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TATJANA ALEKNIENE

Kosmios kai theios

La justice divine de I’ame selon Platon

Le but de cet article est d’attirer ’attention sur un aspect important
de la notion des parties de I’ame humaine, notion abondamment dé-
veloppée dans les dialogues platoniciens. Malgré le nombre impres-
sionnant d’études qui ont été consacrées a ce sujet!, on n’a jamais, a
ma connaissance, souligné la signification particuliere de la notion des
parties de ’ame pour la célébre formule de I’assimilation au dieu, la-
quelle constitue, dans la philosophie platonicienne, le but visé par le
véritable philosophe. Dune part, on n’a jamais clairement vu que
cette assimilation a la divinité se trouve intimement liée au caractere
complexe de I’ame humaine et, qui plus est, que c’est justement dans
cette nature composée et complexe, dans cet ordre intérieur des par-
ties ou des formes différentes d’une ame, que la divinité peut se révé-
ler comme accessible aux créatures habitant le cosmos. D’autre part, il
faut tout de méme noter que ce rapport n’a pas complétement échap-
pé a lattention des générations platoniciennes postérieures, qui s’in-
terrogeaient sur la signification de la définition, devenue classique, du
but de la vie philosophique: a2 quel dieu un homme d’ici-bas peut-il
ressembler, et comment peut-il le faire? Les auteurs chrétiens, médi-
tant a leur tour sur les questions de I'image et de la ressemblance di-
vines de I’ame humaine, se sont montrés particulierement sensibles a
'idée authentiquement platonicienne, selon laquelle la nature compo-
sée de I'ame, sa complexité, comporte en elle-méme I'image de son
créateur et ainsi la possibilité de retrouver, autant que possible, la res-
semblance divine.

Au début du Phédre (229b-230a), dialogue ou 'on trouve 'une des
plus célebres images de I’ame humaine composée, celle de I’attelage
ailé, Socrate explique a son jeune ami plein de curiosité qu’il n’a ja-

! La plupart de ces études ont été centrées sur le probléme de la cohérence de
la doctrine des parties de I’ime dans les dialogues platoniciens.
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mais le loisir de s’amuser avec les explications naturalistes des mythes,
et quil a une chose beaucoup plus importante a étudier, n’ayant pas
encore réussi, comme le dit P'inscription de Delphes, a «se connaitre
soi-méme». Or «l serait ridicule d’étudier les choses étrangeres, sans
savoir cela». «C’est pourquoi, ayant dit adieu a ces créatures, <...> je
ne les scrute pas elles, mais moi-méme: suis-je une béte plus compli-
quée et plus gonflée d’orgueil (émreduupévov) que Typhon, ou bien
un animal plus doux et plus simple, qui par la nature a une part divine
et non gonflée (sincere: atvgov)?? Ces paroles de Socrate consti-
tuent un point de départ opportun pour notre propos, car elles refle-
tent, habillés par des images mythologiques, les principaux problemes
des dialogues platoniciennes concernant la ressemblance divine de la
créature complexe qu’est ’lhomme.

La connaissance de soi, theme privilégié du Socrate platonicien,
rappelle 'invitation traditionnelle a la prudence et a la modestie, tout
en incitant a s’étudier, avant tout, soi-méme. De son coté, la sagesse
traditionnelle appelle ’homme a ne pas surestimer sa valeur et sa puis-
sance, a connaitre sa place et les limites de sa nature purement hu-
maine. Dans la bouche de Socrate, fidele explorateur de la volonté di-
vine, ces mots deviennent un appel a la réflexion. Le regard de celui
qui est prét a suivre 'ordre divin se dirige en effet vers 'intérieur de
lui-méme: c’est la, dans la nature complexe de son ame, qu’il se décide
en un choix radical: deviendra-t-il le plus divin possible ou se laissera-
t-il envahir'par le chaos typhonien? Le «connais-toi toi-méme» des
dialogues platoniciens est donc ambivalent, et c’est dans cette ambi-
valence, entre I'incitation traditionnelle a la prudence et la nouvelle
certitude atteinte a I'intérieur de soi-méme, que se constitue la notion
platonicienne des parties de ’ame composée.

A la fois traditionnelle et restrictive, la formule delphique de la
connaissance de soi exige une obéissance inconditionnelle aux lois et
a la morale sociale: elle impose en effet le respect de ’ordre établi, des
parents et des autorités, de la justice (ducatootvn) et de la tempérance
(cwgpeooivn). Toutes ces valeurs sont d’ailleurs fort menacées par les
théories des nouveaux enseignants de la pensée libre et de la conduite
affranchie que sont les Sophistes, principaux opposants du Socrate
platonicien, lui-méme soucieux de découvrir et de faire reconnaitre le

2 Phédre 229b-230a: ... eite Tt Impiov dv TLYYGve Tvedvog TOAVTAOKDTEQHY
Te Kol pdrlov émreBuppévov, elte NMuepdTEQEOV TE Kai amiovotegov {dov
Delag TLvog xal atvgov poipag UoeL peTEYOV.
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caractere incontournable des vertus réputées de la vie communautaire
(de la tempérance et de la justice avant tout).

La connaissance de la nature et de la véritable portée des vertus
fondamentales de la vie sociale bien organisée, de la justice (dikato-
ovvn) et de la tempérance (cwgpoolvn), vertus auxquelles incite le
«connais-toi toi-méme» et auxquelles s’oppose le Typhon mythique,
cette connaissance constitue, pour Platon, une propriété précieuse et
exclusive de I’esprit philosophique. A la différence du sophiste qui ne
possede qu’un savoir imaginaire sur toutes les choses? le véritable
philosophe sait en quoi, vraiment et profondément, consiste la vertu
humaine la plus importante*.

Compris comme une invitation a s’étudier soi-méme, 'oracle de
Delphes oblige ainsi chacun a scruter sa propre nature. La question
absorbant le temps et I’énergie de Socrate: «Suis-je un étre plus com-
pliqué ou plus simpler» peut rappeler la régle générale de la connais-
sance d’un étre, répétée a plusieurs reprises dans le méme dialogue?: si
I'on veut connaitre un étre, on est obligé, d’abord, de déterminer s’il
est simple (¢wlo®v) ou bien composé de plusieurs formes (wolveldég)
et, ensuite, quelles sont les capacités de ces formes (t® Tl woLelv adTo
népukev | 1@ Tl madelv Umo toT)S. Personne, dans aucun métier, ne
peut avancer avec sureté vers son but s’il n’a pas appliqué cette mé-
thode’. Cette régle de la connaissance fait partie de la capacité fon-
damentale et caractéristique de I’esprit philosophique, celle de distin-
guer les différences des formes (gidn, yévn, 1déaL), tout en les saisis-
sant dans une idée englobante qui unifie la pluralité des formes et
permette de discerner les rapports par lesquels ces formes sont liées
entre elles®. Socrate avoue sa propre passion pour cette méthode de
raisonnement’. S’il Papplique fidélement afin de se connaitre soi-

3 Sophiste 233c ss.

4 Cf. Aliibiade 106c ss., 109b ss., o les questions du savoir propre du philoso-
phe et de l'utilité de la philosophie sont discutées.

