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essi o essi per la virtli o gli uni e gli altri per se stessi (3). Ne deri-
vano gia dodici sistemi giacché con questo metodo ogni settore &
triplicato. Se lo rileverd in una, non sara difficile reperirlo nelle
altre. Infatti il piacere del corpo o viene subordinato alla virth
dell’animo o gli & anteposto o associato, quindi ¢ diverso nella tri-
partita distribuzione dei sistemi. Viene subordinato alla virtl
quando & impiegato a favore della virtd. Appartiene infatti a un
dovere della virth vivere per la patria e procreare figli a favore
della patria, ma nessuno di questi doveri si puo compiere senza il
piacere sensibile, perché senza di esso non si consumano per vive-
re cibo e bevanda né si ha Paccoppiamento affinché si accresca la
figliolanza. Quando invece il piacere si antepone alla virtu, esso si
appetisce per se stesso e si ritiene che la virti sia da praticare per
esso, nel senso che la virthi produce soltanto l'effetto di ottenere e
consetvare il piacere sensibile. Tale comportamento ¢ disonorevo-
le perché se la virtd & subordinata al piacere che la domina, non s
deve in alcun senso considerare virtti. Tuttavia anche questo dete-
stabile sconcio ha avuto alcuni filosofi come promotori e difenso-
ri 3. Il piacere poi'si congiunge alla virtd quando non si appetisco-
no l'uno per l'altra ma I'uno e I'altra per se stessi. Percid come il
piacere o subdrdinato o preferito o congiunto alla virth da origine
a tre teorie, cosi si deduce che la serenita, 'una e l'altro e 1 biso-
gni essenziali della vita costituiscono ciascuno tre teorie. Conse-
guentemente secondo la diversita delle opinioni umane, in alcune
questi principi sono subordinati alla virtt, in altre preferiti, in al-
tre congiunti e cosi si giunge a dodici teorie. Ma anche questo nu-
mero viene raddoppiato con I'aggiunta di una differenza, cioe
della vita associata, poiché chi segue qualcuna di queste dodici

3 Cf. Aristippo in CICERONE, Acad. pr. 2, 42, 131; EPICURO, Ep. ad Men.
130-131.

(3) Largomento relativo a questi quattro obiettivi deriva in epoca ales-
sandrina dalla competizione fra epicurei e stoici, intenti a differenziarsi fra d%
loro in termini di drapokic e dndBero e a confrontarsi con i grandi maestri
del periodo classico; per gli epicurei cf. EPICURO, Ep. ad Men., passim; Mass.
cap. 18-23, per gli stoici cf. DIOGENE LAERZIO 7, 86-87; CICERONE, 17 uscul. 4,
6, 14; De fin. 3,5, 17; Acad. post. 1, 10, 38-39. v
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teorie o lo fa soltanto per sé o anche per il collega, al quale deve
volere il bene che vuole per sé. Percio vi sono dodici teorie di co-
loro che ritengono di dover seguire 'una o P'altra soltanto per sé,
e altre dodici di coloro, i quali stabiliscono che si deve filosofare
in un modo o nell’altro, non soltanto per sé ma anche per gli altri
di cui desiderano un bene come il proprio. Queste ventiquattro
teorie si duplicano ancora una volta con I'aggiunta delle differen-
ze derivanti dai nuovi accademici e divengono quarantotto. Uno
infatti pud sostenere e cercare di dimostrare evidente I'una e I’al-
tra di quelle ventiquattro teorie, come cercarono di dimostrare gli
stoici che il bene dell’'uomo, con cui esser felice, consiste soltanto
nei valori dello spirito. Un altro invece puod considerare non evi-
dente la teoria, come cercarono di dimostrare i nuovi accademici,
poiché ad essi, quantunque non evidente, sembrava probabile.
Dunque divengono ventiquattro teorie da parte di coloro che le
considerano evidenti a causa della verita, e altre ventiquattro da
parte di coloro che, quantunque non evidenti nella verita, pensa-
no di sostenerle a causa della probabilitd. Ancora, poiché un tale
puo seguire 'una o I'altra di queste quarantotto teorie secondo il
modo di pensare degli altri filosofi, e un altro secondo il modo di
pensare dei cinici, anche da queste diversita le teorie si raddop-
piano e diventano novantasei (4). Inoltre gli uomini possono so-
stenere € seguire ognuna di esse o per potenziare la vita dedita
agli studi, come coloro che hanno voluto e potuto attendere sol-
tanto agli ideali della cultura, ovvero la vita dedita alle attivita, co-
me quelli che, sebbene studiassero filosofia, erano molto occupati
nell’amministrazione dello Stato o nel regolare gli affari, ovvero
organizzata nell'uno e nell’altro settore, come coloro che hanno
assegnato intervalli di tempo della propria vita in parte alla libera
occupazione degli studi e in parte ad un’attivita vincolante. Quin-
di a causa di queste diversita si pud triplicare il numero delle teo-
rie ed estenderlo fino a duecentottantotto.

(4) Agostino spiega nel paragrafo seguente perché Varrone, per il rilan-
clo di altre possibili teorie, congiunge al dommatismo della prima Accade-
mia il probabilismo della seconda (cf. SESTO EMPIRICO, Adw. math. 7, 166-
184, passim) e Pindifferentismo totale a livello teorico e pratico dei cinici (cf.
DIOGENE LAERZIO 6, 3; ARISTOTELE, Met. 1024b32 ss.).
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1. 3. Ho desunto questi concetti dal libro di Varrone espo-
nendo con concisione e chiarezza, per quanto mi ¢ stato possibile,
i suoi pensieri con parole mie. Sarebbe lungo dimostrare in qual
senso, rifiutate le altre teorie, ne scelga una che, a suo avviso, &
quella dei vecchi accademici. Egli vuol fare apparire che essi, ad-
dottrinati da Platone, professarono dottrine evidenti fino a Pole-
mone che, quarto dopo di lui, resse la scuola la quale fu denomi-
nata Accaderia. Per questo la distingue dai nuovi accademici per
i quali tutte le conoscenze sono prive di evidenza. E un modo di
fare filosofia che la scuola ha derivato da Arcesila, successore di
Polemone 4. Sarebbe lungo dimostrare esaurientemente che an-
che quella teoria, cioé dei vecchi accademici, come dal dubbio,
cosi sia immune da ogni errore. Tuttavia 'assunto non si deve tra-
lasciare completamente. Quindi Varrone elimina tutte quelle va-
rianti, che hanno moltiplicato il numero delle teorie, e pensa ap-
punto che si devono eliminare perché non v’¢ in esse il fine del
bene. Ritiene infatti che non si pud considerare teoria filosofica se
non si differenzia dalle altre nello stabilire un fine diverso del be-
ne e del male. Se infatti non v’¢ per 'vomo altra ragione del filo-
sofare che essere felice, cid che lo rende felice ¢ il fine del bene;
quindi sola ragione del filosofare ¢ il fine del bene. Percid non &
teoria della filosofia se non & teoria del fine del bene. Si puod dun-
que porre il problema della vita associata, se dev’essere seguita
dal saggio, in modo che voglia e provveda il sommo bene, con cui
si diviene felici, dell’amico come il proprio, ovvero che in ogni
azione agisca soltanto per la propria felicita. Nella fattispecie non
v'¢ il problema del sommo bene ma dell’associare o non associare
un compagno alla partecipazione di questo bene, non per la pro-
pria persona ma per il compagno, in modo da godere del suo be-
ne come del proprio. Cosi riguardo ai nuovi accademici, per i
quali non vi sono verita evidenti, si pone il problema se i principi,
in base ai quali si deve filosofare, si devono considerare cosi, ov-
vero, come & sembrato opportuno ad altri filosofi, dobbiamo con-
siderarli evidenti. Quindi non si pone il problema se si deve per-
seguire il fine del bene, ma se si deve dubitare o no sulla verita

4 SESTO EMPIRICO, Inst. Pyrr. 1, 33, 220-221.
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dello stesso bene che sembra si debba perseguire: ciog, per parlar
piti chiaramente, se si deve perseguire in maniera che chi lo per-
segue dica che & vero, ovvero cosi che chi lo persegue dica che gli
sembra vero, sebbene eventualmente sia falso, tuttavia l'uno e
[altro perseguano un solo medesimo bene. Dalla differenza, che
si verifica dal contegno e dall’abituale modo di vivere dei cinici
non si pone il problema di quale sia il fine del bene, ma se in quel
contegno e abituale modo di vivere si deve vivere da chi persegue
il bene, qualunque sia il vero da perseguire. In seguito vi furono
coloro i quali, sebbene perseguissero diversi beni finali, altri la
virtt, altri il piacere, conservavano tuttavia il medesimo contegno
¢ il medesimo abituale modo di vivere, da cui si denominavano ¢/
nict. Dunque, qualunque sia il criterio per cui i filosofi cinici si di-
stinguono dagli altri, non valeva assolutamente nulla per scegliere
e praticare il bene con cui essere felici. Se infatti vi fosse una dif-
ferenza, certamente il medesimo contegno costringerebbe a per-
seguire il medesimo fine e un diverso contegno non lascerebbe
raggiungere il medesimo fine.

2. Anche in relazione ai tre sistemi di vita: uno libero da oc-
cupazioni non per pigrizia ma nell’esame attento o nella ricerca
della verita, I'altro intento all’amministrazione degli affari, il terzo
combinato con l'uno e con 'altro tipo, quando si pone il proble-
ma quale dei tre si deve scegliere, non & in discussione il fine del
bene ma nel problema si tiene presente quale dei tre procuri im-
pedimento o agevolazione nel conseguire o conservare il fine del
bene (5). 1l fine del bene, quando vi si giunge, rende immediata-
mente felici; invece nel libero esercizio della cultura o nella pub-
blica occupazione o quando si compie alternativamente I'uno e
Ialtra non si & senz’altro felici. Molti individui possono vivere in
uno di questi tre tipi ed errare nel ricercare il fine del bene con
cui 'uvomo diviene felice. Dunque il problema del fine del bene e
del male, che fonda ogni teoria filosofica, & diverso dal problema

(5) La dottrina sulla funzione egualmente umanizzante delle tre condi-
zioni di vita & documento del nobilissimo senso pratico della vita che ebbero
i Romani (cf. CICERONE, De off. 3, 1, 14) ed & una delle componenti della ci-
viltd occidentale.
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sulla vita associata, sul probabilismo degli accademici, sul modg
di vestire e di mangiare dei cinici, sui tre tipi di vita, libero da im.
pegni, attivo e combinato dell'uno e dell’altro. Difatti in nessuno
di essi si discute del fine del bene e del male. Marco Varrone
adoperando queste quattro varianti, cio¢ della vita associata, dei
nuovi accademici, dei cinici e della tripartizione del tipo di vita &
giunto alle duecentottantotto teorie ed altre che possono ugual-
mente aggiungersi. Eliminandole tutte, perché non introducong
alcun problema sul raggiungimento del sommo bene e quind;
non si debbono considerare teorie, ritorna a quelle dodici con le

quali si pone il problema di quale sia il bene dell'vomo perché, -

conseguitolo, egli si rende felice, per dimostrare che una & vera, le
altre false. Infatti, eliminata la tripartizione del tipo di vita, due
terzi del numero si detraggono e rimangono novantasei teorie.
Eliminata anche la variante dai cinici, le aggiunte si riducono a
meta e divengono quarantotto. Eliminiamo anche cid che & stato
rilevato dai nuovi accademici, di nuovo ne rimane una meta, ciod
ventiquattro. Si tolga ugualmente cid che era stato aggiunto dalla
vita associata, le rimanenti sono dodici che la variante suddetta
aveva raddoppiato perché divenissero ventiquattro. Di queste do-
dici non si pud affermare affatto che non siano considerate teorie.
In esse infatti non v’¢ altro problema che il fine del bene e del

male. Stabilito il fine del bene, all'opposto certamente si ha il fine

del male. Affinché esse divengano dodici teorie sono triplicati i
quattro principi: il piacere, la serenita, 'uno e I'altro e gli impulsi
primi di natura che Varrone definisce originari. Questi quattro
obiettivi talvolta singolarmente vengono subordinati alla virtd,
nel senso che non si perseguono per se stessi, ma a causa dell’im-
perativo della virty; talora si antepongono, sicché si ritiene neces-
saria la virt non per se stessa, ma per conseguire e conservare
questi obiettivi; talvolta si congiungono in modo da reputare che
per se stessi si perseguano la virtii ed essi. Quindi moltiplicano
per tre il numero quattro e giungono a dodici teorie. Dei quattro
obiettivi Varrone ne elimina tre: cioé il piacere, la serenit e I'uno
e l'altra, non perché Ii disapprovi, ma perché gli impulsi originari
di natura contengono anche il piacere e la serenita. Non v’& biso-
gno quindi di questi due obiettivi farne tre, cio¢ due, quando se-
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paratamente si perseguono il piacere e la serenita, e un terzo
quando si perseguono insieme, poiché gli impulsi originari di na-
tura li includono e molti altri oltre essi. Quindi Varrone decide di
dover indagare diligentemente quale delle tre teorie si deve prefe-
rire. Un ragionamento genuino non consente che siano piu di
una, sia essa in queste tre o in un’altra teoria. Lo vedremo in se-
guito. Frattanto esaminiamo, il pili brevemente e chiaramente
possibile, in qual senso Varrone ne scelga una sola delle tre. Infat-
ti queste tre teorie si delineano appunto perché gli impulsi origi-
nari di natura si devono perseguire per la virth o la virtd per gli
impulsi originari o 'una e gli altri, cioé la virtiy e gli impulsi origi-
nari di natura, per se stessi.

3. 1. Varrone tenta di stabilire con evidenza quale dei tre
obiettivi si debba perseguire come vero con il seguente procedi-
mento. Prima di tutto egli ritiene che si deve esaminare che cos’¢
Puomo perché in filosofia non si pone il problema del bene della
pianta, dell’animale, di Dio, ma dell'uomo (6). Ritiene infatti co-
me certo che due principi sono nella sua natura, il corpo e 'ani-
ma, e non pone in discussione che dei due I'anima & piti perfetta e
di gran lunga pitt elevata. Ipotizza invece se 'uomo sia soltanto
anima in modo che il corpo sia come il cavallo per il cavaliere,
poiché cavaliere non & l'uvomo e il cavallo, ma soltanto I'nomo, e
si chiama appunto cavaliere perché in qualche modo ¢ in rappor-
to col cavallo; ipotizza inoltre se I'uomo sia soltanto corpo in
quanto & in rapporto con I'anima come il bicchiere con la bevan-
da; infatti non si considera bicchiere unitamente la coppa e la be-
vanda che la coppa contiene, ma soltanto la coppa perché ¢ com-
misurata a contenere la bevanda; e ancora che non 'anima o il
corpo soltanto ma che I'una e l'altro insieme sono 'nomo-e che
una parte sono tanto I'anima che il corpo ed egli, per essere uomo
come un tutto, risulti delle due parti, allo stesso modo che consi-

(6) Laffermazione che il problema centrale della filosofia & il bene del-
'uomo & valida per lo meno dal giorno in cui Socrate iniziava il vero umane-
simo filosofico ponendo come primo logico il motto delfico: Conosci te stes-
so e riducendo tatta la filosofia a un procedimento di metodo, come ironia,
maleutica euristica.
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i

deriamo biga due cavalli accoppiati, di cui sia quello di destra che P'womo. Si hanno infatti anche prima dell’educazione, ma senza di
quello di sinistra & parte della biga e non consideriamo biga ung esse non si pud avere 'educazione e quindi neanche la virty, alla
solo di loro, comunque sia rapportato all’altro, ma I'uno e Paltrg quale si & educati. Correre velocemente, esser bello di corpo, ave-
insieme. Delle tre ipotesi ha scelto la terza e ritiene che 'uomg e il sopravvento per vigorose energie e altri simili pregi sono tali

che la virtit si puod avere senza di essi ed essi senza la virtt, Tutta-
via sono un bene e secondo gli accademici la virt li ama per se

non ¢ soltanto anima o soltanto corpo, ma unitamente anima e
corpo. Quindi afferma che il sommo bene dell’uomo, con cui di.

viene felice, risulta dall'una e dall’altra componente, dall’animg ' stessi, li utilizza e se ne appaga come conviene alla virtd °.

cio¢ e dal corpo. Percid decide che per se stessi si devono perse: .

