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EPINOMIS

vigestruko znacajni, ali i problemati¢ni

Epinomis ostao nepreveden, dakle, §iroj
&italackoj publici nepoznat. Zakoni u sklopu
Platonovog politickog ucenja imaju »zakljuc-
no« mesto, dok Epinomis ili >dodatak«/priklju-
éak« Zakonima, kao i Sofist, Parmenid, Fileb,
pisani u kasnom razdoblju, ostaju u najvecoj
meri »nezaklju¢ni« i duboko otvoreni u bitnim
temama, 5to ostavlja mogucnost upliva tzv.
»nepisanog ucéenjas.

Tri glavna Platonova »politicka«, dela Drza-
va (I knjiga je pisana, kako se misli, u vremenu
sokratovskog perioda, dok II—IX knjiga vero-
vatno pripadaju zrelom dobu Platonovog stva-
ranja, Drzavnik i Zakoni, predstavljaju trostru-
ko posmatranje politicke problematike, kroz
drzave, morala i zakona (V. Kora¢, predgovor,
str. 8). Ali to je trojedinstvo. Politicka vestina
nije odvojiva od pravednih zakona i delovanja
u skladu sa vrlinom. Zato je ideja drzave i poli-
tike tako bitna, jer se kroz nju prelamaju pro-
blemi koji nikako nisu samo politicki. U tom
smislu nam se namece i veza »Zakona« —
»Epinomisa<, a za njeno tumacenje je opet po-
treban korak unazad: razjasniti odnos polis-lo-
gos. Heraklitovi fragmenti, pocevsi od cuve-
nog: »Ako ste poslusali ne mene nego logos
mudro je prema logosu reéi da:je sve jednos,
otkrivaju jos jednom sav znacaj polisa, na Ce-
mu insistiraju i Hajdegerove interpretacije. Ot-
krivanje bozanskih znakova zavisi od nase pri-
jeméivosti logosu, a to stanje otvorenosti je mo-
guée samo u nasem »prirodnoms« stanistu —
polisu. On je »drustvena« tvorevina koliko i
dar od bogova. Okupljamo se u mestu gde je
moguée osluskivati znakove, pomocu kojih vi-
dimo sve, i sebe same kao deo jedne celine. To
stvaranje jednog, naseg zajednickog znanja je
moguée samo u polisu. U njemu je filozof naj-
blizi Zevsu, uziva privilegiju bavljenja »boZzan-
stvenim« poslovima, ali je prirodom svog posla
i beskrajno udaljen od sugradana, o ¢emu Pla-
ton sa nemalom gor¢inom piSe u Drzavi: »...
dok ti malobrojni nepokvareni filozofi koje
sad nazivaju neupotrebljivim, Zeleli oni to ili
ne, ne budu nekako sudbinom prinudeni da se
pobrinu o drzavi i da joj posluze, ili dok istin-
ska ljubav prema pravoj filozofiji kao kakav
bozanski dah ne obuzme sinove onih koji sada
vladaju i kraljuju, ili same vladare« (499 c). Do-
vodenje polisa u harmoniju nije moguée bez fi-
lozofije ili »dok politicka mo¢ i ljubav prema
mudrosti ne postanu jedno« (Drzava, 473d). Po-
treba polisa za filozofijom je jaka, koliko i ute-
meljenost filozofije u polisu. Tako da tematska
neuskladenost Zakona (zakonodavstvo) i Epi-
nomisa (»metafizika«), ustupa mesto dubokoj
povezanosti politike i filozofije.

Epinomis u svetu »nepisanog ucenja«. Bog
je radi nase mudrosti darovao broj. To je na-
stavak mita o Epimeteju i Prometeju iz dijalo-
ga Protagora, jer se i u ovladivanju politickom
vestinom i ostali mumecima koristimo brojca-
nim odnosima. Naravno, tema Epinomisa nije
taj racunski, tehnicki broj, ve¢ eidetska jedini-
ca koju nalazimo i nasluéujemo gotovo uvek,

Za.koni su stampani u vise izdanja, dok je

' kada se nademo u onom §to se oznacava kao

»nepisano ucenje<. Tu je i »rodno mesto« Epi-
nomisa, bez obzira da li je Platon bio zaista
njegov autor ili ne. U predgovoru Milorad Mi-
lenkovi¢ iznosi mali istorijat osporavanja au-
tenti¢nosti Epinomisa (str. 426). Sumnje su vrlo
nesigurne i relativne. Upotreba logosa u goto-
vo hriséanskom smislu moze znagciti da su dija-
logu »kumovala« nastojanja aleksandrinaca
da filozofiju predstave kao dar od Boga i time
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»pomire« hrig¢anstvo i filozofiju. Upotreba ne-
kih pojmova opet je logos na prvom mestu) ko-
ja vise sli¢i Aristotelovim nego Platonovim ras-
pravama, ne moze imati presudan znacaj, jer
je Aristotel u Akademiji proveo dvadeset godi-
na i sigurno bio svedokom mnogih nenapisa-
nih rasprava, koje su kasnije nasle mesta i u
njegovom delu, I spomenuti predgovor (Milo-
rada Milenkovi¢a) poc¢inje u predistoriji Epino-

