3η ΘΕΜΑΤΙΚΗ ΕΝΟΤΗΤΑ

Η παιδεία και η αναζήτηση της αλήθειας - η ανθρώπινη φύση και το χρέος του φιλοσόφου.
10η Διδακτική ενότητα: Η αλληγορία του σπηλαίου: οι φιλόσοφοι.
Πλάτων, Πολιτεία, 519b-520a
	Δομικά στοιχεία κειμένου


Οι ακατάλληλοι για την άσκηση εξουσίας στην ιδανική πολιτεία.
Τί δέ; Τόδε οὐκ εἰκός, ἦν δ’ ἐγώ, καὶ ἀνάγκη ἐκ τῶν προειρημένων, μήτε τοὺς ἀπαιδεύτους καὶ ἀληθείας ἀπείρους ἱκανῶς ἄν ποτε πόλιν ἐπιτροπεῦσαι, μήτε τοὺς ἐν παιδείᾳ ἐωμένους διατρίβειν διὰ τέλους, τοὺς μὲν ὅτι σκοπὸν ἐν τῷ βίῳ οὐκ ἔχουσιν ἕνα, οὗ στοχαζομένους δεῖ ἅπαντα πράττειν ἃ ἂν πράττωσιν ἰδίᾳ τε καὶ δημοσίᾳ, τοὺς δὲ ὅτι ἑκόντες εἶναι οὐ πράξουσιν, ἡγούμενοι ἐν μακάρων νήσοις ζῶντες ἔτι ἀπῳκίσθαι; 
Ἀληθῆ, ἔφη.
Ποιοι επιβάλλεται να ασκούν την πολιτική εξουσία στην ιδανική πολιτεία.
Ἡμέτερον δὴ ἔργον, ἦν δ’ ἐγώ, τῶν οἰκιστῶν τάς τε βελτίστας φύσεις ἀναγκάσαι ἀφικέσθαι πρὸς τὸ μάθημα ὃ ἐν τῷ πρόσθεν ἔφαμεν εἶναι μέγιστον, ἰδεῖν τε τὸ ἀγαθὸν καὶ ἀναβῆναι ἐκείνην τὴν ἀνάβασιν, καὶ ἐπειδὰν ἀναβάντες ἱκανῶς ἴδωσι, μὴ ἐπιτρέπειν αὐτοῖς ὃ νῦν ἐπιτρέπεται.
Τὸ ποῖον δή;
Το χρέος των ορθά πεπαιδευμένων (των φιλοσόφων).
Τὸ αὐτοῦ, ἦν δ’ ἐγώ, καταμένειν καὶ μὴ ἐθέλειν πάλιν καταβαίνειν παρ’ ἐκείνους τοὺς δεσμώτας μηδὲ μετέχειν τῶν παρ’ ἐκείνοις πόνων τε καὶ τιμῶν, εἴτε φαυλότεραι εἴτε σπουδαιότεραι.
Η αντίρρηση του Γλαύκωνα για τον ηθικό εξαναγκασμό των φιλοσόφων.
Ἔπειτ', ἔφη, ἀδικήσομεν αὐτούς, καὶ ποιήσομεν χεῖρον ζῆν, δυνατὸν αὐτοῖς ὂν ἄμεινον;
Ο σκοπός του Νόμου: η ευτυχία της πόλης στο σύνολό της.
Ἐπελάθου, ἦν δ' ἐγώ, πάλιν, ὦ φίλε, ὅτι νόμῳ οὐ τοῦτο μέλει, ὅπως ἕν τι γένος ἐν πόλει διαφερόντως εὖ πράξει, ἀλλ' ἐν ὅλῃ τῇ πόλει τοῦτο μηχανᾶται ἐγγενέσθαι,
Οι λειτουργίες του νόμου για την ευτυχία του συνόλου: Η κοινωνική λειτουργία.
συναρμόττων τοὺς πολίτας πειθοῖ τε καὶ ἀνάγκη,

Η οικονομική λειτουργία.
ποιῶν μεταδιδόναι ἀλλήλοις τῆς ὠφελίας ἣν ἂν ἕκαστοι τὸ κοινὸν δυνατοὶ ὦσιν ὠφελεῖν
Η παιδαγωγική και πολιτική λειτουργία.
καὶ αὐτὸς ἐμποιῶν τοιούτους ἄνδρας ἐν τῇ πόλει, οὐχ ἵνα ἀφιῇ τρέπεσθαι ὅπῃ ἕκαστος βούλεται, ἀλλ' ἵνα καταχρῆται αὐτὸς αὐτοῖς ἐπὶ τὸν σύνδεσμον τῆς πόλεως. 
Ἀληθῆ, ἔφη· ἐπελαθόμην γάρ.
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	ότι δηλαδή ούτε οι απαίδευτοι 
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	Λεξιλογικά σχόλια



ἠμὶ

συνώνυμα: φημί, λέγω, φράζω, φθέγγομαι, λαλῶ, αὐδῶ

αντώνυμα: σιγῶ, σιωπῶ

ἀπαίδευτος < ἀ- στερητικό + παιδεύω < παῖς
Ρηματικό επίθετο σε -τος που έχει τη σημασία της μετοχής του παθητικού παρακειμένου.

Τα ρηματικά επίθετα σε -τος έχουν επίσης τις εξής σημασίες:

α) εκείνος που μπορεί να πάθει ό,τι δηλώνει το ρήμα

β) εκείνος που αξίζει να πάθει ό,τι δηλώνει το ρήμα

γ) ό,τι και η μετοχή του ενεστώτα ή αορίστου
ομόρριζα/παράγωγα: διαπαιδαγώγηση, εκπαίδευση, εκπαιδευτικός, παιδαγωγικός, παιδεία, παιδευτικός, παιδί, παιδονόμος, παλιμπαιδισμός, παραπαιδεία

προειρημένων < πρὸ + λέγομαι
ομόρριζα/παράγωγα: αναλογία, αναλογικός, απολογητικός, απολογία, απόρρητος, διάλεκτος, διάλεξη, διαλογικός, διάλογος, δυσλεκτικός, δυσλεξία, έλλογος, επικός, επίλογος, επίρρημα, έπος, ιδιόλεκτος, κυριολεκτικός, κυριολεξία, λεκτικός, λέξη, λεξικό, λεξικογράφος, λεξιλόγιο, λεξιπενία, λογική, λογικός, λογοπαίγνιο, λόγος, μονολεκτικός, μονόλογος, ομολογία, παράλογος, παρρησία, πρόλογος, ρήμα, ρήση, ρητό (το), ρήτορας, ρητορικός, ρητός, ρήτρα, συνδιάλεξη, υπόλογος

ἀλήθεια < ἀ στερητικό + λανθάνω
ομόρριζα/παράγωγα: λήθη, επιλήσμων, λησμοσύνη, λησμονιά, λάθρα, λάθος, αλάθητος, άληστος

ἂπειρος < ἀ στερητικό + πεῖρα
συνώνυμα: ἀμαθής, ἀνεπιστήμων, ἂιδρις, ἀδαής 
αντώνυμα: ἒμπειρος, ἐπαΐων, ἳστωρ, ἐπιστήμων, γνώστης, ἐντριβής

ἱκανῶς, ἀφικέσθαι < ἱκνέομαι -οῦμαι
ομόρριζα/παράγωγα: ανέφικτος, ανίχνευση, άφιξη, εξιχνίαση, εφικτός, ικανοποίηση, ικανοποιητικός, ικανός, ικανότητα, ικεσία, ικετευτικός, ικέτης, ιχνηλάτης, ίχνος, προίκα, προικιό, προικοθήρας, προικοσύμφωνο, προικώος, προίκα

σημασιολογικά: ἱκανός = άξιος, επιδέξιος, κατάλληλος / αρκετός / αποτελεσματικός / υγιής, στρατεύσιμος


ἐπιτροπεῦσαι < ἐπίτροπος < ἐπιτροπέω + κατάληξη -εύω
ομόρριζα/παράγωγα: επιτροπεία, επιτρόπευση, επιτροπή, επιτροπικός, επίτροπος

σημασιολογική διαφορά ἐῶ - ἐπιτρέπω
ἐάω -ῶ = αφήνω, δείχνω αδιαφορία

ἐπιτρέπω = στρέφω κάτι, δίνω την άδεια, εμπιστεύομαι σε κάποιον κάτι

συνώνυμα : ἀφίημι, λείπω

αντώνυμα: κωλύω

διατρίβειν < διὰ + τρίβω
ομόρριζα/παράγωγα: άτριφτος, διατριβή, εντριβή, προστριβή, συντριβή, συντριπτικός, τριβή, τριμμένος, τρίψιμο
σημασιολογική διαφορά διατρίβω - καταμένω - ἀποικίζομαι

διατρίβω = κατατρίβομαι, σπαταλώ χρόνο, ενασχολούμαι, ζω

καταμένω = μένω συνεχώς

ἀποικίζομαι = είμαι εγκαταστημένος σε μακρινό τόπο

βίος = ζωή, ο δρόμος, η πορεία της ζωής, ο τρόπος ή τα μέσα προς το ζην

σημασιολογική διαφορά (ν.ε.) βίος - ζωή: Στη ν.ε. η λέξη βίος χρησιμοποιείται σε λόγιες εκφράσεις π.χ. έγγαμος βίος, πολιτικός, ανθόσπαρτος βίος κ.ά. Η λέξη ζωή έχει αντικαταστήσει όλες τις σημασίες της αρχαίας λέξης «βίος» = ζωή, διάρκεια ζωής, βιολογική πλευρά της ζωής.
σκοπὸν < σκοπέω -ῶ
ομόρριζα/παράγωγα: ακτινοσκόπηση, ανασκόπηση, απερίσκεπτος, άσκοπος, αυτοσκοπός, βιντεοσκόπηση, βολιδοσκόπηση, βυθοσκόπηση, δημοσκόπηση, διάσκεψη, επίσκεψη, επισκέψιμος επισκόπηση, επίσκοπος, καιροσκόπος, κατασκοπία, κατάσκοπος, κερδοσκοπία, κερδοσκόπος, μικροσκόπιο, οιωνοσκόπος, περίσκεψη, περισκόπιο, προεπισκόπηση, πρόσκοπος, σκεπτικισμός, σκεπτικός, σκέψη, σκόπελος, σκοπιά, σκόπιμος, σκοποβολή, σκοπός, στηθοσκόπιο, συνδιάσκεψη, σύσκεψη, τηλεσκόπιο, ωροσκόπιο, ωροσκόπος
στοχαζομένου < στοχάζομαι
ομόρριζα/παράγωγα: αστόχαστος, άστοχος, εύστοχος, στοχασιά, στοχασμός, στοχαστής, στόχαστρο, στόχος

συνώνυμα: διανοοῦμαι, ἐνθυμοῦμαι, ἒχω ἐν νῷ
σημασιολογικά: (κυριολεκτικά) βάζω στόχο, σκοπεύω, σημαδεύω / (μεταφορικά) επιδιώκω, φαντάζομαι, συμπεραίνω

ἃπας < ἀ αθροιστικό + πᾶς
Υπάρχουν τρία είδη α- ως αχώριστα μόρια, που βρίσκονται μόνο ως πρώτα συνθετικά λέξεων: α) ἀ- στερητικό, π.χ. ἂδηλος, ἂγραφος, β) ἀ- επιτατικό, π.χ. ἀχανής, ἀτενῶς (=πολύ τεταμένα), γ) ἀ- αθροιστικό, π.χ. ἀδελφός, ἀκόλουθος

ἔχουσιν < ἔχω
ομόρριζα/παράγωγα: ενοχή, ενοχικός, ένοχος, έξη, εξής, κατεχόμενα, παροχή, πάροχος, προσχηματικός, σχέδιο, σχεδόν, σχέση, σχετικός, σχετικότητα, σχήμα, σχολαστικός, σχολείο, σχολή
πράττειν < πράττω
ομόρριζα/παράγωγα: απράγμων, άπραγος, πράγμα, πραγματογνώμονας, πρακτικό, πράκτορας, πράξη, σύμπραξη
ἰδίᾳ
ομόρριζα/παράγωγα: ιδιόλεκτος, ιδιόμορφος, ιδιόρρυθμος, ιδιοσυγκρασία, ιδιοτέλεια, ιδιοτελής, ιδιότροπος, ιδιοχρησία, ιδίωμα, ιδιωματικός, ιδιώτης, ιδιωτικός

ἡγούμενοι < ἡγέομαι -οῦμαι
ομόρριζα/παράγωγα: Αγησίλαος, διήγηση, διήγημα, ηγεμόνας, ηγήτωρ, ηγέτης, αφηγητής, ποδηγετώ, περιηγητής, εισήγηση, καθηγητής

σημασιολογικά: α) + γενική = είμαι αρχηγός / συνώνυμα: ἂρχω, βασιλεύω,                                  β) + δοτική = οδηγώ / συνώνυμα: ὁδηγῶ, ἂγω, γ) + απαρέμφατο ειδικό = νομίζω / συνώνυμα: οἲομαι, δοκῶ, κρίνω, ὑπολαμβάνω, θεωρῶ, νομίζω (δοξαστικά ρήματα)
ζῶντες < ζήω -ῶ
ομόρριζα/παράγωγα: ζωγράφος, ζώδιο, ζωή, ζωηρός, ζωικός, ζωντάνια, ζωντανός, ζώο, ζωογόνος, ζωοθυσία, ζωολογία, ζωομορφισμός, ζωόμορφος, ζωοπάζαρο, ζωοποιός, ζωοτροφή, ζωτικός, ζωύφιο, ζωφόρος, ζωγράφος, ζωώδης
συνώνυμα: βιόω-ῶ, βιωτεύω
αντώνυμα: τελευτῶ, ἀποθνῄσκω
ἀπῳκίσθαι < ἀπὸ + οἶκος
ομόρριζα/παράγωγα: αποίκιση, ενοίκιο, ένοικος, κατοίκιση, μετοίκιση, οίκηση, οικισμός, οικιστής, οίκος
σημασιολογική διαφορά οἰκίζω - οἰκῶ
οἰκίζω = εγκαθιστώ, βάζω κάποιον άλλον να κατοικήσει, ιδρύω αποικία

οἰκῶ = κατοικώ εγώ ο ίδιος, κυβερνώ
μάκαρ (= ευδαίμων, μακάριος, ευτυχής / (ως ουσιαστικό) οι νεκροί (ν.ε. μακαρίτης -διότι γλίτωσε τα βάσανα της ζωής-)

ομόρριζα/παράγωγα: μακάριος, μακαριώτατος, μακαριστός, η μακαριά (= μνημόσυνο), μακαρίζω, μακαρισμός

μάθημα < μανθάνω
ομόρριζα/παράγωγα: μάθηση, μαθητής, αμαθής, αμάθητος, αμάθεια, οψιμαθής
ἀναγκάσαι < ἀναγκάζω
ομόρριζα/παράγωγα: αναγκαίος, αναγκαιότητα, αναγκαστικός, ανάγκη, εξαναγκασμός
ἀναβῆναι, ἀνάβασιν, ἀναβάντες, καταβαίνειν < βαίνω
ομόρριζα/παράγωγα: άβατος, ακροβάτης, ανάβαση, αναβάτης, βάδην, βαθμός, βάθρο, βακτηρία, βάση, βασικός, βάσιμος, βατήρας, βατός, βήμα, βηματοδότης, βωμός, διάβαση, διαβάτης, δύσβατος, έμβασμα, επιβάτης, κατάβαση, μεταβατικός, παραβάτης, πρόβατο, πρόσβαση


ἰδεῖν < ὁρῶ
ομόρριζα/παράγωγα: ανύποπτος, αόρατος, διορατικός, είδος, ειδύλλιο, είδωλο, επόπτης, ιδέα, ιδεοληπτικός, ιδεοληψία, κάτοπτρο, όμμα, οπή, οπτικός, όραμα, ορατός, οφθαλμός, όψη

ἐπιτρέπειν, ἐπιτρέπεται < ἐπὶ + τρέπω
ομόρριζα/παράγωγα: αδιάντροπος, ανατρεπτικός, ανατρέψιμος, ανατροπέας, ανατροπή, ανεπίτρεπτος, εκτροπή, επιτρεπτός, επιτροπή, επίτροπος, ευτράπελος, κακότροπος, μετατρέψιμος, μετατροπή, ντροπή, ξενότροπος, παρεκτροπή, τρόπαιο, τροπαιούχος, τροπή, τροπικός, τρόπος
δεσμώτης < δεσμόω-ῶ < δεσμός < δέω
ομόρριζα/παράγωγα: δέσμιος, δετός, ανυπόδητος, δέμα, υπόδημα, δέσμη, δεσμωτήριο