5 C’est ce qu’a remarqué ]. MOLINE (Plato on the Complexity of the Psyche,
in: Archiv fiir Geschichte der Philosophie 60 [1978], p. 1-26), dont I’article a attiré mon
attention sur le lien qui existe entre ce passage débutant le Phédre et la question
des parties de 'ame.

6 Phédre 270c—d. Cf. ibid. 265d 2—e.

7 Ibid. 270b, 270d—e, 271a, 271d-272a, 277b—c.

8 Sophiste 252b ss., 253b 8—e, Politique 285a—b, Philébe 16¢c 5-17a 5.

? Phédre 266b 3—7, Philéhe 16b 4-7.
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meme, il sera obligé de découvrir les parties (uépn), les especes (1dn)
ou bien les genres (yévn) différents de sa propre ame!”l

Le méme résultat est obtenu au cours de la recherche sur la nature
des vertus humaines les plus réputées, a savoir la justice et la tempé-
rance. L’étude de la tempérance (cogpoovvn), définie comme «mai-
trise» et «connaissance» de soi'!, aboutit a des questions déroutantes:
quel est I'objet de cette connaissance de soi-méme!?, et comment
peut-on étre maitre de soi-méme (kpeittov abtot)? Ces interroga-
tions semblent par ailleurs étre bien familiéres aux Grecs des Veme et
IVeéme siecles!®. Tout en montrant leur caractére paradoxal, Platon in-
siste pourtant sur la nécessité d’une étude approfondie a leur sujet.
Dans la République, on arrive a résoudre ces questions en appliquant la
méthode de la connaissance dialectique et en supposant qu’il y a, dans
I’ame, une partie meilleure et une autre qui est mauvaise’®>. On en
trouvera encore une troisiéme, qui, prenant le parti de 'une ou de
'autre, décide la victoire de 'une d’elles. Cette composition tripartite
de 'dme (16 Aoylomikdv, 16 Dupoeldéc, 10 EmduunTkdy, sc. idog, yé-
vog ou pépog) se précise dans le livre IV de la Républigue'®, au cours
de l'examen d’une autre question que le Socrate de Platon étudie
toute sa viel’, et qui porte sur la nature de la justice (dikaroovvn),
vertu trés proche et souvent synonyme de la tempérance et de la
maitrise de soi (co@Qoaivn).

«Juste» (dikaia) est donc 'ame dont chaque partie est juste, c’est-
a-dire qu’elle «se connait elle-méme», qu’elle connait sa place et ac-
complit le devoir correspondant a sa valeur naturelle. La justice de

10 Dans le livee IV de la République, Platon appelle les parties de ’ame tantot
népn (IV, 442b 11, c 5, 444b 3), tantot yévn (435b 5, 441c 6, 443d 3), ou encore
eldn (435b 10,c 5, e 1).

Y1 Charmide 164c 5-165a 1. Cf. Alcibiade 133c 18 ss. et Les Rivanx 138a 5-11.

12 Charmide 165c—166¢c, 166e ss., 170b ss.

13 République IV, 430e 7-431a 1.

14 Cf. Protagoras 353a 1, 5, 358¢ 1-3, 359d 6.

13 République IV, 430e, 4312 7-b 2.

16 Quant au nombre des «parties» ou des «formes» de 'Ame, cette derniére pour-
rait en avoir plus que trois (cf. République IV, 443d 6 ss. et Timée 42a 3-b 1, 69c 5-
d 6), mais ces trois n’en demeurent pas moins les principales, car elles constituent
les «centres» des désirs et des activités de ’ame.

7 Cf. Républigue 1, 367d. Mentionnons ici que le Gorgias et le livre I de la Répu-
bligue remontent vraisemblablement tous les deux au début de la carriére du philo-
sophe. Associées au témoignage de la Lestre 1/1] autobiographique (cf. 325e-326b),
ces deux ceuvres attestent que Platon commenca trés tot a penser et a écrire au
sujet la nature de la justice.
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chaque partie contribue ainsi a créer la justice, c’est-a-dire le bon et
juste ordre, de toute I’ame composée. C’est a partir de 'ordre s’éta-
blissant dans une ime qu’on discerne dans le comportement des
hommes ce qui est bon et ce qui est mauvais (td xala xal aloyed vé-
mpa)'®. Celui qui a une ame bien ordonnée (kdopLog, dikarog, chPQWV)
est juste dans toutes ses actions, car il veille toujours a ce que rien
n’endommage son précieux ordre intérieur'’®. L’ame juste est en
bonne santé comme un corps bien équilibré, tandis que 'ame injuste
est malade, comme I’est un corps dans lequel les éléments malsains
dominent sur les bons®. L’ame injuste est défigurée comme le corps
enlaidi par les maladies?..

Typhon, ce monstre hybride rappelé ironiquement au début de
Phédre, mérite bien Dlattention de celui qui désire «se connaitre soi-
meéme», tant dans le sens de l'obéissance aux autorités qu’en s’étu-
diant soi-méme pour examiner le fondement intérieur de la conduite
pieuse. Aux yeux de ’explorateur dialectique qu’est le philosophe pla-
tonicien, Typhon, monstre hybride ailé, moitié béte, moitié humain,
avec cent tétes de serpent, est un bon exemple d’un étre extrémement
compliqué et «multiforme», c’est-a-dire composé de plusieurs formes
disparates. Pour un moraliste «conservateur», Typhon représente un
exemple repoussant et instructif d’une insolence punie de fagon
spectaculaire par les étres supérieurs®.

Ce personnage évoque un sujet encore plus vaste de lhistoire
mythique: celui de 'opposition entre les vieilles forces chthoniennes
et les dieux olympiens protecteurs de la raison et de 'harmonie. Ty-
phon est de plus le géniteur de nombreuses bétes monstrueuses, al-
liées d’Héra contre Héraclés, Zeus et Apollon?. Apollon lui-méme,
avant de fonder son oracle a Delphes, a di tuer un dragon qui, a la
demande d’Héra cherchant a se venger de Zeus?, avait élevé son fils
chthonien Typhon®. Ces images monstrueuses nous rappellent ces
hommes gonflés et pleins de typhos («plus que Typhon lui-méme»)
que sont, pour le Socrate platonicien, ces savants (cogol) prétentieux

18 Républigue IX, 589c 7 ss.

19 République IV, 443e, IX, 591c. Cf. Gorgias 506e ss., et ailleurs.
20 République IV, 444c 5-445b 4.

2 Gorgias 524b 4-525a 6.

22 Cf. HESIODE Théogonie 824 ss., Apollodore, Bibliothéque 1, IV, 3.
2 Théogonie 3006 ss.

24 A cause de la naissance d’Athéna!

2 Hymne a Apollon 180 ss.
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et irrévérencieux, qui s’imaginent pouvoir tout expliquer et tout éclai-
rer grace a leur habilité sophistique. La comparaison avec Typhon est
donc a la fois une exagération ironique et une illustration pédagogique
des dangers de I'insolence. En méme temps, elle accorde une dimen-
sion religieuse et paradigmatique a toutes les manifestations de ’assu-
rance aveugle et orgueilleuse: le typhos, comme la fumée?, obscurcit
la vue de I’étre humain en le faisant se révolter contre la raison et le
bon ordre.

