa €
sapiente e possiede la previdenza e la cura su tutta I’anima, mentre alla parte ardente spetta essere
ubbidiente ed alleata di questa?). Direi qui sia chiara la funzione della parte razionale, la parte
ardente, invece, risulta sia ubbidiente, sia alleata dell’altra parte. Talvolta, la parte ardente lotta coi
desideri, come qualcosa di diverso (RSP. 440a), in molte circostanze, invece, la collera si allea colla
ragione, infine, Ti 0¢ dtav ddikeioOai Tig NyRTaL; 0VK v ToVT® (el Te Kol yaAemaivel Kol cuppoyel
@ d0oKODVTL dKaim kai, 610 TO TEWTV Kal O1d TO Pryodv Kol TAVTA TO TODTU TAGYEW, VTOUEVOV
Kol VIKQ Kol 00 Ayel TV yevvaiov, Tpiv av 1 dtampdéntot §j TeAevtion 1| Gemep KOOV VIO VOUEMG
V1O 100 Adyov 10D map’anT®d avokAnbdeic kpaivoi; (RSP. 440c) (Cosa, allora, qualora qualcuno
ritenga di subire ingiustizia? Non forse in questo caso egli bolle e si sdegna e combatte come alleato
a cio che sembra giusto e, attraverso [’essere affamato e a causa dell essere preso dal terrore e del
sopportare tutte queste cose, resistendo a tutte queste cose anche le vince e non desiste dalle cose
nobili prima che non le abbia mandate ad effetto o che sia morto o che sia stato ammansito, come un
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cane che sia stato chiamato dal pastore, dal ragionamento riguardo® a sé stesso?). Dunque, spesso,
la parte ardente “combatte come alleato della ragione”, essa partecipa al governo dell’'uomo, sebbene
in maniera ridotta.

Quanto alla parte che desidera (émbBountikdv), essa ¢ completamente governata dalle altre
due. Essa, in ogni uomo, occupa la parte maggiore dell’anima, cosi come i chrematisti sono la parte
maggiore della citta, & insaziabile di ricchezze e deve essere sorvegliata dalle altre due per evitare
che cresca troppo rimpinzandosi dei piaceri del corpo e, quindi, non assolva piu al suo compito.

Per approfondire, possiamo ricordare che Platone scrive, xoi cuvapuocavia tpia dvia,
domep Opovg Tpelc appoviag dteyvdg, vedtng Te Kol VAN Kol péong, Kol €l dAlo dtto petaly
toyyaver 6vta, (RSP. 443d) (ed avendo accordato le parti, che sono tre, come semplicemente tre
limiti dell’armonia, della nota pii alta®, della pil bassa e della mediana e se avviene che vi siano
altre frammezzo,). Plutarco nota che si potrebbe essere in imbarazzo se la corda di mezzo
corrisponda alla parte ardente od a quella razionale (MORALIA, Quaestiones Platonicae, VIII). Ma
non ¢ possibile che la parte superiore non sia la razionale, ma un’altra. Ognuna delle altre due parti
ha la disposizione ad essere governata dalla parte razionale ed a seguirla, nessuna delle due a
governarla ed ad essere seguita. Alla parte ardente appartiene la corda di mezzo, poiché ad essa
appartengono sia 1’essere governata che il governare poiché essa sia € sottoposta alla riflessione sia

! La traduzione di map’adt@ con “riguardo a sé stesso” non ¢ attestata né dal ROCCI né dal PASSOW, tuttavia, ritengo
sia I’unica che riesca a dare un significato compiuto alla frase nel suo complesso. Si puo giustificare la traduzione di
mapd con dativo tramite “riguardo a”, ricordando queste frasi di Platone,

tiveg dprotor OAoxeg oD map’ antoig Sdynatog, Todto ¢ momtéov & av T mOAEL dei Soxdot PéhtioTov eivan. (RSP.
413c) (quali siano i migliori custodi del principio che li riguarda, che essi devono sempre fare cio che ritengono essere
ottimo per la citta.). Mi pare che “principio — decreto" (86yparog) abbia un oggetto, cioé riguardi qualcuno o qualcosa,
infatti, poi, si dice cosa é questo principio che li riguarda, fare I’ottimo per la citta.