ἐθέλειν < ἐθέλω
ομόρριζα/παράγωγα: άθελα, εθελοντής, εθελοντικός, εθελούσιος, θέλημα, θεληματικός, θέληση, καλοθελητής
καταμένειν < καταμένω < κατὰ + μένω
ομόρριζα/παράγωγα: διαμονητήριο, κατάμονος, μονή, μόνιμος, μόνος, παραμονή
πόνος < πένομαι
ομόρριζα/παράγωγα: πενία, πενιχρός, πενέστης, πένης, συμπόνοια, άπονος, πονώ, πόνημα, πείνα

σπουδαῖος < σπουδὴ < σπεύδω
ομόρριζα/παράγωγα: σπουδαστής, περισπούδαστος, σπουδαστήριο

χεῖρον

συνώνυμα: κάκιον, ἧττον

αντώνυμα: βέλτιον, ἂμεινον


ἔφη < φημί
ομόρριζα/παράγωγα: απόφαση, άφατος, διαφήμιση, διαφημιστικός, δυσφήμιση, δυσφημιστικός, έμφαση, εμφατικός, επίφαση, κατάφαση, καταφατικός, πρόσφατος, πρόφαση, προφήτης, φήμη, φημολογία

ἀδικήσομεν < ἀδικῶ
ομόρριζα/παράγωγα: αδικαιολόγητος, αδικαίωτος, αδίκημα, αδικητής, αδικία, αδικοπραγία, άδικος, αδίκως, αντιδικία, αντίδικος, δικαιοσύνη, εκδικητής
ποιήσομεν < ποιῶ 
ομόρριζα/παράγωγα: αποίητος, αχειροποίητος, ηχοποίητος, θεοποίητος, ποίημα, ποίηση, ποιητής, προσποιητός

ζῆν < ζήω - ζῶ
ομόρριζα/παράγωγα: ζήση, ζωή, ζωηρός, ζωικός, ζωντάνια, ζωντανός, ζώο, ζωογόνος, ζωοδόχος, ζωοκτόνος, ζωόμορφος, ζωόφιλος, ζώπυρο, ζωτικός, ζωφόρος

ἐπελάθου, ἐπελαθόμην < ἐπὶ + λανθάνομαι
ομόρριζα/παράγωγα: αλάθητος, αλήθεια, άληστος, αναληθής, επιλήσμων, λάθος, λάθρα, λαθραίος, λαθρεμπόριο, λαθρεπιβάτης, λαθροκυνηγός, λήθαργος, λήθη, λησμονιά, λησμοσύνη
συνώνυμα: ἀμνημονῶ
αντώνυμα: μνημονεύω, μιμνῄσκομαι

νόμῳ < νέμω 
ομόρριζα/παράγωγα: άνομος, αστυνόμος, δασονόμος, διανομή, εξοικονόμηση, ευνομία, κατανομή, νομή, νομικός, νόμιμος, νομιμότητα, νόμισμα, νομοθέτης, νομός, νόμος, νομοσχέδιο, νομοταγής, νομοτέλεια, οικονομία, παιδονόμος, παρανομία, παράνομος, στρατονόμος, ταξινόμηση, υγειονομία

μέλει < μέλω
ομόρριζα/παράγωγα: αμέλεια, αμελής, επιμελής, επιμελητήριο, μελέτη, μελέτημα, μελετηρός, μελετητής, μέλημα, μεταμέλεια

ἐγγενέσθαι < ἐν + γίγνομαι (θ. γεν- > γον-, γα-, με ποιοτική μεταβολή > γενε- με πρόσφυμα ε > γενη- με έκταση. Ο ενεστώτας προέκυψε από ενεστωτικό αναδιπλασιασμό γι- + γεν > με συγκοπή > γι-γν-ομαι)

ομόρριζα/παράγωγα: γεγονός, γενεά, γενέθλιος, γένεση, γενέτειρα, γενετήσιος, γενετικός, γενιά, γενικός, γέννηση, γηγενής, γονέας, γονή, γονίδιο, γονικός, γονιμοποίηση, γόνιμος, γονιμότητα, γόνος, γονότυπος, γυνή, εγγενής, εγγονός, νεογνό, γνήσιος, συγγενής, υπογονιμότητα

πράξει < πράττω
ομόρριζα/παράγωγα: άπρακτος, εμπράγματος, πολυπράγμων, πράγμα, πραγματικός, πραγματογνώμονας, πραγματογνωμοσύνη, πραγματογνωσία, πρακτικό, πράξη, πραξικόπημα
μηχανᾶται < μηχανῶμαι
ομόρριζα/παράγωγα: αμήχανος, βιομηχανία, βιομηχανικός, βιομήχανος, μηχανή, μηχάνημα, μηχανικά, μηχανικός

συναρμόττων < συναρμόττω < συν + ἁρμόττω
ομόρριζα/παράγωγα: αρμολογία, αρμονία, αρμονικός, αρμός, δυσαρμονία, συναρμογή, φυσαρμόνικα

πειθοῖ < πείθω
ομόρριζα/παράγωγα: πειθαναγκασμός, πειθαρχία, πειθήνιος, πεισιθάνατος, πείσμα, πεισματάρης, πειστήριο, πειστικός, πιθανός, πιθανότητα, πίστη, πιστός

μεταδιδόναι < μετὰ + δίδωμι
ομόρριζα/παράγωγα: αιμοδότης, ανέκδοτος, ανένδοτος, αποδοτικός, δόση, δοσίλογος, δόσιμο, δοσολογία, δότης, δωρεά, δώρο, δωροδοκία, δωροθέτης, έκδοση, εκδότης, εκδοτικός, ενδοτικός, ηλεκτροδότηση, καταδότης, λογοδοσία, μετάδοση, μεταδοτικός, μισθοδοσία, παράδοση, παραδοτέος, πληροφοριοδότης, προδότης, σηματοδότης, φωτοδότης

ἀφιῇ < ἀπὸ + ἵημι
ομόρριζα/παράγωγα: άνεση, άνετος, άφεση, αφετηρία, δίεση, εγκάθετος, ένεση, ενέσιμος, ενετός, έφεση, εφετείο, εφέτης, καθετήρας, κάθετος, καθέτως, σύνεση, συνετός, χειραφετημένος, χειραφέτηση

βούλεται < βούλομαι
ομόρριζα/παράγωγα: αβουλησία, αβούλητος, άβουλος, βουλή, βούλημα, βούληση, βουλησιαρχία

καταχρῆται < καταχρῶμαι < κατὰ + χρῶμαι
ομόρριζα/παράγωγα: άχρηστος, δύσχρηστος, εύχρηστος, καταχραστής, κατάχρηση, καταχρηστικός, χρεία, χρέος, χρήμα, χρηματιστήριο, χρήση, χρήσιμος, χρηστικός, χρηστός, χρηστότητα
σκέψαι < σκοπῶ / σκοποῦμαι
ομόρριζα/παράγωγα: ανασκόπηση, άσκοπος, επισκεπτήριο, επίσκεψη, επισκοπή, επισκόπηση, επίσκοπος, σκεπτικός, σκέψη, σκοπιά, σκόπιμος, σκοπός

εἶπον < λέγω
ομόρριζα/παράγωγα: άλογος, αναντίλεκτα, αντίρρηση, απόρρητος, άρρητος, ειρήνη, έπος, επύλλιο, καλλιέπεια, λέξη, λέξημα, λεξικό, λογάριθμος, λογάς, λογικός, λόγος, λογύδριο, ρήμα, ρήση, ρητό, ρήτορας, ρήτρα

προσαναγκάζοντες < προσαναγκάζω < πρὸς + ἀναγκάζω
ομόρριζα/παράγωγα: αναγκαίο, αναγκαιότητα, αναγκαστικά, αναγκαστικός, ανάγκη, εξαναγκασμός
ἐπιμελεῖσθαι < ἐπιμελοῦμαι < ἐπιμελής < ἐπὶ + μέλομαι
ομόρριζα/παράγωγα: επιμέλεια, επιμελής, επιμελητεία, επιμελητηριακός, επιμελητήριο, επιμελητής, επιμελήτρια, επιμελώς, επιμελημένος

φυλάττειν < φυλάττω
ομόρριζα/παράγωγα: αποφυλάκιση, αφύλακτος, προφυλακτήρας, προφυλακτικός, προφύλαξη, φύλαγμα, φυλαγμένος, φύλακας, φυλακή, φυλακισμένος, φυλακτό
	Ερμηνευτικά σχόλια


Ο Πλάτωνας ολοκληρώνει την αλληγορία του σπηλαίου αναφερόμενος στην κατάσταση των δεσμωτών μέσα στο σπήλαιο και στην πορεία του απελευθερωμένου δεσμώτη προς την έξοδο. Όπως αναφέρθηκε και στην προηγούμενη ενότητα, οι δεσμώτες, που βρίσκονται αλυσοδεμένοι στο σπήλαιο, δεν έχουν αντικρίσει ποτέ τον αληθινό κόσμο, τον κόσμο των ιδεών, και πιστεύουν ότι οι σκιές που βλέπουν στον τοίχο μπροστά τους είναι η πραγματικότητα. Αυτός ο κόσμος είναι ο αισθητός κόσμος, δηλαδή ο κόσμος που εμείς θεωρούμε πραγματικό.

Αν κάποιος δεσμώτης απελευθερωθεί και βγει στο φως, στην αρχή πονάνε τα μάτια του και θέλει να γυρίσει πίσω. Σιγά-σιγά όμως συνηθίζει και καταλαβαίνει ότι όσα βλέπει αποτελούν τα πραγματικά όντα, την υπέρτατη ιδέα του αγαθού, που οδηγεί στη γνώση και την αλήθεια. Η πορεία, λοιπόν, του απελευθερωμένου δεσμώτη αποτελεί τον αγώνα του ανθρώπου να βγει από την άγνοια, την πλάνη και τη φαινομενικότητα και να φτάσει στην πραγματική αλήθεια, στον νοητό κόσμο, τον κόσμο των ιδεών.

Χρέος του απελευθερωμένου δεσμώτη είναι να ξανακατέβει στο σπήλαιο και να οδηγήσει και τους άλλους δεσμώτες στον αληθινό κόσμο. Αυτοί πιθανόν να αντιδράσουν και είναι ικανοί ακόμα και να τον εξοντώσουν. Όμως, οι προσπάθειες δεν πρέπει να σταματήσουν. (Σ’ αυτό το σημείο έχουμε αναχρονιστικό υπαινιγμό στη θανάτωση του Σωκράτη.)

Το πρόβλημα είναι ότι όσοι ανεβαίνουν στον κόσμο των ιδεών θέλουν να παραμείνουν εκεί και δείχνουν απροθυμία να ασχοληθούν με τους άλλους ανθρώπους και με τη διακυβέρνηση της πόλης, παρόλο που είναι οι μόνοι κατάλληλοι. Έτσι, ο Πλάτων θίγει το θέμα που είδαμε και στην εισαγωγή του σχολικού εγχειριδίου, ποιος δηλαδή είναι ο κατάλληλος ηγέτης. Έχει προηγηθεί ο προβληματισμός του σχετικά με την αδυναμία λειτουργίας της δημοκρατίας, τους δημαγωγούς, οι οποίοι κολάκευαν και εξαπατούσαν τον λαό, την ανάθεση αξιωμάτων με κλήρωση σε πρόσωπα ανάξια. Ποιος, λοιπόν, θα αναλάβει να βγάλει την πολιτεία από αυτή την κατάσταση; Αυτό το θέμα θα προσπαθήσει να διερευνήσει σ’ αυτή την ενότητα.

Τί δέ;

Σε προηγούμενες ενότητες ο Σωκράτης είχε αναφερθεί στη βλαβερή επίδραση των καταχρήσεων και των υλικών απολαύσεων, οι οποίες δεν επιτρέπουν στην ψυχή να λειτουργήσει με τον νου, αλλά την καθηλώνουν στις επιθυμίες, τα πάθη και τις αισθήσεις. Είχε μάλιστα τονίσει ότι, αν βρισκόταν κάποιος να συνετίσει τους ανθρώπους από την παιδική τους κιόλας ηλικία, αυτοί θα απελευθερώνονταν από τα πάθη τους και θα στρέφονταν στην αληθινή ουσία των πραγμάτων. Έτσι, η συζήτηση αυτή δημιούργησε πρόσφορο έδαφος για να περάσει ομαλά στο χρέος των απελευθερωμένων ανθρώπων, δηλαδή των φιλοσόφων. Οφείλουν, λοιπόν, κι αυτοί αναλαμβάνοντας τη διακυβέρνηση της πολιτείας να καθοδηγήσουν τους απλούς ανθρώπους, να τους βγάλουν από την άγνοια, να τους ελευθερώσουν από τα πάθη και τις αδυναμίες που τους κρατούν μακριά από το αγαθό.

Τόδε οὐκ εἰκός, ἦν δ’ ἐγώ, καὶ ἀνάγκη ἐκ τῶν προειρημένων, μήτε τοὺς ἀπαιδεύτους καὶ ἀληθείας ἀπείρους ἱκανῶς ἄν ποτε πόλιν ἐπιτροπεῦσαι, μήτε τοὺς ἐν παιδείᾳ ἐωμένους διατρίβειν διὰ τέλους, τοὺς μὲν ὅτι σκοπὸν ἐν τῷ βίῳ οὐκ ἔχουσιν ἕνα, οὗ στοχαζομένους δεῖ ἅπαντα πράττειν ἃ ἂν πράττωσιν ἰδίᾳ τε καὶ δημοσίᾳ, τοὺς δὲ ὅτι ἑκόντες εἶναι οὐ πράξουσιν, ἡγούμενοι ἐν μακάρων νήσοις ζῶντες ἔτι ἀπῳκίσθαι; 

Ο Σωκράτης έχει αρχίσει τη θεωρητική κατασκευή της ιδανικής πολιτείας, ώστε να εξετάσει πως μπορεί να νοηθεί και να εφαρμοστεί η δικαιοσύνη στα πλαίσια αυτής και προσπαθεί να βρει ποιος πρέπει να  αναλάβει τη διακυβέρνησή της. Είναι προφανές ότι προχωρά σε μια τέτοια αναζήτηση, γιατί είναι απογοητευμένος από τους κυβερνήτες των πόλεων, είτε πρόκειται γι’ αυτούς των δημοκρατικών καθεστώτων (δημαγωγία, οχλοκρατία) είτε των ολιγαρχικών (τυραννία, βία, τρομοκρατία). Όμως δεν απαντά αμέσως, αλλά ξεκινά με μια αρνητική διατύπωση. Αναφέρει, δηλαδή, πρώτα δύο κατηγορίες ανθρώπων, ακατάλληλων να αναλάβουν τη διακυβέρνηση της πολιτείας, τους απαίδευτους και τους πεπαιδευμένους. 