Pour le Socrate platonicien, Typhon est plus quun exemple di-
dactique extérieur. Comme dans le cas de I'acquisition d’une justice
véritable, c’est en effet a I'intérieur de sa propre ame que ’homme
devient un émule du Typhon mythique. Typhoniennes par leur carac-
tere sont, dans une ame, ses parties avides de richesses matérielles et
de pouvoir mondain, plus ou moins rebelles a la direction de la partie
raisonnable et au juste ordre de ’ensemble. C’est a peine un hasard si
les noms eux-mémes des parties «irascible» et «concupiscible» de
I’ame (10 Dupoetdég, 10 Emduuntikév), rappellent elles aussi le rebelle
Typhon. Ces coincidences ne devraient pas en fait nous étonner de la
part d’un auteur écrivant, a peu prés a la méme époque de sa vie, un
ouvrage rempli d’étymologies plus ou moins fantaisistes au sujet des
mots et des noms. Un jeu de mots au début du Phédre lie le nom du
Typhon avec le verbe (¢m-) Togopar (¢mteduppévog) et le mot de la
meéme racine 109og (4-TUgov). Cette étymologie se retrouve souvent
chez les auteurs postérieurs a Platon. Au méme groupe appartiennent
les mots Yupdc et émdupia, que le Cratyle fait remonter (a juste titre,
selon Liddle-Scott-Jones, Greek English Lexicon, s.v.), a 90w, dont le
sens se résume 2a «bouillitn et «ravager»?’. En somme, lattitude
orgueilleuse révele le désordre intérieur d’'une ame dont les parties
«typhoniennes» refusent de reconnaitre leur place et de respecter le
juste ordre de ’ensemble.

26 C’est un mot que les traducteurs francais (L. ROBIN, P. VICAIRE et L. BRis-
SON) utilisent pour garder le jeu de mots du texte grec.

2 Cratyle 419d 8—e 2: Bupog 6 anod g Dloewg tig Yuxfg xal (Eoewg Exot
dv toiTto 1O Gvopa ... 0vd’ émdupia xaremdyv: Tf yoe €mi TOV Dupdv iovon
duvapel dfjlov. 0Tt ToUTo ExANON 1O Svopa. Il est digne d’étre noté ici que, dans
la Théogonie d’HESIODE, (869 ss.) Typhon (Tvgpweilg) et D0w sont aussi voisins.
Etant donné le contexte, cela peut étre intentionnel: tous les mauvais veats, dit le
poéte, sont nés de Typhon ("Ex 8¢ Tvpwéog £0T’ avépwov pévog UyQov Géviwy,
etc.); ils sévissent sur la mer en soulevant une terrible tempéte (xaxfj Bviovot
Ga€AAN). Sur la parenté entre TOQog et Ddw, cf. LS] s.v. B0w A: offrir an sacrifice et
B: bouillir, bondir, CHANTRAINE s.v. TOQONAL, TUQOG, TVPAOG.
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Pour étre reconnu par le dieu de Delphes comme ’homme le plus
sage, 1l suffit donc, contrairement a ce que fait la majorité des hom-
mes, d’étre modeste et de ne pas se tromper a propos de son savoir et
de ses qualités?. Mais le Socrate des dialogues platoniciens va plus
loin, en scrutant la nature de cette modestie, celle de la maitrise et de
la connaissance de soi, jusqu’a leurs racines dans I’ame de ’homme
modeste, juste et véritable ami de la sagesse (pLAéo00¢0¢). Le vrai fon-
dement de la morale est en effet le bon et juste ordre institué a
I'intérieur d’une ame juste. Le meilleur guide de cette entreprise est le
véritable philosophe, possédant la technique dialectique du discerne-
ment des especes et le vrai savoir sur la nature de la vertu humaine.

En découvrant les différentes especes de sa propre ame ainsi que
le fondement intérieur des principales vertus communautaires, on «se
connait soi-méme», a la fois dans l’esprit de la sagesse ancienne et
conformément a Part dialectique de la philosophie. La justice et la
tempérance ne peuvent guere étre ébranlées par ’habilité sophistique
sans scrupule moral ni religieux, car ces vertus ne sont pas imposées
par des regles extérieures, formelles et imaginaires. Elles sont au con-
traire extrémement «profondes», parce qu’enracinées dans lordre
naturel et inévitable de I’ame «multiforme». Ainsi, la notion des pat-
ties de ’ame, éclairant la nature et 'origine des vertus humaines prin-
cipales, est-elle une arme tres efficace contre le relativisme et le scep-
ticisme sophistiques, qui agacent particulierement Platon des le début
de sa carriere philosophique?.

La justice, la morale et les lois de la société ne sont donc guere
relativisées; elles exigent plutot une participation consciente de la part
de chaque ame individuelle. Dans les mythes platoniciens, I’ame pos-
sédant les vertus sans connaitre a fond leur essence (E¥eL dvev @Lho-
ogogiag) ne mérite pas une meilleure destinée dans sa prochaine incar-
nation®. Seule une vue claire de la réalité des choses (pobévnolg) fait
des vertus «courantes», que sont le courage, la modération et la jus-
tice, des valeurs véritables’!. C’est ainsi que Platon adopte et élargit

28 _Apologie 20d ss.

¥ Cf. note 17.

30 Cf. Phédon 82a 10-c 1, Républigue X, 619¢ 7 ss. Le meilleur choix reste tou-
jours celui d’'une ame qui choisit sa prochaine vie de fagon raisonnable (EUv v®),
méme si elle n’est pas la premiere a faire son choix (Républigue X, 619b 3—6).

31 Cf. Ménon 88b—d et Phédon 69a—b. Tel est aussi, parait-il, le sens des mots
célebres du Théététe 176b: c’est en devenant juste et pieux avec /a raison (LETA THG
eoovioewg, cf. Républigue X, 621c 5) que I'on devient semblable au divin autant
qu’il est possible, en échappant aux maux inévitables de la nature mortelle.
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les découvertes psychologiques de ses devanciers, poetes, historiens
et rhéteurs, qui ont depuis longtemps percu le conflit entre la raison
et les mouvements de colére ou de désir pouvant scinder ’ame. Il
formalise et en méme temps intériorise nettement ces conflits en étu-
diant la nature idéale d’une ame «divine» ou celle, corrompue, qui mé-
rite le nom de «typhonienne». C’est en effet dans ’ame elle-méme que
se manifeste la volonté divine qui prescrit les régles d’une conduite
pieuse et révérencieuse. Au lieu — comme cela se passe dans les poe-
mes homériques — de la mettre dans ’ame des personnages (Désir,
Courage ou une autre «émotion» personnifiée), la volonté du dieu
agit, selon Platon, dans la profondeur d’'une ame humaine essentiel-
lement complexe.