guire gli impulsi primi di natura e la virtli stessa che 'educazione . 3. 2. Affermano che nell'uomo la vita felice & anche comuni-
aggiunge come arte del vivere e che fra i suoi beni spirituali & i] ~ taria perché ama il bene e gli amici per se stesso come ama il pro-
bene piu alto. La medesima virtd, cioé Iarte del regolare la vita, prio e lo vuole loro per loro come per sé, tanto se sono in casa co-
quando accoglie in sé gli impulsi originari di natura, i quali pree- ~ melamoglie, i figli e i familiari in genere, sia nel luogo dove v’¢ la

sistevano ad essa, ma esistevano anche quando mancava loro Pe. sua casa, come la cittd e quelli che sono chiamati cittadini o in

ducazione, li persegue tutti per se stessi ma insieme se stessa e d _ tutto il globo terrestre, come sono i popoli che a lui congiunge
tutti e di se stessa si vale al fine di sentire diletto e appagamento  J'umana solidarieta, o nell'universo, che & indicato col nome di
da tutti pilt 0 meno secondo che sono pili 0 meno nobili. Gode _ cielo e terra, come, a loro avviso, sono gli déi che, secondo loro,
tuttavia di tutti e tralascia, se la circostanza lo richiede, i beni me. ~ sono amici dell'uomo saggio e che noi abitualmente chiamiamo
no elevati per ottenere e conservare i pili elevati. Ma la virti non ~ angeli. Affermano che in nessun modo si deve dubitare del fine
antepone a se stessa nulla dei beni dell’anima e del corpo. Essa _ del bene e del male e che & questa la distinzione tra loro e i nuovi
- usa bene di se stessa e degli altri beni che rendono "uomo felice. ~ accademici e che non fa differenza se su questo fine, che reputa-
" Dove essa non ¢, sebbene vi siano molti beni, non vi sono per il no evidente, si fa filosofia col modo di vestire e di mangiare del
. bene di colui che li ha e percid non si possono considerare un be. cinici o con un altro qualsiasi. Affermano inoltre che dei tre tipi
ne per lui perché, se ne usa male, non possono essergli utili (7). di vita, dedito agli studi, agli affari e che risulta dall'unione dei
Dunque la vita dell'uomo, regolata in modo che provi 'appaga- _ due, aloro va a genio il terzo. Varrone afferma, sulla garanzia di

mento dalla virtt e dagli altri beni dell’anima e del corpo, senza _ Antioco, maestro di Cicerone e suo, che i vecchi accademici han-

di cui non si puo avere la virtli, & considerata felice; pit felice se o ritenuto e insegnato cosl, sebbene Cicerone vuol fare apparire
k4 - . . N u . . . . . . .
prova l appagamento anche da altri beni, alcuni o pit, senza dei  che in molti punti fu piuttosto stoico che vecchio accademico (8).
quali si puo avere la virtd, molto felice se da tutti i beni, in modo
: i T g ~

che hon gli m?nChI alcun bene deu anima o del corpo. Quindi ~ 5 Cf., ad es., PLATONE, Protagora 357b-361b; Menone 87d-89¢; cf. sofi-
non ¢ la medesima cosa la vita e la virtli, perché non qualsiasi vita  stiin CICERONE, Acad. pr. 2, 44, 135.
ma la vita saggia & virt, e tuttavia vi pud essere iasi vi . ' . o , . . . S
sa la virth rr%g n A . p 1 qu als;)gs 1 Ylta sen (8) Ai tempi di Varrone e Cicerone gli accademici con Filone di Larissa

» 2 oD V1 puo essere virtu senza la vita. Ulret questo ¢ Antioco d’Ascalona, preoccupati dell’interpretazione probabilistica di Car-
anche della memoria e della ragione e di ogni facolta simile nel- ~ neade, e quindi iniziatori di una quarta e quinta Accademia, introducono un

eclettismo dommatico (cf. CICERONE, Acad. post. 1, 8,30 - 9, 35), in cui han-

1o parte rilevante, come nota Agostino derivando da Cicerone (De fin. 3, 19,

(7) Agostino si accorda con Varrone nell’ideare un sano realismo per la 62.- 20, 67), i sentimenti di amicizia e di umana solidarieta; percid, come no-

formazione integrale dell'uomo, criterio che & rimasto sempre valido nella ta ancora Agostino, Cicerone considerd il proprio maestro Antioco pil stoi-
storia della nostra pedagogia. co che accademico (Acad. pr. 2,21, 67).
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Ma che cosa importa a noi, che dobbiamo giudicare i contenuti
anziché conoscere come importante sugli uomini cio¢ che ciascung
ha opinato? '

4. 1. Se dunque ci si chiede che cosa risponda la citta di Dio,
interrogata su questi argomenti ad uno ad uno, e prima di tutto
che cosa pensi sul fine del bene e del male, essa rispondera che il
sommo bene & la vita eterna, il sommo male la morte eterna e che
quindi per conseguire la prima ed evitare la seconda si deve vive-
re onestamente. E per questo & scritto: I/ giusto vive di fedes. Di-
fatti non abbiamo ancora esperienza del nostro bene, percio ¢ in-
dispensabile che lo cerchiamo credendo ed anche il vivere onesta-
mente non proviene a noi da noi se non ci aiuta nel credere e nel
pregare colui che ci ha dato la fede stessa con cui credere che
dobbiamo essere da lui aiutati. Vollero invece esser felici in que-
sto mondo e con incredibile leggerezza rendersi felici da sé coloro
i quali ritennero che il fine del bene e del male ¢ in questa vita
perché stabilirono il sommo bene o nel corpo o nell'anima o in
entrambi e, per esprimersi pit diffusamente, o nel piacere o nella
virth o in entrambi, oppure nella serenita o nella virti o in en-
trambi, oppure nel piacere assieme alla serenita o nella virtti o in
entrambe, oppure negli impulsi originari di natura o nella virti o
in entrambi (9). Li ha scherniti la Verita nel profeta il quale dice:
11 Signore conosce i pensieri degli womini7, o, come ha interpretato
I'apostolo Paolo tale attestazione: I/ Signore conosce i pensieri dei
sapienti perché sono vanis.

4, 2. Chi infatti & capace, sia pure con un fiume d’eloquenza,
di evidenziare le sofferenze di questa vita? Se ne lamentd, come

6 Ab 2, 4; Gv 3, 36; Rm 1, 17; Gal 3, 11; Eb 10, 38. 7 Sal 93, 11.
81 Cor 3, 20.

(9) Aristotele congiunge felicita e beatitudine, che ne & il culmine, nella
vita contemplativa (cf. Ez. Nic. 1152b, 1153b17 ss.; 1178b): anche Platone,
pur congiungendo strettamente felicita a virtll, non va al di 1a di un ideale pu-
ramente terreno (cf. Gorgia 508b; Convito 202¢; Polit. 1, 353d ss.); cosi pure
Aristippo (cf. DIOGENE LAERZIO 2, 8, 87) e Plotino (cf. Eux. 1,4, 3; 1,5, 2).
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gli fu possibile, Cicerone nel libro La consolazione per la morte
della figlia; ma quanto € cid che ha potuto? (10). Quando, dove,
come & possibile che i cosi detti impulsi originari di natura si rea-
lizzino cosi bene in questa vita da non declassarsi nella eventua-
lita? Infatti quale dolore contrario al piacere, quale pena contra-
ria alla serenita pud non cadere sul corpo del saggio? Certamente
I'amputazione o I'impotenza di una parte del corpo abbatte la
piena efficienza dell'uvomo, 'imperfezione nega 'avvenenza, la ca-
gionevolezza la salute, la stanchezza le forze, l'intorpidimento e la
lentezza P'agilita; e quale di questi pud non piombare sull’organi-
smo del saggio? La posizione e movimento, quando sono conve-
nienti e appropriati, si annoverano fra gli impulsi primi di natura;
ma che succede se un qualche malanno scuote le membra con un
tremito? Che cosa avviene se la spina dorsale & curvata fino a co-
stringere le mani al suolo e in qualche modo rende quadrupede
I'uvomo? Turberebbe la grazia e dignita del conferire posizione e
movenza al corpo. Che cosa dire di quelli che sono considerati
beni originari dell’animo, fra i quali come primi due rassegnano
per la rappresentazione e 'apprendimento della verita il senso e
'intelletto? Ma di quale natura e in qual misura rimane il senso
se, per tacere delle altre facolta, 'uomo divenisse sordo e cieco?
E a qual punto si alieneranno ragione e intelligenza qualora si of-
fuscassero se pur per una qualche malattia divenisse pazzo?
Quando i pazzi furiosi dicono e compiono parole e azioni assur-
de, spesso disdicevoli alla loro buona intenzione e comportamen-
to, anzi contrarie alla loro buona intenzione e comportamento, sia
che vi pensiamo o che li vediamo, se vi riflettiamo seriamente, a
mala pena possiamo trattenere le lacrime o forse neanche lo pos-
siamo. Che dire di quelli che subiscono invasioni dei demoni?
Dove hanno la propria intelligenza oppressa e travolta se lo spiri-
to maligno usa secondo la propria volonta della loro anima e cor-
po? E non ci si puo illudere che un simile malanno in questa vita

(10) Non si conserva il libro su La consolazione per la morte della figlia
Tullia, ma dall’epistolario, soprattutto ad Attico, si pud rilevare 'amore tene-
ro che il grande uomo ebbe per Tulliols, deliciae nostrae (Ad Att. 1, 8, 3),
quando lo rende nonno (Ad A#z. 10, 18, 1), quando egli pensa di costruire
per lei morta un famedio (Ad A#. 12, 18, 1).
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non pud colpire il sapiente. Poi di qual tenore e ampiezza & I'ap.
prendimento della cultura in questo corpo mortale? Leggiamg
nel veritiero libro della Sapzenza: 1l corpo corruttibile appesantisce
lanima e Uesperienza terrena affanna il pensiero che recepisce mol.
te immagini 9. V'€ inoltre la spinta o stimolo dell’agire, se in que.
sti termini giustamente si traduce in latino quelle spinte che j
Greci chiamano 6ppr, poiché anche essi I'assegnano ai beni primj

di natura. Ed € proprio questa spinta con cui, quando & sconvolta

la mente e offuscata la coscienza, si compiono movimenti e gesti
degni di pieta che ci fanno rabbrividire (11).

4. 3. C¢ poi la virtli, che non & fra gli impulsi primi di natuy-
ra, poiché si aggiunge in seguito con la mediazione della educa-
zione quando si aggiudica la perfezione dei beni umani. Ma che
cosa consegue essa se non lotte continue con le imperfezioni non
fisiche ma spirituali, non di altri ma nostre e personali, soprattut-
to quella virtl che in greco si chiama cwdpootvn, in latino «tem-
peranza», con cui si frenano le passioni della carne affinché non
conducano la coscienza a consentire ad ogni azione disonesta? 10,
Poiché, come dice I’Apostolo, la carne ba desideri contrari allo spi-
rito, non v'¢ imperfezione a cui non sia contraria una virtll poi-
ché, come dice ancora I’Apostolo, lo spirito ha desideri contrari al-
la carne. Ed essi, soggiunge, s7 ostacolano a vicenda sicché non fate
quel che vorreste 11, E noi, quando vogliamo essere perfetti nel fi-
ne del sommo bene, non vogliamo altro che:la carne non abbia
desideri contro lo spirito e che-in noi non vi sia questa imperfe-
zione contro cui lo spirito abbia desideri. In questa vita, sebbene

9Sap 9,15. 10Cf. CICERONE; Tuscul. 3,8,16.  11Gal 5, 17.
(11) Precedentemente (4, 1) Agostino critica i filosofi del periodo clas-
sico che hanno fatto coincidere virta e felicitd, ma come stato di perfezione

terrena. Qui la sua quasi diatriba, soffusa di interrogativi enfatici, & volta

contro i maestri dell’epoca alessandrina, soprattutto stoici ed epicurei, che si

illudevano di raggiungere, dmdbzia e dropoEio e malgrado 'impulso origina-
rio, una saggezza compiuta e quindi datrice di felicita (cf. LUCREZIO, De 7er,
nat. 2, 17; EPICURO, Ep. ad Men. 130-132; DIOGENE LAERZIO 7, 89, 127; CI:
CERONE, De fin. 5, 6, 17).
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lo vogliamo, poiché non siamo in grado di ottenerlo, per lo meno
otteniamo con 'aiuto di Dio di non arrenderci con lo spirito fiac-
cato alla carne, che ha desideri contro lo spirito, e di non essere
indotti a commettere il peccato col nostro consenso. Non deve
avvenire dunque che in questo dissidio interiore ci illudiamo di
aver raggiunto la felicita alla quale intendiamo giungere vincendo.
E nessuno ¢ saggio al punto di non avvertire per nulla il conflitto
contro il piacere immoderato (12).

4. 4. E che cosa ottiene la virtu che si chiama prudenza? Essa
con la sua grande accortezza distingue il bene dal male, affinché
nel compiere I'uno ed evitare I'altro non s’insinui I'errore e percid
anch’essa comprova che noi siamo nel male o che il male & in noi.
Insegna appunto che il male‘¢ consentire al piacere immoderato
per peccare e che il bene ¢ non consentirgli per non peccare. E la
temperanza ottiene che non si consenta al male al quale la pru-
denza c’insegna a non consentire, tuttavia né la prudenza né la
temperanza lo eliminano da questa vita. Compito della giustizia &
assegnare a clascuno il suo. Ne consegue un giusto ordine natura-
le in modo che I'anima sia sottomessa a Dio e il corpo all’anima e
percid I'anima e il corpo a Dio. Fa notare percid che ancora at-
tende a questa funzione anziché serenarsi nel fine di tale funzio-
ne. L'anima ¢ tanto meno sottomessa a Dio quanto meno accoglie
Dio nei suoi pensieri e tanto meno il corpo & sottomesso all’anima
~ quanto pit accoglie desideri contro lo spirito. Finché dunque ri-
mangono in noi questa mollezza, questo contagio, questo sfini-
mento, come oseremo considerarci gia sani e se ancora non sani,
come gia felici di quella felicita che & nel fine? La virtdy che ha no-
me fortezza, sia pure in una grande saggezza, & testimone irrefuta-
bile dei mali umani che essa & costretta a sopportare con la rasse-
gnazione. Mi stupisco della sfrontatezza con la quale i filosofi

(12) Nell’analisi delle quattro virti etiche, delineate e definite dalla sa-
pienza classica (cf. ad es. PLATONE, Polit. 427d ss.; Protagora, passim; ARI-
STOTELE, Eth. Nic. 1102a ss.), Agostino rileva linefficienza delle singole
virty, circoscritte in se stesse come dominio sugli impulsi e sul dolore e come
giudicatrici del bene e del male, del nostro e dell’altrui, ad implicare la di-
mensione religiosa e quindi a garantire il fine del bene e la felicita.
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stoici sostengono che questi mali non sono mali perché ammetto.
no che da essi, se sono tanto grandi che il saggio non li possa ¢
non li debba sopportare, egli ¢ costretto a infliggersi la morte ¢
uscire da questa vita (13). E grande 'insensatezza dell’orgoglio in
questi individui che pongono nella vita presente il fine del bene ¢
che pensano di rendersi felici da se stessi. Infatti il loro saggio,
come essi con sorprendente millanteria lo delineano, anche se dj.
viene cieco, sordo e muto, sia fiaccato nell’organismo e affranto
dai dolori e se un qualche altro di simili mali che dire o pensar si
possa gli piombi addosso, per cui sia costretto a infliggersi la
morte, non deve evitare di considerare felice questa vita sebbene
afflitta da questi mali. O vita felice che, per essere finalizzata,
chiede ajuto alla morte! Se & felice si persista in essa. In qual sen-
so questi non sono mali, se debellano il bene della fortezza e co-
stringono la fortezza stessa non solo ad arrendersi a loro, ma an-
che a vaneggiare al punto che essa considera felice la vita e induce
ad abbandonarla? Non si pud essere tanto ciechi da non avvertire
che, se fosse felice, non dovrebbe essere abbandonata. Ma con-un
chiaro accenno di sofferenza ammettono che si deve abbandona-
re. Non v’¢ ragione dunque, una volta fiaccata lalterezza della
presunzione, non ammettere che ¢ infelice. E, per piacere, il cele-
bre Catone si & suicidato per sopportazione o insopportazione?
Non 'avrebbe fatto se non avesse accolto con insofferenza la vit-
toria di Cesare. Dov’¢ la fortezza? In realta si arrese, si affloscio,
fu sconfitta al punto da abbandonare, rinunziare, fuggire una vita
felice. Ma non era gia felice? Era dunque infelice. Dunque erano
mali se rendevano la vita infelice tanto da evaderne.

4. 5. Percid anche coloro i quali hanno ammesso che queste
condizioni sono un male, come i peripatetici e 1 vecchi accademi-
ci, di cui Varrone sostiene la teoria, si esprimono in forma pit ac-
cettabile, ma anche il loro errore desta sorpresa. La vita & felice,

(13) Agostino non tollera questa cosi contraddittoria interpretazione

della fortezza che suggerisce il coraggio fino all’dmd0era stoica e all’drapakio

epicurea e a un tempo la pusillanimita fino al suicidio (cf. CICERONE, De fir.
3,18, 61; Tuscul. 1, 45, 109); approvane il suicidio anche Plinio (Naz. hist,
28,1, 9) e Seneca (Ep. mor. 70, 4-5).
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sostengono, nonostante questi mali, sebbene siano tanto gravi e
da schivare con la morte irrogata a se stesso da colui che li subi-
sce (14). I dolori strazianti del corpo, dice Varrone, sono un male e
tanto pil grave in quanto potrebbero aggravarsi; per liberarsene si
deve uscire da questa vita. Da quale, prego? Da questa, dice, per-
ché & tormentata da tanti mali 2. Senz’altro dunque & felice negli
stessi mali per i quali affermi che si deve fuggire? Ovvero la con-
sideri felice perché ti & permesso di sfuggire da quei mali con la
morte? E che diresti se per un giudizio divino fossi irretito in essi,
non ti fosse permesso di morire e mai ti fosse consentito di libe-
rartene? In tal caso veramente considereresti infelice una tal vita.
Dunque non & infelice per il fatto che si lascia subito. Difatti se
fosse eterna, anche da te sarebbe giudicata infelice e non perché &
breve deve sembrare che non sia infelicitd ovvero, ed & piu assur-
do, poiché & un’infelicita breve, che si possa considerare felicita.
V’& un grande potere in questi mali perché inducono un uomo
saggio secondo i filosofi a togliersi quel principio per cui & uomo.
Dicono infatti, e dicono il vero, che questo & il primo e pii gran-
de richiamo della natura che 'uomo sia in armonia con se stesso,
percio fugga la morte per istinto naturale, cosi amico di sé da vo-
lere con ardore e bramare di essere una creatura animata e di vi-
vere nell’'unione di anima e corpo 3. V’& un grande potere in que-
sti mali perché con essi & sopraffatto codesto sentimento naturale,
per cui in ogni modo con tutte le forze e tentativi si evita la mor-
te, ed & cosi sopraffatto che la morte che si evitava & scelta deside-
rata e se non sopraggiungesse da altra parte verrebbe irrogata
personalmente dall’individuo stesso. V’& un grande potere in que-
sti mali che rendono omicida la fortezza, se tuttavia si deve anco-

12 Cf. VARRONE, Logist. fr. inc. 13 CICERONE, De fin. 3, 5, 16,5, 9, 24;
Deoff 1,4,11.

(14) Giustamente Agostino nota che I'errore dei vecchi accademici e
dei peripatetici desta sorpresa perché Pitagora, Platone e Aristotele sono de-
cisamente contrari al suicidio; cf: Pitagora (in CICERONE, De senect. 20, 73);
PLATONE, Fedone 61c-62d; Leggs 873¢-d; ARISTOTELE, Ef. Nic. 1116a13-16;
1138a9. In seguito saranno contrari gli altri platonici, come Plotino (Enn. 1,
9:2,9, 18) e Porfirio (De abst. 2, 47).
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ra considerare fortezza. Difatti essa & talmente sopraffatta da que-
sti mali che non solo non pud con la sopportazione difendere

Puomo, F:he in quanto virtl ha accolto per guidarlo e proteggerlq,
ma che inoltre essa stessa & costretta ad uccidere. Certamente Li

saggio deve accettare pazientemente anche la morte, ma che pro.