Ειδικότερα:
α) μήτε τοὺς ἀπαιδεύτους καὶ ἀληθείας ἀπείρους ἱκανῶς ἄν ποτε πόλιν ἐπιτροπεῦσαι,
β) μήτε τοὺς ἐν παιδείᾳ ἐωμένους διατρίβειν διὰ τέλους,

(αιτιολόγηση των δύο περιπτώσεων αντίστοιχα):


α) τοὺς μὲν ὅτι σκοπὸν ἐν τῷ βίῳ οὐκ ἔχουσιν ἕνα, οὗ στοχαζομένους δεῖ ἅπαντα πράττειν ἃ ἂν πράττωσιν ἰδίᾳ τε καὶ δημοσίᾳ,
β) τοὺς δὲ ὅτι ἑκόντες εἶναι οὐ πράξουσιν, ἡγούμενοι ἐν μακάρων νήσοις ζῶντες ἔτι ἀπῳκίσθαι;


Οι πρώτοι που κρίνονται ακατάλληλοι είναι οι απαίδευτοι («ἀπαιδεύτους»), οι τυχαίοι και αφιλοσόφητοι πολιτικοί και οι λόγοι για τους οποίους δεν είναι ικανοί να κυβερνήσουν είναι οι εξής:

α. Είναι «ἂπειροι ἀληθείας», δεν έχουν φτάσει, δηλαδή, στη γνώση της αλήθειας, αλλά ζουν στην πλάνη. Δε γνωρίζουν τους νόμους που διέπουν τις ανθρώπινες κοινωνίες. Είναι οι άνθρωποι του σπηλαίου που βρίσκονται στο πνευματικό σκοτάδι. Θεωρούν αληθινές τις ψεύτικες παραστάσεις που προσλαμβάνουν με τις αισθήσεις τους, αγνοούν την ύπαρξη του κόσμου των ιδεών και δεν έχουν προσεγγίσει τον κόσμο της αληθινής γνώσης και του φωτός. Δεν μπορούν να διακρίνουν ανάμεσα στα πολλά το πραγματικά καλό. Επομένως, δεν είναι κάτοχοι της σοφίας και μοιάζουν με το μύωπα και κωφό κυβερνήτη του πλοίου.
Επιπλέον, πρέπει να τονιστεί πως ο Σωκράτης, όπως και ο Πλάτωνας, υποστήριζαν ότι δεν είναι κανείς κακός με τη θέλησή του και όποιος διαπράττει το κακό το κάνει, γιατί δε γνωρίζει τι είναι καλό και τι κακό. Όμως, κανείς φτάνει μόνο μέσω της παιδείας, της φιλοσοφίας στη γνώση του Αγαθού. Επομένως, κάποιος απαίδευτος δεν έχει φτάσει στη θέαση του Αγαθού, δε γνωρίζει το καλό και το κακό και γι΄ αυτό μπορεί χωρίς να το θέλει να διαπράξει το κακό.
β. «σκοπόν ἐν τῷ βίῳ … δημοσίᾳ»: Επιπλέον, οι τυχαίοι και αφιλοσόφητοι πολιτικοί, δεν έχουν έναν συγκεκριμένο στόχο στη ζωή τους, έναν ανώτερο στόχο, που να κατευθύνει όλες τους τις ενέργειες παρά μόνο το προσωπικό τους συμφέρον. Δεν έχουν εκπαιδευτεί, δεν έχουν φτάσει στη γνώση της αλήθειας, δεν έχουν γνωρίσει την ύψιστη αρετή, το Αγαθό και γι’ αυτό δεν έχουν σαφή προσανατολισμό στην πολιτική τους, έναν ενσυνείδητο στόχο, τον οποίο πρέπει να υπηρετούν. Αντίθετα, οι στόχοι και τα κίνητρα των απαίδευτων είναι ταπεινά. Παρασύρονται από υλικά αγαθά και αξιώματα, προσπαθούν να εξυπηρετήσουν τα προσωπικά τους συμφέροντα και έχουν τάσεις αυτοπροβολής. Είναι ιδιοτελείς, αλαζόνες και ασυνεπείς απέναντι στις ευθύνες άσκησης της εξουσίας, ανάξιοι και ανίκανοι να διαχειριστούν τις υποθέσεις της πόλης για το κοινό καλό, ώστε να διασφαλίσουν την ευημερία όλων. Όμως ο εἷς σκοπὸς που έχουν οι φύλακες της πολιτείας είναι να υπηρετήσουν πιστά και ανιδιοτελώς την πόλη όλη. (Η απόλυτη αφοσίωση στην υπηρέτηση της πολιτείας ήταν χαρακτηριστικό που όφειλαν να διαθέτουν οι φιλόσοφοι-άρχοντες στο πλαίσιο της ιδανικής πολιτείας, που περιγράφει ο Πλάτωνας στην Πολιτεία, αφού δεν είχαν οικογένεια ούτε περιουσία, για να είναι ανεπηρέαστοι και πλήρως αφοσιωμένοι στο κοπιώδες λειτούργημά τους). 
 Στην κατηγορία αυτή εντάσσει ο Πλάτωνας και τους πολιτικούς ηγέτες της εποχής του, χωρίς να κάνει εξαίρεση ούτε για τον Περικλή και τον Θεμιστοκλή. Κατά τη γνώμη του, είναι κι αυτοί υπεύθυνοι για την καταστροφή της Αθήνας, γιατί φρόντισαν περισσότερο για την υλική (οικονομική - στρατιωτική) ανάπτυξη της πόλης και λιγότερο για τη δικαιοσύνη και την πνευματική ζωή των πολιτών.

Η δεύτερη κατηγορία ανθρώπων, η οποία δεν κρίνεται ικανή να αναλάβει τη διακυβέρνηση της πολιτείας, είναι οι πεπαιδευμένοι («τοὺς ἐν παιδείᾳ ἐωμένους διατρίβειν διὰ τέλους»).
Αυτοί δεν κρίνονται ικανοί να διοικήσουν σωστά μια πολιτεία, όχι γιατί δεν διαθέτουν τα τυπικά προσόντα – άλλωστε γνωρίζουν την αλήθεια, έχουν κατακτήσει την αρετή και έχουν φτάσει στη θέαση του αγαθού – αλλά γιατί προτιμούν να ζουν αφοσιωμένοι στις πνευματικές τους ενασχολήσεις και να απέχουν από τα προβλήματα της καθημερινής ζωής και την ενεργό πολιτική. Οι άνθρωποι που ζουν «ἐν παιδείᾳ» δια βίου δεν είναι ικανοί να αναλάβουν τη διακυβέρνηση, γιατί δεν είναι άνθρωποι της δράσης.  Η πολιτική δραστηριότητα, η ενασχόληση με τα κοινά και η διαχείριση των προβλημάτων της πόλης δεν τους αφορά. Δείχνουν αδιαφορία για την εξουσία, τις τιμές, τον σεβασμό και την αγάπη των συμπολιτών τους. Αρέσκονται στις πνευματικές τους αναζητήσεις και στη θεωρητική προσέγγιση των πραγμάτων. Επομένως, είναι λογικό ότι τέτοιοι άνθρωποι όση πνευματική σοφία και αν διαθέτουν, δεν είναι κατάλληλοι για τη διακυβέρνηση της πόλης, εφόσον για το ρόλο αυτό απαιτείται δράση και επιθυμία για προσφορά στο κοινωνικό σύνολο. Αυτοί όχι μόνο δε χαρακτηρίζονται από τέτοιο ζήλο, αλλά απεναντίας είναι εντελώς απρόθυμοι να ασχοληθούν με τα κοινά, καθώς δεν θέλουν να διαταράξουν την ψυχική τους γαλήνη. Βρίσκονται στο κόσμο του φωτός και δεν επιθυμούν να κατέβουν στο σκοτάδι για να αναλάβουν το ρόλο του οδηγού των απαίδευτων.

Η επιθυμία τους να συνεχίσουν να ζουν στον δικό τους κόσμο των πνευματικών ενασχολήσεων παρουσιάζεται στο κείμενο με την παρομοίωση των νησιών των μακαρίων: οι πεπαιδευμένοι - φιλόσοφοι πιστεύουν ότι ζουν στα νησιά των μακαρίων, ενώ είναι ακόμα ζωντανοί («τοὺς δὲ … ἀπῳκίσθαι»). Η πεποίθησή τους αυτή υποδηλώνει και την πιθανή αλαζονεία τους. Από την άλλη, η απροθυμία τους να συμμετέχουν στην ενεργό πολιτική ζωή εκφράζεται με μια διπλή άρνηση: «μὴ ἐθέλειν … μηδὲ μετέχειν».
Έτσι, δεν είναι τυχαίο ότι σοφιστές και φιλόσοφοι, που διατύπωσαν θεωρητικές απόψεις για τα πολιτικά ζητήματα ή ασχολήθηκαν με τη συγγραφή νόμων, δεν αναμείχθηκαν με την πολιτική, αν και είχαν την ευκαιρία λόγω καταγωγής είτε λόγω των περιστάσεων να αναλάβουν πολιτικά αξιώματα. Ενδεικτικά μπορούν να αναφερθούν ο Ηράκλειτος, ο Πρωταγόρας, ο Αριστοτέλης, οι νομοθέτες Σόλων και Λυκούργος, οι οποίοι έφυγαν από τις πόλεις τους μόλις ολοκλήρωσαν το νομοθετικό τους έργο.

ἐν παιδείᾳ
Αρχικά η λέξη «παιδεία» σήμαινε αυτό που πρέπει να μάθει το παιδί. Δηλαδή η έννοια «παιδεία» συνίστατο απλώς σε παροχή γνώσεων. Από τον 5ο αιώνα π.Χ. όμως ο όρος «παιδεία» ως όρος παιδαγωγικής δηλώνει τη γενική καλλιέργεια, που είναι προνόμιο μόνο του ανθρώπου και γι’ αυτό στα λατινικά δηλώνεται με τον όρο humanitas για να αποδοθεί η διαδικασία της παιδευτικής αγωγής, γιατί όταν τη γνώρισαν από τους Έλληνες την είδαν να εφαρμόζεται ακριβώς ως μια διαδικασία που θέτει στο επίκεντρό της τον άνθρωπο. Στα χρόνια, λοιπόν, της κλασικής εποχής δηλώνει την πνευματική καλλιέργεια, την ηθική διαπαιδαγώγηση, τη σωματική διάπλαση και υγεία και την καλλιέργεια της ευαισθησίας. Η βάση της παιδείας για τον Πλάτωνα είναι η μουσική (λογοτεχνία, τραγούδι, καλλιέργεια της καλλιτεχνικής ευαισθησίας) και γυμναστική (άσκηση του σώματος, ισχυροποίηση της βούλησης, αυτοπειθαρχία). Η βασική παιδεία στηρίζεται στη γνώμη, όχι στη γνώση, και αφορά όλες τις τάξεις. Για τον Πλάτωνα, όμως, υπάρχει και η ανώτερη παιδεία, που αφορά τους φύλακες και βασίζεται στη γνώση. Στο στάδιο αυτό απαραίτητα είναι τα μαθηματικά και η φιλοσοφία (διαλεκτική). Η ανώτερη παιδεία είναι η περιαγωγή της ψυχής στη θέα του Αγαθού, η στροφή της από το σκοτάδι στο φως της αλήθειας. 
Από τα παραπάνω γίνεται κατανοητό ότι η παιδεία έχει τεράστια σημασία για τον φιλόσοφο και αποτελεί απαραίτητη προϋπόθεση για να λειτουργήσει σωστά η πολιτεία. Ένας πεπαιδευμένος πολιτικός ηγέτης μπορεί να καθοδηγήσει σωστά τους πολίτες και να συμβάλει στην απονομή της δικαιοσύνης και την κατάκτηση της ευτυχίας. Ένας πεπαιδευμένος πολίτης, από την άλλη, μπορεί με τη σωστή καθοδήγηση να μάθει να τηρεί τους νόμους, να συμβιώνει αρμονικά με τους συμπολίτες του, να δείχνει σεβασμό στο πρόσωπό τους και να συνεργάζεται εποικοδομητικά.
Συγκεφαλαιώνοντας, παρατηρούμε ότι ο Σωκράτης με τη συλλογιστική της «εις άτοπον απαγωγής» απορρίπτει τους απαίδευτους και τους πεπαιδευμένους ως ακατάλληλους φορείς εξουσίας, γιατί η κάθε μία κατηγορία ανθρώπων δεν διαθέτει αυτό που διαθέτει η άλλη: σκοπό που να συνδέεται με την παιδεία η μία, πρακτικό προσανατολισμό της παιδείας η άλλη. Με τον τρόπο αυτό μας προετοιμάζει για το ιδανικό ζεύγος γνωρισμάτων που είναι ανάγκη να χαρακτηρίζει τον φιλόσοφο – άρχοντα: τη γνώση και την πράξη. Το ζεύγος «γνώσης και πράξης» σε διαλεκτική σχέση φωτίζει την πολιτική αντίληψη του Πλάτωνα. Η γνώση καταξιώνεται στο βαθμό που προσανατολίζεται σε χρήσιμη πράξη, ιδιωτική και δημόσια· αλλά και η πράξη αξιολογείται χρήσιμη, όταν κατευθύνεται από γνώση και αποσαφηνισμένο σκοπό.
ἐν μακάρων νήσοις ζῶντες

Ο Σωκράτης θέλοντας να τονίσει την προσήλωση των διατριβόντων «ἐν παιδείᾳ» στις θεωρητικές τους αναζητήσεις, λέει ότι  μοιάζουν σαν να ζουν στις νήσους των μακάρων. Η πίστη των αρχαίων για τα νησιά των Μακάρων ταυτίζεται με την πίστη τους για τα Ηλύσια Πεδία. Σύμφωνα με τις λαϊκές δοξασίες τα νησιά αυτά τα τοποθετούσαν στη Δύση, πέρα από τις στήλες του Ηρακλέους (σημερινό Γιβραλτάρ), στο ρεύμα του Ατλαντικού Ωκεανού. Εκεί ζούσαν οι ήρωες, οι άνθρωποι της χρυσής εποχής (η πρώτη γενιά του ανθρώπινου γένους) καθώς και οι ευσεβείς, αθάνατοι και ευτυχισμένοι. Αυτός ο τόπος ήταν ένας παράδεισος, ο οποίος χαρίζει στους εκλεκτούς ό,τι δεν μπορούν να χαρούν οι κοινοί άνθρωποι. Η ζωή τους ήταν γεμάτη ευτυχία, γαλήνη και οι άνθρωποι ήταν απαλλαγμένοι από κάθε έγνοια και μπορούσαν να φιλοσοφούν, να συζητούν και να απολαμβάνουν την αθανασία και την μακαριότητά τους. Περιγραφή των νησιών αυτών δίνει ο Λουκιανός στην Αληθή ιστορία του. Στη χριστιανική θρησκεία αντίστοιχες δοξασίες είναι οι σχετικές με τον Παράδεισο, όπου ζουν οι ψυχές των δικαίων.
Ἀληθῆ, ἒφη

Ο Γλαύκων φαίνεται να συμφωνεί με την τοποθέτηση του Σωκράτη σχετικά με την ακαταλληλότητα τόσο των απαίδευτων όσο και αυτών που είναι προσηλωμένοι στις πνευματικές τους αναζητήσεις να αναλάβουν τη διακυβέρνηση της πόλης.
Ἡμέτερον δὴ ἒργον, ἦν δ’ ἐγώ, τῶν οἰκιστῶν

Ο Σωκράτης αναφέρει πώς πρέπει τελικά να κυβερνηθεί η πολιτεία και ποιος πρέπει να αναλάβει αυτό το ρόλο. Πρέπει στο σημείο αυτό να προσεχθεί η λέξη «οἰκιστής». Οικιστής είναι ο ιδρυτής της πόλης. Με τη λέξη αυτή ο Σωκράτης αναφέρεται στον εαυτό του και στους συνομιλητές του, καθώς τη στιγμή που συζητούν ιδρύουν νοερά μια πόλη. Σε άλλα κεφάλαια έχουν προηγηθεί οι θέσεις του Σωκράτη σχετικά με τη διάκριση των κοινωνικών τάξεων και άλλα θέματα. 