ayvoptot 8¢ kai pavtelg €mi mhovoionv 00pag idvteg meibovoty a¢ Eott Topd oPiot dVvapug €k Bedv Topilopévn Buoiog te

Kol €M@O0TG, «.vvvevenenennnn. tovg Beolc, Mg pacty, neiBoviég ooy vmnpeteiv. (RSP. 364bs) (Ciarlatani ed indovini
andando alle case dei ricchi li persuadono che vi é per loro (i ricchi) una forza apprestata dagli dei grazie a sacrifici
ed incantesimi, ... ..... poiché, come dicono, essi persuadono gli dei a prestare loro (ai ricchi) aiuto.). Qui € evidente che

oplotv (Senza accento) si riferisce ai “ricchi”, per analogia, possiamo pensare che anche o@iot (con accento, il primo), si
riferisca ai ricchi e non sia riflessivo. Questo comproverebbe la traduzione “per loro”, o “riguardo a loro”. Apollonio
Dyscolo presenta, tra gli altri, il seguente esempio di uso riflessivo peté opicw giyov dvivlopévny (Il. XXII, 474, in DE
PRONOM. 98) (La sorreggevano tra loro smarrita), ma specifica che, presso Omero una e la medesima persona serve
ad ambedue i casi, sia che I’azione passi ad una persona diversa dal soggetto, sia che ritorni al soggetto, i pronomi
riflessivi sono un’invenzione posteriore (DE PRONOM., 44). Quindi, siamo sulla buona strada, perseveriamo. Nel DE
PRONOMINE 42.5 il nostro grammatico scrive ‘Opoimg oi tpobéoeic mapatiféuevar opbotovoiot, kat Eué, o’ Eué, mepi
£nod. (ugualmente i pronomi posti presso preposizioni ricevono il retto accento....). Qui abbiamo mopd cict, quindi il
pronome & presso una preposizione e, di conseguenza, &€ accentuato. Constatiamo, per completezza, che Apollonio
scrive, Aéov obv, m¢ Tposipntat, Td &v duci Tpitolg voovueva, eite KaT AMOAGCTY, OC TO £YKAVOEVOV, £iTe Ko’ dpAOV
TOvoV Gveyvdobn Eveko Swaotolfg fi GAANG TvOg ocuvvtatenc, €ig dmidg uetolappaverv: (DE PRON. 46,16) (E’
necessario, dunque, come si & prima detto, che le persone pensate in due terze persone, sia che siano state riconosciute
assolutamente, come la persona enclitica, sia che, a causa di separazione o di una qualche altra costruzione, siano
state riconosciute secondo retto accento, siano tradotte in pronomi semplici;), le persone pensate in due terze persone
diverse, cioé il complemento diverso dal soggetto, “a causa di separazione o di qualche altra costruzione”, ammettono il
retto accento. Questo € il nostro caso, a causa della presenza di una preposizione vi ¢ “una qualche altra costruzione”,
quindi il retto accento. Questo vale anche per le terze persone, mentre gli esempi di DE PRONOMINE 42,5 erano tutti
alla prima ed alla seconda persona.

Altro caso di retta accentuazione del pronome personale ¢ I’antidiastole (dvtidiactorr]) di cui a DE PRONOMINE 46 e
SINTASSI, I, 20.

2 Sj ricorda, in base al ROCCI; vmdtog = sommo, dmén (xopdn) = la corda piu alta di tono e la pitt bassa come
posizione; véatog = il piu basso, vedtn (yopdn)) = la corda piu alta di tono e la piu bassa come posizione; pécog =
mediano, péon (yopdn) = la corda mediana di tono e di posizione.

Per quanto riguarda i toni e gli accordi della lira, gli SCHOLIA a RSP. 443, rimandano a Tolomeo ed agli altri
musicisti; purtroppo non posso accedere alle loro opere. Qui voglio far notare che il ROCCI, voce Apa, specifica che la
lira aveva prima 4 poi 7 corde, il Commento di Proclo parla di 10 nac@dv (DISS. VII, 213,14), che il ROCCI specifica
essere accordo di 8 note, poi le note musicali sono 7. Infine, &pog, ov, 6 ¢, anche, “limite, norma” (ROCCI), per cui le
tre note, piu alta, piu bassa e mediana sono i tre limiti o la norma di tutte le 7-8 note, le tre note limite. Questo giustifica
la traduzione adottata.
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domina e raffrena il desiderio quando esso non obbedisca alla riflessione. Chiaramente, la corda
inferiore (vedtn) appartiene alla parte che desidera.