. b
viene da un’altra causa. Ma se, stando a costoro, uno & costretto q

infliggersela, si deve anche ammettere che non si tratta soltanto dj
mali ma di mali intollerabili, perché lo costringono a compiere
una simile azione. Quindi una vita che & afflitta dal peso o soggia-
ce all’eventualita di mali tanto grandi e tanto gravi, non sarebhe

affatto considerata felice se gli individui, i quali la pensano cosi
¥

allo stesso modo che, sopraffatti da mali sempre pit gravi, si ag.
rendono alla sfortuna quando si irrogano la morte, cosi sogéiogati
da determinate riflessioni degnassero di arrendersi alla verity
quando cercano la vera felicita. Non devono cioé pensare per sé
che si pud godere del fine del sommo bene nell’attuale soggezio-
ne alla morte perché in questa condizione le virtu stesse, di cui at.
tt}almente nell’uomo non si riscontra valore pitt nobile e vantag:
gioso, quanto sono un aiuto pilt valido contro la violenza del peri-
colo, travaglio e sofferenza, tanto sono pit attendibili testimo-
nianze dell'infelicita. Se infatti sono vere virti, e non possono es-
setlo se non in coloro in cui & un vero sentimento religioso, non
pretendono di ottenere che non soggiacciano alle condizioni d’in-
felicita gli uomini che le hanno. Le virtit vere non sono inganne-
voli, quindi non lo pretendono. Ma fanno si che la vita umana, la
quale & condizionata ad essere infelice per i tanti e grandi mali di
questo mondo, allo stesso modo che & immune da morte, sia feli-
ce nella speranza dell’aldild. Non potrebbe essere felice se non
fosse immune dalla morte. Quindi 'apostolo Paolo, non degli vo-
mini privi di prudenza, fortezza, temperanza e giustizia, ma di
quelli che vivano secondo il vero sentimento religioso e abbiano
quindi vere le virtt che hanno, dice: Nella speranza siamo diventa-
ti liberi dalla morte. Ora cio che si spera, se visto, non é piii speran-
2a; infatti cio che uno gid vede, come potrebbe ancora sperarlo? Ma
se speriamo quello che non vediamo, lo attendiamo con fortezza 4,

14Rm 8, 24-25.
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Come dunque nella speranza siamo diventati liberi dalla morte,
cosi nella speranza siamo diventati felici e non abbiamo in atto la
liberazione dalla morte e la felicita ma le attendiamo nel futuro e
questo mediante la fortezza. Siamo appunto nei mali che dobbia-
mo sopportare con fortezza fino a che giungiamo a quei beni, nei

uali vi sara tutto cid da cui siamo resi felici in maniera ineffabile
¢ nulla che dobbiamo ancora sopportare. E la liberta dalla morte,
che vi sara nell’aldila, sara anche la felicita finale. E poiché i filo-
sofi suddetti non vogliono credere a questa felicita perché non la
sperimentano, tentano di conquistarne una assai falsa con una
virtl tanto pili superba quanto pit illusoria.

5. Essi sostengono che la vita dell'uomo saggio & socievole,

ol lo ammettiamo con significato pitt ampio (15). Infatti questa

citta di Dio, sulla quale noi ormai rigiriamo fra mano il libro di-
ciannovesimo dellopera, da dove inizierebbe all’origine o conti-
nuerebbe nell’evolversi o raggiungerebbe il fine dovuto se la vita
dei credenti non fosse socievole? Ma non si pud calcolare di
quanti e quanto gravi mali sovrabbondi I'umana societa nell’an-
goscia di questa soggezione alla morte. Non si & capaci di valutar-
li. Ascoltino dai loro commediografi un individuo che col modo
di pensare e consenso di tutti dice: Ho preso moglie, che pena ho
provato! Sono nati i fighi, altro affanno V. Parimenti le umane con-
dizioni hanno in ogni caso incontrato quelle manchevolezze che il
citato Terenzio richiama alla memoria: Ingiustizie, diffidenze, ini-
wmicizie, lotta e di nuovo la pace 6. Tali contrasti hanno coinvolto
tutti gli avvenimenti umani e si verificano spesso anche negli one-
sti- affetti degli amici, ne sono ripieni gli avvenimenti umani in
ogni fatto in cui sperimentiamo come mali indiscutibili ingiusti-

15 TERENZIO, Adelph. 5, 4, 13-14 (vv. 867-868). 16 TERENZIO, Eun. 1,
1,14-16 (vv. 59-61).

(15) Sempre in riferimento all’incompetenza dei valori terreni nel rea-
lizzare il vero fine dell’uomo e la sua felicita, Agostino passa all’esame dei si-
gnificati sociali con accenti prevalentemente critici alla dottrina stoica sulla
naturale socievolezza, sull’amicizia, sull’altruismo e cosmopolitismo (cf. CI-
CERONE, De fin. 3,19, 62 - 21,72).
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coscienza di coloro sui quali giudicano (16). Quindi spesso sono
costretti a scoprire la verita riguardante un altro processo con la

rura di testimoni innocenti. E che dire quando un tale subisce
do s’inve-

zie, diffidenze, inimicizie, lotta; la pace invece come un bene j
certo, perché non conosciamo il cuore di coloro con i qualie -
ilimo conservarla ¢ se oggi possiamo conoscetlo, non sappia‘rfo. tor
Vonin;:snetri ;Oiﬁmznsl?z?ff;?jaﬁllo}zc}?sﬁt gll?imizil sono soliti o de. ~ latortura in un proprio processo e viene straziato quan
medesima casa? Eppure nessimo ¢ sieuro 31 conv1fvono nella stiga se & colpevole e un innocente sublsf:e pene certissime per un
che spesso dalle lorg malignits nascaste. oo questo fatto, dat(? reato mcerto; non perché si scopre c)}}e I’ha commesso, ma perghe
tanto pit spiacevol quanta pit placevale Fu Iaono err}ller%ere mali non si sa se 1 ha corr’l_messo? Perc1o,} mconsapevolezg:a del g1ud1c'e
ta vera, mentre era molto astitament sl It>aC(1€) che fu credu.- & spesso rovina dell'innocente. Ev ¢ un altr.o caso pit intollerabi-
cuore di tutti tanto da costringere al lamente Cali a. ; elgic‘lo tocea il le':, deplorevole, 'da bagnar; con un fiume di lafrlme, se fosse pos-
ne: Non v°¢ inganno pis nascosto di quello o oc ? 1c? Cicero: - sibile. Quandp il gludl(':e infligge la tortura all accusato, appunto
del dovere ot sin corto ovpello del aiveal e x; ce 7 n; pretesto per non ucc}fiere un innocente nell ignoranza, avviene, per la
stando in guardia, puoi agevolmente schivare WZ%M };—’- ’u\mfaz.‘tz, , sventura dell’inconsapevolezza, che upc1de il torturato innocente
710 quuesto el maseostt o eush o i fomidi colui C[ etie ostile, che aveva fatto torturare per non uccidere un innocente. Sg dun-
angustia prima che tu possa scorgerlo ¢ femf@ﬂ[mno iz)vvzene ma que secqndo lg teoria di costoro un tale ha §ce1to di uscire da
con grande afflizione si ascolta Ia parola dd éiar o : Ner questo questa vita anziché sopportare pili a lungo quei tormenti, dichiara
Puomo sono quelli della sua casa's. Difatti anch gnore: . 37?1{61 a’el: di aver commesso cio f:hq non ha commesso. Se egli ¢ stato con-
tanto forte da sopportare con an.irno i anc e se un individuo ¢ dannato e giustiziato, il giudice ancora non sa se ha fatto morire
schivate con prevesgente perspiencin i trane]]io }tlanto a;corto cl'a un colpe;vole o un mnocente, sebbege lo ha fatto torturare per
cizia prepara contro di hai. & inispensabile b C ?upa inta ami: non ucc1der§ inconsapevolmente un innocente € perciod ha fatto
ve afflitto dalla perversita’ i quesli voming ;: e% isia ggavemeg- torturare un innocente per sapere € po_lchg non sapeva lq ha fatt?
menta, se egli & buono, che essi sono pessimsi ia quando speri- morire. In questo buio \de]la vita associata il \g1ud1ce' saggio sedgra
sempre cattivi ¢ si sono atteggiati a buoni, ¢ anto se sono stati in tr}bunale 0 non osera? Certo (.:he vi sedera. Lo Vmcplq mf’atu‘e
dalla bonta a simile malvagita. Se dunque I Come seﬂsono passati induce a questo incarico la convivenza umana che egli giudica il-
questi mali del genere umano, non & Cslicura afla) 3? o goﬁnur}e in lecito z}bbandonare: Infatti non ritiene illecito che testimoni inno-
Essa infatti, quanto & piit gran, de. tanto il s Ct _f]?D 1r: ;1 ella citta? centi siano torturati in processi r1gugrdant1 altre persone. Vi sono
mito da cause civili & criminali ,anche | sue ribun 1e ¢ piu gre- poi coloro che, incolpati e s'op‘raffattl talora dalla violenza c}e'l do-
sovversive e assai Spesso san C | ancano le agitazioni lore e ac.cusando'se stessi ingiustamente, sono apche puniti pur
guinose ¢ le guerre civili. E sebbene essendo innocenti quando gia, sebbene innocenti, sono statl tor-

talora le citta siano liber: icissitudini. mai . . -
la minaccia e dalle loro vicissitudini, mai lo sono dal- turati. Inoltre, sebbene non siano puniti con la morte, spesso
' muoiono nella tortura o in seguito ad essa. Infine talvolta anche

gli accusatori, desiderando forse di giovare all'umana convivenza

6. Quali pensiamo che siano i processi giudiziari degli uomi-
apevolezza di uomo e di cristiano, qui, come

;111S fgfg il;lornlm, giacché non possono mancare negli Stati che per- (16) Con angosciosa cons
una pace per grande che sia, e quanto siano meschini e in altri testi (cf. ad es. Ep. 133 ad Marcellinum: NBA, XXII), Agostino parla
delle procedure che violano la dignita della persona. Era allora un problema

deplorevoli? Difatti quelli che giudicano non possono scorgere la
irresolubile; anche in Platone si nota la difficolta che la legislazione penale
sia conforme alla giustizia e rispetti la dignita dell’individuo e la sua innocen-

1" CICERONE, I Verrem 2, 1,15, 18 Mt 10, 36, za (cf. Leggi 860d-863a).
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con molte e immani guerre, con grande scempio di uomini e
grande spargimento di sangue umano. Trascorsi questi avveni-
menti, non ebbe termine la sventura di simili mali: Difatti non so-
no mancati e non mancano come nemici i popoli stranieri, contro
i quali sempre sono state condotte e si conducono guerre. Pero
anche Pampiezza del dominio ha suscitato guerre di una peggiore
specie, cio¢ sociali e civili, dalle quali il genere umano & pit mise-
revolmente sconvolto, tanto mentre si guerreggia per sospendetle
una buona volta come quando si teme che scoppino di nuovo. Se
io volessi trattare, come conviene, i molti e svariati massacri, le
spietate e funeste vicissitudini di tale calamita, sebbene non lo po-
trei mai come I'argomento richiede, non vi sarebbe un limite a
una prolungata trattazione. Ma il saggio, dicono, dovra sostenere
una guerra giusta. Quasi che, se si ricorda di essere uomo, non
dovra affliggersi che gli viene imposta la necessita di guerre giuste
perché, se non fossero giuste, non dovrebbe sostenetle e percid
per il saggio non si avrebbero guerre. E infatti l'ingiustizia del ne-
mico che obbliga il saggio ad accettare guerre giuste e 'uomo de-
ve dolersi di questa ingiustizia perché appartiene agli uomini,
sebbene da essa non dovrebbe sorgere la necessita di far guerra.
Chiunque pertanto considera con tristezza queste sventure cosi
grandi, cosi orribili, cosi spietate, deve ammetterne 'infelice con-
dizione; chiunque invece o le subisce o le giudica senza tristezza
della coscienza, molto pit infelicemente si ritiene felice perché ha
perduto il sentimento d’umanita (17).

nel senso che i delitti non rimangano impuniti e non riuscendg

provare cio che contestano ai testimoni che depongono il falso sg
il reo resiste disumanamente ai tormenti e non confessa, sebbéne
contestino il vero, sono condannati dal giudice che ignora. E i
giudice non ritiene che tanti e si grandi mali siano peccati perchg
se ¢ assennato, non lo fa nella necessita di fare del male e tuttavia)
poiché ve lo induce la convivenza umana, nella necessita di giudi.
care. Qqesta_é dunque quella che con certezza consideriamo con.
dizione infelice dell'uomo, sebbene non & malvagita del saggio
Forse che egli, nella necessita di giudicare pur ignorando, sotto.
pone a tortura e punisce gli innocenti ed & poco per lui non esser
colpevole se in pilt non & anche felice? Tanto piti ponderatamente
e in modo piu degno dell'uomo avverte in tale necessitd una di.
sdetta e la odia in sé e, se & educato alla piet, grida a Dio: Liberg.
mi dalle mie necessita! 19,

7. Dopo lo Stato ovvero citta viene il mondo intero, nel quale
i filosofi riconoscono il terzo livello dell'umana convivenza, ini.
ziando dalla casa e da essa alla citta e poi giungendo fino al r’non-
dg. Esso certamente, come I'oceano, quanto & piti grande, tanto &
pitt denso di pericoli. Prima di tutto nel mondo la diversita delle
lingue rende estraneo un uomo all’altro. Se due s’incontrano e
non possano passare oltre ma siano costretti da una qualche cir-
costanza a rimanere insieme e nessuno dei due conosca la lingua
d.ell altro, i muti animali, anche se di specie diversa, s’intendono
pit facilmente di loro, sebbene entrambi siano uomini. Infatti
poiché soltanto per la diversita della lingua non possono manife-
stare 'uno all’altro i propri pensieri, non giova nulla a stabilire
rapporti una grande affinita di natura al punto che un vomo sta
pi volentieri col proprio cane anziché con un estraneo. Ma, si
obietta, si & avuto un ordinamento in modo che lo Stato domil’la-
tore, mediante la pace della convivenza, non solo ha imposto la
soggezione ai popoli sottomessi, ma anche la lingua e riguardo ad
essa non mancava, anzi era a disposizione un gran numero d’inse-
gnanti di lingua 20. E vero, ma questo risultato & stato raggiunto

8. Ma supponiamo che non si verifichi un tipo d’ignoranza
simile alla follia, che tuttavia nella sventurata condizione di que-
sta vita si verifica spesso in maniera che si crede amico chi & ne-
tmico e nemico chi & amico. Allora in questa umana convivenza
assai colma di errori e di sofferenze ci confortano soltanto la fede
non simulata e la solidarieta di veri e buoni amici. E quanti piu

(17) Contro insostenibile ottimismo degli stoici Agostino si allinea ai
pensatori pitt nobili che 'hanno preceduto nel costatare, quasi con orrore,
Pineluttabilita della guerra la quale sta a segnare i traguardi della storia del-
Puomo (cf. PLATONE, Leggi 628d; Polit. 373d-374d; ARISTOTELE, Polit.
1324b22-1325a15).