Ἡμέτερον δή ἒργον, ἦν δ’ ἐγώ, τῶν οἰκιστῶν τάς τε βελτίστας φύσεις ἀναγκάσαι ἀφικέσθαι πρὸς τὸ μάθημα ὃ ἐν τῷ πρόσθεν ἒφαμεν εἶναι μέγιστον, ἰδεῖν τε τὸ ἀγαθόν

Έργο των ιδρυτών της πολιτείας («τῶν οἰκιστῶν») είναι να ενδιαφερθούν για την εδραίωση της ιδανικής πολιτείας, δηλαδή να οδηγήσουν τα ξεχωριστά πνεύματα («τὰς βελτίστας φύσεις»), τους φιλοσόφους, στην αρετή και στη θέαση του αγαθού («μέγιστον μάθημα») και να μην τους αφήνουν να αδρανούν μένοντας μακριά από την πολιτική ζωή («μὴ ἐπιτρέπειν αὐτοῖς ὃ νῦν ἐπιτρέπεται»).
ἀναγκάσαι

Η πορεία των βελτίστων φύσεων προς τη θέαση της Ιδέας του αγαθού επιβάλλεται ως εξαναγκασμός (ἀναγκάσαι) στην ιδανική πολιτεία, συνιστά δηλαδή απόλυτη αναγκαιότητα, αναγκαία συνθήκη του ιδεώδους πολιτεύματος. Όμως, το ρήμα «ἀναγκάσαι» φανερώνει μια μορφή εξαναγκασμού για την ανάληψη κάποιου αξιώματος και ο  Σωκράτης φαίνεται να διέπεται από κάποιες τάσεις αυταρχισμού και ανελευθερίας, όταν διατυπώνει τέτοιες θέσεις. Πράγματι η πίεση αυτή αντιβαίνει στις αρχές της προσωπικής ελευθερίας και των ατομικών επιλογών και αυτό θα το επισημάνει στη συνέχεια ο Γλαύκων και έτσι θα δώσει στο Σωκράτη την ευκαιρία να αιτιολογήσει τη θέση του αυτή. 
τάς τε βελτίστας φύσεις

Επίσης πρέπει να προσεχθεί ότι ο Σωκράτης υποστηρίζει ότι προς τη σπουδαιότερη μάθηση, τη θέαση του Αγαθού δεν πρέπει να οδηγηθούν όλοι οι άνθρωποι αλλά μόνο οι «βέλτισται φύσεις». Για να γίνει κατανοητό ποιους εννοεί πρέπει προηγουμένως να δοθεί το περιεχόμενο του όρου «φύσις». 
Με τον όρο «φύσις» αρχικά εννοείται αυτό που ο άνθρωπος δεν μπορεί να κατασκευάσει ο ίδιος, αλλά το βρίσκει να προϋπάρχει. Μπορεί βέβαια με την τέχνη να το συμπληρώσει, αλλά δεν είναι σε θέση να το αλλάξει ουσιωδώς. Φύσις επομένως σε σχέση με τον άνθρωπο είναι τα χαρίσματα και τα ελαττώματα που έχει ως κτήμα του. Για τον Πλάτωνα η φύση παίζει καθοριστικό ρόλο στην εκλογή του άριστου βίου.
Συγκεκριμένα, με τον όρο «βελτίστας φύσεις» ο Πλάτων εννοεί τους ανθρώπους με φυσικά χαρίσματα, όπως υψηλή ευφυΐα, οξύτητα πνεύματος, ψυχικές δυνάμεις κ.ά. Ο Πλάτων πιστεύει ότι δεν διαθέτουν όλοι οι άνθρωποι από τη φύση τις ίδιες πνευματικές ικανότητες και ψυχικές δυνάμεις και συνεπώς τα αποτελέσματα της παιδείας θα είναι ανάλογα των φυσικών προδιαθέσεων του ανθρώπου (όπως για παράδειγμα αυτοί που ανήκουν στην τάξη των δημιουργών, ο συνδυασμός φύσης και παιδείας τους κατέταξε στην τάξη αυτή). Συνεπώς, δεν μπορούν να δουν όλοι οι άνθρωποι το αγαθό. 
Οι βέλτιστες αυτές φύσεις, λοιπόν, είναι οι προικισμένοι από τη φύση με χαρίσματα άνθρωποι, οι οποίοι είναι ικανοί να εκπαιδευτούν και να γίνουν φιλόσοφοι. Στην Πολιτεία ο Πλάτωνας (487a) δίνει τα χαρακτηριστικά της βελτίστης φύσεως, που θα εξελιχθεί σε φιλόσοφο: «φύσει μνήμων, εὐμαθὴς, μεγαλοπρεπὴς, εὒχαρις, φίλος τε καὶ συγγενὴς τῆς ἀληθείας, δικαιοσύνης, ἀνδρείας, σωφροσύνης», δηλαδή προικισμένος από τη φύση με μνήμη, ικανότητα μάθησης, με μεγαλοπρέπεια, με φιλοκαλία, να είναι φίλος και συγγενής της αλήθειας, της δικαιοσύνης, της ανδρείας και της σωφροσύνης. Ωστόσο οι προικισμένοι άνθρωποι με πολλά χαρίσματα αν τύχουν κακής ανατροφής, γίνονται υπερβολικά κακοί, ενώ οι μη προικισμένες φύσεις δεν μπορούν να γίνουν αιτία ούτε μεγάλων αγαθών ούτε μεγάλων κακών. Χρειάζεται «ἡ προσήκουσα μάθησις» για να αναδειχθούν τα φυσικά χαρίσματα. Άρα, για τον Πλάτωνα ενώ είναι σημαντική η φύση κάθε ανθρώπου, καθοριστικής σημασίας είναι και η παιδεία. 
Ανάλογη άποψη για τη δύναμη της παιδείας εκφράζει και ο Δημόκριτος, ο οποίος υποστήριζε ότι «ἡ φύσις καὶ ἡ διδαχὴ παραπλήσιον ἐστὶ. Καὶ γὰρ ἡ διδαχή μεταρυσμοῖ τὸν ἂνθρωπον, μεταρυσμοῦσα δὲ φυσιοποιεῖ», δηλαδή η παιδεία μοιάζει με τη φύση, γιατί στ’ αλήθεια μεταμορφώνει τον άνθρωπο και αφού τον μεταμορφώνει, του δίνει νέα φύση. Έτσι, η φύση του ανθρώπου διαμορφώνεται από τη διδασκαλία. Ο Δημόκριτος υποστηρίζει την εξανθρωπιστική λειτουργία της παιδείας με την οποία ο άνθρωπος διαπλάθεται προς τη φύση. Ο Πλάτωνας έχει περισσότερο κατά νου μια αριστοκρατία του πνεύματος, η οποία οφείλει να κυβερνά την πολιτεία, χωρίς να παραγνωρίζει τη σημασία της παιδείας. Πιστεύει όμως ότι όλοι οι άνθρωποι δεν είναι προικισμένοι να φτάσουν στη θέαση του αγαθού. Ο Δημόκριτος διατυπώνει μια πιο σύγχρονη αντίληψη, λέγοντας ότι η διδασκαλία και η παιδεία μεταμορφώνει τον άνθρωπο και αναπτύσσει στο έπακρο όλες τις φυσικές καταβολές. 
Ακόμη και σήμερα δεν έχει δοθεί μια σαφής απάντηση. Άλλοτε γίνεται λόγος για ταλέντο, έμφυτη κλίση και άλλοτε για την προσπάθεια και τον αγώνα που καταβάλει κάποιος και επιτυγχάνει σε κάποιον τομέα. Βέβαια ο συνδυασμός και των δύο απόψεων μοιάζει να είναι πιο πειστική εκδοχή. Φυσικά και υπάρχει ταλέντο, κλίση αλλά αν δεν καλλιεργηθεί, αν δεν υπάρξει αξιοποίησή του με την παιδεία και την εξάσκηση, τότε το ταλέντο χάνεται.
πρὸς τὸ μάθημα ὃ ἐν τῷ πρόσθεν ἒφαμεν εἶναι μέγιστον, ἰδεῖν τε τὸ ἀγαθόν

Ο Σωκράτης ορίζει ποιο είναι το ύψιστο μάθημα. Είναι η γνώση, η θέαση του Αγαθού. Ωστόσο ο Πλάτωνας δεν έδωσε στο έργο του μια σαφή ερμηνεία γι’ αυτόν τον όρο που είναι από τους σημαντικότερους στο φιλοσοφικό του σύστημα παρά αρκείται σε κάποιους υπαινιγμούς. Γι’ αυτό ήδη από την αρχαιότητα το «Πλάτωνος ἀγαθόν» ήταν παροιμιακή έκφραση για κάτι το ασαφές και σκοτεινό. Στο Διογένη Λαέρτιο διαβάζουμε: «ἧττον οἶδα τοῦτ΄ ἐγώ, ὦ δέσποτ΄, ἢ τὸ Πλάτωνος ἀγαθόν» (προφανώς κάποιος δούλος λέει στον κύριό του: αυτό το πράγμα το γνωρίζω καλύτερα απ’ ό,τι γνωρίζω το Αγαθόν του Πλάτωνα, δηλαδή το σκοτεινό αυτό φιλοσόφημα).
Ωστόσο, από τις αναφορές μέσα στο κείμενο του Πλάτωνα μπορούμε να πούμε ότι το Αγαθό, δηλαδή το ύψιστο μάθημα είναι:

1. Το «εἶναι» και ό,τι διατηρεί το «εἶναι». Δηλαδή η βαθύτερη ουσία των όντων, όχι το «φαίνεσθαι» αλλά το «εἶναι».
2. Η τάξη, ο κόσμος (οργάνωση, κοσμιότητα) και η ενότητα που διαπερνά και συνέχει την πολλαπλότητα. Δηλαδή το Αγαθόν είναι η οργάνωση, η ομορφιά, αυτό που επιτρέπει την ύπαρξη τάξης και συνοχής ανάμεσα στα διαφορετικά. Η αιτία κάθε καλού και ωραίου.
3. Ό,τι παρέχει την αλήθεια και την επιστήμη (γνώση). Το Αγαθό, δηλαδή, είναι το φως, το μέσο που παρέχει στον άνθρωπο τη δυνατότητα να ξεφύγει από την πλάνη, από το ψεύδος και να κατακτήσει την αλήθεια, να οδηγηθεί στο δρόμο της επιστήμης.

4. Η ύψιστη αρχή και η πηγή του όντος και της γνώσης.

5. Ο κυρίαρχος του νοητού κόσμου.

6. Ο δημιουργός του φωτός που υπάρχει στον ορατό κόσμο.
7. Η προϋπόθεση για την ορθή πολιτική συμπεριφορά.

Γενικότερα, ό,τι είναι ο ήλιος για τον ορατό κόσμο είναι το Αγαθό για τον νοητό κόσμο. Όπως ο ήλιος είναι η πηγή του φωτός και προϋπόθεση της όρασης, έτσι και το Αγαθό είναι η πηγή της αλήθειας και της νόησης.

Το Αγαθό του Πλάτωνα δεν ταυτίζεται με τον θεό, γιατί ο θεός για τον Πλάτωνα είναι ψυχή, ενώ το Αγαθό Ιδέα. Όμως η έννοια Αγαθού για το Πλάτωνα είναι σχεδόν το ίδιο με το Θεό των χριστιανικών αγίων και φιλοσόφων.

καὶ ἀναβῆναι ἐκείνην τὴν ἀνάβασιν, καὶ ἐπειδάν ἀναβάντες ἱκανῶς ἲδωσι

Ο Σωκράτης επιστρέφει στην αλληγορία του σπηλαίου και χαρακτηρίζει την πορεία προς το Αγαθόν ως την ανάβαση από τα βάθη του σπηλαίου, την έξοδο προς το φως και τελικά τη θέαση του ύψιστου Αγαθού. Μέσα στο κείμενο οι λέξεις που χαρακτηρίζουν το Αγαθόν και αποκαλύπτουν τη φύση του είναι: «ἀφικέσθαι», «μέγιστον μάθημα», «ἰδεῖν», «ἀναβῆναι», «ἀνάβασιν», «ἀναβάντες», «ἲδωσιν». Από αυτά δίνεται η δυνατότητα να διατυπωθούν κάποια γενικά συμπεράσματα για το Αγαθό, για τον τρόπο με τον οποίο το χαρακτηρίζει ο Πλάτωνας και το ρόλο που καλείται να επιτελέσει:
α. Το Αγαθόν, όπως ήδη αναφέρθηκε, είναι το μέγιστο μάθημα, το ύψιστο σημείο της γνώσης, το φως, ο ήλιος, η αλήθεια.

β. Υπάρχει δυνατότητα κατάκτησης του Αγαθού. Δεν είναι κάτι απλησίαστο και ανέφικτο. Με τη συνδρομή της παιδείας ο άνθρωπος είναι δυνατόν να το προσεγγίσει (ἀφικέσθαι), να το αντικρίσει (ἰδεῖν), να το δει επαρκώς ώστε να το κατακτήσει (ἱκανῶς ἲδωσι). 
γ. Η δυνατότητα προσέγγισης του Αγαθού μπορεί να υπάρχει αλλά δεν ισχύει για όλους τους ανθρώπους. Μόνο οι προικισμένες φύσεις, οι άριστοι μπορούν να φτάσουν στην ύψιστη γνώση. Οι περισσότεροι άνθρωποι δεν έχουν εκ φύσεως την ικανότητα να κατακτήσουν την ύψιστη κορυφή της γνώσης και της αλήθειας, δηλαδή τη θέαση του Αγαθού. 
δ. Η διαδικασία για την κατάκτηση του Αγαθού δεν είναι εύκολη. Απαιτείται κοπιώδης προσπάθεια, συνεχής και δύσκολος αγώνας. Ο δρόμος προς την κατάκτηση είναι ανηφορικός και τραχύς. Η επανάληψη της λέξης ανάβαση (ἀναβῆναι, ἀνάβασιν, ἀναβάντες) υπογραμμίζει τη δυσκολία της αναφορικής αυτής πορείας.
ε. Η γνώση του Αγαθού είναι απαραίτητη προϋπόθεση για να αναλάβει κάποιος τη διακυβέρνηση της πολιτείας, διότι φωτίζει την πολιτική δράση και εμπνέει τον ένα σκοπό, την πρόταξη του συλλογικού συμφέροντος έναντι του ατομικού εκ μέρους του πολιτικού. Το Αγαθόν συνεπάγεται όλες τις αρετές, τη δικαιοσύνη, την ανδρεία, τη σοφία, τη σωφροσύνη και γι’ αυτό ο Πλάτωνας υποστηρίζει ότι ο μόνος που είναι κατάλληλος να αναλάβει αυτό το ρόλο είναι αυτός που έχει φτάσει στο ύψιστο σημείο της γνώσης, γιατί αυτός θα είναι γνώστης του καλού και του κακού, της δικαιοσύνης και της αδικίας, της αρετής κ.λπ.

μὴ ἐπιτρέπειν αὐτοῖς ὃ νῦν ἐπιτρέπεται

Ο Πλάτωνας συγχέει σκοπίμως τα όρια ανάμεσα στο θεωρητικό του οικοδόμημα, δηλαδή την ιδεώδη πολιτεία του και στη σύγχρονή του πολιτική πραγματικότητα. Με τη φράση «μὴ ἐπιτρέπειν αὐτοῖς ὃ νῦν ἐπιτρέπεται» ο φιλόσοφος επικαιροποιεί τον προβληματισμό του καταγγέλλοντας έμμεσα την απροθυμία των πνευματικών ανθρώπων της εποχής του να αναλάβουν την πολιτική ευθύνη της διακυβέρνησης της πόλης. Έτσι στην ιδεώδη πολιτεία οι φιλόσοφοι δε δικαιούνται να ζουν κατά τον τρόπο που παρατηρεί ο Σωκράτης ότι ζουν στην εποχή του, δηλαδή σαν να βρίσκονται ήδη στα «νησιά των μακάρων», κλεισμένοι στον γυάλινο και ασφαλή πύργο της γνώσης, ασχολούμενοι απερίσπαστοι με φιλοσοφικές αναζητήσεις και διανοητικές ασκήσεις. Και όλα αυτά με την ιδέα ότι η ενασχόληση με τον απλό λαό και τα καθημερινά προβλήματα της δημόσιας ζωής αποτελεί ντροπή, προσβολή και ηθική μείωση για τον άνθρωπο του πνεύματος. Αντίθετα, ο Σωκράτης υποστηρίζει ότι ο άνθρωπος του πνεύματος οφείλει να επιστρέψει στη «σπηλιά», να ασχοληθεί με τα προβλήματα των απαίδευτων, να διαγνώσει τις ανάγκες τους, να τους διαφωτίσει και να τους δείξει τον δρόμο για το φως, να υποστεί τελικά ότι συνεπάγεται η αμάθεια και η άγνοια στην προσπάθειά του να τους βοηθήσει.

Στο σημείο αυτό και πάλι ο Σωκράτης δείχνει διάθεση περιορισμού των προσωπικών επιλογών και πίεσης προς κάποιους ανθρώπους να ασχοληθούν με κάτι, έστω και αν δεν το επιθυμούν. Ο Γλαύκων, όπως ήδη αναφέρθηκε, στη συνέχεια θα κάνει αυτή την επισήμανση στο Σωκράτη και έτσι αυτός θα αιτιολογήσει αυτή του την τοποθέτηση. 
Τὸ ποῖον δὴ;

Ωστόσο, ο Γλαύκων δεν κατανοεί τι είναι αυτό που κάνουν οι εξαίρετες φύσεις όταν φτάνουν στη θέαση του Αγαθού, το οποίο σύμφωνα με το Σωκράτη δεν πρέπει να τους επιτρέπεται, και έτσι ζητά με απορία από τον συνομιλητή του να του το διευκρινίσει.

