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Τά αυτονόητα τής έπικαιρότητας τυφλώνουν, ένώ τό παρόν διαφωτίζε
ται μόνο στό πάντοτε, τήν άξια πού δέν μετράται σέ χρόνο. Σπουδάζομε 
τούς κλασσικούς γιά νά θεωρούμε τό παρόν ύπό τό πρίσμα τής αίωνιότητος 
καί στήν αφθαρσία τους δοκιμαζόμαστε. Αιωνιότης δέν είναι ή άτέρμων 
ροή των στιγμών ή κάποιο άσάλευτο τώρα, είναι ή άνοιξη τού ανθρώπου 
στό αλλιώς, ό καθαρός πνευματικός θίος. Τό κλασσικό έργο εχει μέν 
χρόνο καί τόπο γεννήσεως, είναι όμως απόλυτο δόσιμο, άτόφια δαπάνη τού 
έργάτη ή οποία τόν ξεπερνά. Δέν εξαντλεί ώρισμένο άντικείμενο, αλλά 
ύποχρεώνει νά ζητούμε διαρκώς τόν έαυτό μας σέ ο,τι πράττομε, συγκεν
τρώνει τόν άνθρωπο στήν ψυχική του ουσία. Ή  αλήθεια τής αύτογνωσίας 
φθείρει τόν χρόνο διότι δέν εχει περιεχόμενο, ό δρόμος της είναι άρετή καί 
ή άρετή θεμέλιο τής πολιτείας.

Ό  ιδρυτής τής ιδεώδους πολιτείας οφείλει πρώτα νά όρίση τήν ύπερτάτη 
μορφή τής ζωής, τόν «αίρετώτατον» βίο, γράφει ό ’Αριστοτέλης στήν αρχή 
τού εβδόμου βιβλίου τών Πο λ ι τ ι κ ώ ν .Έξαρτά δηλαδή τήν πολιτεία άπό 
τήν αίρεση καί τούτο σημαίνει πώς ό συντακτικός της προσδιορισμός εί
ναι ήθικός, μέ τήν εύρεία έννοια τής λέξεως : ο,τι άξιες βασιλεύουν στήν 
ζωή, τέτοια είναι ή πολιτεία. ’Έτσι όμως ή ψυχή γίνεται άξων τής πολιτι
κής, κατ’ εξοχήν δέ πολιτική ή πνευματική έξύψωσις τού άνθρώπου.

Συμπίπτει ώστόσο ή ευδαιμονία τού άτόμου μέ τής πόλεως; Δεχόμενος 
τήν άρετή ώς περιεχόμενο τής ευδαιμονίας, ό ’Αριστοτέλης άπαντά κατα
φατικά. Ή  άρετή όμως, πιστεύει, δέν άποτελει συμμόρφωση πρός ώρι
σμένο κώδικα, άλλά τ ε λ ε ί ω σ ι ν ,  δηλαδή ολοκλήρωση τής φύσεως τών 
οντων. Καί έπειδή ό άνθρωπος ολοκληρώνεται πνευματικά, ή άρετή του 
είναι πνευματική ένέργεια, ερως τού άπολύτου, ή δέ πολιτική θεραπεύει 
κατά κύριο λόγο τήν ψυχή καί δευτερευόντως τήν ύλώδη άνάγκη. Κτ ών -  
τ α ι  κ α ί  φ υ λ λ ά τ ο υ σ ι ν  ου τ άς  ά ρ ε τ ά ς  τ ο ί ς  ε κ τ ό ς  ά λ λ ’ ε κ ε ί ν α  
τ α ύ τ α ι ς ,  θά δηλώση. Στό ύπερβατικό αυτό τέλος, τό άτομο καί ή πόλις
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συμπίπτουν, διότι μόνο ή έξοδος άπό την αύτοβεθαίωση έπιτρέπει ψυχική 
άνοιξη καί αυθεντική κοινωνία των ανθρώπων. Έάν ό άνθρωπος είχε 
σκοπό τήν ύλική του τακτοποίηση, ή κοινωνία θά ήταν άνέφικτη ή στήν 
καλύτερη περίπτωση ύποκρισία. Ό ριο  του ένός έγωισμοΰ δέν είναι ό έγω- 
ισμός του άλλου, οπότε έπικρατει ό ισχυρότερος, άλλά ή αρχή πού δέν 
μπορεί νά άνήκη άποκλειστικά σέ κανένα καί έπομένως ξεπερνά κάθε βε
βαίωση. Ή  θέλησή μου άγιάζεται καί ή κοινωνία δημιουργεΐται όταν με
τέχω άμέσως σ’ αυτή τήν άρχή, όταν ό εγωισμός μέ κάνει πτώση καί ανα
λήθεια. Έ φ’ όσον τό είναι καθορίζει τήν συνείδηση, ή τελευταία στερείται 
λόγου ύπάρξεως καί ύπέρτατη άξια γίνεται ή ανάγκη, εν ονόματι τής 
όποιας επιτρέπονται όλα τά κακουργήματα. 'Η  κοινωνία πού δέν πραγμα
τώνει τήν απόλυτη άρχή είναι τρομοκρατία καί απάτη.