198al24,17.  20Cf, ad es., SVETONIO, Vespasiano 18.
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amici e in piti luoghi ne abbiamo, tanto piti lungamente e profon.
damente temiamo che non provenga loro un qualche malanno dg
cumulo di malanni di questa vita. Non solo siamo preoccupati
che siano afflitti dalla fame, dalle guerre, malattie e oppressioni o
che in tale schiavitti subiscano pene tali che non riusciamo nean.
che ad immaginare ma anche, e il timore & ancora piii pungente
che non passino alla slealt3, alla malvagita e all'ingiustizia. F. talo.
ra questi fatti avvengono, e tanto pitt numerosi quanto pitt nume.
rosi sono gli amici, e giungono alla nostra conoscenza. E un uomeg
non pud comprendere da quali vampe sia bruciato il nostro cuore
a meno che anch’egli non le provi. Preferiremmo apprendere che
sono morti, sebbene senza dolore neppure questa notizia possia:
mo apprendere. Non pud avvenire che non provochi in noi me.-
lanconia la morte di coloro, la cui vita ci allietava per i conforti
dell’amicizia. Se qualcuno la condanna, condanni, se ci riesce, le
conversazioni fra amici, proibisca o interrompa laffetto amicile-
vole, spezzi con disumana insensibilita della coscienza i legami di
tutti gli umani rapporti e dimostri che se ne deve usare in maniera
che da essi nessun allettamento invada I'animo. Se questo non
puod assolutamente avvenire, non potra in alcun modo accadete
che non ci rechi amarezza la morte di uno la cui vita ci arreca dol.
cezza. Ne deriva infatti anche il pianto come una ferita o lesione
di un cuore non disumano e per guarirla si usano doverose parole
di conforto. Infatti non per questo non si guarisce, che anzi quan-
to I'animo ¢ pit buono, tanto in esso piti prontamente e facilmen-
te si guarisce la ferita (18). Sebbene dunque la vita dei mortali
venga afflitta ora in forma pit tenue ora piu aspra dalla morte
delle persone piti care, soprattutto di quelli che hanno legami di
parentela all'umana convivenza, tuttavia preferiremmo udire o

vedere che i nostri cari sono morti anziché decaduti dalla fede o
dai buoni costumi, cioé morti nell’anima stessa. La terra & piena
di questa smisurata congerie di mali e percio ¢ stato scritto: Forse
non & tentazione la vita dell’'nomo sulla terra? 21. 11 Signore stesso
ha detto: Guai al mondo a causa degli scandali! 22 e ancora: Poiché
s sovrabbondata la malvagita, la caritd di molti si vaffreddera . Ne
consegue che ci rallegriamo per i buoni amici morti e sebbene la
Joro morte ci affligga, essa stessa con maggior certezza ci conforta
perché essi sono stati immuni dai mali da cui in questa vita anche
gli uomini buoni sono sopraffatti o depravati o sono esposti all'u-
no e all’altro pericolo.

9. V’& poi la societa dei santi angeli assegnata da quei filosofi,
i quali hanno sostenuto che gli d&i sono nostri amici, al quarto
grado, quasi a passare dalla terra all’'universo per includere in
qualche modo anche il cielo (19). Non temiamo affatto che simili
amici in questa societa ci affliggano con la loro morte o deprava-
sione. Perd essi non comunicano con noi, come gli uomini, in un
rapporto di familiarita e anche questo fa parte delle pene di que-
sta vita. Satana poi, come leggiamo, si trasforma talvolta in un an-
gelo della luce 24 per tentare coloro che & opportuno ammaestrare
in tal modo o & giusto ingannare. E quindi necessaria una grande
misericordia di Dio affinché I'uomo, quantunque creda di avere
come amici gli angeli, non subisca al contrario come finti amici 1
demoni e tanto pit dannosi quanto pit astuti e lusinghieri. E la
grande misericordia di Dio & indispensabile alla grande infelicita
umana la quale ¢ gravata da tanta ignoranza che facilmente & trat-
ta in inganno dalla loro falsita. Ed & assolutamente certo che nella
citta empia i filosofi, i quali hanno sostenuto di avere gli dei per
amici, sono incappati nei demoni malvagi ai quali la citta stessa ¢
sottomessa per avere con essi un tormento eterno. Infatti dai loro

(18) Agostino esalta 'umanissimo sentimento dell’amicizia con un ac-
cento lirico superiore a tutti coloro che hanno visto in essa 'adempimento
della nostra esigenza alla comunicazione e al conforto, sebbene nel concetto
collimi con gli altri (cf. ARISTOTELE, Et. Nic. 1155a1-1157 b28; CICERONE
Laelz'ujv de amic. 6, 20: EPICURO, Mass., cap. 27). Si pud desumer,e che quan-’
do scriveva queste righe Agostino pensava con accorata nostalgia alla morte
del carissimo amico di cui parla nelle Confessioni (4,4,7 -7, 12: NBA, 1)

21Gh7,1 (sec. LXX). 22Mt18,7. 2 Mt24,12. 24Cf 2 Cor
11, 14.

(19) Probabilmente Agostino qui allude alle quattro categorie di esseri
viventi, d&i compresi, collocati negli spazi, di cui parla Platone (Timeo 39e-
40a).
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11. Percid potremmo dire che la pace & il fine del nostro be-
ne, come I'abbiamo detto della vita eterna, soprattutto perché alla
citta di Dio, della quale tratta questa nostra dissertazione assai
impegnativa, si dice in un Salmo: Glorifica il Signore, Gerusalerm-
me, loda, Sion, il tuo Dio, perché ha rinforzato le sbarre delle tue
porte; in mezzo a te ha benedetto i tuoi figli colui che 'ba posto la
pace come 110 fine . Quando infatti saranno state rinforzate le
sbarre delle sue porte, nessuno entrerd in essa e nessuno ne
uscira. Percid come suo fine in questo caso dobbiamo ravvisare
quella che intendiamo dimostrare come pace finale. Anche il no-
me simbolico della citta, cioé Gerusalemme, come ho gia detto,
s'interpreta «visione della pace». Ma poiché il termine «pace» si
usa frequentemente anche per le cose nel divenire, in cui percid
non si avra la vita eterna, ho preferito denominare «vita eterna»
anziché «pace» il fine della citta celeste in cui si avra il sommo be-
ne. Di questo fine dice I’ Apostolo: Ora infatti liberati dal peccato e
divenuti servi di Dio, avete la vostra maturazione nella santificazio-
ne e come fine la vita eterna 26. Perd da quelli che non hanno di-
mestichezza con la Bibbia si pud intendere per vita eterna anche
la vita dei malvagi o secondo alcuni filosofi a causa dell’immorta-
lita dell’anima o anche secondo la nostra fede a causa della pena
_ perpetua dei reprobi che non potranno essere tormentati in etet-
no se non vivranno in eterno. Pertanto, affinché piti agevolmente
si comprenda da tutti, si deve considerare fine della citta eletta, in
cui essa avra il sommo bene, o la pace nella vita eterna o la vita
eterna nella pace (21). E cosi grande il bene della pace che, anche
negli eventi posti nel divenire di questo mondo, abitualmente
nulla si ode di pit gradito, nulla si desidera di pit attraente, infi-
ne nulla si consegue di pitt bello. E se volessimo parlarne piu a
lungo, non saremo, come suppongo, di peso ai lettori tanto in re-

riti sacri o meglio sacrilegi, con i quali hanno pensato di onoratlj
e dai giuochi veramente spudorati in cui sono esaltati i loro delittg
e con i quali hanno pensato di renderseli propizi, dato che gli d&j
stessi operavano ed esigevano simili e si gravi ignominie, appare
evidente di qual genere erano quelli da loro onorati.

Universalita e ineluttabilita della pace (10-20)

10. Ma neanche i santi e fedeli adoratori dell'unico vero som.
mo Dio sono immuni dai loro inganni e dalla tentazione dj varia
specie. In questo luogo d’insicurezza e tempi di malvagita non &
vana neanche quest’ansia di raggiungere con un desiderio pit fer.
vido quella sicurezza in cui & pace sommamente plena e certissi.
ma. In quello stato infatti si avranno le componenti dell’essere;
quelle ciog che al nostro essere sono conferite dal Creatore di tutti
gli esseri, non solo buone ma perenni, non solo nello spirito che si
redime con la pienezza del pensiero, ma anche nel corpo che sary
restituito alla vita con la risurrezione; vi saranno le virttl che non
lottano contro gli impulsi o i vari mali, ma che hanno come pre-
mio della vittoria la pace eterna che nessun nemico pud turbare. E
infatti la felicita finale il fine stesso della perfezione che non ha li.
mite. Qui ci consideriamo felici, quando abbiamo la pace nei limi-
ti in cui qui si pud conseguire con una vita onesta, ma questa feli-
cita, paragonata alla felicita che consideriamo finale, ¢ piuttosto
infelicita. Quando come uomini posti nel divenire abbiamo nel di.
venire delle cose la pace che si puo avere in questa vita, se viviamo
onestamente, la virtt usa bene dei suoi beni; quando invece non
I'abbiamo, la virtii usa bene anche i mali che I'uomo sopporta. Ma
allora & vera virtd quando volge tutti i beni, di cui usa bene, tutto
cid che ottiene col buon uso del bene e del male e se stessa a quel
fine, in cui per noi vi sard una pace tanto bella e tanto grande che
non ve ne puo essere una pit bella e pitr grande (20).

255al 147, 12-14.  26Rm 6, 22.

d'ira, difesa e ripulsa o al contrario di concupiscenza, desiderio e consegui-
mento a livello individuale e sociale nella sottomissione dell'uomo a Dio, del
corpo all’anima e degli impulsi alla ragione dominatrice o egemonica.

(21) Un accenno all’aldila dei reprobi si ha in PLATONE, Polit. 614d-
615b; Fedone 113d-114b; ed anche in PLOTINO, Enx. 3, 4, 6.

(20) 1 suggestivo argomento della pace, che Agostino inizia a svolgere,
armonizza la speculazione classica e la rivelazione cristiana ed & lideale che
si raggiunge come fine ultimo, come felicita e come rientro dell’'uomo e degli
eventi nell'ordine; si ottiene mediante la placazione degli ineluttabili impulsi
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propria casa, non si nasconderebbe piti come un brigante nei covi
ma si esalterebbe come un distinto sovrano, sebbene in lui persi-
sta la medesima cupidigia e cattiveria. Dunque tutti desiderano
conservare la pace con i propri associati perché vogliono che essi
vivano secondo il loro arbitrio. Vogliono perfino, se & possibile,
rendere a sé soggetti coloro con i quali fanno la guerra e imporre
loro le leggi della propria pace. '

lazione al fine della citta eletta, di cui stiamo parlando, come ig
relazione all’attrattiva della pace che a tutti & cara.

12. 1. Chiunque in qualsiasi modo considera i fatti umani e |
comune sentimento naturale ammette con me questa verit; come
infatti non v’¢ alcuno che non voglia godere, cosi non v’e chi non
voglia avere la pace. Anche quelli che vogliono la guerra non vo.
gliono altro che vincere, desiderano quindi con la guerra raggiun-
gere una pace gloriosa. La vittoria infatti non & altro che il soggio-
gamento di coloro che oppongono resistenza e quando questo s
sara verificato, vi sara la pace. Dunque con l'intento della pace si
fanno le guerre anche da coloro che si adoperano a esercitare il
valore guerresco dirigendo le battaglie. Ne risulta che la pace & il
fine auspicabile della guerra. Ogni uomo cerca la pace anche fa-
cendo la guerra, ma nessuno vuole la guerra facendo la pace. An-
che quelli i quali vogliono che sia rotta la pace, nella quale vivo-
no, non odiano la pace ma desiderano che sia trasmessa al loro li-
bero potere. Dunque non vogliono che non vi sia la pace ma che
vi sia quella che essi vogliono. Inoltre, sebbene con un complotte
si oppongono agli altri, non ottengono quel che intendono se non
conservano una sembianza di pace con gli stessi cospiratori e con-
giurati. Anche i briganti, per essere pill violentemente e sicura-
mente pericolosi alla pace degli altri, vogliono mantenere la pace
dei gregari. Ma anche se un tale sia tanto superiore di forze e ri-
fiuti i confidenti al punto che non si affida ad alcun gregario e da
solo compie rapine, insidiando e prevalendo sulle persone che ha
potuto assalire e uccidere, conserva certamente una certa parven
za di pace con coloro che non pud uccidere e ai quali vuole che
sia tenuto nascosto quel che fa. In casa certamente si adopera di
essere in pace con la moglie e i figli e riceve da essi gioia se gli ob-
bediscono a un cenno. Se cid non avviene, si adira, reprime, puni-
sce e, se & necessario, anche infierendo stabilisce la pace nella
propria casa. Difatti avverte che essa non vi pud essere se le altre
componenti della compagine domestica non sono sottomesse a
un capo quale egli & nella propria casa. Percio se gli si offrisse la
dipendenza di piti persone, di una citt3, di un popolo che gli fos-
sero sottomessi come voleva che gli fossero sottomessi quelli della

12. 2. Ma supponiamo un individuo quale lo canta un poeti-
co mitico racconto che, forse a causa dell’'insocievole selvatichez-
za, hanno preferito considerare un semiuomo anziché un
womo 27. Il suo regno dunque fu la solitudine di un’orribile spe-
lonca quasi emblema di una cattiveria senza pari. Da essa infatti
derivo il nome, perché in greco «cattivo» si dice xaxdc, perché
cosi si chiamava. Non v’era una moglie che ascoltasse e scambias-
se con lui una parola affettuosa; non avrebbe scherzato con i figli
piccini e comandato ai grandicelli; non avrebbe goduto della con-
versazione di un amico e neanche di Vulcano, suo padre, di cufi
soltanto fu non poco pitt felice, perché egli non aveva messo al
mondo un mostro simile. Non doveva dare nulla a nessuno ma
portar via tutto cid che volesse e, se gli fosse possibile, chi volesse.
Tuttavia nella sua spelonca solitaria il cui suolo sempre, come si
narra, era intriso di un sangue recente, niente altro voleva che la
~ pace e dentro di essa nessuno doveva essergli importuno, né la
~_ violenza o la paura di un altro doveva turbare la sua tranquillita.
_ Inoltre bramava avere la pace con il proprio corpo e si sentiva be-
ne nelle proporzioni con cui I'aveva. Quando s’imponeva alle par-
ti del cotpo sottomesse e per calmare il pit presto possibile la
propria soggezione alla morte, che a causa del bisogno gli si ribel-
lava e provocava la ribellione della fame per separare e cacciare
Panima fuori del corpo, rapiva, uccideva e divorava e sebbene
brutalmente selvaggio provvedeva in modo brutalmente selvaggio
alla pace della propria vita e salute. Percid se avesse voluto avere
anche con gli altri la pace, che si adoperava con sufficiente avve-

27 Cf. VIRGILIO, Aen. 8, 194-279; PROPERZIO, Eleg. 4, 9, 7-20; OVIDIO,
Fasti 1, 543ss.
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vescia. Odia infatti con i compagni I'eguaglianza nella sottomis-
sione a lui, ma vuole importe ai compagni un potere dispotico in-
vece di lui. Odia dunque la giusta pace di Dio e ama la propria
ingiusta pace. Tuttavia non pud non amare la pace qualunque sia.
Di nessuno si ha una deformita tale contro la natura da cancellare
le ultime tracce della natura.

dutezza di avere nella propria spelonca e in se stesso, non sarebbe
considerato né cattivo né un mostro né un semiuvomo. Ovvero ge
la forma del corpo e il rigurgito di orride fiamme allontanava dy
lui la compagnia degli uomini, forse incrudeliva non per il deside.
rio di nuocere ma per Ja necessita di vivere. In verita costui forse,
e questo & pitl verosimile, non era quale ¢ rappresentato dall’im.
maginazione poetica; infatti se Caco non fosse molto accusato,
Ercole sarebbe poco lodato. Un uomo simile o meglio un semiuo-
mo, piti ragionevolmente, come ho detto, si crede che non sia es;.
stito, come molte altre fantasticherie dei poeti (22). Le stesse fiere
pitt crudeli, da cui egli ha derivato una parte, giacché ¢ stato con-
siderato una semifiera 28, difendono la propria specie con una for.
ma di pace accoppiandosi, generando, partorendo, curando e nu-

12. 3. Chi sa anteporre 'onesta alla depravazione, I'ordine al
disordine nota che la pace dei disonesti nel confronto con quella
delle persone oneste non si pud considerare pace. Ma ¢ anche in-
dispensabile che un essere nel disordine sia in pace in qualche, da
qualche e con qualche parte delle cose nelle quali esiste o delle
cose di cui & composto, altrimenti non esisterebbe affatto. Ad
esempio, se qualcuno fosse appeso con la testa all’ingit, & certa-
mente in disordine la posizione del corpo e I'ordine delle sue par- -
ti, perché la sezione che la natura pone in alto sta in basso e quel-
la che essa vuole in basso sta in alto. Questo disordine ha turbato
la pace del fisico e percid & penoso, ma 'anima & in pace col cor-
po e si preoccupa della sua salute e quindi v’¢ chi se ne duole. E
se 'anima messa fuori dalle sue sofferenze se ne separasse, finché
rimane la connessione delle membra, quel che rimane non & senza
una certa connessione delle parti e quindi & ancora nella pace chi
¢ appeso. E poiché il corpo & spinto alla terra e risospinto dal lac-
cio col quale & sospeso, tende all’ordine della pace e in certo sen-
so-chiede con la voce del peso il luogo in cui riposare e, sebbene
esanime e senza alcuna percezione, non si estrania dalla pace na-
turale del proprio ordine o perché la possiede o perché ad essa &
mosso. Se infatti si adoperasse un intervento con preparati che
non permettano alla conformazione del cadavere di corrompersi
e dissolversi, una certa pace ancora unirebbe le parti alle parti e
congiungerebbe tutta la massa ad uno spazio terreno e conve-
niente, e percio in pace. Se invece non s’impiegasse premura nel-
Iimbalsamare, ma si lasciasse il corpo al procedimento naturale
per un certo tempo, esso si scomporrebbe con esalazioni contra-
stanti che contrarjano il nostro senso, fatto che si percepisce nella
puzza, finché si ricongiunge agli elementi del mondo e ritorna alla
loro pace nelle singole parti un po’ alla volta. Ma di questo feno-

non ciog come le pecore, i cervi, le colombe, gli storni, le api, ma
come i leoni, i lupi, le volpi, le aquile, le civette. Qualsiasi tigre
sussurra teneramente ai propri nati e, calmata la ferocia, i acca-
rezza. E lo sparviero, sebbene da solo si disponga in volute alle
rapine, opera 'accoppiamento, costruisce il nido, cova le uova,
nutre i pulcini e con la sua quasi madre di famiglia conserva nella
pace che gli & possibile il vincolo familiare. A piti forte ragione
I'uomo & indotto in certo senso dalle leggi della propria natura a
stringere un vincolo e a raggiungere la pace con tutti gli uomini
per quanto dipende da lui. Anche i malvagi fanno la guerra per la
pace dei propri associati e vorrebbero, se possibile, che tutti lo
fossero affinché tutti e tutte le cose siano sottomesse a uno solo
per il semplice motivo che con I'amore o con il timore tutti si ac-
cordino nella sua pace. In tal modo la superbia imita Dio alla ro-