Τὸ αὐτοῦ, ἦν δ’ ἐγὼ, καταμένειν καὶ μὴ ἐθέλειν πὰλιν καταβαὶνειν παρ’ ἐκείνους τοὺς δεσμὼτας μηδὲ μετέχειν τῶν παρ’ ἐκείνοις πόνων τε καὶ τιμῶν, εἲτε φαυλότεραι εἲτε σπουδαιότεραι

Ως οικιστές της ιδανικής πολιτείας ο Σωκράτης λέει ότι δεν θα πρέπει να επιτρέψουν στους άριστους, τους σοφότερους πολίτες, τους φιλοσόφους να κάνουν αυτό που κάνουν τώρα, δηλαδή να μένουν στο δικό τους κόσμο, να απορροφώνται στις πνευματικές τους αναζητήσεις και να μην ασχολούνται με τα πρακτικά ζητήματα της πόλης και των συμπολιτών τους. Αντίθετα, οι φύλακες, αφού θα έχουν εκπαιδευτεί ορθά και θα έχουν φιλοσοφήσει, οφείλουν να κατέβουν στο σπήλαιο, δηλαδή στην πρακτική πολιτική, για να ωφελήσουν με τις γνώσεις τους και την αρετή τους ολόκληρη την πόλη. Ειδικότερα όταν φτάσουν στην ηλικία των 35 ετών, θα πρέπει να άρχουν στον πόλεμο και να αναλαμβάνουν αξιώματα που αρμόζουν σε νέους. Όταν γίνουν 50 ετών, τότε πια μπορούν να μοιράζουν τον χρόνο τους ανάμεσα στη φιλοσοφία και στην άσκηση της εξουσίας. Όταν θα έχουν εκπαιδεύσει τους διαδόχους τους, θα είναι έτοιμοι πια να φύγουν από τη ζωή και να κατοικήσουν στους νήσους των μακάρων.
Θεωρεί, λοιπόν, καθήκον των οικιστών της νέας πολιτείας να υποχρεώνουν τους φιλοσόφους να αναλάβουν τη διακυβέρνηση της πόλης. Τους αρνείται το δικαίωμα επιλογής συμμετοχής ή μη συμμετοχής στα κοινά. Εισάγει, λοιπόν, την έννοια του χρέους, καθώς θεωρεί καθήκον, ευθύνη, υποχρέωση των φιλοσόφων να αναλάβουν την άσκηση της εξουσίας. Δεν πρέπει να αδιαφορούν για τα κοινά, δεν επιτρέπεται να απέχουν από τα προβλήματα της κοινωνίας. Βλέπει στο πρόσωπο των φιλοσόφων τους πνευματικούς ταγούς του πλήθους, οι οποίοι έχουν χρέος να μην κλείνονται στον εαυτό τους αλλά να στέκουν δίπλα στους πολίτες και να αγωνίζονται γι’ αυτούς. Ο ίδιος άλλωστε παραλληλίζει τον εαυτό του με αλογόμυγα (Πλάτωνος «Απολογία Σωκράτους»). Όπως η αλογόμυγα τσιμπάει διαρκώς το άλογο και το κρατά σε εγρήγορση, έτσι και εκείνος τριγυρνά στην πόλη και «κεντρίζει» τους πολίτες, τους ξυπνά, προσπαθεί με τη διδασκαλία του να τους βγάλει από τον πνευματικό λήθαργο και να τους κατευθύνει στο σωστό δρόμο.
Αυτό είναι το χρέος των φιλοσόφων, σύμφωνα με το Σωκράτη. Όσο και αν συμφωνούμε με αυτήν την τοποθέτηση, όσο και αν φαίνεται σωστό ότι οι πνευματικοί άνθρωποι πρέπει να ενδιαφέρονται για το κοινωνικό σύνολο, όσο και αν όλοι επιθυμούμε την ανάληψη πρωτοβουλιών για το κοινωνικό καλό από τις εξέχουσες προσωπικότητες, δεν μπορούμε παρά να σταθούμε με σκεπτικισμό μπροστά στην άποψη του Σωκράτη ότι αυτές οι εξέχουσες προσωπικότητες πρέπει να αναγκάζονται να αναλάβουν τέτοιο έργο. 
Αυτό το χωρίο θα μπορούσε να θεωρηθεί υπαινικτικό για τον Πλάτωνα, ο οποίος, ενώ μιλούσε για το χρέος των ορθά πεπαιδευμένων, δηλαδή των φιλοσόφων, δεν ακολούθησε αυτή την πορεία, καθώς δεν ασχολήθηκε με την ενεργό πολιτική. Η αλήθεια, βέβαια, είναι ότι θέλησε και προσπάθησε να ασχοληθεί με αυτή, αλλά δεν το κατάφερε. Ειδικότερα, βλέπουμε τις πρώτες προσπάθειές του, όταν ήταν ακόμα νέος. Τότε, όμως, ήταν που βίωσε τις πρώτες απογοητεύσεις: είδε με τα μάτια του τη δημαγωγική συμπεριφορά κάποιων πολιτικών ανδρών και δύο από τους συγγενείς του (τον Κριτία και τον Χαρμίδη) να συμμετέχουν στο τόσο οδυνηρό για την Αθήνα καθεστώς των Τριάντα τυράννων, το οποίο, μάλιστα, οδήγησε και τον δάσκαλό του, τον Σωκράτη, στον θάνατο. Όμως, δεν κατέθεσε τα όπλα˙ προσπάθησε να εφαρμόσει τις θεωρίες του στον τύραννο των Συρακουσών, τον Διονύσιο τον Α’ και Β’, αλλά χωρίς επιτυχία. Έτσι, κατέληξε στο συμπέρασμα ότι όλα τα πολιτεύματα της εποχής του ήταν διεφθαρμένα.

τιμῶν, εἴτε φαυλότεραι εἴτε σπουδαιότεραι

Με τη λέξη «τιμῶν» ο Πλάτων εννοεί την κοινωνική προβολή, την ηθική ικανοποίηση, τις επευφημίες και τις τιμητικές διακρίσεις που έρχονται ως αποτέλεσμα της συμμετοχής σε δημόσια αξιώματα. Όλα αυτά αποτελούν στοιχεία που οι φιλόσοφοι οφείλουν να μοιραστούν με τους απαίδευτους. Όμως, Άσχετα με το πώς αυτοί τα αξιολογούν, δεν απαλλάσσονται από το κοινωνικό και ηθικό τους χρέος απέναντι στην πολιτεία.

Η στάση των φιλοσόφων - Τα αίτια

Ο Πλάτωνας αναφέρει ότι οι σοφοί δείχνουν απροθυμία να ασχοληθούν με τα κοινά, ζουν αποστασιοποιημένοι από τις δημόσιες υποθέσεις και απολαμβάνουν τη μακαριότητα των πνευματικών τους ενασχολήσεων. Η στάση τους αυτή μοιάζει συχνά με τη στάση των διανοουμένων κάθε εποχής. Οι πνευματικοί άνθρωποι δε δείχνουν ενδιαφέρον και διάθεση να ασχοληθούν με τα κοινά και οι λόγοι αυτής τους της αδιαφορίας ενδεχομένως είναι οι εξής:

- Πιθανώς διακατέχονται από απογοήτευση για την κατάσταση της πολιτικής ζωής. Ήδη από την αρχαιότητα διατυπώνονται αρνητικές κρίσεις για το χώρο της πολιτικής και τους ενασχολούμενους με την πολιτική. Το ίδιο συμβαίνει και σήμερα, καθώς το κλίμα δυσπιστίας και καχυποψίας που υπάρχει στο χώρο αυτό, λειτουργεί ως ανασταλτικός παράγοντας ενασχόλησης με τα κοινά για τους διανοουμένους.
- Ίσως πάλι οι πνευματικοί άνθρωποι να προτιμούν την ήρεμη ζωή που τους προσφέρει η απόσταση από τα δημόσια πράγματα και δεν αντέχουν την πολυτάραχη ζωή της πολιτικής. Επιλέγουν την πνευματική και ψυχική γαλήνη και τον κόσμο του στοχασμού και της φιλοσοφίας.

- Από την άλλη ενδέχεται να θεωρούν κατώτερης αξίας και σημασίας τα προβλήματα της καθημερινής ζωής σε αντίθεση με τα μεγάλα και υψηλά φιλοσοφικά ζητήματα με τα οποία καταπιάνονται. 

-Είναι επίσης πιθανό οι πνευματικοί άνθρωποι να μην χαρακτηρίζονται από εκείνα τα στοιχεία  που πρέπει να έχει ένας άνθρωπος, ώστε να εμπλακεί με τα κοινά και την πολιτική. Απαιτείται φιλοδοξία, επιδίωξη αξιωμάτων αλλά και αποφασιστικότητα και αγωνιστική διάθεση. 
- Τέλος, υπάρχει και το ενδεχόμενο του φόβου μιας αποτυχίας, μιας ανησυχίας μήπως ο κόσμος δεν μπορέσει να τους ακολουθήσει, μήπως δεν είναι έτοιμος να δεχτεί το λόγο τους. Ο Πλάτωνας αναφέρει το ενδεχόμενο ο φιλόσοφος να κατέβει στο σπήλαιο, να προσπαθήσει να διαφωτίσει τους δεσμώτες και εκείνοι να τον απομακρύνουν, να μην τον αποδεχτούν, ακόμα και να στραφούν εναντίον του. Εμφανής στο σημείο αυτό είναι ο υπαινιγμός για τη στάση των Αθηναίων, οι οποίοι όχι μόνο στράφηκαν εναντίον του Σωκράτη αλλά τον οδήγησαν στο θάνατο.

Ο ρόλος και η σημασία της παιδείας στην πολιτική
Στην ενότητα αυτή αναδεικνύεται ο σημαντικός ρόλος που αποδίδει στην παιδεία ο Πλάτωνας. Η παιδεία είναι το μέσο για να οδηγηθεί ο άνθρωπος από το σκοτάδι στο φως, από την πλάνη στην οποία βρίσκεται, από τον κόσμο των αισθητών πραγμάτων στον κόσμο του φωτός, στον κόσμο των Ιδεών. Η παιδεία θα εμφυσήσει στους ανθρώπους την πίστη σε υψηλούς σκοπούς και την επιθυμία της προσφοράς στο κοινωνικό σύνολο. Μέσω αυτής ο άνθρωπος θα γνωρίσει το Αγαθό και έτσι θα γίνει ικανός να αναλάβει την εξουσία της πολιτείας. Ωστόσο, δεν θεωρεί ότι όλοι οι άνθρωποι μπορούν να φτάσουν σε αυτό το ύψιστο σημείο γνώσης. Υποστηρίζει ότι μόνο κάποιοι προικισμένοι άνθρωποι μπορούν να ανεβούν τις υψηλές βαθμίδες της παιδείας και να φτάσουν στη γνώση του Αγαθού. Αυτοί είναι οι φύλακες-φιλόσοφοι, οι οποίοι θα πρέπει να γίνουν κυβερνήτες της πολιτείας.
Η παιδεία των φιλοσόφων-βασιλέων συντελεί ώστε οι εκπαιδευόμενοι να αποκτήσουν όλες τις αρετές: α. Γίνονται έμπειροι αληθείας, καθώς γνωρίζουν σε βάθος τα προβλήματα της κοινωνίας, κατανοούν της πολυπλοκότητα των προβλημάτων της και επιλέγουν τις ορθές κάθε φορά λύσεις. β. Θέτουν ένα στόχο στη ζωή τους, που τον υπηρετούν σταθερά και ρυθμίζουν όλες τους τις ενέργειες. Ο σκοπός αυτός είναι η επικράτηση της δικαιοσύνης μέσα στην κοινωνία και η πρόταξη του συλλογικού συμφέροντος. γ. Αισθάνονται το χρέος να προσφέρουν τις υπηρεσίες τους στο κοινωνικό σύνολο ξεπερνώντας τον ατομισμό τους.
Οι πέντε βαθμίδες της αλληγορίας του σπηλαίου

Η εικόνα του σπηλαίου δείχνει τη γνωστική πορεία της ανθρώπινης ψυχής και στην κατάσταση της πολιτικής κοινωνίας. Η παρομοίωση του σπηλαίου είναι μια εικόνα για το δρόμο του ανθρώπου, ο οποίος προχωρά για να γνωρίσει την αλήθεια της ύπαρξής του. Παράλληλα ο Πλάτωνας επιχειρεί με την εικόνα αυτή να καθορίσει ποια είναι η ορθή στάση του πολιτικού απέναντι στην πολιτική κοινωνία και ποιος είναι ο ρόλος της παιδείας. Στην πορεία αυτή διακρίνονται πέντε βαθμίδες:
α. Μέσα στο σπήλαιο βλέπουν μόνο σκιές (δόξα).

β. Απελευθερώνονται από τα δεσμά και βλέπουν τη φωτιά.

γ. Έξω από τη σπηλιά βλέπουν τα αντικείμενα στο φως του ήλιου.

δ. Αντικρίζουν τον ήλιο, την ιδέα του αγαθού.

ε. Επιστρέφουν φωτισμένοι στο σπήλαιο για να απελευθερώσουν τους άλλους.

ἒπειτ’, ἒφη, ἀδικήσομεν αὐτούς, καὶ ποιήσομεν χεῖρον ζῆν, δυνατόν αὐτοῖς ὂν ἂμεινον;

Ο Γλαύκων στο σημείο αυτό διατυπώνει την εύλογη απορία αν είναι δίκαιο αυτό που προτείνει ο Σωκράτης, ότι δηλαδή οι ικανότεροι πολίτες πρέπει να αναγκάζονται να αναλαμβάνουν τη διακυβέρνηση της πόλης. Έτσι, διατυπώνει δικαιολογημένα την ένστασή του λέγοντας ότι φαίνεται άδικο να αναγκάζεται κάποιος να ζήσει χειρότερα, ενώ έχει τη δυνατότητα να ζήσει καλύτερα, απολαμβάνοντας την ηρεμία μιας γαλήνιας ζωής απομακρυσμένης από τα προβλήματα του πολιτικού βίου. Πραγματικά είναι άδικη και μοιάζει να παραβιάζει τις ατομικές ελευθερίες και το δικαίωμα της προσωπικής επιλογής αυτή η πρόταση του Σωκράτη. Ο Γλαύκων, λοιπόν, βλέπει το δίκαιο από τη σκοπιά του ατομικού συμφέροντος και θεωρεί ότι είναι άδικο να παραγνωρίζεται η επιθυμία του ατόμου υπέρ της δικαιοσύνης. Άλλωστε, κατά τον Γλαύκωνα, όπως αναφέρεται και στην εισαγωγή του σχολικού εγχειριδίου, η δικαιοσύνη είναι μια υποκριτική κοινωνική σύμβαση που επιβάλλεται από τους πολλούς για την αυτοπροστασία τους. Επανέρχεται από τον Γλαύκωνα εδώ το ζήτημα που έχει θέσει και στο 360C της Πολιτείας, Το δακτυλίδι του Γύγη: «Γιατί κάθε άνθρωπος πιστεύει πως η αδικία τον ωφελεί ως άτομο πολύ περισσότερο από τη δικαιοσύνη». Ο Γλαύκωνας εκφράζοντας μια ατομοκεντρική αντίληψη αδυνατεί να δει τη γνώση ως προϋπόθεση υπέρβασης της ατομικής συνείδησης προς την κατεύθυνση της κοινωνικής συνείδησης και της αναγνώρισης της σχετικής προτεραιότητας που έχει το καλό της πολιτικά οργανωμένης κοινωνίας σε σχέση με το άτομο.