On voit donc que la justice de 'ame est une qualité divine, car elle
a «hérité» du pouvoir et de I'autorité propres aux dieux, dont la pré-
sence se révele en quelque sorte par le bon ordre et par 'harmonie.
L’ame posséde «une destinée divine et non typhonienne»?, si chacune
de ses parties occupe la place qui lui convient: c’est alors a propre-
ment parler une ame juste. Le bon ordre est une marque divine ac-
cordée aux créatures aspirant a suivre et a imiter la divinité. C’est
pourquoi, comme il est affirmé plus d’une fois dans la Républigue,
oeuvre entierement consacrée a I’étude de la nature de la justice, et
comme il est répété aussi dans le fameux passage du Thééréte, I’étre le
plus semblable a la divinité est ’homme juste»’’. Dans cette derniére
ceuvre tout comme au début de la discussion de la Républigue, 1l est
ajouté encore que ce n’est pas dans le but de paraitre bon que '’hom-
me doit aspirer a la vertu; la vraie motivation pour qu’il pratique cette
derniére doit étre au contraire un désir personnel et intérieur de res-
sembler le plus a dieu, ce dernier étant lui-méme toujours on ne peut
plus juste34.

On sait bien que, pour Platon, la participation consciente a la réa-
lité divine est la valeur la plus importante de la vie humaine. Or, pour
lui, la pensée est I’activité la plus divine de ’homme. Par conséquent,
Pintellect est la faculté la plus précieuse de son ame (selon le Phédon,
elle est 'unique faculté de I’ame elle-méme). Mais on ne distingue pas
assez une autre qualité, que Platon exalte aussi comme une vertu di-
vine et divinisante, la considérant comme un moyen privilégié pour
s’approcher de la divinité: celle de ’harmonie et du juste ordre, qui,

32 Cf. Phédre 230a 5—6: Delag Tivog kal atdpov poigag @ioel petéyov.
3 République V1, 500b 8—d 1, X, 613a—b, 621c—d, Théétite 176a-b.
3% Théététe 176b—c.
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dans une ame, dépendent surtout de I’accord harmonieux entre les
différentes parties. En d’autres mots, on ne préte pas assez attention a
ce que Platon dit sur la ressemblance divine d’un homme juste. Pout-
quoi un homme juste ressemble-t-il plus que tous les autres a la divi-
nité? Quels changements opére cette justice pour qu’un homme s’as-
simile au dieu autant que possible?

Dans les Lois, Platon affirme que c’est dieu, et non pas un homme
quelconque, qui constitue pour nous la mesure de toutes choses (wdv-
Tov yenudtov péteov). Pour lui plaire, il faut s’ordonner selon cette
mesure: c’est bien naturel, si celui qui est mesuré (pétoLog, EupéToog)
aime un étre qui lui ressemble. C’est pour cette raison aussi quun
homme humble, modeste (tTamelvog kai kexoounpévog) et tempérant
(odgewv) est toujours cher a dieu®. Obéissance et soumission ne sont
précieuses pour ’homme que dans la mesure ou elles révelent le juste
accord intérieur de son ame.

Que l'excellence de chaque chose, qu’on appelle aussi sa «vertu»
(doeTn), consiste dans l'ordre et la mesure qu’elle possede, cela est
expliqué avec beaucoup d’insistance déja dans le Gorgias. Chaque
chose, que ce soit un vase, une maison, un navire, un corps ou bien
une ame humaine, ne devient bonne que grace a 'ordre et a la bonne
disposition de ses éléments (kéopog, TdEig). Les peintres, les batis-
seurs de maisons, les constructeurs de navires, et de fagcon générale
tout artisan (dnuLovgyol) dispose chaque élément de son ouvrage «en
fonction d’un certain ordre et <...> force tous les éléments, avec les-
quels il travaille, 2 s’adapter les uns aux autres et a s’harmoniser entre
eux, jusqu’a ce que leur totalité constitue une réalité ordonnée et bien
disposée (tetaypévov kal kexoounuévov medypa)»?’. Le travail des
médecins et des entraineurs du corps, visant a lui conférer une bonne
organisation et une saine disposition (KoopoUoLy ... kal CUVTATTOUOLY),
est exactement comparable a celui des artisans®. En effet, ce que la
santé est 2 un corps bien disposé, la vertu ’est a ’ame bien ordonnée,
c’est-a-dire juste et tempérante®.

On peut donc remarquer que tous les artisans, qui sont a propre-
ment parler des «démiurges», imitent le travail du souverain démiurge,
artisan de ’ensemble du cosmos. De plus, ce dernier ne porte ce nom

35 ois VI, 716a—d.

36 Gorgias 504a—d, 506d—e.

37 Gorgias 503e-504a, trad. M. CANTO.
3 Ibid. 504a.

39 Ibid. 504b—d.
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que parce quiil a été bien organisé par son pere et artisan®’, L’har-
monie et 'ordre constituent 'essence méme de ’ceuvre créatrice du
démiurge, lequel désire par la rendre son ouvrage le plus semblable
possible a2 son modeéle parfait et éternel*. Il crée ce monde en arran-
geant et adaptant les uns aux autres des éléments chaotiques et dés-
équilibrés*, «typhoniens» en quelque sorte, désordre inévitable en
I'absence de dieu®. L’artisan cosmique rend le monde harmonieux, le
fait «cosmos», univers dans lequel les évolutions périodiques et régu-
lieres des astres constituent une image mobile du modele éternel®.
Selon le mythe cosmogonique du Politigue, 'harmonie et ’équi-
libre qu’on trouve dans 'univers résultent du travail de dieu le pere de
I'univers, qui I’a bien disposé au début de son existence (¢x ToD ouv-
aguooavrog adto kat’ dpyag)®. Tout ce qu’il y a de pénible et d’in-
juste dans ce monde (600 yalend kol ddka &v opavd ylyvetal) est en
fait constitué et causé par les traces subsistant de son état antérieur,
«précosmiquen®. Le danger est que, laissé a lui-méme, ce monde aille
de nouveau s’abimer dans un gouffre de désordre (10 Tfig Talardg av-
appootiag nddog) et de dissemblance sans limites (eig TOv Tfig dvo-
potdtnTog dmelpov Svta woévrov)#. Pour continuer a exister et a exis-
ter heureusement, l'univers tout comme chaque étre dotvent s’appro-
prier autant que possible cette harmonie®, qui fait ressembler au dieu
et étre aimé de lui. L’homme politique, a son tour, imite I’ceuvre de ce
dernier en harmonisant les différents penchants des ames de ses ci-

40 Gorgias 507e-508a.

41 Timée 282-31b 3, 37c 6-d 2, 38b 69, 39e 2-9.

42 Timée 52d—53b: dua 8¢ 1O P’ Opoiwv duvdpewv pfite ioopEdnwv &u-
ninAaoDal kat’ 0VdEV abTg ioogeoTely. 69b: ... Talta dtdkTwg Exovia 6 Dedg
£v £KdoTe TE 0DT@ TEOG avTO Kol TEOg dAANAa ouppetEiag éveroinoey, doag
te xal éxy duvatdv fv dvdroya xal ovppetoo eival. Je souligne le mot iode-
QOTOG qui, 2 mon avis, est trés révélateur pour la notion de lassimilation d la divinité
et pour le sens de la justice d’une dme «multiformen.