_misa, navodenjem vrlo bitnog izvora za danas-

nje tumacenje »nepisanog ucenja«; Platonovog
predavanja »O dobru«: »Svako je, naime, doao
smatrajuci da ¢e (tu) razumeti nesto od takoz-
vanih ljudskih dobara, kao, na primer, bogat-
stvo, zdravlje, mo¢ i u svemu neku ¢udnovatu
sreéu. Kada se, medutim, ukazase reci o mate-
matiékim i aritmeti¢kim stvarima, te o geomet-
riji i astrologiji i, odredivanje (na kraju), da Do-
bro jeste Jedno — sasvim im je smatram, izle-
dalo nesto besmisleno; tada su jedni prema toj
stvari pokazivali prezrenje, drugi — kudili«
(Aristoteles kod Aristoxenes Harm.). Ali, naj-
pre, kako se suociti sa »nepisanime? Nespret-
na analogija sa hris¢anskim nenapisanim uce-
njem to nam je najéesc¢e prva asocijacija), go-
vori samo da nenapisanih uc¢enja.ima i da ono
»zakulisano« namece pristup tekstu, jer nas
predodreduje poznavanjem predanija, obreda i
simbola. Medutim, nas put vodi kroz »visin-
ska« mesta Platonovih dijaloga, pisma, svedo-
Ganstva i Aristotelovu recepciju teorije ideja. U
kontekstu »nepisanog ucenja« mogu¢ je odgo-
vor o autentici Epinomisa i ¢udnoj upotrebi lo-
gosa.

PUT U SREDISTE MUDROSTI ILI KAKO DO
»NAJBOZANSTVENIJEG LOGOSA«

Da je znanje o matematickim stvarima-ili
biéima neophodno za onoga ko uistinu ljudi
mudrost, tj. filozofira, naznac¢eno je u predgo-
voru kao glavna tema Epinomisa. To je i razlog
moguceg saznanja »najsustastvenijeg bicas,
Glavnog Dobra. Sada nam je i jasniji nacin
»putovanja duge u sferu umnogs, do otkriva-
nja ideje Dobra, koja je nuzni uzrok svemu sto
je ispravno i lepo. Drzavno uredenje sme biti
srazmerno samo harmoniji »Najbozanstveni-
jeg Logosa« gde se, pretpostavljamo, nalazi
gospodarica istine i uma. Politicka mo¢ i filo-
zofija (saznanje tog jednog logosa), moraju po-
stati jedno, ne bi 1i iskljucili, ako treba i silom,
one mnogobrojne prirode koje teze samo za
jednim ili za drugim. U suprotnom, do zudene
harmonije (harmonija je ve¢ jedno) ne moze se
prispeti, i onda u ovozemaljskom zivotu bogo-
vima i sebi ne mozemo biti prijatelji.

Zadatak no¢nog sastanka Kleinije, Atinja-
nina i Megila je istrazivanje o mudrosti ili na
koji naéin ¢emo postati mudri uprkos ograni-
Genjima ljudske prirode. Vestine su samo po
imenu znanja, jer ne ¢ine mudrim c¢oveka koji
ih usvaja. Savrsene vestine jos ne spajaju sjaj-
nu spoljasnjost sa mudroséy, kao sto to ne ¢ini
prorokovanje i tumacenje prorocanstva. Njima
je poznata poruka, ali istina ostaje prikrivena.
Ni razumevanje, paméenje i ucenje, jos nisu
mudrost. Trazeno znanje je van vestina i onaj
ko ga usvoji nece biti ni zanatlija ni lakrdijas,
ve¢, zahvaljujuéi tom znanju, mudar i dobar,
¢astan gradanin polisa.