28 Cf. VIRGILIO, Aen. 8, 267.

(22) Le riserve di Agostino su certe leggende sono giustificate; per Dio-
doro Siculo (Bl 4,21, 2) Caco (o meglio, alla greca, Cachio) & un gentiluo-
mo che assieme a un certo Pinario & ospite cordialissimo di Ercole nell’am-
biente romano; secondo Livio invece (A5 Urbe cond. 1,7, 5-10) era un robu-
stissimo pastore dei dintorni che, ammaliato dalla imponenza dei buoi dello
straniero, li rapi; sard poi Evandro (letteralmente «l'uomo buonox, opposto
a Caco «l’'uomo cattivos) che fara gli onori dell’ospitalita all’eroe.
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meno non sfugge assolutamente nulla alle leggi del sommo Crey.
tore e Ordinatore, dal quale & retta la pace dell'universo. Infats
anche se dal cadavere di un animale pit grande spuntino fuor;
piccoli animali, per la medesima legge del Creatore i singoli pic.
coli corpi sono sottomessi alle piccole anime con la pace della sa.
lute. Ed anche se la carne degli animali morti viene divorata da al.
tri animali, trova le medesime leggi partecipate al tutto che accor.
dano nella pace le cose convenienti alle convenienti per la sopray.
vivenza di ogni specie degli esseri posti nel divenire, in qualunque

spazio siano distribuiti, a qualunque componente siano uniti e in

qualunque essere siano trasformati e mutati.

13. 1. La pace del corpo dunque & l'ordinata proporzione
delle parti, la pace dell’anima irragionevole & I'ordinata pacatezza
delle inclinazioni, la pace dell’anima ragionevole & I'ordinato ac-
cordo del pensare e agire, la pace del corpo e dell’anima & la vita
ordinata e la salute del vivente, la pace dell'uomo posto nel dive-
nire e di Dio & ’obbedienza ordinata nella fede in dipendenza alla
legge eterna, la pace degli uomini & l'ordinata concordia, la pace
della casa & lordinata concordia del comandare e obbedire d’in-
dividui che in essa vivono insieme, la pace dello Stato & 'ordinata
concordia del comandare e obbedire dei cittadini, la pace della
citta celeste ¢ 'unione sommamente ordinata e concorde di essere
felici di Dio e scambievolmente in Dio, la pace dell'universo ¢ la
tranquillitd dell’ordine (23). L'ordine & I'assetto di cose eguali e
diseguali che assegna a ciascuno il proprio posto. Percio gli infeli-
ci, poiché in quanto infelici, non sono certamente nella pace, so-
no privi della tranquillita dell'ordine, in cui non v’¢ turbamento,
tuttavia, poiché a ragione per giustizia sono infelici, nella loro
stessa infelicita non possono essere fuori dell’ordine, non perché
uniti agli uomini felici ma perché separati da loro nell'imperativo
dell’ordine. Essi, se vivono senza turbamento, si uniformano con
adattamento per quanto insufficiente alle condizioni in cui si tro-

(23) Coincide la definizione della pace in Agostino con quella di Cice-

rone che la definisce tranguilla libertas (Philipp. 2, 44, 113); & una definizio:

ne questa che da alcuni & stata considerata come la piti famosa.
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yano e percid v’é in loro una certa tranquillita dell’ordine, v'e
dunque una certa pace. Pero sono infelici poiché, sebbene a cau-
sa di una certa serenita non provano dolore, non si trovano tutta-
via nella condizione in cui devono essere sereni e non sentir dolo-
re, pit infelici ancora se non sono in pace con la legge da cui &
retto 'ordine naturale. Quando provano dolore, & avvenuto il tur-
bamento della pace in quella componente in cui provano dolore;
v’¢ invece ancora la pace in quella componente in cui il dolore
gon brucia e il coordinamento non si & dissolto. Come dunque
¢’& una vita senza dolore, ma il dolore non vi puo essere senza la
vita, cost V'€ una pace senza la guerra, ma la guerra non vi puo es-
sere senza una determinata pace, non nel senso che & guerra, ma
nel senso che si conduce da individui o in individui che sono de-
terminati esseri. Non lo sarebbero certamente se non persistesse-
ro in una pace, qualunque essa sia.

13. 2. Pertanto v’é un essere in cui non v’¢ alcun male o me-
glio in cui non vi pud essere alcun male, ma & impossibile che vi
sia un essere in cui non vi sia alcun bene. Neanche I’essere del
diavolo, in quanto & essere, ¢ un male, & il pervertimento che lo
rende malvagio. Quindi non si mantenne nella verita 22, ma non
eluse il giudizio della verita, non perseverd nella tranquillita del-
Pordine, perd non sfuggi al potere dell’Ordinatore. Il bene di
Dio, che ¢ nel suo essere, non lo sottrae alla giustizia di Dio, dalla
quale viene restituito all’ordine e con essa Dio non riprova il bene
che ha creato ma il male che il diavolo ha commesso. Infatti non
toglie il tutto che ha dato all’essere, ma sottrae qualcosa, qualcosa
lascia affinché vi sia chi prova dolore per cid che hasottratto. E il
dolore ¢ attestazione del bene sottratto e del bene lasciato. Se non
fosse stato lasciato del bene, egli non potrebbe dolersi del bene
perduto. Infatti chi pecca & pitt malvagio se gioisce del detrimen-
to dell’onesta; chi si rattrista, invece, anche se non ottiene alcun
bene, prova dolore per il detrimento della salute. Difatti 'onesta
¢ la salute sono entrambe un bene e si deve provar dolore anziché
rallegrarsi per la perdita di un bene, se non v’¢ il compenso d’un

22Cf. Gv 8, 44.
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bene migliore ed & migliore 'onesta della coscienza che il beneg.

sere

pena pil convenientemente di come si ¢ rallegrato nella colpa
Come dunque il rallegrarsi del bene perduto con la colpa & proyy
della volonta cattiva, cosi il dolersi del bene perduto con la pena
¢ prova di un essere buono. Chi infatti si duole di avere perdytq
la pace del proprio essere, si duole per determinati residui delly

pace

giustizia poi avviene che nella pena finale i disonesti e gli infedel;
rimpiangano nei tormenti la perdita del bene dell’essere nell’ay-
vertire che lo ha sottratto Dio infinitamente giusto perché lo han.

nod

Creatore infinitamente sapiente e Ordinatore infinitamente giusto
di tutti gli esseri che ha costituito 'uman genere posto nel diveni.
re come il piti grande dei valori terreni, ha concesso agli uomini
alcuni beni convenienti a questa vita, cioe la pace nel tempo in
conformita con la vita posta nel divenire mediante la salute, la so-
pravvivenza e la solidarieta della propria specie e tutti i mezzi che

Sono

esempio, sono quegli oggetti che adeguatamente e conveniente-
mente sono a disposizione dei sensi: la luce, il suono, I’aria da re.
spirare, 'acqua da bere e ogni cosa che & adatta a nutrire, coprire
curare e abbellire il corpo. E questo nell’intesa molto ragionevolé
che chi abbia usato rettamente di questi beni nel divenire, pro-
porzionati alla pace di esseri posti nel divenire, ne ottenga altri
notevolmente pitt importanti, cioé la pace fuori del divenire e la
glqria e Ponore ad essa corrispondenti nella vita eterna per essere
felici di Dio e del prossimo in Dio; chi invece ne avra usato male
non consegua quei beni e perda questi.

godimento della pace terrena nella citta terrena, nella citta celeste
¢ in relazione al godimento della pace eterna. Se fossimo animali
irragionevoli, non tenderemmo ad altro che all'ordinata confor-
mazione delle parti del corpo e alla placazione degli impulsi, a
niente dunque fuorché all’appagamento della sensibilita e all’ab-
bondanza delle soddisfazioni affinché la pace del corpo giovi alla
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ace dellanima. Se manca la pace del corpo & ostacolata la pace
dell’anima irragionevole perché non pud raggiungere la placazio-
ne degli impulsi. L'una e Ialtra insieme favoriscono quella pace
che hanno P'anima e il corpo nel loro rapportarsi, cioé la pace di
una vita ordinata in buona salute. Come infatti gli esseri viventi
mostrano di amare la pace del corpo quando sfuggono al dolore e
Ja pace dell'anima quando, per placare I'insorgere degli impulsi,
cercano il piacere, cosi sottraendosi alla morte indicano chiara-
mente quanto amino la pace con cui si rapportano 'anima e il
corpo. Ma poiché nell'uomo & operante I'anima ragionevole, egli
sottopone alla pace dell’anima ragionevole tutto ci6 che ha in co-
mune con le bestie, per rappresentarsi un oggetto col pensiero e
agire in conformita a tale oggetto, in modo che in lui vi sia un’or-
dinata armonia del conoscere e dell’agire, che avevo considerato
come pace dell’anima ragionevole. Allo scopo necessariamente
vuole non essere afflitto dal dolore, non turbato dallo stimolo,
non distrutto dalla morte per conoscere il da farsi e in base a tale
conoscenza organizzare vita e comportamento. Ma affinché nel-
Pindagine sulla conoscenza, a motivo del potere ridotto dell’u-
man pensiero, non incorra nella falsita di qualche errore, ha biso-
gno del magistero divino al quale sottomettersi con certezza e del-
laiuto al quale sottomettersi con liberta. Ma finché ¢ in questo
cotpo soggetto al divenire, & in viaggio lontano dal Signore, cam-
mina nella fede e non nella visione 30. Percio riferisce ogni pace
tanto del corpo come dell’anima e insieme dell’anima e del corpo
a quella pace che I'uomo, posto nel divenire, ha con Dio che &
fuori del divenire, in modo che gli sia ordinata dalla fede con
l'obbedienza sotto la legge eterna (24). Ora Dio maestro insegna
due comandamenti principali, cio¢ Pamore di Dio e 'amore del
prossimo 1, nei quali 'uomo ravvisa tre oggetti che deve amare:
Dio, se stesso, il prossimo, e che nell'amarsi non erra chi ama

del corpo. Percid, senza dubbio, il disonesto si duole nelly

in base ai quali avviene che il suo essere & a lui caro, Con

isprezzato come donatore infinitamente buono. Dio dunque.
3

indispensabili ‘a difendere e riacquistare questa pace. Ad

14. Quindi per sé I'uso dei beni temporali & in relazione al

30Cf. 2 Cor5,6-7.  31CE Mt 22, 34-40; Mc 12, 28-31; L 10, 27-28.

(24) E evidente l'intento di Agostino di rapportare al messaggio cristia-
no la dottrina classica dell’ordinamento e controllo degli impulsi (cf. ARI-
STOTELE, De an. 414229 ss.; gli stoici in DIOGENE LAERZIO 7, 85- 86; AULO
GrLLIo, Noct. att: 12,5,7).
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cato. Si deve capire che a buon diritto la condizione servile & stata
imposta all'uomo peccatore. Percio in nessun testo della Bibbia
Jeggiamo il termine «schiavoy» prima che il giusto No¢ tacciasse
con questo titolo il peccato del figlio 7. Quindi la colpa e non la
natura ha meritato simile appellativo. 51 avanza Iipotesi che l'eti-
mologia degli addetti alla servitli sia derivata nella lingua latina
dal fatto che coloro i quali per legge di guerra potevano essere
ammazzati, se conservati dai vincitori, venivano asserviti ed erano
Jenominati appunto dal conservare 3. Ed anche questo non av-
viene senza la sanzione del peccato. Infatti, anche quando si con-
 duce una guerra giusta, dalla parte avversa si combatte per il pec-
cato ed ogni vittoria, anche se favorisce i malvagi, umilia i vinti
per giudizio divino tanto se corregge le colpe, come se le punisce.
_ Ne ¢ testimone il profeta Daniele quando, essendo in prigionia,
confessa a Dio i propri peccati e i peccati del suo popolo e con
Jdevoto dolore confessa che questa & la causa della prigionia
stessa ?%. Dunque prima causa della schiavitt & il peccato per cui
[uomo viene sottomesso all'uomo con un legame di soggezione,
ma questo non avviene senza il giudizio di Dio, nel quale non v’¢
ingiustizia ed egli sa distribuire pene diverse alle colpe di coloro
mente cgmandano 34, Non comandano infatti nella brama del si. che le commettono. Il Padrone di tutti dice: Chiungue commette
gnoreggilare ma nel dovere ,di provvedere, non nell’orgoglio del- peccato & schiavo del peccato % e per questo molti fedeli sono
Pimporsi, ma nella compassione del premunire. ~ schiavi di padroni ingiusti ma non liberi perché: Ciascuno é aggiu-
Jdicato come schiavo a colui dal quale é stato vinto 41 E certamente
con maggior disimpegno si & schiavi di un uomo che della passio-
ne poiché la passione del dominio, per non parlare delle altre,
sconvolge con un dominio molto crudele il cuore dei mortali. In
quell’ordine di pace col quale alcuni uomini sono soggetti ad al-
tti, come giova I'umilta a quelli che sono schiavi, cosi nuoce la su-
perbia a coloro che sono padroni. Per natura, secondo la quale al-
[inizio Dio formd I'uomo, non v’& schiavo dell'uomo o del pecca-
to. Perd la schiavitli come pena & ordinata secondo quella legge
che comanda di mantenere Pordine naturale e proibisce di violar-
lo perché, se il peccato non fosse avvenuto contro quella legge,

Dio. Ne consegue che provvede anche al prossimo affinché g
Dio perché gli & ordinato di amarlo come se stesso, cosi alla mml
glie, ai figli, ai familiari e alle altre persone che potra e vuole }(1)f
il?\tal quo dal prossimo si provveda a lui, se ne ha bisogno. Pce .
ci0 sara in pace con ogni uomo, per quanto dipende da lui, me.
diante la pace degli uomini, cioé con un’ordinata concordia,ne]ji
quale v’¢ quest’ordine, prima di tutto che non faccia del male ?
nessuno, poi che faccia del bene a chi pud. Dapprima dunque V’ii ‘
in lui Pattenzione ai suoi cari, perché ha 'occasione piti favorey, ?
le e facile di provvedere loro tanto nell’ordinamento della natu:'-
come della stessa convivenza umana. Dice I’Apostolo: Ch; m';?l
provvede ai suoi cari e soprattutto ai familiari ha abiurato la fede eZ{
é peggiore di un infedele 32. Da tali condizioni sorge appunto ]

pace della casa, cio¢ l'ordinata concordia del comandare e obh .
dire dei familiari. Comandano infatti quelli che provvedono, ¢co.
me 'uomo alla moglie, i genitori ai figli, i padroni ai servi. Oi)bi
d1§c9no coloro ai quali si provvede, come le donne ai mariti. i fi.
gli ai genitori, i servi ai padroni. Ma nella casa del giusto, che vive
di fede 33 ed & ancora esule dalla sublime citta del cielo, anche coﬁ
loro che comandano sono a servizio di coloro ai quali apparente-

~ 15. Lo prescrive lordine naturale perché in questa forma
Dio ha creato 'uomo. Infatti egli disse: Sza i/ padrone dei pesci del
mare e degli uccelli del cielo e di tutti i rettili che strisciano sulla
terra 35, Volle che I'essere ragionevole, creato a sua immagine, fos-
se il padrone soltanto degli esseri irragionevoli, non 'uomo del-
I'uvomo, ma P'uomo del bestiame. Per questo i giusti dell’antichita
furono stabiliti come pastori degli armenti e non come re degli
uomini %, ed anche in questo modo Dio suggeriva che cosa ri-
chiede l'ordine delle creature, che cosa esige la penalita del pec-

321Tm5,8. 3 Cf Ab2,4;Gv3,36;Rm 1, 17; Gal 3, 11; Eb 10, 38
34Cf. Le22,26-27; Gv 13,16-17. . $Gn 1,26, 36GE. Gn 4, 2; 46, 32’;3}
47,3;Es3, 1. (v.128). 39Cf.Dn?9, 16.

37CE. Gn 9, 25-26. 38 CE. DONATO, Comm. Terenzio, Adelph. 2, 1,28
0Gv 8,34 412Ptr2,19.