# Cf. ibid. 53b.

44 Timée 37¢c 6 ss., 38b 6 ss.

4 Politigue 269 d 1-2. L’univers, arrangé par dieu, est parfaitement équilibré
(loopoondtatog, Politigue 270a 8). Dans le Phédon, le méme mot est appliqué a la
Terre: plagée dans I’air, elle garde son équilibre (loogpomniav, 1092 4), en étant une
chose équilibrée (lo6ppomov mpdyua, ibid.)

46 Politique 273 b—c.

47 1bid. 273 c—d.

#8 Cf. ibid. 274d: aprés avoir recu de grands bienfaits des dieux, les hommes
sont délaissés, condamnés a s’occuper d’eux-mémes en imitant et en suivant le
cosmos.
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toyens®, a partir desquels il crée un tissu superbe en mélangeant la
tempérance modeste avec ’esprit guerrier®™. Semblable était, selon le
Timée, I'intention de la déesse aimant la guerre et la science (pulhomd-
Lepog xal @LAdo0@og) qui, pour fonder la premiére cité, a choisi la
terre attique a cause de son climat (9| ebkpaoia T@V 6p®dV) favorable
pour porter les hommes «les plus faits a sa ressemblance» (rgoo-
pepeoaTdtovg adTf).

Dans le livre VI de la Républigue, ouvrage principal pour la con-
ception platonicienne de la justice politique et individuelle, Socrate
explique que les philosophes n’ont ni le temps ni 'envie de se méler
aux querelles humaines: les yeux toujours tournés vers le haut, ils
contemplent Pordre parfait de «la-bas», ordre toujours identique et
parfaitement juste. Pleins d’admiration, ils se mettent a imiter cet or-
dre et s’assimilent a lui autant que possible (upetodal Te kol 81 pé-
Mota dgopototodar). Parce qu’il «n’existe aucun moyen» de ne pas
imiter ce qu’on «fréquente avec admiration», le philosophe ayant con-
stamment commerce avec ce qui est divin et ordonné (Deip kol xoo-
ple OuAdv) devient lui-méme harmonieux et divin (kbéoplog ol
Delog), autant que cela est possible pour un homme32 Les meilleurs
hommes sont admirateurs et imitateurs de 'ordre divin. Le philoso-
phe ne se fagonnera pas seulement lui-méme (u7 pévov éavtov xrdt-
Tewv) a 'image de cet ordre, mais, s’il est nécessaire, il deviendra I’ar-
tisan (dnpoveyds) des vertus principales dans les ames de ses con-
citoyens. En les dessinant, comme le démiurge du Timée, selon le mo-
dele divin (Deio magadeiypat yoduevol), les philosophes sauront mé-
langer les éléments nécessaires de sorte a obtenir «un coloris humainy
fait selon 'exemple de la nature divine®*.

«Tout ce qui est bon est beau, et rien n’est beau sans la mesure»®*:
ce principe directeur de 'ceuvre du démiurge garde toute sa valeur
pour la vie humaine. Un étre humain doit toujours, a I'tmage de I'uni-

¥ Politigue 308a 4: ol medg TRV &vdoeiav pdidrov démovieg ..., 309b 6:
gvavtia teivovtag dAARAOLG ..., 310a 4: dEeTiig peQdv UOEWS Avopoiwv kal £
10 évavtia gepopévov. Cf. encore les Lois VII, 802e 5-11: la nature virile se dis-
tingue par une inclination au courage, tandis que celle des femmes s’incline plutét
a la modestie et la tempérance (XPOG TO kdOULOV Kal OBPEOV MdAAov dmo-
KATVOV).

0 Politigue 305e-311c.

3! La traduction de ce passage tiré du Timée 24c—d est de A. RIVAUD.

52 Républigue V1, 500b 7—d 1.

53 Ibid. 500d 4-501c 2.

3% Timée 87c 4 ss.
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vers harmoniteux, chercher a établir ’équilibre entre toutes ses parties
constitutives. Pour ’homme, I’exigence la plus vitale est donc 1’équi-
libre entre son ame et son corps. L’ame trop forte nuit tout autant
qu’un corps obése, qui rend '’homme laid et malade. Il faut partager
les soins entre le corps et 'ame pour qu’ils deviennent, tous les deux,
sains et équilibrés (loogedémm)®®. Le méme principe doit régler les re-
lations entre les membres du corps et les différentes parties de 'ame.
Aux qualités et aux membres du corps qui se trouvent en désordre
(mhavdpeva), on accordera, en suivant ’'exemple de I'univers®, ordre
naturel (kata ovyyeveiog eig Ta&v xataxoopuf]) en les agitant avec me-
sure (netolwg oelwv) a P'aide d’exercices rythmiques, et on les fera,
une fois qu’ils seront devenus amis, produire la santé®’.

Quant a ’ame, il faut veiller toujours a ce qu’aucune de ses trois
parties principales ne devienne trop forte et ne trouble son harmo-
nie®®. Méme la partie raisonnable est soumise a cette exigence; on ne
peut pas se consacrer a I'activité de sa partie la plus noble, sans avoir
accordé le soin diG aux deux autres. Platon laffirme avec insistance
juste avant le fameux passage sur le démon divin, notre intellect; en le
soignant, on s’assimile a la divinité autant que possible. Et, tout en
invitant a prendre le meilleur soin de cette racine céleste de son ame,
Platon rappelle, une fois de plus, que le meilleur soin est celui qui ac-
cotde a chacun®® les «mouvements» convenables®.

Ainsi avons-nous pu constater que, parmi les moyens d’assimila-
tion au divin, c’est I’harmonie et le bon équilibre entre les différents
penchants de ’ame qui sont de loin les plus efficaces, puisqu’ils ren-
dent cette derniere le plus possible semblable a la divinité, la plus
aimée par les dieux, et aussi la plus heureuse, dans cette vie déja, ainsi
que dans son avenir, ou elle le sera davantage encoref!. Or, selon les
dialogues de Platon, cette oeuvre d’«ajustement» de 'ame dure plus
qu’une vie terrestre et détermine finalement le moment de sa déli-
vrance définitive des incarnations consécutives. Ainsi, chaque homme

35 Ibid. 87c-88c 6.

56 Tbid. 88c 7 ss.: katd 8¢ TabTd kai Td péen Deganevtéov, TO ToD TAVTOC
amoptpodpevov eidog et 88d 6 ss., e 3-5.

37 Ibid. 88d-89a.

8 Tbid. 89e-90a 2: ... 8mwg Av Exoowv TAG KWHOES TEOE HAANAL oup-
pétpovg.

. % A. RIVAUD traduit «i chaque partie», et qui sait s’il n’a pas raison.