Koje bi znanje, ukoliko se izostavi, u¢inilo
éoveka najsmetenijim i najnerazumnijim stvo-
rom medu ljudima, je pitanje koje otkriva nasu
prvu sposobnost — brojanje. Ali nije re¢, upo-
zorava pisac predgovora, o ra¢unanju kao raz-
umskoj aktivnosti (str. 428), to je predmet ves-
tine, ali i osnova svih vestina, ve¢ »umozrenje«
prirode brojeva ili misljenje o nepretpostavlje-

nom i nedeljivom pocetku, dakle, neCem 5to se
moze osloviti kao onticka jedinica. Razmatra-
nje prirode te jedinice, koja je ocCigledna i u
uredenosti kosmosa, predstavlja nam se i lo-
gos, tu sada ne i onaj »najbozanstvenijix, ali
svakako na nacin »iskazanog logosas, prisut-
nog u vidljivom svetu, kako o logosu govori Fi-
lon iz Aleksandrije. Ra¢unajuci po kretanjima
planeta sledimo prirodnu harmoniju, obezbe-
dujuéi sretnu setvu i plodnu zetvu. Kosmologi-
ja »iskazanog logosa« traje, moze se reci, koli-
ko i Ptolomejev sistem od sedam planeta (Sun-
ce, Mesec, Merkur, Venera, Mas, Jupiter, Sa-
turn) i u politickoj teoriji, pa se Kampanelin
Grad Sunca deli na sedam ogromnih pojaseva
ili krugova koji nose imena pomenutih plane-
ta, 5to bi trebalo da obezbedi harmonican Zivot
gradu, organizovan po uzoru dobra »Najbo-
zanstvenijeg Logosa«. Sada je jasnije zasto se
Epinomis nalazi kao no¢no vece posle zavrset-
ka Zakona, a ne kao zaseban dijalog.

Dobro jeste jedno, onticka jedinica koja se
ne eksplicira u pisanim dijalozima, vec je briz-
no maskirana, ali ne i mistifikovana. Dobro
kao prvo i najvise mora biti prosto, iz sebe iz-
vedeno, jer nize logos-sfere u funkciji zbirnog
mesthijerarhijski rasporedenih ideja, se zasni-
vaju u Glavnom Dobru »NajbozZanstvenijeg Lo-
gosa«. Logos-sfere se ogledaju u planetarnim
sferama, a Glavno Dobro u vrhovnoj planeti —
Suncu. I zasnivanje zakona, ne na interesnom
dogovoru atinskih gradana, ve¢ na racional-
noj prirodi broja, koja ipak jos nije tematizova-
na na nacin racionalnog praksisa, kao u Aris-
totelovim spisima, gde je vrlina sredina izme-
du dva poroka, onoga prema suvisku i onoga
prema manjku, je radikalna novina. Jedinica
kao mera je bozanstvena. Mozemo je slediti
kroz aritmetiku, geometriju i narocito astrono-
miju, do predaje stecenog znanja dijalekticari-
ma. Gde je mera, tu su i brojéani odnosi. I to je
jedan od moguc¢ih puteva otkrivanja onticke je-
dinice.

Ako smatramo da postoji uzroénik svih do-
bara, onda mora postojati i uzroénik najviseg
— mudrosti (Epinois, 976e). To je Uran, odnos-
no kosmos. Ono najvise je uzrok najvise mud-
rosti, i ako ga mozemo slediti, i dalje ¢e nam
darivati najvise, a to je broj. Pravo zrenje prati
na koji na¢in kosmos preobrazava sebe, okre-
¢uci zvezde u sebi, sve orbite, pruzajuci godis-
nja doba i hranu (977a3). Jos uvek se nalazimo
u sferi »iskazanog logosa« i to nije dovoljno,
jer nam ono prvobitno u nizanju uzroka izmi-
ce. Ispitivanje pokrenutog kretanja, nas dovodi
do najviseg, ali tek kada se u sebi nacini pre-
laz, »brizljivo ispita svako kruzno kretanje«
(977b4). Neposredni rezultat ispitivanja kruZ-
nog kretanja moze biti samo prvo pokretalo po
sebi nepokretno, stvarnost istog misljenja,
najvii domet Aristotelove metafizike. Ovaj
»bliski susret«, moze znaciti da je Epinomis pi-
san post festum, ali i veliku zavisnost Aristote-
lovih razmatranja od akademijskog delovanja
i »nepisanogs, u ¢iji krug Epinomis spada. Na-
ravno da je najpreci problem sagledavanja
broja u svetlu teorije ideja, a to je i okruzenje
»Najbozanstvenijeg Logosa«.

Eidetski brojevi kao stvoritelji ideja su ute-
meljeni u shvatanju ideja, gde presuduju krite-
rijum jedinstva/jedinice nekog odredenog
mnostva, jer je jedinica kao takva vec ideja. Ei-
detski broj ima onticki status, a sracunski« teh-
ni¢ku prirodu. Oni su u neraskidivoj vezi, 1 nji-
hov odnos je sam po sebi jedan od kljuceva te-
orije ideja. Iz te veze proizilazi i jedinstvo poli-
tickog i filozofskog, jer ono sto su zakoni za
ljude, za mudrost je to broj.
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