Ἐπελάθου, ἦν δ’ ἐγώ, πάλιν, ὦ φίλε, ὃτι νόμῳ οὐ τοῦτο μέλει, ὃπως ἓν τι γένος ἐν πόλει διαφερόντως εὖ πράξει, ἀλλ’ ἐν ὃλῃ τῇ πόλει τοῦτο μηχανᾶται ἐγγενέσθαι

Στο συγκεκριμένο σημείο ο Σωκράτης αιτιολογεί την πρότασή του ισχυριζόμενος πως αυτό που επιτρέπει την άσκηση πίεσης προς τους φιλοσόφους, είναι το γεγονός ότι ζητούμενο δεν είναι η ευδαιμονία κάποιων πολιτών, αλλά η ευδαιμονία του συνόλου της πόλης. Ο Γλαύκων θεωρεί τον κάθε άνθρωπο ως μεμονωμένη οντότητα και το συμφέρον του το αντιμετωπίζει ως κάτι ατομικό, ως μια προσωπική υπόθεση. Αντίθετα ο Σωκράτης φαίνεται να υποτάσσει το ατομικό συμφέρον στο συλλογικό. Μάλιστα και σε προηγούμενο χωρίο όπου γινόταν ο καθορισμός του ρόλου των φυλάκων, ο Σωκράτης και ο Γλαύκων είχαν συμφωνήσει ότι οι φύλακες μολονότι κατέχουν στην ιδεώδη πολιτεία την εξουσία, δεν θα έχουν ποτέ περιουσία ούτε θα χτίζουν μεγάλες και ωραίες κατοικίες, ούτε θα διαθέτουν χρήματα ούτε θα φιλοξενούν φίλους, αλλά η ζωή τους θα είναι λιτή και πειθαρχημένη. Η ιδανική πολιτεία δηλαδή δεν θα έχει μια τάξη, την ανώτερη, η οποία θα απολαμβάνει τα αγαθά και τις απολαύσεις της ζωής, αλλά θα πρέπει να παρέχει την ευδαιμονία σε όλα τα μέλη της.
νόμῳ οὐ τοῦτο μέλει

Ο Σωκράτης αντικρούει την άποψη του Γλαύκωνα και του υπενθυμίζει ότι τελικός και κορυφαίος σκοπός του νόμου, τον οποίο προσωποποιεί, είναι η ευδαιμονία όλης της πόλης και όχι μόνο μιας κοινωνικής ομάδας. Βλέπει, λοιπόν, το δίκαιο από τη σκοπιά του συλλογικού συμφέροντος και εκφράζει κοινωνιοκεντρικές αντιλήψεις για την πολιτική οργάνωση της πόλης - κράτους. Συλλαμβάνει ο Σωκράτης την ουσία της ένστασης του Γλαύκωνα και απαντά προβάλλοντας το γενικό καλό της πολιτικά οργανωμένης κοινότητας ως αγαθό επιβαλλόμενο από τον Νόμο. Ο Νόμος είναι αυτός που υπαγορεύει τον τρόπο λειτουργίας της πολιτείας. Βέβαια δεν παύει να μην είναι ανεπηρέαστος από προσωπικές συμπάθειες και αντιπάθειες, εφόσον είναι δημιούργημα των ανθρώπων. 
Σ’ αυτό το σημείο πρέπει να επισημανθεί η πολύ μεγάλη σημασία που είχε ο νόμος για τον Πλάτωνα, κάτι που φαίνεται και στον διάλογο Κρίτων. Εκεί, ο νόμος προσωποποιείται και συνδιαλέγεται με τον Σωκράτη. Ο μύθος αυτός εκφράζει τη θεμελιώδη θεωρία του «Κοινωνικού συμβολαίου». Σύμφωνα με αυτό, κάθε πολίτης που νοιάζεται για την πόλη του οφείλει να τηρεί τους νόμους και να παραμερίζει το προσωπικό του συμφέρον, για να εξασφαλίσει τη συνοχή και την ομαλή συμβίωση μέσα σ’ αυτή.  Αυτή τη στάση, άλλωστε, ακολούθησε μέχρι το τέλος της ζωής του και ο ίδιος ο Σωκράτης και το ίδιο θεωρεί ότι πρέπει να κάνουν και οι φιλόσοφοι. Προτίμησε δηλαδή να πεθάνει πίνοντας το κώνειο, παρά να δραπετεύσει και να παραβιάσει τους νόμους της πόλης του. 

Η τριπλή λειτουργία του Νόμου για την επίτευξη της ευδαιμονίας του συνόλου

Ο Σωκράτης στην απάντησή του στην ένσταση του Γλαύκωνα προσωποποιεί τον Νόμο και του αποδίδει τρεις βασικές λειτουργίες του με τις οποίες επιδιώκεται η ευδαιμονία της πόλης. Χρησιμοποιεί τρεις μετοχές «συναρμόττων, ποιῶν και ἐμποιῶν» για να καταδείξει τρεις αδιαπραγμάτευτες λειτουργίες – προϋποθέσεις για την ύπαρξη και την ευδαιμονία της πόλης.
α. «συναρμόττων τοὺς πολίτας πειθοῖ τε καὶ ἀνάγκῃ»

Με το πρώτο μετοχικό σύνολο ο Πλάτωνας προβάλλει την κοινωνική λειτουργία του Νόμου, καθώς επιδιώκεται η κοινωνική συναρμογή των πολιτών. Ο φιλόσοφος συχνά κάνει λόγο για την αναγκαιότητα της αρμονίας τόσο στα μέρη της ψυχής, με την υποταγή του κατώτερου μέρους στο ανώτερο (το «ἐπιθυμητικὸν» πρέπει να υποτάσσεται στο «θυμοειδὲς» και το τελευταίο στο «λογιστικόν»), όσο και στις σχέσεις των πολιτών μεταξύ τους. Μόνο αν επιτευχθεί αυτή η αρμονία, θα οδηγηθούν οι πολίτες στη δικαιοσύνη, στην ομαλή συμβίωση μέσα στην πόλη και κατ’ επέκταση στην ευδαιμονία. Αν όμως ο πολίτης είτε από φιλαυτία είτε από ματαιοδοξία είτε από αδυναμία κρίσης δεν είναι σε θέση να οριοθετήσει τον τομέα της δραστηριότητάς του, τότε τουλάχιστον θα πρέπει να συμμορφώνεται προς τις υποδείξεις του εμπειρότερου, του σοφότερου, του σωφρονέστερου (βλέπε εισαγωγή σχολικού εγχειριδίου).

Έτσι, ο νόμος, προκειμένου να πείσει τους πολίτες να υπακούουν σ’ αυτόν, ώστε να επέλθει η κοινωνική αρμονία, χρησιμοποιεί την πειθώ και τη βία (Πλάτων, Νόμοι, 722b: ο άριστος νομοθέτης συνδυάζει την πειθώ με τη βία). Ο νόμος εναρμονίζει τους πολίτες χρησιμοποιώντας την πειθώ, την εκούσια δηλαδή υπακοή των πολιτών στις επιταγές του, και τον εξαναγκασμό, δηλαδή τη δύναμη των κυρώσεων που διαθέτει.

Με την πειθώ, με τη χρήση, δηλαδή, λογικών επιχειρημάτων, την προβολή υγιών προτύπων και με την παιδεία οφείλουν οι πολίτες να συνειδητοποιήσουν τον κοινωνικό τους ρόλο, να παραμερίσουν το προσωπικό τους συμφέρον και να προσφέρουν αλληλοβοηθούμενοι ό,τι είναι δυνατόν στην πολιτεία. Πρωταρχικό δηλαδή ζητούμενο είναι οι πολίτες να μην εξαναγκάζονται, αλλά συνειδητά να ακολουθούν το νόμο. Η πειθώ επομένως στοχεύει στην εσωτερική πειθαρχία του ατόμου και γι΄ αυτό είναι το προτιμότερο μέσο. Για να υπάρξει όμως απαιτούνται δύο προϋποθέσεις: πρώτον, ο νόμος πρέπει να είναι δίκαιος και δεύτερον, ο πολίτης πρέπει να έχει εσωτερικεύσει τους ηθικούς κανόνες που διέπουν την κοινωνική συμπεριφορά και τις κοινωνικές σχέσεις. Αυτό, φυσικά απαιτεί την κατάλληλη αγωγή, την ηθική διαπαιδαγώγηση, την καλλιέργεια της κοινωνικής συνείδησης των πολιτών, που θα τους επιτρέψει να υπακούουν στους νόμους χωρίς άσκηση πίεσης. Γι΄ αυτό κι η μέθοδος αυτή απευθύνεται κυρίως στους πεπαιδευμένους πολίτες. 

    Υπάρχουν, όμως, πολίτες και μέλη της κοινωνίας, οι οποίοι δεν πείθονται με τον λόγο. Σ’ αυτούς επιβάλλεται η βία. Πρόκειται για τον καταναγκασμό που ορίζεται από τον νόμο και δεν επιβάλλεται τυραννικά, αυταρχικά. Η μέθοδος αυτή απευθύνεται, κυρίως, στον «ἄπειρον παιδείας ὄχλον», στον οποίο ο φιλόσοφος-νομοθέτης την εφαρμόζει, αλλά επιβάλλει και στους πολίτες, αν εκείνοι πολυπραγμονούν, καταναγκαστικά, υποχρεωτικά μέτρα για τη συμμόρφωσή τους στο πνεύμα της δικαιοσύνης, όπως και στους πεπαιδευμένους, που δεν έχουν συνετιστεί με την πειθώ, και στους άρχοντες, που είναι υποχρεωμένοι να ζουν με λιτότητα και ευσυνειδησία, ώστε να εκλείψει η διαφθορά από τον δημόσιο βίο. Αυτός ο λιτός και ευσυνείδητος τρόπος ζωής αναφέρθηκε και στην εισαγωγή του βιβλίου μας: τόσο οι φύλακες όσο και οι φιλόσοφοι-βασιλείς στο πλαίσιο της ιδανικής πολιτείας δεν έχουν προσωπική περιουσία, πολυτελείς κατοικίες, ούτε καν οικογένεια, για να είναι απερίσπαστοι στο λειτούργημά τους. Είναι φανερό, λοιπόν, ότι ο νόμος οφείλει να αποβλέπει στην ευδαιμονία όλης της πόλης και να υποχρεώνει τους Αγαθούς να ασκήσουν την εξουσία.
Από το κείμενο μπορεί να διαπιστωθεί ότι ο Πλάτωνας δείχνει μάλλον μια προτίμηση προς την πειθώ, καθώς λέει ότι ο σκοπός του νόμου είναι να διαμορφώσει πολίτες που θα ωφελούν ο ένας τον άλλο («ποιῶν ὠφελίας»). Φυσικά όταν αναφέρεται στη διάπλαση χαρακτήρων και νοοτροπιών, μάλλον έχουμε να κάνουμε με την παιδεία, την καλλιέργεια και την πειθώ και όχι με τη βία και τον εξαναγκασμό.

β. «ποιῶν μεταδιδόναι … ὠφελεῖν»

Με το δεύτερο μετοχικό σύνολο ο Σωκράτης αποδίδει στον Νόμο οικονομική λειτουργία. Ο Νόμος κατοχυρώνει μια από τις βασικές ιδρυτικές αρχές της πόλης, τον καταμερισμό της εργασίας, με τον οποίο κατακτάται η αυτάρκεια. Έτσι, αν το άτομο είναι φύσει ενδεές, με την κοινωνική του συναρμογή γίνεται αύταρκες χάρη στην αυτάρκεια που αποκτά η κοινότητα με τον καταμερισμό της εργασίας. Οι εργασίες κατανέμονται σε κάθε πολίτη με βάση τις ικανότητές του, ώστε ο καθένας να στρέφει την προσοχή του όχι μόνο στην ικανοποίηση των δικών του αναγκών, αλλά και στις ανάγκες των συμπολιτών του, με στόχο το κοινό όφελος και την ευδαιμονία. Έτσι, μεταξύ των πολιτών καλλιεργούνται σχέσεις συνεργασίας, αλληλοβοήθειας, αλληλοπροσφοράς και αλληλεγγύης.

γ. «καὶ αὐτὸς ἐμποιῶν … ἐπὶ τὸν σύνδεσμον τῆς πόλεως»

Με το τρίτο μετοχικό σύνολο δηλώνεται η παιδαγωγική και πολιτική λειτουργία του Νόμου, ο οποίος έχει χρέος να διαπλάθει ανθρώπους ικανούς και άξιους να διατηρούν τη συνοχή της πόλης. Για να γίνει αυτό, χρειάζεται ο Νόμος από τη μια να περιορίσει την ατομική επιθυμία, ώστε να τιθασευτεί η βούληση από τον Λόγο, και από την άλλη να κατευθύνει την πολιτική κοινωνικοποίηση των ανθρώπων. Συνεπώς, ο Νόμος υπηρετεί τον τελικό σκοπό της ευδαιμονίας του συνόλου και επιχειρώντας να υπαγάγει την ατομική επιθυμία στην αναγκαιότητα της κοινωνικής συναρμογής και της πολιτικής ευταξίας. Προς αυτή την κατεύθυνση ο Νόμος καλλιεργεί την κοινωνικότητα και ακόμη περισσότερο αναδεικνύει τους αγαθούς πολίτες σε πολιτικούς ηγέτες που επιφορτίζονται με τη διατήρηση της συνοχής της πόλης. Τέλος, ο νόμος θέτει όρια και περιορισμούς στη συμπεριφορά των πολιτών, αλλά και των φιλοσόφων-βασιλέων, ώστε να μην παρεκτρέπονται και διαταράσσουν τη συνοχή της πόλης.

Ο σκοπός του νόμου

α. Να αποβλέπει στην ευδαιμονία του κοινωνικού συνόλου και όχι μιας μόνο προνομιούχας τάξης («ἐν ὃλῃ…ἐγγενέσθαι»).
β. Να επιτυγχάνει την αρμονική συνύπαρξη των πολιτών και την κοινωνική ειρήνη. Να συνεργάζονται δηλαδή οι πολίτες νόμιμα και δημιουργικά, συγκροτώντας ένα σύνολο και να μην έχουν οι τρεις τάξεις μεταξύ τους εχθρικές διαθέσεις («συναρμόττων τοὺς πολίτας»). 
γ. Να καλλιεργεί κλίμα συνεργασίας και αμοιβαίας εξυπηρέτησης μεταξύ των πολιτών. Να αναπτύσσει τον αλτρουισμό, την αλληλεγγύη, την προσφορά στο κοινωνικό σύνολο διαμορφώνοντας τη συλλογική συνείδηση, έτσι ώστε κάθε τάξη και κάθε πολίτης να ωφελεί στο βαθμό που έχει τη δυνατότητα τους συμπολίτες του («μεταδιδόναι…ὠφελεῖν»).
δ. Να διαπλάθει πολίτες, οι οποίοι θα είναι εμποτισμένοι με τις αξίες της συλλογικότητας και οι οποίοι θα έχουν συνειδητοποιήσει ότι έχουν κάποιο συγκεκριμένο ρόλο να διαδραματίσουν στην πολιτεία. Πρέπει, λοιπόν, ο νόμος να περάσει στη συνείδηση των πολιτών ότι δεν μπορούν να πράττουν ό,τι και όπως θέλουν, αλλά ότι έχουν να επιτελέσουν ένα συγκεκριμένο ρόλο μέσα στα πλαίσια της πολιτείας, με σκοπό την εύρυθμη λειτουργία της και κατ’ επέκταση την ευδαιμονία των ίδιων των πολιτών («ἐμποιῶν…βούλεται»). Έτσι, η μόνη συμπεριφορά που συμβάλλει στην ενότητα των μελών της κοινωνίας είναι η δίκαιη συμπεριφορά.

Ο χαρακτήρας του νόμου

α. Ο νόμος παρουσιάζεται προσωποποιημένος (μηχανᾶται – συναρμόττων - ποιῶν - ἐμποιῶν - ἀφιῇ - καταχρῆται). Όλες αυτές οι ενέργειες προϋποθέτουν βούληση και σκέψη και επομένως ταιριάζουν σε πρόσωπα και όχι σε αφηρημένες έννοιες συμβολικού χαρακτήρα.
β. Ο νόμος είναι αντικειμενικός και δίκαιος, εφόσον δεν κάνει διακρίσεις και αντιμετωπίζει όλους ισότιμα.
γ. Έχει παιδαγωγικό και εκφοβιστικό χαρακτήρα. Αποβλέπει στη διαμόρφωση του αναγκαίου κοινωνικού ήθους και όχι στη βία.
δ. Είναι εξαναγκαστικός - επανορθωτικός, εφόσον επιβάλλει ποινές στα αντικοινωνικά άτομα. Όμως είναι και δεσποτικός, αφού εξαναγκάζει τους φιλοσόφους να προσφέρουν τις υπηρεσίες τους στους άλλους πολίτες. 
Γενικός χαρακτηρισμός του νόμου

Ο Πλάτωνας στον υποστηρικτικό του λόγο για την αναγκαιότητα του ηθικού εξαναγκασμού του φιλοσόφου να ασκήσει πολιτική εξουσία αναφέρεται στον νόμο. Ο νόμος παρουσιάζεται ως βασική αρχή της πολιτικής συμβίωσης, προκειμένου να αποκλειστεί ο κίνδυνος της αταξίας και του χάους που αναιρεί τις δυνατότητες της δίκαιης πολιτείας. Έτσι η κοινωνία παρουσιάζεται ως ένα σύνολο ανθρώπων αυτοτελές, αύταρκες, διαχρονικό και οργανωμένο όπου αναπτύσσεται συμμετρικά η ατομική και κοινωνική διάσταση του ανθρώπου. Ο νόμος, με άλλα λόγια, είναι η αναγκαιότητα που επιβάλλει την εναρμόνιση της ατομικότητας και της συλλογικότητας μέσα στην κοινωνία. Εγγυητής και διεκπεραιωτής αυτής της αναγκαιότητας καθίσταται ο φιλόσοφος.