1058 La citta di Dio XIX, 15-16 La citti di Dio XIX, 16-17 1059

ore di colui che viene rimproverato perché sia riordinato alla pa-.
ce dalla quale si era distolto. Come infatti non & proprio della di-
sposizione a fare il bene ottenere approvando che si perda un be-
ne piti grande, cosi non & proprio della disposizione a non fare il
male permettere, perdonando, che s’incorra in un male pili grave.
Compete dunque al dovere di chi non fa il male, non solo non fa-
re del male ad alcuno, ma reprimere il peccato o punirlo affinché
o chi viene colpito sia corretto dal castigo o gli altri siano ammo-
niti dall’esempio. Ora la famiglia dell'individuo € un inizio o una
piccola parte dello Stato ed ogni inizio ¢ in relazione a un deter-
minato compimento del proprio modo di essere e ogni parte al-
Pinterezza del tutto di cui & parte. Ne consegue dunque evidente-
mente che la pace familiare sia in relazione a quella civile, cio¢
che Tordinata concordia del comandare e obbedire dei familiari
sia in relazione allordinata concordia del comandare e obbedire
dei cittadini. Pertanto conviene che il padre di famiglia tragga
dalla legge dello Stato le disposizioni con cui regolare la propria
famiglia in modo che si armonizzi alla pace dello Stato (26).

non vi sarebbe nulla da reprimere dalla schiavitti come pena. Per
cio I’Apostolo consiglia anche che gli schiavi siano sottomessi a;
loro padroni e che prestino loro servizio in coscienza con buong
volonta 42. Cosi, se non possono essete lasciati in liberta, essi stes
si rendano libera la propria schiavitl, non prestando servizio Cox;
perfida paura ma con un affetto leale perché abbia fine I'ingiusti.
zia e siano privati di significato la supremazia e il potere umg.
no 4, e Dio sia tutto in tutti 4 (25).

16. Percid anche se i nostri onesti patriarchi ebbero degli
schiavi regolavano la pace domestica in modo da distinguere, per
quanto riguarda i beni temporali, I'eredita dei figli dalla cond’izio-
ne degli schiavi, ma per quanto riguarda il culto di Dio, nel quale
si sperano i beni eterni, provvedevano con eguale amore a tutti i
componenti della propria famiglia 4. L'ordine naturale impone
questa prescrizione sicché da essa & derivata la denominazione di
padre di famiglia e si ¢ cosi universalmente diffusa che anche i pa-
droni, che esercitano il potere ingiustamente, godono di essere
cosi denominati 4. Ma coloro che sono veri padri di famiglia
spronano tutti nella famiglia come propri figli ad onorare e ren-
dersi propizio Dio, perché desiderano vivamente di giungere alla
famiglia del cielo dove non & pit necessario il dovere di comanda-
re a individui soggetti a morire. Non sara necessario infatti il do-
vere di spronare esseri beati di una sublime immortalita. E per
giungervi debbono sopportare di piti i capi di famiglia nel coman-
dare che gli schiavi nell’obbedire. E se qualcuno nella casa osta-
cola la pace della famiglia, viene rimproverato o con la parola o
con la sferza o con un altro qualsivoglia genere di pena consentita
dalla giustizia, per quanto lo permette I'umana convivenza, a fa-

17. Ma la famiglia di persone, che non vivono di fede, perse-
gue la pace terrena dagli utili e interessi di questa vita che scorre
nel tempo. Invece la famiglia delle persone che vivono di fede at-
tende quei beni che sono stati promessi come eterni nell’aldila e
usa i beni terreni posti nel tempo come un esule in cammino.
Non usa cioé di quelli da cui sia attratta e stornata dalla via con
cui tende a Dio, ma di quelli con cui sia sorretta a sostenere piu
agevolmente e non accrescere affatto i fardelli del corpo corrutti-
bile che appesantisce 'anima 47. Percid I'uso dei beni necessari a
questa vita, posta nel divenire, & comune alle une e alle altre per-

42Cf. Bf 6,5; Col 3,22-25, Tt 2,9-10. 4 Cf.1Cor 15,24. 41 Cor 47Cf. Sap 9,15.

15,28. 4Cf, ades., Es 12,44; Dt 5, 14. 46 Cf,, ad
47, 14. , ad es., SENECA, Fp.

(26) Agostino ¢ attento alla dottrina di Aristotele sulla struttura della
famiglia nel rapporto padronale, coniugale, paterno e nella correlazione alla
societd (cf. ARISTOTELE, Polit. 1260b27-1261b23 ss.) contro il collettivismo
platonico, il convenzionalismo dei sofisti e ’anarchismo dei cinici, ancora vi-
genti in epoca romana (cf. CRISIPPO in DIOGENE LAERZIO 7, 131; LUCREZIO,
De rer. nat. 5, 963; ORAZIO, Sat. 1, 3, 96-110).

(2)5) Le parole dell’Apostolo e il commento di Agostino non costitui-
scono I'accettazione della schiavitd, ma 'invito a una rivalsa dell'uvomo a rag-
glu'n%gre una liberta spirituale e morale irraggiungibile dalle strutture sociali
e civili.
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so che a lui soltanto si deve essere sottomessi con quella sottomis-

sione la quale in greco & detta hotpeta, e soltanto a Dio si deve. E

avvenuto quindi che non poteva avere in comune le leggi della re-

ligione con la citta terrena e che a loro difesa necessariamente do-

veva dissentire da essa e che era di peso agli altri, i quali la pensa-

vano diversamente, e che doveva sopportare la loro collera, gli

odi e gli assalti delle persecuzioni, salvo quando riuscl a trattenere

Vefferatezza degli avversari, qualche volta per paura del numero e

sempre con l'aiuto di Dio. Dunque questa citta del cielo, mentre

& esule in cammino sulla terra, accoglie cittadini da tutti i popoli e
aduna una societd in cammino da tutte le lingue. Difatti non
prende in considerazione cid che & diverso nei costumi, leggi e
istituzioni, con cui la pace terrena si ottiene o si mantiene, non in-
valida e non annulla alcuna loro parte, anzi conserva e rispetta
ogni contenuto che, sebbene diverso nelle varie nazioni, ¢ diretto
tuttavia al solo e medesimo fine della pace terrena se non ostacola
la religione, nella quale s'insegna che si deve adorare un solo
sommo e vero Dio. Dunque anche la citta del cielo in questo suo
esilio trae profitto dalla pace terrena, tutela e desidera, per quan-
to & consentito dal rispetto per il sentimento religioso, I'accordo
degli umani interessi nel settore dei beni spettanti alla natura de-
gli uomini soggetta al divenire e subordina la pace terrena a quel-
la celeste. Ed essa & veramente pace in modo che unica pace della
creatura ragionevole dev'essere ritenuta e considerata I'unione
sommamente ordinata e concorde di avere Dio come fine e I'un
Paltro in lui (29). Quando si giungera a quello stesso stato, non vi
sara la vita destinata a morire, ma definitivamente e formalmente
vitale, né il corpo animale che, finché & soggetto a corruzione, ap-
pesantisce 'anima, ma spirituale senza soggezione al bisogno e in-
teramente sottomesso alla volonta. La citta del cielo, mentre ¢

sone, all'una e all’altra famiglia, ma l'intento dell’uso & esclusiya.
mente personale ad ognuno e assai diverso. Cosi anche la citty
terrena, che non vive di fede, desidera la pace terrena e stabilisce
lg concordia del comandare e obbedire dei cittadini, affinché v;
sia un certo consenso degli interessi nei confronti dei beni perti-
nenti alla vita soggetta al divenire (27). Invece la citta celeste
piuttosto quella parte di essa, che ¢ esule in cammino nel divenire
e vive di fede, necessariamente deve trar profitto anche da questa
pace fino a che cessi la soggezione al divenire, alla quale & indi.
spensabile una tale pace. Percid, mentre nella cittd terrena essa
conduce una vita prigioniera del suo cammino in esilio, ricevuta
ormai la promessa del riscatto e il dono della grazia spirituale co.
me caparra, non dubita di sottomettersi alle leggi della citta terre.
na, con le quali sono amministrati i beni messi a disposizione del-
la vita che & nel divenire. Cosi, essendo comune I'essere nel dive.
nire, nei beni che lo riguardano & mantenuta la concordia fra le
due citta. La citta terrena perd ha avuto alcuni dotti, che linse-
gnamento divino condanna, i quali, o per una loro ipotesi o per-
ché ingannati dai demoni, hanno creduto che molti déi si devono
rendere benevoli agli interessi umani e che determinati oggetti
spettano per assegnazione a determinate loro competenze, ad uno
il corpo, a un altro lo spirito e nel corpo ad uno la testa, ad un al-
tro il collo e ognuna delle altre parti a ognuno di loro. Ugualmen-
te nello spirito a uno spetta Uintelligenza, all’altro la scienza, ad
uno lira, all’altro I'avidita, e per le cose che sono necessarie ’alla
vita, a uno il bestiame, a un altro il grano, a uno il vino, a un altro
Polio, ad uno i boschi, a un altro il denaro, ad uno la navigazione
a un altro guerre e vittorie, ad uno i matrimoni, a un altro parti é
fecondita, e ad altri altri beni (28). La citta del cielo sa invece che
un solo Dio si deve adorare e ritiene con vero sentimento religio-

nio romano a livello culturale, politico, civile, economico e in definitiva il
sottofondo essenzialmente monoteista per confessione dei dotti e scrittori
pitt accreditati.

(29) Al politeismo praticista di Roma Agostino oppone il profondo
senso realistico dell'umanesimo cristiano per il quale i valori, i beni e gli
ideali della vita non sono tutelati da un simbolo deificato ma sono operati da
noi nell’unione con Dio e con i fratelli. :

(27) Come per quanto riguarda la famiglia, Agostino sembra desumere
da Aristotele, sempre contro il collettivismo platonico e per un confronto fra
le due citta, la dottrina della proprieta privata che nel libro dello Stagirita &
di seguito alle considerazioni sulla famiglia (cf. Poliz. 1262a25-1264b25).

 (28) Agostino ha dedicato l'intero libro quarto dell'opera all’esame cri-
tico delle competenze e funzioni delle varie divinita per dimostrare che il po-
liteismo classico, adottato a Roma, rivela lo straordinario praticismo del ge-
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esule in cammino nella fede, ha questa pace e vive onestamente dj
questa fede, quando al conseguimento della sua pace eterna sy
bOl‘dH/la ogni buona.azmne, che compie verso Dio e il prossimg
perché la vita della citta & essenzialmente sociale. ’

h'a a}ppllcgto ai nuovi accademici, per i quali non v’& certezza 4 1,
citta di Dio respinge assolutamente come irrazionale una tale f’or-
ma di dubbio. Essa possiede infatti una conoscenza irrefutabil.
mente certa degli oggetti che si rappresenta con pensiero e ragio-
namento, sebbene limitata a causa del corpo corruttibile che ap-
pesantisce 'anima perché, come dice I’ Apostolo: Coﬁdscz'amo da
un aspetto®. Inoltre per 'evidenziarsi di qualsiasi oggetto ha fi.
ducia dei sensi dei quali, tramite il corpo, la coscienza si serve
perché s’inganna, fino a destare compassione, chi ritiene che nog
si deve affatto aver fiducia in essi 5. Crede anche ai testi della sa.
cra Scrittura dell’Antico e Nuovo Testamento, che riteniamo ca-
nonici, da cui ha avuto origine la fede, della quale vive il creden.
te’! e mediante la quale procediamo senza dubitare finché siamo
in cammino lontani dal Signore 52. Tuttavia, rimanendo integra ed
evidente la fede, noi dubitiamo senza disapprovazione critica di
alcune nozioni che non ci siamo rappresentati né con la sensazio-
ne né .col pensiero, non ci sono state rese evidenti dalla Scrittura
canonica e che non sono pervenute alla nostra conoscenza me-

diant

19. Non importa certamente nulla alla citta celeste con quale
contegno e tenore di vita, se non ¢ contro i divini comandamenti,

4

SIMPLICIO, Phys. 116, 25; Gorgia in SESTO EMPRICO, Inst. P
b4 ) b 3 . . 2, 6 B
S1CE Ab2,4;Gv3,36;Rm 1, 17; Gal 3, 11; Eb 10,38.  52Cf. 2%&5, 6,4

teoria

(vémowc) e rappresentazione intellettiva dell’oggetto sensibile (S1évora) dalla
fede od opinione o persuasione (iotic) e rappresentazione sensibile o raffi-
gurazione o parvenza (86Ea), cf. PLATONE, Poliz. 509d-511e,

(30) Lesame criteriologico, proposto da Agostino, riflette in parte la
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si professi la fede con cui si giunge a Dio; quindi neanche ai filoso-

fi, quando diventano cristiani, impone di mutare il contegno e

modo di vivere, se non ostacolano la religione, ma di mutare sola-

mente le false dottrine. Quindi non si preoccupa affatto di quella

caratteristica che Varrone ha desunto dai cinici 53, se non induce a

un comportamento contro la decenza e la temperanza. Riguardo

poi ai tre tipi di vita: dedito agli studi, attivo e misto, sebbene, sal-

va la fede, si-possa in ognuno di essi trascorrere la vita e giungere
al premio eterno, importa tuttavia che cosa si raggiunga nella ri-

cerca della verita e che cosa s'impegni per dovere di carita. Cosi
non si deve essere dediti allo studio al punto che non si pensi al
bene del prossimo, né cosi attivi che non si attui la conoscenza
metafisica di Dio. Nello studio non deve allettare l'inetta assenza
d’impegni, ma la ricerca e il raggiungimento della verita, in manie-
ra che si abbia un progresso e non si rifiuti all’altro quel che si &
raggiunto. Nella vita attiva non si devono amare le dignita in que-
sta vita o il potere, poiché tutto & vanitd sotto il sole >, ma Dattivita
stessa che si esercita con la dignita o potere, se si esercita con one-
sta e vantaggio, cioé affinché contribuisca a quel benessere dei
sudditi che ¢ secondo Dio. Ne ho parlato precedentemente . Ha
detto percid I'Apostolo: Chi aspira all episcopato aspira a un nobile
lavoro 56, Volle spiegare che cos’e 'episcopato perché & denomina-
zione di un lavoro e non di una dignitd. La parola & greca e se ne
ha etimologicamente il significato. Infatti chi & preposto sovrinten-
de a coloro ai quali & preposto perché ne ha la cura. Zxonéc ap-
punto significa essere intento, quindi, se si vuole, tmokonelv si
pud tradurre «soprintendere», affinché capisca che non € vescovo
chi si illude di avere il comando senza giovare. Percid non i si di-
stoglie dall’attitudine di conoscere la verita perché & attitudine
pertinente a un lodevole impegno nello studio. Al contrario, non
conviene aspirare a una carica superiore senza la quale non puo
essere governato uno Stato, sebbene in termini di amministrazione
sia governato come conviene. Pertanto I'amore della verita cerca
un religioso disimpegno, 'obbligo della carita accetta un onesto
impegno. E se questo fardello non viene imposto, si deve attende-

18. Per quanto riguarda la famosa caratteristica che Varrone

e testimonianze cui € assurdo non credere (30).

8 Vedi sopra 1,3. 491 Cor 13, 9. 50 Cf. PARMENIDE, Phys. 4-8 in

della conoscenza in Platone, il quale distingue scienza o puro pensiero

3 Vedisopral,3. 4 Ecclel,14. 3 Vedisopra6. 61Tm3, 1.
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re e ricercare e intuire la verita, e se viene imposto, si deve accet.
tarlo per obbligo di carita, ma anche in questo caso non si deye
abbandonare del tutto il diletto della verita, affinché non venga a
cessare quell’attrattiva e non opprima questa obbligazione (31),

Cicerone usa Scipione, nei libri su Lo Stato, e cioé che non & mai
esistito uno Stato romano. Definisce in sintesi che lo Stato (res pu-
blica) & la cosa del popolo 5. Se la definizione & vera, non & mai
esistito lo Stato romano, perché mai fu cosa del popolo, ed egli ha
dimostrato che questa & la definizione dello Stato. Ha infatti defi-
aito il popolo come I'unione di un certo numero d’individui,
messa in atto dalla conformita del diritto e dalla partecipazione
degli interessi . Nel dibattito spiega che cosa intende per confor-
mita del diritto, poiché dimostra che senza la giustizia non si pud
amministrare lo Stato; & impossibile dunque che si abbia il diritto
in uno Stato in cui non si ha vera giustizia. L'atto che si compie
secondo diritto si compie certamente secondo giustizia ed ¢ im-
possibile che si compia secondo il diritto I'atto che si compie con-
tro la giustizia. Infatti non si devono definire e considerare diritto
le illegali istituzioni di certi individui, poiché anch’essi considera-
no diritto la norma che promana dalla sorgente della giustizia. E
falso inoltre cid che per sistema si afferma da alcuni, i quali so-
stengono |'erronea opinione che & diritto quel che promuove I'in-
teresse del piti forte 61, Pertanto nello Stato, in cui non si ha la ve-
ra giustizia, non vi pud essere I'unione d’individui messa in atto
dall'uniformita del diritto e quindi neanche il popolo secondo la
definizione di Scipione e Cicerone; e se non v'¢ il popolo, non v’é
neanche la cosa del popolo, ma di una massa d’individui che non
merita il nome di popolo. Quindi se lo Stato & cosa del popolo,
ma non si ha un popolo perché non & associato nella conformita
del diritto, inoltre non si ha il diritto perché non v’¢ la giustizia, si
conclude senza alcun dubbio che lo Stato, in cui non si ha la giu-
stizia, non & uno Stato. La giustizia infatti & la virthi che distribui-
sce a ciascuno il suo (32). Dunque non & giustizia dell'uomo quel-

20. Pertanto il sommo bene della citta di Dio & la pace eterng
definitiva, non quella attraverso la quale i mortali passano col na.
scere e il morire, ma quella in cui gli immortali rimangono senzy
alcuna soggezione ai contrari. Chi dunque puo negare che quells
vita & sommamente felice e nel confronto non giudica sommamen.
te infelice questa che trascorre nel tempo anche se & colma dei be.
ni dell’anima, del corpo e del mondo esteriore? Ma chiunque la
giudica in maniera da riferire il suo scorrere al fine di quella vitg
che ama con grande ardore e che spera con grande fiducia, non
assurdamente si pud considerare felice anche in questo tempo di
quella speranza anziché di questa vicenda. La vicenda presente
senza la speranza & una falsa felicita e una grande infelicita. Difatti
non ha esperienza dei veri beni dell’anima poiché non & vera sag.
gezza quella la quale, nelle azioni che giudica con la prudenza,
compie con la fortezza, frena con la temperanza, distribuisce con
la giustizia, non orienta la propria scelta a quel fine in cui Dio sarg
tutto in tutti>7, in un’eternita certa e in una pace definitiva.