Questa distinzione secondo luogo e analoga a quella che Platone opera in TIMEO 69dss,
ove egli pone la parte razionale o principio divino nella testa dell’'uomo; la parte che partecipa del
coraggio e dell’ira, essendo bellicosa, egli la pone tra il diaframma ed il collo perché ubbidiente alla
ragione ed in accordo con essa, fermi a forza i desideri; la parte dell’anima che ¢ desiderosa di cibi e
di bevande e di quante cose essa ha necessita a causa della natura del corpo, egli la colloca tra il
diaframma e 1’ombelico, dove chi ha creato I’'uomo ha posto una mangiatoia per il nutrimento del
corpo.

Un’altra rappresentazione dell’anima impiegata da Platone ¢ quella della biga con 1’auriga e
due cavalli (FEDRO 246as e 253cs). Qui, I’auriga rappresenta la parte razionale, mentre, dei cavalli,
I’uno il filosofo lo fa vedere indocile riguardo ai desideri ed assolutamente sregolato, mepi ®tal
AIo10G, KOPOC, HAoTLYL PETO KEVIpOV poyig vreikov, (FEDRO 253e) (irto di peli intorno alle
orecchie, ottuso, con difficolta ubbidiente alla frusta insieme agli speroni.); invece fa vedere 1’altro
cavallo, che rappresenta la parte ardente, grandemente ubbidiente alla ragione e suo alleato. Come
nell’esempio delle tre note, I’auriga rappresenta la parte superiore cui sono sottoposte le altre due, il
cavallo migliore dei due ¢ la nota mediana ed e mediano tra i tre ed il cavallo peggiore rappresenta la
nota piu bassa di posizione e la parte dell’anima che desidera. Pero, Plutarco nei MORALIA,
Quaestiones Platonicae VIII, rileva come Platone tolga la forza eccessiva di ciascuna parte per
mezzo del farle cantare insieme ed in accordo (avendo accordato le parti che sono tre come
semplicemente tre note limite dell ‘armonia, RSP. 443d cit. Sez. 4.2, pg. 25) e, in senso opposto, egli
non permette assolutamente che esse non si eccitino né si addormentino.

Plutarco scrive, T® yohdv koi mteivelv Koi OA®G cLVEON Kol GOUPOVO, TOLETV EKOTEPOL
MV VePPOANV dpopdv kol mhAy ovk €DV aviecBor maviamacty ovdE katadapBhvev: O yap
uéTplov kai ocvupetpov opileton pecdt. (QUAEST. PLAT. VIII, 1009a) (poiché Platone, per
mezzo del rilasciare e del tendere e del fare interamente cantare insieme ed in accordo, toglie la
forza eccessiva di ciascuna parte e, in senso opposto, non permette assolutamente che essa né si
ecciti né che si addormenti; infatti, cio che e misurato e conveniente viene determinato dalla
medieta.). Questo e riferito alle tre corde o note, le tre parti dell’anima, che Platone scrive
ocvvappocavto Tpia dvra, Gomep dpovg Tpeic appoviag (RSP. 443d cit. Sez. 4.2, pg. 25) (avendo
accordato le parti, che sono tre, come tre note limite dell’'armonia,), € chiaro che, poiché si produce
proprio un’armonia, ciascuna delle tre parti viene privata della sua forza eccessiva e non ha il
sopravvento. Si pud confermare che questa considerazione di Plutarco circa quanto € misurato e
conveniente sia presente in Platone, anche a derivare dal paragone che egli fa dell’anima con la biga
con l'auriga e due cavalli; infatti, il filosofo scrive, kol Tp®dTOV PEV MUY O ApYOV GLVEOPISOG
NVIoyEl, elta @V oV 6 pév antd koAdg T kol dyadog kol 8k Tolovtwv, 6 §8°4E dvavtiov te Kol
EvovTiog: yoemn on kai dvoKolog €€ avaykng 1 mepi nuag nvidynois. (FEDRO 246b) (e, per prima
cosa, il nostro governante dirige la biga, poi il primo dei suoi cavalli ¢ bello e buono ed é
conformemente a tali cose, il secondo cavallo & contrario e conformemente alle cose opposte®;
quindi, di necessita, il dirigerli € malagevole e difficile.).