0 Timée 89¢c 6-7.

61 Pour la destinée des hommes justes aprés leur mort cf. Gorgias 5232—527a,
Républigue X, 613b—621d, Théététe 176e—~177a, Timée 42a—d.
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travaille pour perfectionner une ame dont la survie dépasse la durée
de sa propre vie terrestre. Chacun est responsable de la destinée d’une
essence beaucoup plus précieuse qu’une seule vie. La responsabilité
de chaque «copropriétaire» d'une ame, dans un tel cas, ne rend pas
pour autant inutiles les efforts humains déployés pour améliorer et
purifier une ame «anonyme» et «dépersonnalisée»®?; au contraire, cette
responsabilité n’en est que plus grande encore, puisque I’ajustement
de 'ame est un but de I’existence philosophique tandis que la justice
en constitue la perfection finale, assimilant ’homme a la divinité.

Mieux que toute ame, celle de 'homme juste réussit plus facile-
ment a suivre les chars des dieux. Ceux-la évoluent aisément dans les
régions culminantes de la voute céleste ou se déploie la pure contem-
plation, car ils sont bien équilibrés (n’ayant que de nobles chevaux) et
faciles a conduire (loopodémwg edfwa Svra Qadlwg mopevetar). Par
contre, les chars des ames humaines souffrent beaucoup et cela 2
cause du mauvais cheval, qui, s’il n’a pas été bien éduqué par le co-
cher raisonnable, se penche vers le bas (BoiDeL yap 6 Tfig kdxng Tnwog
HeTéxwv éml TNV Yiiv 0énwv Te kal Bagdveov @ un kaldg 1 tedoappé-
vog TdV fvdymv) en entrainant tout le char de 'ame, méme si elle dé-
sire contempler la justice en soi et la sagesse en soi®.

L’ame se penche (0énw) en effet la ou Pentraine le désir de sa
partie la plus forte®®. L’ame juste, comme chaque chose bonne et
belle, a des penchants bien équilibrés, elle est iobgpomog, comme la
Terre, habitée par les hommes, comme le cosmos arrangé par le dé-
miurge®®, ou comme les équipages des ames divines au plus haut point
de la contemplation®. D’autres passages tirés de la littérature grecque
renforcent 'impression que la signification de I’adjectif dikaiog peut,
effectivement, pencher vers le sens «ajustéy, «(bien) équilibré» (iode-
gomog). Dans les traités hippocratiques par exemple, on patle de la
nature juste d'un membre du corps, ce qui signifie en méme temps sa

2 Comme le suggere, a propos du mythe final de La République, J. ANNAS
(«Plato’s Myths of Judgement», Phronesis XXVII, 1982, p. 131-139): « ... The result
of placing the afterlife judgement within a circle of reincarnations has been to re-
veal them as part of a fated cycle of happenings within which it is hard for the in-
dividual to retain much sense of responsability for his or her own life», op. cit. p.
134.

63 Pheédre 247b.

64 Cf. République V1, 485d 6-8, VIII, 544d 6—e 2, 550e 4 ss., Politique 308a 4 ss.,
Lois VII, 802e 6 ss.

65 Voir notes 41 et 44.

66 Phédre 247b.
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position bonne et naturelle®’, et 'on affirme que le meilleur moyen
pour redresser une luxation est celui qui le fait de la fagon la plus
équilibrée (dikandtata pév poyAeder ... dikardtaton d¢ dvriggomai ...)%.
Le dictionnaire de la langue grecque de Liddle-Scott-Jones indique
aussi le sens de «bien équilibré» pour le mot dixatog dans /’Education
de Cyrus de Xénophon (Cyr. I, 2, 26)%: un char (&opa) ne peut étre ni
rapide, ni juste (c’est-a-dire se tenir droit), si les chevaux attelés sont
injustes (ne conviennent pas, sont mal choisis ou bien tirent dans des
sens opposés, comme les chevaux de ’ame humaine dans le mythe du
Phédre)™. Le contexte renforce davantage cette signification, car toute
la partie du discours de Cyrus devant ses généraux, d’ou est tirée la
comparaison avec un attelage juste (II, 2, 23—26), insiste sur I'impor-
tance du bon choix des membres pour I’équilibre et Pefficacité du
tout qu’ils constituent. Semblable, en ce que concerne la signification
particuliere de «la justice», est sans doute I'impression du commenta-
teur néoplatonicien du Phédre, lequel suppose que 'adverbe icopgé-
nwg rattaché aux attelages divins (247b 2) est probablement dit au lieu
de dixaiong’.

Cette idée sous-jacente a la fameuse théorie platonicienne de
I’équilibre divin et divinisant de ’ame composée, n’est pas suffisam-
ment mise en relief par les savants modernes, méme par ceux d’entre
eux qui étudient d’une fagon approfondie la notion de I’assimilation a
Dieu chez Platon et dans la tradition platonicienne’. Or il est impor-
tant, me semble-t-il, de voir dans la notion de la dikatoovvn divini-
sante des dialogues platoniciens I'image de 'ame recelant en elle-
méme une béte énorme ou, du moins, un cheval effarouché, difficile a
éduquer; précisément, la tache de cette ame est d’apprivoiser cet ani-
mal sauvage, pour bien (xoopiwg, dikaiwg) ordonner toutes ses pat-
ties” selon 'exemple du juste ordre divin’™. L’image de la justice di-

67 De fractionibus 1. abtn yag 7 dikatotdtn @volg, ... Uxd dikaing gvotog av-
aykalopevog.

8 De membris VII.

6 LS] s.v dikarog B : equal, even, well balanced — &popo dikarov: evengoing chariot.

0 Peut-étre est-ce le mot &oua lui-méme (cf. douélw, douovia) qui, dans
cette phrase, «affecte» le sens de dixatov.

"I HERMIAS D’ALEXANDRIE, Sur /e Phédre p. 144, 20-24 COUVREUR.

T2 Cf. H. MERKI, ‘OMOIQEIE @EQL. Von der platonischen Angleichung an Gott zur
Gottihnlichkeit bei Gregor von Nyssa, Freiburg/Schweiz, 1952, p. 1-7 ss., et Iarticle
Ebenbildlichkeit dans le Reallexikon fiir Antike und Christentum (Bd. IV, col. 459 ss.)
du méme auteur.

73 Cf. République X, 588e~589b.
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vine, souvent exaltée par les Anciens™, se précise et s’enrichit donc
chez Platon, qui voit dans le nom de la ustice» une notion d’équi-
libre et d’harmonie, qualités caractéristiques de la divinité.