Κανείς δέν θά ύπεστήριζε σήμερα πειστικά, ότι στά σύγχρονα δημο
κρατικά, αυταρχικά καί ολοκληρωτικά καθεστώτα, ή ευδαιμονία τού συν
όλου καί τού άτόμου συνταυτίζονται, έφ’ όσον στίς τρεις περιπτώσεις καί 
παρά τίς μεταξύ των αισθητές διαφορές, τό κράτος θέλει νά έκφράζη αντι
κειμενικά τήν γενική βούληση. 'Οδηγηθήκαμε στήν άφηρημένη αύτή βού
ληση, επειδή οί συνειδήσεις ήταν αδύνατο νά άρμονισθούν, άφ’ ότου ή 
ύλική ευδαιμονία εγινε προορισμός τού άνθρώπου. Τό σύγχρονο κράτος 
είναι ύποκατάστατο αποτυχημένης κοινωνίας. Ό  ’Αριστοτέλης δέν μπορεί 
νά φαντασθή ενα κράτος αύτοσκοπό, διότι θεωρεί τήν ευδαιμονία ώς τέλος 
τού άτόμου καί τής πόλεως, άλλά τήν συνδέει μέ τήν πνευματική ολοκλή
ρωση τού άνθρώπου καί όχι μέ ικανοποίηση υλικών άναγκών, τήν σι
ωπηρά καταστατική προϋπόθεση τού κράτους τών Νέων χρόνων. Ό ταν ή 
ευδαιμονία είναι ύλική, αποκλειστικός της παράγων καθίσταται ό άνθρω
πος, ή ύπαρξη έρμηνεύεται ύπό τό πρίσμα τών κοινωνικών καί οικονομι
κών συνθηκών, τό δέ κράτος γιγαντώνεται αναλαμβάνοντας νά ρυθμίση τά 
συγκρουόμενα συμφέροντα, άντιπαρατάσσοντας δηλαδή ενα ύπέρτερο εγω
ισμό εις τούς επί μέρους. Τό σύγχρονο κράτος ύπόσχεται τήν βασιλεία τών 
ουρανών επί τής γής καί ό μεσσιανικός συμβολικός του χαρακτήρας τό 
κάνει μεγάλο κριτή, πού ύποτάσσει τήν προσωπικότητα στήν παγερή 
ομοιομορφία τών μηχανισμών καί διαιωνίζει, ώς άκρατος έγωισμός, τούς 
όρους κάθε αδικίας. Είναι παράδοξο ότι ό σημερινός άνθρωπος εϊτε γίνεται 
μηδενιστής είτε ύπάλληλος; Καί ό μέν άναρχικός μηδενιστής είναι πλη
γωμένος εγωισμός, ό δέ ύπάλληλος άνταλλάσσει ανακουφισμένος τό φορ
τίο τής ελευθερίας του μέ τήν ασφάλεια τής γραφειοκρατικής άπαθείας.

Όπως ή ευδαιμονία τού κράτους, έτσι καί ή δικαιοσύνη τών διεκδική
σεων είναι φενάκη. Δέν ύφίσταται δικαιοσύνη όταν κατακτώ δικαιώματα, 
άλλά όταν μέ πληγώνει ή οδύνη τού συνανθρώπου. Δέν είμαι υπέρ ούτε
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κατά οϋτε ουδέτερος: είμαι ύπεύθυνος. ’Ανεξαρτήτως σχετικότητος των 
υποχρεωτικών μας επιλογών, θά πρέπη νά ομολογήσουμε οτι όχι μόνο κα
νένα κράτος, άλλά καί κανένα πολιτικό κίνημα δέν είναι στήν εποχή μας 
ήθικό κατ’ ούσίαν, αφού όταν έξεγείρεται εναντίον του κοινωνικού ψεύ
δους, άντί νά άπορρίψη τήν εγωιστική του προέλευση καί νά στηριχθή 
στήν ψυχική προσφορά, καλλιεργεί εις τό έπακρο τό κακό πού άποστρέφε- 
ται, ύποδαυλίζοντας τό μίσος εν όνόματι του γενικού καλού. Ά φ ’ ής στι
γμής όμως τά δικαιώματα τών καταπιεζομένων καί οί διεκδικήσεις των 
συνδέονται μέ τήν σωτηρία τής άνθρωπότητος, τό κακό είναι άπόλυτο, δι
ότι ή άφηρημένη άνθρωπότης παρέχει μέ τήν «σωτηρία» της άλλοθι στήν 
αρνητική συνείδηση, άλλοθι χωρίς τό όποιο ϊσως έξακολουθοΰσε νά ενερ
γή, θά ήξερε πάντως οτι κακουργούσε. Ή  πράξη τού καλού καί τού κακού 
είναι συγκεκριμένη, ή άνθρωπότης όμως είναι τόσο άφηρημένη, ώστε κα
νένα ον μέ σάρκα καί οστά νά μήν συμμετέχη καί συνεπώς νά γίνεται άντι- 
κείμενο άγάπης ή κακότητος. Ή  θυσία ύπέρ τής άνθρωπότητος είναι 
πλάνη καί άδικία, δεδομένου οτι απορρίπτει μέν τόν εγωισμό τών καταπι- 
εστών, καθαγιάζει έν τούτοις τόν εγωισμό τών καταπιεζομένων.

Πολιτεία τής άρετής είναι ή ψυχική κοινωνία.