Quindi, i due cavalli presentano due parti dell’anima in opposizione, 1’auriga rappresenta la
ragione che decide tra queste forze, essa ¢ nel mezzo delle due, come ’auriga ¢ nel mezzo tra i due
cavalli. Qui vediamo il concetto di Platone ripreso e riespresso da Plutarco, “cio che ¢ misurato e
conveniente viene determinato dalla medieta” (QUAEST. PLAT. VIII, 1009a cit. Sez. 4.2, pg. 26). Il
saggio di Cheronea conclude questo suo breve scritto, domep 1 10D Adyov dvvoulg aviilopufovousvn
KIVOUUEU®V AAGY®G TOV TafdYV Kol cuvapuoTTovsa TTEPl aOTNV €1g TO HETPLOV EAAElyems Kol
vrepPoiiic peodtra kabiotnol. (QUAEST. PLAT. VIII, 1009b) (cosicché la potenza della ragione,

¥ Per la traduzione di ék totovteV e di &€ évavtiov con “conformemente a tali cose” e con “conformemente alle cose
opposte”, rispettivamente, ci si ¢ rifatti al PASSOW, voce £k, IV,2, pg. 819, dove si legge che €k congiunto col neutro
d’un aggettivo, spesso serve alla costruzione d’una espressione avverbiale; seguono moltissimi esempi che ritengo
probanti.

26



Giovanni Costa

impadronendosi delle commozioni che si agitano irrazionalmente e corrispondendo di per sé stessa
alla misura, presenta un punto di mezzo dell’insufficienza e dell ’eccesso.).

Questo ci presenta il paragone della biga con I’auriga ed i due cavalli del FEDRO di
Platone, di cid si ricorda anche Aristotele, quando scrive, xoi S10 Tadt’odv i puév koxiog 7
vepPoln kai 1 EAAeys, TG &’ ApeTHc N HecdS

"Bottv &pa 1) dpeth) £E1¢ TpoatpeTikt], v HEGHTNTL 0VGa Tf| TPOg HUdC, MPoUév Ady® Koi
® av O ¢@povipoc Opicelev. Mecdtne 68 dDo kaxkidv, Thc pEv ka0 VmepPoiv Thc &
kot EAlewyv'....(ETH. NIC. 1106b33ss) (E, per queste ragioni, dunque, [’eccesso e il difetto sono
propri del vizio, mentre la medieta ¢ propria della virtu, ......... ...

Quindi, la virtu e una disposizione concernente la scelta, che & nel mezzo relativamente a
noi, determinata in base a quel criterio che /'uomo saggio determinerebbe. Medieta tra due vizi,
quello conforme all’eccesso e quello conforme all’insufficienza.).

NOTA

Si ¢ acconsentito contro voglia coll’uso attuale di riportare la traduzione in lingua moderna
accanto ai testi greci; devo avvertire che non condivido questa prassi. L’uso dei filogi ottocenteschi,
come si puo verificare anche dalle opere in bibliografia, era di non riportare la traduzione. Ritengo
che cio sia giustificato dai problemi di traduzione del greco, se ne sono evidenziati alcuni, quali
I’anfora e la deissi dei pronomi, nel testo e nelle note e si rimanda alle opere dei grammatici e dei
retori di lingua madre greca, io non lo sono, per una loro piu ampia trattazione.

Alcune difficolta non sono state evidenziate, per altre, quali, appunto 1’anafora e la deissi
dei pronomi o I’aspettualita dei verbi, bisogna riconoscere che non si possono rendere nelle piu
comuni lingue moderne. Vi sono, poi, problemi sul significato delle parole, ecc. Tutto questo fa si
che le traduzioni presentate, rigorosamente di mia mano, a volte siano problematiche e che, a mio
awvviso, sarebbe stato preferibile attenersi all’uso ottocentesco di non riportare una versione in lingua
moderna.
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