Κρίνοντας από τις λειτουργίες που επιτελεί και τα μέσα (πειθώ-βία, κοινωνικό καταμερισμό της εργασίας, αγωγή αυτοπεριορισμού), που χρησιμοποιεί ο νόμος για να πείσει τους πολίτες πως είναι σωστό και αναγκαίο να υπακούουν σ’ αυτόν, συμπεραίνουμε ότι ο Σωκράτης προσπαθεί να συμβιβάσει το γενικό καλό με το ατομικό, από την οπτική μιας ολιστικής και κοινωνιοκεντρικής προσέγγισης του πολιτικού φαινομένου, στο οποίο εξασφαλίζεται η αξιοκρατία και η αμεροληψία. Αυτή η τόσο αναγκαστική επιβολή κανόνων και απαγορεύσεων δεν ταιριάζει σε δημοκρατικά πολιτεύματα, αλλά μάλλον σε αυταρχικά και ολοκληρωτικά καθεστώτα. Σύμφωνα, μάλιστα, με ορισμένους μελετητές, η προτεραιότητα της πόλης έναντι του ατόμου συνιστά μια ολοκληρωτική αρχή, επειδή ενδέχεται το κράτος να είναι ισχυρό, αλλά οι πολίτες του δυστυχείς. Πρέπει, βέβαια, να επισημάνουμε ότι οι προθέσεις του είναι αγαθές, αφού απώτερος στόχος του νόμου είναι η χρήση κάθε μέσου για την εξυπηρέτηση του κοινού συμφέροντος. Επίσης, δεν πρέπει να παραβλέψουμε το γεγονός ότι για τον Πλάτωνα ευδαιμονία δεν είναι η προσωπική ευτυχία στη ζωή, αλλά η συναίσθηση ότι με τις ενέργειές του ο πολίτης καθιστά τους άλλους ευδαίμονες. Ο νόμος, λοιπόν, λειτουργεί ως απρόσωπος και ψυχρός άρχοντας, δρα αντικειμενικά, χωρίς να παρεκκλίνει από τον ορθό τρόπο διακυβέρνησης. Ρόλος του είναι να ρυθμίσει με τον καλύτερο δυνατό τρόπο τις λειτουργίες του κράτους, ώστε να επιτευχθεί η αρμονική και ομαλή συμβίωση των πολιτών με υψηλό βαθμό αλτρουισμού. Παρουσιάζεται, δηλαδή, ως ιδανικός ηγέτης της ιδανικής πολιτείας.

Ἀληθῆ, ἒφη˙ ἐπελαθόμην γάρ

Ο Γλαύκων συμφωνεί με το Σωκράτη και ομολογεί, ότι προηγουμένως είχαν δεχτεί, ότι το ζητούμενο στην ιδανική πολιτεία είναι η ευδαιμονία όλης της πόλης και όχι μιας μόνο μερίδας πολιτών.

Σκέψαι τοίνυν… καὶ φυλάττειν

Ο Σωκράτης ολοκληρώνει το λόγο του και καταλήγει στο συμπέρασμα για το οποίο δε δείχνει να έχει καμιά αμφιβολία. Θεωρεί, λοιπόν, ότι δε διαπράττεται καμιά αδικία, όταν οι φιλόσοφοι αναγκάζονται να γίνουν κυβερνήτες της πόλης. Μέχρι εδώ, ίσως δημιουργούνταν η αίσθηση ότι ναι μεν οι φιλόσοφοι υφίστανται κάποια αδικία, αλλά αυτή γίνεται για το κοινό καλό. Τώρα δηλώνει ρητά ότι καμιά αδικία δε διαπράττεται εναντίον τους ακόμη και όταν αναγκάζονται να αναλάβουν την εξουσία. Αυτό συμβαίνει γιατί:
α. Έχουν καθήκον, εφόσον έχουν εκπαιδευτεί κατάλληλα γι’ αυτό, να θυσιάσουν την προσωπική τους ευτυχία και να προσφέρουν ό,τι είναι δυνατόν για το καλό ολόκληρης της πολιτείας.
β. Ο εξαναγκασμός αυτός θα ωφελήσει το σύνολο της πόλης. Και όπως ισχυρίστηκε το συλλογικό συμφέρον έχει μεγαλύτερη σημασία από το ατομικό. Άρα, μια πράξη που στοχεύει στην ευδαιμονία της πόλης δεν μπορεί να χαρακτηρίζεται άδικη. Άλλωστε μέσα σε μια πόλη που ευημερεί και το κάθε άτομο ξεχωριστά θα είναι ευτυχισμένο.
γ. Άλλωστε, με βάση τον κοινωνικό καταμερισμό της εργασίας οι φιλόσοφοι, επειδή έχουν οδηγηθεί στην αλήθεια, τους αναλογεί η υψηλότερη θέση «εργασίας», αυτή του άρχοντα, κατά τη λογική ακριβώς που η κατάταξη των ανθρώπων στις άλλες τάξεις εξαρτάται επίσης από τις επιδόσεις τους στην παιδεία που τους παρέχει η ιδανική πολιτεία. Κατά συνέπεια, οι φιλόσοφοι έχουν ηθικό και σύννομο χρέος να υπηρετήσουν το σύνολο, γιατί αυτό αντιστοιχεί στα γνωρίσματά τους και η καταξίωση της πνευματικής τους καλλιέργειας συμβαίνει μόνο με την άσκηση της πολιτικής τέχνης ως ανώτερης όλων των άλλων και υπηρετικής του συνόλου.
δ. Οι φιλόσοφοι έχουν δημιουργηθεί από την πολιτεία. Έφτασαν στη γνώση, τη σοφία και τη θέαση του Αγαθού χάρη στην παιδεία και την πολυετή αγωγή τους που ανέλαβε η πολιτεία. Φυσικά δεν παραγνωρίζει το γεγονός ότι ήταν εκ φύσεως προικισμένοι άνθρωποι, αλλά η πολιτεία ήταν αυτή που τους αξιοποίησε και τους κατέστησε φιλοσόφους. Άρα, δικαιωματικά μπορεί να τους αναγκάζει να αναλάβουν τη διακυβέρνηση. 
Για τους παραπάνω λόγους, λοιπόν, ο Πλάτωνας θεωρεί ότι ο εξαναγκασμός των φιλοσόφων να ασχοληθούν με τα δημόσια πράγματα και να γίνουν φύλακες των πολιτών δεν είναι πράξη άδικη. 
«Ο ηθικός εξαναγκασμός των φιλόσοφων» :
η ατομοκεντρική και η κοινωνιοκεντρική οπτική

Ο Γλαύκων υποστηρίζει ότι είναι άδικο να εξαναγκάζονται νομικά οι φιλόσοφοι να εγκαταλείψουν τη μακαριότητα των πνευματικών τους αναζητήσεων και τη γαλήνη του θεωρητικού βίου για χάρη της πολιτικής. Η ανάμειξη με την πολιτική θα υποβαθμίσει την ποιότητα της ζωής τους, γιατί θα έρθουν σε σύγκρουση με όνομα συμφέροντα. Η οπτική αυτή του Γλαύκωνα είναι ατομοκεντρική γιατί το κριτήριό του είναι το ατομικό συμφέρον. Ο εξαναγκασμός των φιλοσόφων είναι υποβάθμιση της προσωπικής τους ζωής, απώλεια της ευτυχίας τους και άρα είναι άδικος.

Ο Σωκράτης υποστηρίζει το αντίθετο και διατείνεται ότι ο εξαναγκασμός των φιλοσόφων είναι δίκαιος, γιατί έτσι εξυπηρετείται το συμφέρον του συνόλου. Η οπτική του είναι κοινωνιοκεντρική, γιατί το κριτήριο του είναι το συλλογικό συμφέρον, το οποίο υπερέχει του ατομικού ή του ταξικού.

Κριτική της πλατωνικής θεωρίας περί της χρήσης βίας από το νόμο

Οπωσδήποτε ο νόμος έχει στη φύση του τον εξαναγκασμό, τον υποχρεωτικό χαρακτήρα και δεν είναι προϊόν διαπραγμάτευσης. Άρα, όταν ο Πλάτωνας αναφέρει ότι ο νόμος με τον εξαναγκασμό οδηγεί τους πολίτες στην τέλεση συγκεκριμένων πράξεων, δε λέει κάτι πρωτάκουστο. Ωστόσο προχωρά ένα βήμα παραπέρα, καθώς εκχωρεί στο νόμο το δικαίωμα να ασκεί πίεση στους πολίτες και να τους αναγκάζει να ενεργήσουν όπως αυτός ορίζει. Η υποχρέωση κάποιων πολιτών να εμπλακούν στα κοινά αποτελεί οπωσδήποτε καταπάτηση των προσωπικών τους ελευθεριών.

Συμπερασματικά, λοιπόν, ο Πλάτωνας δικαίως μιλά για πειθώ και ανάγκη, μεθόδους τις οποίες χρησιμοποιεί ο νόμος, αλλά μάλλον η απόλυτη ελευθερία του νόμου στη χρήση της ανάγκης, κυρίως σε θέματα που αφορούν προσωπικές επιλογές, παραπέμπει σε ολοκληρωτικά καθεστώτα με πολίτες που εκτελούν εντολές της εξουσίας.
Αξιολόγηση του συλλογισμού του Σωκράτη
Συλλογισμός:

Α. Ό,τι υπηρετεί την ευδαιμονία του κοινωνικού συνόλου είναι δίκαιο.

Β. Ο εξαναγκασμός των φιλοσόφων υπηρετεί την ευδαιμονία του συνόλου.

Άρα: Ο εξαναγκασμός των φιλοσόφων είναι δίκαιος.

Ο Σωκράτης δε θεωρούσε άδικο τον εξαναγκασμό των φιλοσόφων να ασχοληθούν με τα κοινά και τη θέση του αυτή τη στήριξε σε δύο λόγους:
α. Αρχικά υποστήριξε ότι δεν είναι άδικη μια πράξη που αποσκοπεί στην ευδαιμονία του συνόλου. Η διατύπωση αυτή εκ πρώτης όψεως μοιάζει πειστική. Όμως, ενδέχεται η ευτυχία του συνόλου να θίγει τους λίγους και αυτό οπωσδήποτε είναι άδικο γι’ αυτούς. Το κοινωνικό σύνολο δηλαδή μπορεί να ευνοείται αλλά ένας πολίτης αδικείται. Στο συλλογισμό του επομένως υπάρχει μια αντίφαση. Ενώ δηλαδή από τη μια υποστηρίζει ότι μέλημα του νόμου είναι η ευτυχία του συνόλου, από την άλλη δέχεται μια κοινωνική τάξη, οι φιλόσοφοι να θυσιάσει την ευτυχία της για χάρη του συνόλου (Αριστοτέλης, Πολιτικά 124b, 15).

Επίσης το επιχείρημά του στηρίζεται στην υπεροχή του συλλογικού συμφέροντος έναντι του ατομικού. Ωστόσο η έννοια συλλογικό συμφέρον δεν έχει πάντα την ίδια σημασία. Πολλές είναι οι θυσίες αλλά και τα εγκλήματα που έγιναν στο όνομα κάποιου συλλογικού συμφέροντος. Γι’ αυτό δεν είναι πάντα δίκαιος ένας νόμος που θεσπίζεται για χάρη του συλλογικού συμφέροντος, αν δεν εξακριβωθεί ότι πράγματι εξυπηρετεί το συλλογικό συμφέρον. Ο Σωκράτης μπορεί να είναι σαφής και ειλικρινής για το τι εννοούσε με τον όρο αυτό, αλλά όχι και όλοι οι εκάστοτε κυβερνήτες και νομοθέτες.
β. Στη συνέχεια ο Σωκράτης ισχυρίστηκε ότι ο φιλόσοφος είναι «δημιούργημα» της πολιτείας. Επειδή δηλαδή αυτή τον οδήγησε στο φως της γνώσης και της αλήθειας δικαιούται να τον αξιοποιήσει με τον καλύτερο δυνατό τρόπο. Η άποψη αυτή όσο και αν κρύβει κάποια στοιχεία πειστικότητας δεν μπορεί να γίνει απόλυτα αποδεκτή. Φαίνεται ότι προσβάλλει το ρόλο και το χαρακτήρα της παιδείας, αφού την παρουσιάζει ως μια διαδικασία μέσω της οποίας επιδιώκεται να την εκμεταλλευτεί αυτός που την προσφέρει. Ο διδάσκων είτε είναι άνθρωπος είτε θεσμός (πολιτεία) δεν πρέπει να αναλαμβάνει να εξοπλίζει το διδασκόμενο με σκοπό να τον θέσει στην υπηρεσία του. Αντίθετα, στόχος πρέπει να είναι να πλάσει ένα δυνατό, πλούσιο και ελεύθερο πνεύμα να πορευτεί με βάση τις προσωπικές του επιλογές. 

Η άποψη του Πλάτωνα, που διατυπώνει ο Σωκράτης, δεν είναι για τη σύγχρονη κοινωνία ούτε ηθικά αποδεκτή ούτε λογικά απόλυτα πειστική. Στην αρχαιότητα δεν είχε γίνει κατανοητή η αξία της ατομικής ελευθερίας. Το χρέος προς το κοινωνικό σύνολο αποτελεί ηθική υποχρέωση και όχι αποτέλεσμα εξωτερικού εξαναγκασμού. Ο νόμος δεν επιτρέπεται να επιβάλει στους πνευματικούς ανθρώπους την κοινωνική προσφορά. Μια τέτοια συμπεριφορά του νόμου θεωρείται σήμερα αυταρχική και παρατηρείται σε ολοκληρωτικά καθεστώτα. 

Στη συνέχεια του λόγου βέβαια και ο Πλάτωνας θεωρεί άδικο τον εξαναγκασμό των φιλοσόφων στις άλλες κοινωνίες και μόνο στα πλαίσια της ιδανικής πολιτείας τον θεωρεί δίκαιο. Συγκεκριμένα αναφέρει ότι επειδή οι φιλόσοφοι είναι αυτοδημιούργητοι στις άλλες πολιτείες, δεν είναι δίκαιο να εξαναγκάζονται να προσφέρουν τις υπηρεσίες τους στη διακυβέρνηση της πολιτείας. Αντίθετα στην ιδανική πολιτεία επειδή οφείλουν την επιμελημένη τους παιδεία στην πολιτεία είναι δίκαιο να υποχρεώνονται να αναλαμβάνουν τη διακυβέρνηση. Ο καταναγκασμός τους σ’ αυτή την περίπτωση είναι έκφραση ευγνωμοσύνης. Άλλωστε ο Πλάτωνας θεωρεί πως πρέπει να διαμορφωθεί το κατάλληλο ήθος, ώστε η προσφορά τους προς το κοινωνικό σύνολο να είναι αποτέλεσμα εσωτερικής επιλογής.

Ανασύνθεση του περιεχομένου όλων των ενοτήτων

   Η αλληγορία του σπηλαίου συμβολίζει, όπως έχουμε ήδη αναφέρει στις προηγούμενες ενότητες, την προσπάθεια του ανθρώπου να βγει από την άγνοια και την πλάνη στο φως της γνώσης και της αλήθειας, στην αναζήτηση των όρων της τέλειας πολιτείας. Η παιδεία είναι συναρτημένη με τη δικαιοσύνη, γιατί προϋπόθεση της δίκαιης πολιτείας είναι η δίκαιη ψυχή, που γίνεται δίκαιη, όταν κατακτήσει την ιδέα του δικαίου. Η γνωστική αυτή κατάκτηση προϋποθέτει την παιδεία, φορείς της οποίας είναι οι άρχοντες και ο τρόπος άσκησης της εξουσίας. Η ορθή άσκηση της εξουσίας εξασφαλίζει τη σωστή παιδεία που είναι απαραίτητη για τη διάπλαση της δίκαιης ψυχής. Η ορθή άσκηση της εξουσίας μπορεί να γίνει μόνο από όσους έχουν κατακτήσει την ιδέα της δικαιοσύνης, γιατί μόνο αυτοί μπορούν να ικανοποιήσουν τους όρους της δίκαιης πολιτείας, δηλαδή να ασκούν την εξουσία από χρέος και εσωτερική επιταγή και όχι από συμφέρον και υστεροβουλία. 