1] vero Stato e lo Stato romano (21-28)

21. 1. Percid & ora I'occasione di esporre, con la brevita e
chiarezza che potro, la tesi che ho promesso di dimostrare nel se-
condo libro di questa opera 58, sulla base delle definizioni che in

571 Cor 15,28. 78 Vedisopra 2, 21, 4.

59 CICERONE, De rep. 1, 25,39. 60 CICERONE, De rep. 1, 25, 39; AGO-
STINO, Ep. 138, 2, 10: NBA, XXII. 61 Cf. PLATONE, Politeia 338¢; Gorgia
483¢-484a.

(31) Evidentemente Agostino, nel suggerire la possibile composizione
di vita attiva e di vita dedita allo studio, critica la concezione dei cinicie de-
gli epicurei, i quali riponevano la vera saggezza nella vita umbratile,: cioe
schiva da occupazioni (cf. CICERONE, Tuscul. 2, 11, 27); si deve ad Epicure
appunto la creazione di orti, o meglio giardini urbani, nei quali 'uvomo sag-
gio si deve ritirare per vivere in quiete al’ombra delle piante (cf. CICERONE
Defin.5,1,3; Ad Att. 12,23,2).

(32) E molto frammentario quel che si conserva del De republica di Ci-
cerone, tuttavia dal testo conservato e da quel che ci riferiscono alcuni scrit-
tori, come Lattanzio (Div. inst. 6, 10), si pud desumere la seguente tesi: i
stuppi precivili si sono raccolti per difendere i propri interessi e hanno cosi
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la che sottrae 'uomo stesso al Dio vero e lo rende sottomessg 4
demoni infedeli. Questo non ¢ distribuire a ciascuno il sug Cﬁi
estorce il campo di colui dal quale & stato acquisito e lo cede .a hi
non ha alcun diritto su di esso & ingiusto, a pit forte ragione nCO .
¢ giusto chi sottrae se stesso al Dio Signore, da cui & stato Creatn
e si rende schiavo degli spiriti malvagi. >

mo non & sottomesso a Dio si deve ritenere che in lui non v'e giu-

stizia, poiché & assolutamente impossibile che P’anima non sotto-

messa a Dio domini secondo giustizia il corpo e la ragione umana

oli impulsi. E se in un individuo di tale tipo non v’e giustizia, cet-

ramente neanche nell’associazione d’individui di questo tipo (33).

Non v'¢ dunque la conformita del diritto che rende popolo un

certo numero d’individui dal quale lo Stato ha il nome come di

cosa del popolo. Che dire poi degli interessi, dato che il gruppo

Ji womini associati, anche dalla partecipazione ad essi, come
comporta la suddetta definizione, si denomina popolo? Se infatti
sifletti con attenzione, non v’& alcun interesse per i viventi che vi-
vono senza religione, come vive ogni individuo che non ¢& sotto-
messo a Dio ed & sottomesso a demoni tanto maggiormente irreli-
giosi, perché pretendono che si sacrifichi a loro come a divinita,
sebbene siano spiriti molto immondi. Ritengo tuttavia che & suffi-
ciente quanto ho detto della conformita del diritto, perché da
questa definizione si deduca che non v’ popolo da cui derivi la
denominazione di cosa del popolo, se in esso non v’¢ la giustizia.
Obiettano forse che i Romani nel loro Stato furono sottomessi
non a spiriti immondi ma a buoni e santi déi. Ma perché ripetere
critiche che ho gid trattato quanto & necessario, anzi piti del ne-
cessario? Chi tramite i libri dell’opera € giunto a questa parte non
pud mettere in dubbio che i Romani si sono sottomessi a demoni
malvagi e impuri, a meno che non sia un cretino o sfacciatamente
attaccabrighe. Ma per tacere di quale stampo siano gli déi che
onoravano con sacrifici, nella Legge del vero Dio & scritto: Ch7 sa-
crificherd agli déi e non soltanto al Signore, sard votato allo stermi-
nio 2, Dunque colui, che con una si grande punizione ha dato
questo comandamento, volle che non si sacrificasse a dei né buo-
niné cattivi.

21. 2. Nei medesimi libri su Lo Stato si discute con chiary
aspra e accesa polemica contro I'ingiustizia a favore della giustij
zia. In precedenza, poiché si dibatteva a favore di alcuni aspetsi
dell'ingiustizia contro la giustizia e si affermava che soltanto me.
diante lingiustizia lo Stato pud essere costituito € amministrato
si pose come principio validissimo che ¢ ingiusto che gli b
siano sottomessi al potere di altri uvomini. Tuttavia se una citty do-
minatrice, che amministra uno Stato esteso, non applica Pingiusti-
zia cosl intesa, non pud signoreggiare le province. Si ebbe in ri.
sposta da parte della giustizia che & giusto che per simili individui
sia operatrice d’interessi la sottomissione e che per loro interesse
si verifichi il fatto, quando si verifica con giustizia, cioé quando sj
toglie agli scellerati I'insubordinazione della violenza e quando
assoggettgti, si troveranno in condizioni migliori, poiché non i
soggettati si trovarono in condizioni peggiori. Si aggiunse che fos-
se tenuto presente un tale criterio, come a trarre un palese model-
lo daﬂa natusa e si formuld questo pensiero: «Perché dunque Dio
domina sull’'uomo, 'anima sul corpo, la ragione sulla passione e
sulle altre inclinazioni depravate dell’anima?». Da questo model-
lo'si‘trasse Iinsegnamento che per alcuni & vantaggiosa la sotto-
missione e che per tutti & vantaggioso essere sottomessi a Dio.
L’anima spirituale, che & sottomessa a Dio, domina secondo one-
sta il corpo e nell’anima la ragione, sottomessa a Dio Signore, do-
mina secondo onesta la passione e gli altri impulsi. Percio se 'uo-

costituito un popolo; ne consegui il diritto come espressione dei rapporti de-
rivanti che vennero legittimati dalla giustizia distributiva che organizzs il po-
polo in Stato. Tuttavia il congegno & cosi delicato ed esposto a variazioni tan-
to che lo Stato & quasi sempre in crisi, tanto quello monarchico di Persia, co-
me”quello aristocratico di Marsiglia e quello democratico di Atene (cff De
rep. 1,26,41-33,50).

62Fs 22, 20.

(33) Tl dibattito tra Lelio, che affida alla giustizia I'organizzazione dello
Stato, e Filo, che 'attribuisce all'ingiustizia perché il potere & lesivo delle li-
berta individuali, & il contenuto del terzo libro del De republica di Cicerone
che & molto frammentario anche per allegati da Agostino.
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22. Ma si puo obiettare: «Ma chi & questo Dio e con quali
argomenti si dimostra che i Romani dovevano essergli sottomeg -
al punto da non onorare con sacrifici se non lui?». E indice csﬁ

grande accecamento chiedere ancora chi & questo Dio Egli &

Pio d1 cui i Profeti hanno predetto gli eventi che costatiamo. Egf;
¢ il Dio da cui Abramo ebbe 'annunzio: Nella tua discenden: gh k
ranno benedetti tutti i popoli . E anche quelli stessi, che sorzla .
masti nemici del nome cristiano, lo vogliano o no >riconos o
che 'annunzio si & compiuto in Cristo il quale, secondo I st(if;l: ‘

proviene da quella discendenza. Egli & il Dio, di cui lo Spirito d

vino ha parlato per mezzo di uomini e gli eventi da loro predett;

si sono avverati per mezzo della Chiesa, che vediamo diffusa in
tutto il mondo. Ne ho trattato nei libri precedenti. E lo stesso
Dio che Varrone, il piti illustre letterato romano, ritiene sia Gio.

ve, sebbene non sappia quel che dice; ho ritenuto tuttavia dj

esporre il suo pensiero, poiché un uomo di cosi grande erudizio.

ne non ha potuto ammettere che il Dio in parola non esistesse o

fosse di bassa} estrazione. Egli credette che fosse quel che ritene.
xfriell come 1.1\D10 supremo ¢, Infine & lo stesso Dio che Porfirio, il
osofo pitt dotto, sebbene durissimo avversario dei cristiani, am

s am-

mette come il grande Dio attraverso gli T .
I v gli oracoli di quelli .
ritiene deéiss, q che egh

23. 1. Nell'opera che intitola La filosofia degli oracoli Porfirio
raccoglie e distribuisce i responsi ritenuti divini su argomenti ri-
guardanti la filosofia. Devo usare le stesse sue parole come risul-
tano tradotte dal greco. Egli dice: A uno che chiedeva quale dio
a’ove;za propiziarsi nel ricondurre la moglie dal cristianesimo, Apol-
lo diede questa visposta in versi. Queste sono le parole att)ribuite
ad Apollo: Forse potrai pia facilmente scrivere nell'acqua con lette-
re stampate o, sbattendo delle leggere piume, volare come an uccel-
lo nell’aria, che dissuadere il sentimento dell’ empia moglie deprava-
ta. Prosegua come vuole, insistendo nelle insignificanti falsiti e

6 Gn 12, 3; 18, 18, 22, 18; 26, 4-5; Gal 3,8.  64Cf, ad
De ling. lat. 7, 85; Antig. fr. 246 in ARNOBIO, Ad; n ad s, VARRONE,
RIO, De abst. 2,34-37; 3, 5. » Adv. nat. 3, 4. CE Porit
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santando di compiangere con le falsitd il Dio morto, che la morte
pidk obbrobriosa, collegata con Uuso della lancia, ba ucciso negli an-
ui pitt belli perché condannato da giudici che agivano rettamente.
Dopo questi versi di Apollo, tradotti in latino senza metrica, Por-
fitio ha aggiunto le parole: Con questi versi egli ha svelato il fallr-
mento della loro credenza, perché afferma che i Giudei onorano
Dio piit dei cristiani. E il passo in cui, sfigurando il Cristo, ha pre-
ferito i Giudei ai cristiani, perché sostiene che i Giudei onorano
Dio. Cosi ha interpretato i versi di Apollo, nei quali afferma che il
Cristo fu fatto uccidere da giudici che agivano rettamente, come
se Egli sia stato giustamente punito da loro che giudicavano con
onesta. Riflettano su che cosa ha detto di Cristo il menzognero
aruspice di Apollo e che Porfirio ha creduto, ovvero egli stesso
forse ha immaginato che Paruspice abbia detto «io che non ha
detto. In seguito esamineremo com’e coerente con Se Stesso o co-
me faccia corrispondere fra di loro gli stessi oracoli. Al momento
afferma che i Giudei, come difensori di Dio, hanno giudicato giu-
stamente il Cristo, perché hanno ritenuto che doveva éssere stra-
Jiato con la morte pitt obbrobriosa. Quindi si doveva ascoltare il
Dio dei Giudei, al quale rende testimonianza, quando dice: Chi
sacrifichera agli déi e non soltanto al Signore sard votato allo ster-

winio 6. Ma veniamo ad argomenti pitl evidenti e ascoltiamolo af-
fermare che il Dio dei Giudei & un Dio grande. Cosi, riguardo al-
Ja domanda con cui interrogd Apollo, che cosa sia meglio: la pa-
rola, il pensiero o la legge, dice: Rispose in versi con queste parole.
E aggiunge i versi di Apollo, fra i quali vi sono questi che io ri-
porterd quanto puo bastare. Dice: Davanti a Dio, creatore e re pri-
wa di tutte le cose, tremano cielo e terra, il mare, i luoghi occulti
degli abissi e rabbrividiscono perfino ¢ numi. Loro legge é il Padre
che i santi ebrei molto onorano . Con questo oracolo del suo dio
Apollo Porfirio ha affermato che il Dio degli ebrei & tanto grande
che perfino gli déi ne hanno timore. Avendo detto Dio: Chi sacri-
fica agli déi sara votato allo sterminio, mi meraviglio che lo stesso

6 Fg 22,20. 67 Cf. Porfirio in LATTANZIO, De zra Dei, 23, 12; in Eu-
SEBIO, Praep. evang. 9, 10, 4.
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Porfirio non 'abbia temuto e sacrificando agli d&i non abbig te

muto di essere sterminato (34).

~23. 2. Questo filosofo parla bene del Cristo, come se abb;,
dimenticato I'ingjuria di cui poco fa ho parlato, ovvero come Selgf
suoi déi nel sonno abbiano oltraggiato il Cristo e svegliandos; 11
abbiano ritenuto buono e lodato secondo il merito. Poi come °
stesse formulando una verita sorprendente e incredibile dicse.
Certamente al di la di ogni aspettativa puo sembrare quel c,‘be s: '
per dire. Gli déi hanno considerato il Cristo molto devoto e ba;mg
ricordato che é stato reso immortale anche per la sua predicazione:
Gli déi — soggiunge — dicono che i cristiani al contrario sono corros.
ti, depravati, avviluppati nell’errore e proferiscono molti oltragys
contro di loro. Aggiunge poi altri brani come responsi degli fléi
che oltraggiano i cristiani, e dopo di essi afferma: A coloro che
chiedevano se Cristo é Dio, Ecate vispose: Tu sai come I'anima Uma:
na dopo il corpo si perfeziona, ma separata dalla sapienza & sempre
in errore. Quell’anima é di un uomo insigne; essi lo adorano perché
la veritd non éin loro. Quindi collegando, dopo questo responso
parole sue, dice: Dungue Ecate ha detto che era un womo molto de.
voto e che la sua anima, come quella degli altri uomini devoti dopo
la morte, fu stimata degna dell' immortalita e percio i cristiani, che
sono insipients, lo adorano. E aggiunge: A coloro che z'nterroéawz;
no: Ma perché dunque é stato condannato?, la dea diede questo re-

sponso: 1l corpo & sempre soggetto a tormenti che lo spossano; inve-

ce lanima degli womini devoti ha la propria dimora nella casa del

cielo. Pero quell'anima diede per fatalita ad altre anime d’impigliar-
si nell’errore e ad esse il destino non concesse di ottenere i doni de-
gli déi né di avere il riconoscimento di Giove 'immortale. Sono
percio detestati dagli déi perché, sebbene ad essi per destino non fu
dato di conoscere il Dio né di ricevere doni dagli déi, Egli fatalmen-
te permise loro d'impigliarsi nell errore. Egli, essendo devoto, come

(34) La trasmissione di alcuni brani dell’opera porfiriana La filosofia
degli oracoli & dovuta a scrittori cristiani, quali Lattanzio, Eusebio e Arnobio
che, come Agostino, hanno istituito un confronto polemico in risposta alle
accuse dei neoplatonici anticristiani, e soprattutto di Porfirio.
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wutti § devoti, ebbe dimora in cielo. Quindi non lo bidsimerai e
orai pietd della pazzia degli womini, facile pericolo in essi di cadere
da lui con la testa all ingii . '

23. 3. Non si pud essere tanto stolti da non capire che questi
oracoli furono contraffatti da un uomo astuto e insieme grande
ayversario dei cristiani o con una eguale intenzione furono tra-
smessi dagli impuri demoni. Difatti, poiché lodano Cristo, si puo
credere che con verita biasimano i cristiani e cosi, se ci riescono,
sbarrano la via della salvezza eterna in cui si diviene cristiani. Ca-
piscono che non contrasta la loro svariata furbizia nel nuocere se

i crede aloro quando lodano il Cristo, purché si creda loro quan-

do biasimano i cristiani. Difatti rendono colui, che crede I'uno e
Paltro, un tale elogiatore del Cristo da non voler essere cristiano
in modo che il Cristo, da lui lodato, non lo liberi dalla tirannia dei
demoni, soprattutto perché essi lodano il Cristo in un senso che
chi lo ritiene come essi lo dichiarano non ¢ un cristiano ma un
eretico fotiniano. Questi ammette Cristo soltanto come uomo e
non anche come Dio, in modo che per la sua mediazione non si
pud avere la salvezza ed evitare o sciogliere i tranelli di questi dia-
voli spacciatori di frottole. Noi non possiamo accettare né Apollo,
che infama il Cristo, né Ecate che lo decanta. Quegli infatti pre-
tende che il Cristo sia ritenuto un disonesto, perché afferma che
fu condannato da giudici che agivano rettamente; questa afferma
che fu un uomo molto devoto, ma uomo soltanto. Perd una & la
mira di lui e di lei: adoperarsi cioé che gli uomini non siano cri-
stiani perché, se non saranno cristiani, non potranno essere liberi
dal loro potere. Questo filosofo, o piuttosto coloro che accolgono
simili cosi detti oracoli contro i cristiani, ottengano prima, se ci
riescono, che Ecate e Apollo si accordino nei confronti del Cristo
e che 'una e Paltro insieme o lo condannino o lo onorino. Se ci
riuscissero, noi per lo meno eluderemmo i demoni imbroglioni
che oltraggiano e insieme lodano il Cristo. Poiché infatti un dio e
una dea loro dissentono fra sé sul Cristo, poiché quegli lo oltrag-