Dans cette perspective, 'explication du mot dikatooOvn proposée
dans le Cratyle (412c—413c) est révélatrice. On s’accorde générale-
ment, dit Socrate, pour reconnaitre que «dikalooUvny est dérivé du
«ikaiov ovveolg» et que le nom «dikatov» a été donné a ce qui or-
donne, en les traversant (dLaiév), toutes les choses existantes, le kappa
ayant été rajouté pour faciliter la prononciation’. Il se peut, et telle
est opinion d’un interlocuteur imaginaire de Socrate, que dixaiov re-
présente le soleil, qui seul gouverne toutes les choses en les traversant
(draidvra) et en les bralant (kdovra) par sa chaleur””. D’autres disent
encore que c’est le feu, ou plutét sa chaleur, ou bien ce qu’Anaxagore
appelle le votlg, car «celui-ci est un souverain absolu qui ne se mélan-
geant avec quoi que ce soit, arrange toutes les choses (xdvra xoopely
10 mEdypata) en les traversant toutes (010 wavrov idvra)»’. Cette ex-
plication reste unique dans la riche collection des étymologies des
mots dixn et dikaroovvn recueillies par les lexicographes anciens. C’est
la notion de la «division», de la «séparation», du «partage en deux» (en
partant de dlya, duydlewv) et de «hésitation» (de difw), que font res-
sortir leurs Efymologies™, aucune ne suggérant par contre la notion de

™ Cf. ibid. X, 621c—d.

5 Cf. HOMERE, I/iade XVI, 386-392, Odyssée X1V, 83 ss., HESIODE, Théogonie
902, Les travaux et les jours 213-285. Selon certains historiens de la notion grecque
de justice, dixn devait étre, primitivement, un objet par lequel, au cours d’un pro-
cés judiciaire confié au dieu, on visait une cible (cf. dikelv) afin de connaitre la vo-
lonté divine (cf. V. EHRENBERG, Rechtsidee im friihen Griechentum ..., Leipzig, 1921,
p. 70-81. Cf. Lois VI, 757b—c 6 ou Platon appelle la bonne égalité géométrique «le
jugement de Zeusy).

6 Cratyle 412c 6—e 1: énel &’ olv émTgonevel Td dAla mdvra daidv, TolTO
10 dvopa ExANdn 6pDd¢ «dixatoww, sbotopiog Eveka TNV ToU Kdxma dUVApULY
npooAafov.

7 Ibid. 413b 2-5.

78 Ibid. 413c.

" Cf. Etym. Gud. 11, s.v. dixn, p. 365 (=Orionis Thebani Etymologicum 47, 24 Fr.
G. STURZ), ou dixn est dérivé du dilw, «hésitern, «car son terme n’est pas clair
(apeiporov adtiic T6 népag); Efym. Magn. s.v. dixn (de dilw, T6 {ntd, ©| {nTOD-
oo 10 aAnD£c); ibid. II, p. 364, s.v. dikaroovvn (de duydlerv, «séparer», car la
justice sépare les choses justes des injustes et nous éloigne nous-mémes de 'in-
justice), etc. Toute différente, aussi, est '’étymologie proposée par Aristote, qui ne
veut pas reconnaitre avec Platon le caractére divin et divinisant de la justice
(Ethigue a Nicomaque X, 1178b 7-32, et ailleurs): «juste» (dikaiov) a ce nom, parce
qu’il s’agit de la division en deux parties égales (dixa); c’est comme si on disait
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justice, qui «traverse et arrange toutes les choses»®’. Nous percevons
ainsi mieux I'apport original de Platon pour le sens de la dikarootvn:
cette derniére lie, plus qu’elle ne les sépare, les éléments disparates
dans une unité harmonieuse.

La justice de I'ordre céleste, issue du travail du démiurge créant
I'univers harmonieux a la ressemblance du modele (rapddeirypa) in-
telligible, est donc une image visible d’ordre juste divin que doit imi-
ter ’ame désirant devenir juste, pieuse et semblable au dieu le plus
possible. Le Timée nous dit que la vue est le plus précieux de tous nos
sens: le démiurge nous a donné cette faculté pour que nous contem-
plions dans le ciel et imitions les mouvements périodiques et parfai-
tement réguliers du cosmos divin, pour les imiter, en rectifiant selon
leur modéle, les mouvements de notre pensée troublée par son incat-
nation®!. La voix, l'audition et ’harmonie de la musique nous ont été
accordées «pour la méme cause et en vue de la méme fin», c’est-a-dire
pour nous aider a ordonner les mouvements déréglés de notre propre
ame (émi TNV yeyovviav év fulv dvdgpootov Tiig Yuyfic mepiodov eig
Kotakdounow kal ovpgoviav £avtfi)®.

L’importance de 'ordre céleste, arrangement visible surtout aux
yeux de l'intellect, mais aussi aux yeux du corps, s’accroit progressi-
vement dans les ceuvres tardives de Platon. Selon la vision cosmique
du Phédre, c’est dans les régions surplombant le ciel que les équipages

diyatov, et le «uge» (d1kaoTiig) est celui qui partage en deux (duyaotNg), Ethigue a
Nicomague V, 1132a 29-32. Cf. encore les étymologies semblables a celle de I’Ezh:-
gue @ Nicomague dans I’Etym. Magn. s.v. dixaiog' mapd 10 diyxw, dixdlw, éTuvpoio-
YElTOL 8¢ Taga TO dV0 Exewv: 1) ydg oikm td 6¥o pépn dilotnowy, s.v. Alkn (1)
Dedg)” magd To duxdlewv kal darvely Tovg @LAovelkobvtag kal dikalopévoug,
oiym xai dikn. "H mapa 10 duyxdlewv kai xweilewv 10 ddikov €k Tol dikaiov, di-
xatoovvn TG ovoa, etc. Efym. Gud. 11, p. 364: dixarog magd To dikm, 10 ¢ dikn
maed to dVo duy(dlw): 7 yap dikn Ta dbo péon du(iotnor) (= Georgii Choerobosci
Epimerismi in Psalmos 103, 17 GAISFORD).

8 Les linguistes modernes lient le mot dikn avec delxvupt (et dikelv) — en
sanskrit difa, difati, didesti, «direction», «région du ciel», en latin index, en lituanien
daiktas, diegti, dygti—et considérent le sens «direction» comme le sens original du
mot. PALMER (Trans. Phil. Soc. 1950, p. 149 ss.; cf. FRISK s.v.) croit que c’était une
marque indiquant les frontiéres de la propriété.

81 Timée 47a—c. Pour celui qui est philosophe, aucune déficience corporelle
n’est aussi déplorable que la perte de la vue: TAla (se. Tayadd) 8¢ Soa éAdTTo Tl
dv duvoipev, @v 6 pn elAdoopog Tvpradeic 6dvpduevog dv Donvol pdtnv. La
sonorité du nom de Typhon évoquant ’aveuglement et la cécité (TvpAOg, TVPA®-
Delg), mentale aussi bien que corporelle, devait lui paraitre particuliérement re-
poussante. Cf. aussi note 27.

82 Timée 47c 4—c 2. |
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des ames bien équilibrées se tournent en contemplant les idées pu-
res®. Dans le Timée, apres avoir raconté la fabrication par le démiurge
de ’ame de l'univers, Platon décrit la création des ames humaines, qui
sont destinées a imiter, dans leurs parties principales, les mouvements
harmonieux circulaires des deux cercles de I’ame de l'univers, ceux
des sept planetes et des astres fixes. Les ames humaines qui vivront
dans la justice et réussiront a bien ordonner leurs mouvements inte-
rieurs troublés par suite de I'incarnation, reviendront finalement dans
les astres fixés dans le cercle intelligent de I’ame universelle®. Ainsi,
en guise de récompense pour ces imes justes et pieuses, il leur est
promis d’accéder au rang des divinités astrales, se mouvant alors de la
fagon la plus parfaitement équilibrée.