Έτσι, ο Πλάτωνας με τον ηθικό εξαναγκασμό των φιλοσόφων να ασκήσουν πολιτικά καθήκοντα, επιχειρεί να συνθέσει τον θεωρητικό βίο με τον πρακτικό κατά τη λογική ότι ο άνθρωπος που θεάται την ιδέα του αγαθού δεν μπορεί παρά να γίνεται και ο κήρυκάς της και ο εργάτης της. Συνεπώς, είναι καθοριστική η σημασία της παιδείας στη θέαση του Αγαθού, στην τελείωση του ανθρώπου στο πλαίσιο της ιδανικής πολιτείας. Ο εκπαιδευμένος από την πόλη φιλόσοφος, που αντίκρισε την αλήθεια, οφείλει να τη μεταλαμπαδεύσει και στους υπόλοιπους και να τους οδηγήσει στην συνειδητή άσκηση της αρετής. Οφείλει να αναλάβει τη διακυβέρνηση της πόλης, γιατί μόνο έτσι αυτή η πολιτεία θα χαρακτηρίζεται από τις αρχές της σοφίας, της ανδρείας, της σωφροσύνης και της δικαιοσύνης και θα πραγματώνει τον σκοπό της που είναι η ευδαιμονία όλης της πόλης και όχι μέρους της.
Αισθητικά σχόλια
Παρομοίωση: «ἡγούμενοι ἐν μακάρων νήσοις ζῶντες ἔτι ἀπῳκίσθαι» (= σαν να ζουν στα νησιά των μακαρίων)

Πολυσύνδετα σχήματα: «μήτε τοὺς ἀπαιδεύτους … μήτε τοὺς ἐν παιδείᾳ …» / «τάς τε βελτίστας φύσεις … ἰδεῖν τε τὸ ἀγαθὸν καὶ ἀναβῆναι …» / «μὴ ἐθέλειν … μηδὲ μετέχειν …» -> διπλή άρνηση, δηλωτική της απροθυμίας των ορθά πεπαιδευμένων να ασχοληθούν με τα κοινά / «εἴτε φαυλότεραι εἴτε σπουδαιότεραι»
Παρατακτική σύνδεση: Παρατηρείται ευρεία χρήση παρατακτικών συνδέσμων : καὶ, μήτε … μήτε, μὲν … δέ, τε … καί, εἴτε … εἴτε.

Αντιθέσεις: «τοὺς ἀπαιδεύτους» ≠ «τοὺς ἐν παιδείᾳ» / «ἃ πράττωσιν» ≠ «οὐ πράξουσιν» / «ἑκόντες» ≠ «ἀναγκάσαι» / «ἔτι ἀπῳκίσθαι» ≠ «μὴ ἐπιτρέπειν»: Οι παραπάνω αντιθέσεις υποδηλώνουν τη διαφορά: όσων δεν έχουν παιδεία και όσων έχουν λάβει παιδεία, την ενασχόληση με τα κοινά των πρώτων και την απροθυμία των δεύτερων και την πολιτική πραγματικότητα της εποχής του Πλάτωνα με την ιδεατή πολιτεία.

Ενδεικτικές δραστηριότητες

Α. Τι λέει το κείμενο;

1. Ποιοι είναι ακατάλληλοι να κυβερνήσουν και γιατί;

2. Ποιο είναι το περιεχόμενο και ο σκοπός της παιδείας;

3. Ποιος είναι ο εἷς σκοπός;

4. Τι ήταν τα νησιά των Μακάρων;

5. Ποιοι είναι οι οικιστές;

6. Τι είναι η φύσις και ποιοι εννοούνται με τον όρο βελτίστας φύσεις;

7. Ποιο είναι το περιεχόμενο του όρου ἀγαθόν;

8. Πού αποσκοπεί ο Σωκράτης με την επανάληψη λέξεων σύνθετων με τη λέξη ἂνω;

9. Ποιους κατακρίνει ο φιλόσοφος στο συγκεκριμένο χωρίο;

10. Ποιο είναι το χρέος των φιλοσόφων;

11. Πώς αντιδρά ο Γλαύκωνας στα λεγόμενα του Σωκράτη;

12. Ποιος είναι ο σκοπός του νόμου;

13. Ποιες είναι οι λειτουργίες του νόμου;

14. Ποια μέσα χρησιμοποιεί ο νόμος;
15. Ποια θεμελιακή ιδέα της πλατωνικής Πολιτείας εκφράζεται στο χωρίο;

Β. Ας εμβαθύνουμε στο νόημα του κειμένου
1. Τι συμβολίζει ο πραγματικός κόσμος και η ανάβαση από το σπήλαιο σ’ αυτόν;

2. Γιατί οι φύλακες και οι βασιλείς που κατόρθωσαν να βγουν από το σπήλαιο και να ανέβουν στον επάνω κόσμο δεν επιθυμούν να επιστρέψουν στο σπήλαιο;

3. Ποιο θέμα θέτει για συζήτηση ο Σωκράτης και πως συνδέεται με το θέμα της Πολιτείας;

4. Γιατί οι απαίδευτοι δεν μπορούν να αναλάβουν τη διοίκηση της πολιτείας;

5. Σε τι διαφοροποιείται η ζωή αυτών που έχουν λάβει ορθή την παιδεία από τη ζωή των απαίδευτων, των τυχαίων και αφιλοσόφητων πολιτικών;

6. Ποιον τρόπο ζωής προτιμούν οι πεπαιδευμένοι από την ανάληψη ευθυνών στη διοίκηση της πολιτείας; Με ποιο εκφραστικό τρόπο παρουσιάζει την επιθυμία τους ο Πλάτωνας;

7. Ποια έννοια νομίζετε ότι έχει η έννοια ἀγαθόν στο κείμενο;
8. Να εντοπίσετε στο κείμενο τους όρους που χρησιμοποιεί ο Πλάτων για να χαρακτηρίσει το αγαθό, την πορεία προς αυτό και την προσέγγισή του. Τι αποκαλύπτουν για τη φύση του αγαθού;

9. Ποια είναι σύμφωνα με τον Πλάτωνα η σημασία της παιδείας;

10. Ποιες ήταν στην αρχαιότητα οι δοξασίες για τις νήσους των μακάρων; Να τις συγκρίνετε με παρόμοιες αντιλήψεις άλλων θρησκειών και της χριστιανικής.
11. «τὰς τε βελτίστας φύσεις»: Να συγκρίνετε την άποψη του Πλάτωνα για τη φύση του ανθρώπου με την άποψη του Δημόκριτου «ἡ φύσις καὶ ἡ διδαχὴ παραπλήσιον ἐστὶ. Καὶ γὰρ ἡ διδαχὴ μεταρυσμοῖ τὸν ἂνθρωπον, μεταρυσμοῦσα δὲ φυσιοποιεῖ».
12. Ποια είναι η θέση και ο ρόλος των φυλάκων στην πολιτεία σύμφωνα με το κείμενο;
13. «ὃ νῦν ἐπιτρέπεται»: Πού αναφέρεται το σχόλιο του Πλάτωνα;
14.  Μπορεί η πολιτεία να υποχρεώνει τους πολίτες να ακολουθήσουν μια συγκεκριμένη πορεία, έναν καθορισμένο τρόπο ζωής;
15. Σήμερα υπάρχουν άνθρωποι απρόθυμοι να αναλάβουν ηγετικές (πολιτικές θέσεις); Ποια χαρακτηριστικά νομίζετε ότι έχουν όσοι δεν επιθυμούν τέτοιες θέσεις;
16. Να συγκρίνετε την έννοια του αγαθού στον Πλάτωνα με την έννοια της αρετής στο ακόλουθο ποίημα του Σιμωνίδη του Κείου:
Η ΑΡΕΤΗ

Ένας λόγος λέει: Σε βράχια

η Αρετή δυσκολοπάτητα φωλιάζει

κι έναν τόπο θείο και πάναγνο αφεντεύει˙

δεν μπορούν του καθενός θνητού τα μάτια

να τη δουν˙ την αντικρίζει μόνο εκείνος

που από μέσα του ο ιδρώτας, σπαραγμός

της καρδιάς του, θ’ αναβρύσει,

μόνο εκείνος που ως τ’ ακρόκορφο θα φτάσει

της αντρείας.
17. Ο Γλαύκων υποβάλλει την ένσταση ότι αν αναγκάζουν τους φιλοσόφους να επιστρέψουν στο σπήλαιο, θα τους αδικήσουν, αφού θα τους αναγκάζουν να ζουν χειρότερα, ενώ μπορούν να ζήσουν καλύτερα. α. Τι απαντά ο Σωκράτης στο Γλαύκωνα; Είναι, κατά τη γνώμη σας, πειστικό το επιχείρημα του Σωκράτη; β. Πώς κρίνετε εσείς την άποψη του Γλαύκωνα;
18. Ποιες απόψεις διατυπώνονται από τον Σωκράτη και τον Γλαύκωνα για το αν είναι δίκαιος ο ηθικός εξαναγκασμός των φιλοσόφων; Αξιολογήστε τη θέση του Σωκράτη.
19. «νόμῳ οὐ τοῦτο μέλει, ὃπως ἓν τι γένος ἐν πόλει διαφερόντως εὖ πράξει, ἀλλ’ ἐν ὃλῃ τῇ πόλει τοῦτο μηχανᾶται ἐγγενέσθαι»: Ποιος είναι ο σκοπός του νόμου σύμφωνα με τον Πλάτωνα; Να συγκρίνετε την άποψη αυτή με την άποψη του Πρωταγόρα για το νόμο, όπως εκφράζεται στον ομώνυμο διάλογο.
20. Ποιος είναι ο σκοπός του Νόμου, σύμφωνα με τον Πλάτωνα, και ποια τα μέσα που χρησιμοποιεί για να τον πετύχει;
21. Ποιες είναι οι σχέσεις μεταξύ των πολιτών και μεταξύ νόμου και πολιτών σύμφωνα με το κείμενο; Πώς θα χαρακτηρίζατε το πολίτευμα στο οποίο οι σχέσεις ορίζονται μ’ αυτό τον τρόπο;
22. πειθοῖ τε καὶ ἀνὰγκῃ: Πώς δικαιολογείται η χρήση βίας από το νόμο;
23. Σύμφωνα με τον Πλάτωνα ο άριστος νομοθέτης συνδυάζει την πειθώ με τη βία η οποία αφορά «τὸν ἂπειρον παιδεὶας ὂχλον». Ποιες είναι οι δικές σας σκέψεις στο θέμα αυτό; Πρέπει να ασκείται βία;
24. Γιατί ο Σωκράτης θεωρεί δίκαιο τον εξαναγκασμό των φιλοσόφων να φροντίζουν και να φυλάττουν τους άλλους; Ο ίδιος ο Πλάτων ακολούθησε τον ίδιο τρόπο ζωής;
25. Κρίνοντας από τα μέσα που χρησιμοποιεί ο νόμος για να πετύχει την υπακοή των πολιτών σ’ αυτόν διαγράψτε το χαρακτήρα του. Πώς θα χαρακτηρίζατε το πολίτευμα που λειτουργεί μ’ αυτόν τον τρόπο;
26. Ποια σχέση έχει η αλληγορία του σπηλαίου με το θέμα της δικαιοσύνης και της ιδανικής πολιτείας;
Γ. Για τη γλώσσα του κειμένου

1. μάκαρ: Ποια η πρώτη σημασία της λέξης στην αρχαία γλώσσα; Πώς νομίζετε ότι έφτασε η λέξη στη σημασία που έχει σήμερα;
2. Ποια η σημασιολογική διαφορά των ρημάτων: α) διατρίβω - καταμένω - ἀποικίζομαι, β) ἐπιτρέπω -ἐάω/ῶ και ποια η σημασία του καθενός στο κείμενο;
3. Με ποιες λέξεις του κειμένου συγγενεύουν ετυμολογικά οι παρακάτω λέξεις: απόρρητος, τρίμμα, αφηγητής, άστοχος, συνοικία, φήμη, υπομονή, Αγησίλαος, ρήτρα, ντροπή;
4. Να δώσετε τα αντώνυμα των παρακάτω λέξεων στα αρχαία ελληνικά διατηρώντας το γένος, τον αριθμό και την πτώση: ἀπαιδεύτους, ἀληθείας, ἀπείρους, τέλους, βίῳ, βελτίστας, μέγιστον, ἀνάβασιν, ἐπιτρέπειν, μετέχειν.
5. Να δώσετε συνώνυμα για καθεμιά από τις παρακάτω λέξεις στα αρχαία ελληνικά: ἱκανῶς, ἡγούμενοι, ἔφαμεν, ἐπιτρέπειν, ἐθέλειν, μετέχειν
6. Να δώσετε από δύο ομόρριζα στα νέα ελληνικά για καθεμιά από τις παρακάτω λέξεις: προειρημένων, ἀπαιδεύτους, πράξουσιν, μάθημα, ἀνάβασιν
7. Να γράψετε τρεις φράσεις στις οποίες η λέξη «δεσμός» να έχει τις εξής σημασίες: α) μέσο με το οποίο δένουμε, β) ηθικό ή συναισθηματικό σύνδεσμο στις ανθρώπινες σχέσεις, γ) φυλάκιση, ειρκτή.
8. Να συμπληρώσετε τα κενά στις ακόλουθες προτάσεις με λέξεις παράγωγες (απλές ή σύνθετες) του ρήματος «πράττω» ώστε να ολοκληρώνεται το νόημά τους:
α. Η …………………..….. και η αδιαφορία του είχαν ως αποτέλεσμα να μην επιλυθούν τα προβλήματα του δήμου.

β. Το τελευταίο εξάμηνο οι φοιτητές θα ασχοληθούν κυρίως με τις ……………………. ασκήσεις.

γ. Οι αρχαίοι Αθηναίοι είχαν τη φήμη ότι ασχολούνταν με πολλά και γι΄ αυτό οι Σπαρτιάτες συχνά τους χλεύαζαν γι΄ αυτήν την ………………………. τους.

δ. Πίστεψε ότι θα πετύχει στην αποστολή του, αλλά γύρισε ………………..

ε. Είναι αλήθεια ότι ο δήμαρχος έδειξε …………………… ενδιαφέρον για την επίλυση των προβλημάτων του δήμου.
9. Να γράψετε ποια σημασία έχει η λέξη «σύνδεσμος» στις παρακάτω προτάσεις:
α. Διατηρούν το σύνδεσμο που είχαν από παιδιά.
β. Κατά τη διάρκεια της κατοχής ήταν ο σύνδεσμος των αντιστασιακών ομάδων με το Επιτελείο της Μέσης Ανατολής.
γ. Σύνδεσμος Ελληνικών Βιομηχανιών.

δ. Έχω μεγάλο σύνδεσμο με την οικογένειά μου.
ε. Συμπλεκτικός σύνδεσμος. 
10. Να γράψετε τα αντώνυμα των παρακάτω λέξεων στα αρχαία ελληνικά: ἀδικῶ, ζῶ, ἂμεινον, ἐπιλανθάνομαι, εὖ πράττω, ὠφέλεια, σύνδεσμος, ἀληθής, ἐπιμελοῦμαι, ἀφίημι.
11. Για καθεμιά από τις λέξεις τις αρχαίας ελληνικής να γράψετε τρεις λέξεις της νέας ελληνικής που να ανήκουν στην ίδια γλωσσική οικογένεια: ἀπαίδευτος, ἐχω, ἀποικίζομαι, ἀναβαίνω, δεσμώτης.
12. Να γράψετε ένα συνώνυμο της αρχαίας ελληνικής για καθεμιά από τις παρακάτω λέξεις: ἐῶ, ἡγοῦμαι, ζῶ, μάκαρ.
13. Να γράψετε τρεις φράσεις στις οποίες η λέξη «δεσμός» να έχει τις εξής σημασίες: α. μέσο με το οποίο δένουμε, β. ηθικό ή συναισθηματικό σύνδεσμο στις ανθρώπινες σχέσεις και γ. φυλάκιση, ειρκτή.
14. ἀπαίδευτος: Να γράψετε πέντε ρηματικά επίθετα σε -τος και να δείξετε τις πιθανές διαφορές στη σημασία τους.

15. ἂπειρος: Από πού παράγεται η λέξη; Να γράψετε δύο συνώνυμα και δύο αντώνυμά τους στην αρχαία ελληνική. Ποια άλλη ομόηχή της γνωρίζετε;
16. χεῖρον, ἀδικήσομεν, εὖ πράξει, ὠφελίας, ἐπελαθόμην, ἀφὶημι, ἐπιμελοῦμαι: Να γράψετε τα αντώνυμα των παραπάνω λέξεων στην αρχαία ελληνική. 
17. καταχρῆται: το ρήμα «καταχρῶμαι» χρησιμοποιείται σήμερα με την ίδια σημασία που έχει στο κείμενο; Αν όχι, εξηγείστε τη διαφορά.
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