Quant aux Lois et a 'Epinomis, ces deux ouvrages insistent da-
vantage sur la valeur éducative et religieuse des corps célestes visibles
et sur la ressemblance originale des mouvements de ’ame humaine 2
leurs mouvements harmonieux. Ainsi, on comprend bien pourquoi,
dans le Timée, en parlant d’activités des parties principales de ’ame,
Platon leur applique le mot «mouvements»®. I1 est clair que I'intellect,
a lui seul, arrive a contempler les mouvements parfaitement circulai-
res des divinités, mais une ame pieuse et raisonnable doit cependant
équilibrer toutes ses parties, tout comme le pére de l'univers lui-
méme a bien ordonné les deux cercles de sa créature la plus parfaite,
qui est ’ame de 'univers, mélangée, elle aussi, a partir de deux sub-
stances différentes®. Platon met clairement en relation les révolutions
des deux cercles de I'ame universelle avec les mouvements des parties
de 'ame, qu’un homme devra équilibrer a I'image de I'ame céleste
aptes sa naissance corporelle®”. Quant a la correspondance précise en-
tre les sept sphéres planétaires et les parties de ’ame humaine, nous
n’en apprenons rien dans les dialogues de Platon. Cependant, les Pla-
toniciens des siécles postérieurs n’ont pas négligé cette possibilité en
étudiant les détails de la descente de I’ame sur la terre®,

8 Sur ’exégese astrologique de ce passage dans la tradition platonicienne cf.
HERMIAS, Sur /e Phédre p. 135, 26-136,1 COUVREUR.

84 Timée 41d 4—-42d 2, e 6—44c 4.

8 xivijoeig, ibid. 89e-90a, c.

8 Ibid. 35a-36d.

87 1did. 43a-44b. .

8 Dans le Timée 42e, le démiurge explique aux 4mes montées dans les astres
immobiles qu’elles devront étre semées dans les «instruments du temps» que sont
les planétes, «chacune dans celui qui lui convient». Proclus explique dans son Com-
mentaire sur le Timée, qu'aprés avoir vécu en haut une vie d’intellect et de Kronos
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Aucune chose créée, a cause de son statut de créature, ne peut
etre éternelle (aidwviog)®. C’est pour cette raison que, cherchant a ren-
dre son ceuvre le plus semblable possible au modeéle éternel, le dé-
miurge a créé les planetes, afin que leurs révolutions marquent le
temps, image mobile du modele éternel®. D’autre part, les divinités
créées apres les planetes, les astres immobiles, sont si parfaites, qu’
elles méritent, bien que créées, l'attribut d’immortelles (didia)®!. En-
fin, le démiurge promit a toutes les divinités créées de les lier par les
liens puissants de sa volonté car «l est mauvais de vouloir détruire ce
qui est bien arrangé» (xald¢ dopoodév)®. Aucune créature ne peut
posséder I’éternité; cependant, dans le sens que nous venons de con-
sidérer, plus elle est harmonieuse et bien ordonnée, plus elle peut es-
pérer avoir une destinée immortelle®.

Envisagée dans cette perspective, la notion de justice développée
dans les dialogues platoniciens se présente comme un lien essentiel
entre les domaines éthique, politique, cosmologique et théologique.
Tous les étres, tous les organismes créés, se comportent de la meil-
leure fagon lorsqu’ils imitent 'ordre intelligible et divin, dont le ciel
physique est le modele le plus parfait. Seuls les hommes peuvent
adopter ce comportement de facon consciente (LeTd poovijoemg), cela
grace a la capacité divine de leur intellect. Ainsi, le «connais-toi toi-
meéme» et ’'étude de la nature humaine concluent logiquement a I’im-
périeuse nécessité de la justice, et a sa valeur supréme. Cet impératif
de la justice est intérieur, conscient, absolu et universel. Il fait res-

(voepdg v xai Kpovimg), 'ame descend d’abord dans la vie politique, qui est
celle de Zeus, puis elle fait marcher la colére (kivel Ton Bupdv) d’Arés et vit une
vie d’ambitions (QuAoTipwg). Apres cela, I’ame entre dans la concupiscence de la
«vie d’Aphrodite», et enfin «lance les principes naturels» (ToUg @uolkolg TQo-
BaAier Aoyoug), qui sont ceux d’Hermes (Commentaire sur le Timée p. 147, 29-148,
6 DIEHL. Cf. MACROBE, Sur le Songe de Scipion 1, 12, 13—14). Cette théorie doit pro-
bablement beaucoup a Posidonius, stoicien admirateur de Platon, qui a réveillé
I'intérét pour la cosmologie du Timée et réanimé, en les modifiant et en les déve-
loppant, plusieurs idées de ce dialogue (cf. M. POHLENZ, Die Stoa I3, p. 229). On
attribue 2 Posidonius une théorie trés répandue dans les premiers siécles de I’ére
chrétienne, selon laquelle I’ame, feu par son essence, se refroidit et regoit des ad-
ditions étrangeéres a sa nature primitive pendant sa descente sur la Terre.

8 Ibid. 37d.

% 37c 6-d 7, 38b—c.

91 40a 2-b 6. Platon ne leur concéde cependant pas lattribut d’«éternelles»
(aidwna).

%2 Ibid. 41a 6-b 6.

9 Cf. 41b: ... 0bd& TevEeode DavdTtou poipac.
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sembler a la divinité, parce qu’il se forme et s’édicte sur le modele de
la réalité divine intelligible.

Les ames humaines choisissent elles-mémes leurs demeures pour
la prochaine incarnation. Elles s’incarnent dans les créatures dont le
mode de la vie et le caractere rappelle le plus 'ordre qu’elles ont établi
entre leurs différents penchants®. Les hommes n’ont pas seulement
leur demeure, c’est-a-dire une place délimitée dans la hiérarchie de
I'univers (1Pog dans son sens primitif), ils ont encore la possibilité
unique de choisit et d’ordonner leurs meeurs (1dog qui donne le sens
au terme moderne «éthique») selon le meilleur mode, qui est le mode
divin. Les plus conscients et les plus avancés dans ce travail d’ajus-
tement de 'ame «multiforme» peuvent espérer atteindre la ressem-
blance la plus parfaite avec la divinité, ainst qu’'une demeure divine
pour ’éternité®,

9% Cf. Phédon 81e: vdotvrar 8¢, Gomep eixdg, eig Toladta T 10N omol’ dtT’
dv kal pepereTnkvial Toxoowy év 1@ Blo.

% Cf. Phédon 82b 10—c 1, 114c, Phédre 248e—249a, Théétete 175d—177a, Timée
42b: xai 6 puev €0 TOV TEoofkovta xedvov PLovg, TEAy £lg THY ToD ouVVOMHOU
nogevdeic olknowy dotgov, Plov eddaipova kal ovviidn EEel.
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