68 Cf. Porfirio in EUSEBIO, Demonstr. evang. 3,7, 1.
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to bene di Dio Padre e ha dichiarato con quale tenore di vita si
deve onorare. T libri profetici degli ebrei sono pieni di tali inse-
gnamenti, quando & raccomandata o lodata la santita della vita. E
in errore soltanto nei confronti dei cristiani ovvero 4 calunnia tan-
to quanto gli suggeriscono i demoni che egli ritiene déi. Eppure
non ¢& difficile ad alcuno richiamare alla memoria le rappresenta-
sioni oscene ed indecenti che si tenevano nei teatri e nei templi in
ossequio agli déi e volgere I'attenzione ai riti, preghiere e discorsi
che si svolgono nelle chiese e a cio che si offre al Dio vero e de-
durne dove si ha 'edificazione e dove la demolizione della mora-
Jita. Soltanto una suggestione diabolica ha potuto imbeccare o
suggerire a Porfirio una menzogna cosi insignificante ed evidente
che i cristiani onorano, anziché odiare, { demoni che gli ebrei vie-
tano di adorare. Ma il Dio, che hanno adorato i saggi degli ebrei,
vieta di sacrificare anche ai santi angeli del cielo e alle virtu di
Dio, che in questo nostro cammino verso la morte veneriamo ed
amiamo come cittadini della somma beatitudine. Difatt egli pro-
dama solennemente nella Legge, che ha dato al suo popolo
ebreo, e dice molto minacciosamente: Chi sacrifica agli déi sard
sterminato™. B non si deve pensare che & stato prescritto di non
sacrificare ai demoni pitt cattivi e agli spiriti della terra, che Porfi-
rio considera i pitt piccoli o pitt piccoli 72 Infatti nella sacra Scrit-
tura costoro sono stati considerati d&i non degli ebrei ma dei pa-
gani, concetto che evidentemente in un Salmo i Settanta hanno
espresso traducendo: Poiché tutti gli déi dei pagani sono demoni™.
E affinché dunque non si pensasse che & stato proibito di sacrifi-
care a questi demoni e che sia permesso sacrificare agli dé&i del
cielo, a tutti o ad alcuni, subito soggiunge: Se #on al Signore solo,
affinché nelle parole: Al Signore solo non si ritenga che il sole & il
Signore, cui si deve sacrificare. Nella Serittura in greco si riscon-
tra facilmente che non si deve interpretare in quel senso (36).

gia, questa lo loda, gli uomini, se reagiscono giudiziosamente, nop
li credono quando parlano male dei cristiani (35) ’

. 23, '4. Certam.ente pero Ecate, ovverosia Porfirio, quando Io
d’g i .Cr'lsto, nel dire che per fatalita egli permise ai cristiani ch‘
s anxghqssero nell’errore, manifesta tuttavia le ragioni di qu He
che egli ritiene un errore. Prima di esporle con le sue paroleqcﬁi .
c)lo, qualora per fatalita il Cristo permise ai cristiani l’impigli’o n ?
Perrore, se I'ha permesso volendo o non volendo. Se volendo P
che senso ¢ giusto? Se non volendo, in che senso & nella beatitu’dljn
ne? Ma ormai ascoltiamo le ragioni dell’errore. V7 sono — dice - z'-‘
un dete.rmz'mto luogo i piti piccoli spiriti terreni soggetti al potere ; '
demonlz cattivi. I sapienti degli ebrei dei quali uno é stato Gesi, ¢ ;
me hai appreso dalle divinazioni di Apollo riferite precedem‘eme)mo-
gli gbrez' dunque allontanavano gli womini devoti da questi demo -
pessimi e dagli spiviti di minore entitd e impedivano che si dedz’chf
sero a loro, ma volevano che venerassero prevalentemente gli dé "
a’d cielo e soprattutto Dio Padre. Anche gli déi — soggiunge — lo nl
giungono e in precedenza abbiamo dimostrato in qual senso sug ;rzl
Al"cono di v(\)lge?’e' la mente a Dio e comandano di adorarlo in ignz' |
uogo. Pero gli ignoranti d'indole cattiva, ai quali in veritd il dest;-
no non bha concesso di ottenere doni dagli déi e di avere il concetto
de'll’zmmormle Giove, non ascoltando né gli déi né gli womini di
Dro, bcm.no rifiutato tutti gli déi e perfino non hanno odiato ma
onorato 1 demoni proibiti e, pur fingendo di onorare Dio, non com-
piono soltanto le azioni con cui Dio si adora. Certamente Dio come
Padre d'z' tutt, non ha bisogno di alcuno, ma per noi é bene q)mmdo
lo adoriamo mediante la giustizia, la castita e le altre vz'rtz?) renden-
do la nostra vita un’invocazione a lui mediante Z’z’mz’tazzb;;e e la v
cerca su lui. La ricerca infatti purifica, l'imitazione rende simili a
Dio operando Pattaccamento a lui . Certamente Porfirio ha parla-

¢ Cf. PORF
®10, Ep. ad Marc. 17, 19, 24, 70 s 22, 20. 71 Cf. PORFIRIO, De aniro ﬂymp/a 6-7. 728al93,5.

(36) Le precisazioni di Agostino erano indispensabili perché gli ultimi filo-
sofi neoplatonici, come Celso, Proclo, Giamblico e Porfirio, per ostacolare la
diffusione del cristianesimo e garantire la continuita della cultura classica, st
esprimevano con un palese sentimento religioso, sebbene con accenti politeistici.

(35) Lopposizione fra l'oracolo attribuito ad A ibui

. ra ollo e quello attrib
adhEcate gl{per}de .presu‘mlbﬂmente dal fatto che Ecatg era al gel-lnetr(o) ?legi gita?
coli caldaici, di cui Porfirio era tributario: ma forse il filosofo ha voluto privile-
giare Ecate come dea della vita (cf. AGOSTING, Sermz. 241, 7: NBA, XXXII/2)
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23. 5. Dunque il Dio degli ebrei, al quale anche I'illustre fi]
sofo rende una cosi grande testimonianza, diede la Legge al s -
pppolo ebraico, scritta in ebraico, non ermetica e ignota, ma ulo
d1v1_ﬂggta presso tutti i popoli. In essa & stato scritto: Chs ,xacrzf% ;
czglz déi e non soltanto al Signore sard sterminato . Non occorid
ricercare molte nozioni su tale argomento in questa sua Legge .
nei suoi Profeti. Non occorre ricercatle perché non sono in%ime
prensibili e sporadiche, occorre raccoglierle, perché sono evidentj
e ab_bondanti, e inserirle in questo mio dibattito perché da esse ri}
sulti un concetto, pit splendente della luce, che il Dio vero e

sommo non ha voluto che si sacrificasse ad alcuno, ma soltanto 5

s€. Ecco questo solo comando, espresso in poche parole, senz

dubblo con grandiositd e veemenza ma con veritd, da qu,el Dial
che i pitt dotti fra i pagani esaltano con accento sublime; si ascolg
questo comando, si tema e si osservi affinché lo sterminio non
colga i trasgressori. Dice: Chi sacrifica agli déi e non soltanto al S;.
gnore sard sterminato, non perché Egli abbia bisogno di qualche
cosa, ma perché conviene a noi essere suoi. Nelle sacre Scritture
degli ebrei si canta a lui: Ho detto al Signore: Tu sei il mio Dio pe;:
c_b?’ non hai bisogno dei miei beni™. Suo splendido e ottimo sacti-
f1_c1q siamo noi stessi, cioe la sua citta. Celebriamo il rito di questo
significato con le nostre offerte, che sono note ai fedeli, come nei
libri precedenti ho dichiarato 7. La parola di Dio ha fatto udire
per mezzo dei Profeti ebrei che sarebbero cessate le vittime che

come figura simbolica del futuro, offrivano i Giudei e che i po o
h de]l’Oriente e dell'Occidente avrebbero offerto un unico salc)ri-
flC'IO 76, come costatiamo che gia sta avvenendo. Ne ho allegato

nei limiti della sufficienza, alcuni brani e li ho gia inseriti in quej
st'opera””. Vi sono pero luoghi in cui non v'& questo giusto ordi-
namento_cl}e il Dio vero e sommo domini secondo la sua grazia
su una citta sottomessa, in modo che essa non offra sacrifici se
non a lui e percid in tutti gli individui, appartenenti alla medesi-
ma citta e a Dio sottomessi, 'anima spirituale con un ordinamen-
to regolare secondo la fede domini sul corpo e la ragione sugli

PEs22,20. 74Sal 15,2, 75 Vedisopra 10,6. 76 ;
Ml 1,11, 77Vedisopra 18, 35. pra e O Sal 112, 34
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impulsi. Cosi che come un solo giusto cosi 'unione del popolo
dei giusti vive di fede, la quale opera mediante 'amore con cui st
ama Dio, come si deve amare, e il prossimo come se stesso. Dove
dunque non v’ un simile tipo di giustizia, certamente il popolo
non & Punione degli uomini associata dalla conformita del diritto
e della partecipazione degli interessi. Se non lo &, non ¢ popolo,
se & vera questa definizione del popolo. Quindi non v’¢ neanche
Jo Stato come cosa del popolo perché non si ha la cosa del popolo
se non si ha il popolo.

24. 1l popolo si pud definire non con questa formula, ma con
un’altra, ciog: il popolo & 'unione di un certo numero d’individui
ragionevoli associati dalla concorde partecipazione degli interessi
che persegue. Quindi per stabilire di quali caratteristiche sia cia-
scun popolo, si devono tener presenti gli interessi che esso perse-
gue. Tuttavia, quali che siano gli interessi che persegue, se I'unio-
ne & di un certo numero non di animali ma di persone ragionevoli
ed & costituita dalla concorde partecipazione agli interessi che
persegue, a ragione € considerata un popolo e tanto piu civile
quanto piti & unito da costituzioni civili, tanto pit barbaro quanto
pitt & unito da costituzioni incivili. Secondo questa nostra defini-
zione il popolo romano & un popolo e il suo & senz’altro uno Sta-
to. La storia attesta quali interessi quel popolo persegui nei primi
tempi e quali nei periodi successivi e con quali usanze, giungendo
a sanguinose sommosse e da esse alle guerre sociali e civili, rese
vana con la depravazione la concordia che in certo senso € la pro-
sperita del popolo. Ne ho parlato abbondantemente nei libri pre-
cedenti 7. Tuttavia non direi che esso non & un popolo ¢ che il
suo non & uno Stato, finché perdura una determinata unione di
un certo numero di esseri ragionevoli, associato dalla concorde
partecipazione agli interessi che persegue. Quel che ho detto di
questo popolo e di questo Stato s'intenda che lo dico e lo penso
di Atene e degli altri paesi della Grecia, dell’Egitto, della primeva
Babilonia d’Assiria e di qualsiasi altro popolo, mentre nei propri

78 Vedi sopra 2, 18; 3, 23ss.
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Stati ressero piccole e grandi estensioni di territorio (37). In gene
re }a citta dei non credend difetta della lealta della giustizia per-
che'ad essa Dio non ingiunge, come se fosse a lui sottomessa d1
offrire sacrifici a lui soltanto e percid in essa 'anima non ingiu;l

secondo onesta e fede al corpo e la ragione agli impulsi. =

una certa sua pace non riprovevole, che perd non manterra per il
fine perché non ne usa bene prima del fine. Ma interessa anche a
noi che frattanto, in questa vita, I'abbia poiché, mentre le due
citta sono ancora commischiate, anche noi utilizziamo la pace di
Babilonia. Da essa il popolo di Dio si svincola mediante la fede

er porsi in cammino frattanto nel suo territorio. Per questo an-
che P’Apostolo esorta la Chiesa di pregare per i sovrani e dignitari
di lei aggiungendo le parole: Per trascorrere una vita serena e tran-
quilla in tutta pietd e cariia %. Anche il profeta Geremia, nel pre-
dire la schiavitt all’antico popolo di Dio e nell’ingiungere per di-
vina ispirazione che andassero con sottomissione a Babilonia,
perché obbedivano a Dio anche con tale sopportazione, €sorto
che si pregasse per essa con le parole: Perché nella sua pace v'é an-
che la vostra pace ¥, certamente quella nel tempo perché essa &
comune ai buoni e ai cattivi.

' 22, Sebbene dunque sembri che anima eserciti con dignity
11. dominio sul corpo e la ragione sugli impulsi, se anima ¢ la r4.
glone non sono sottomesse a Dio, come Egli stesso ha ordinato di
ess'ergh sottomessi, certamente esse non esercitano in senso mora-
le il dgmmio sul corpo e sugli impulsi. E impossibile infatti che
eserciti il dominio sul corpo e sugli impulsi la coscienza che non
conosce il vero Dio e non & sottomessa al suo dominio, ma & pro-
fgnata da demoni molto viziosi che la depravano. Quin’di anche le
virtti che le sembra di avere, con cui pud esercitare il dominio sul
corpo e sugli impulsi, se le riferira a conseguire e conservare un
fine che non sia Dio, sono piuttosto impulsi che virtd. E sebbene
da alcuni si ritenga che le virtd siano veramente morali quando
SONO rapportate a se stesse € non sono conseguite per altro scopo
anche in questo senso sono gonfie di orgoglio e non devono esse.
re considerate virth ma impulsi. Come infatti non deriva dalla
carne, ma ¢ superiore alla carne il principio che la fa vivere, cosi
non deriva dall'uomo, ma & superiore all’uomo il principio che fa
vivere I'uomo nella felicita e non soltanto I'nvomo ma qualsiasi po-
testa e virtti del cielo. P

27. La pace propriamente nostra si ha con Dio anche nel
tempo mediante la fede e nell’eternita si avra con lui nella visio-
ne 82, Ma nel tempo tanto la pace comune come quella propria-
mente nostra & pace piti come sollievo dell'infelicita che come go-
dimento della felicita. Anche la nostra dignita morale, sebbene sia
vera in riferimento al vero fine del bene al quale si rapporta, ¢ co-
i relativa in questa vita da consistere pit1 nella remissione dei pec-
cati che nella pienezza della virtit. Lo conferma la preghiera di
tutta la citta di Dio che & in cammino sulla terra. Difatti lo grida a
Dio in tutti i suoi adepti: Rimetti a noi i nostri debiti come not li
rimettiamo ai nostri-debitori . B questa preghiera non & valida
per coloro la cui fede & morta, perché senza le opere 8, ma per co-
Joro la cui fede & operante mediante 'amore . Infatti la ragione,
sebbene sottomessa a Dio, tuttavia nell’attuale soggezione alla
morte e nel corpo corruttibile, che appesantisce 'anima , non
pienamente domina gli impulsi, percio & indispensabile alle perso-
ne oneste una tale preghiera. Sebbene si abbia il dominio, non si
ha senza contrasto il dominio sugli impulsi. Inoltre in questa con-

,26‘. Dunque, come I'anima & vita del corpo, cosi vita felice
dell’anima & Dio, di cui dice la sacra Scrittura dell’ Antico Testa-
mento: Felice ¢l popolo, di cui Dio & il Signore 7. Dunque ¢ infelice
il popolo estraniato da questo Dio. Anch’esso tuttavia persegue

79 Sal 143, 15.

| (37) Queste osservazioni e la selezione delle nazioni, alle quali compete
a prerogativa di popolo e di Stato come a Roma, ci fanno pensare che Ago-
stino in ‘c_[uailche méimelia conoscesse i criteri di Polibio per la formulazione
pragmatica (come dice lo storico di Megalopoli) degli i i

' ; avvenime -
ria (POLIBIO, Hist. 1, 2). ; pti dellasto

801 Tm 2, 2. 8 Ger29,7. #Cf2Cor5 7. M6, 12
84Cf. Ge2,17.26. 8Cf. Gal5,6.  8Cf Sap 9, 15.
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dizione di debolezza qualcosa s’insinua anche in chi sa bene Cof-
trastare o domina gia su tali nemici vinti e sottomessi e percis g
pecca, se non con un’azione deliberata, certamente con una paro-
la che sfugge o con un pensiero vagabondo. E quindi, finché
esercita un dominio sugli impulsi, non v’& pace piena perché gli
impulsi che resistono sono superati con una lotta pericolosa e
quelli che sono stati superati non ancora sono debellati in un
tranquillo riposo, ma sono sempre contenuti da un affannogg
esercizio della liberta. Di tutte queste tentazioni nella sacra Serit.
tura ¢ stato detto brevemente: Forseché la vita dell vomo sulla ter.
ra non & una tentazione? 8. Quindi nessuno, salvo un esaltato, puo.
presumere di vivere in maniera da non ritenere necessario di dite
a Dio: Rimetti a noi i nostri debiti. Ma costui non & un grande ma
un borioso tronfio, al quale con giustizia si oppone colui che d la
grazia agli umili. Perci6 si ha nella Scrittura: Dio resiste ai superbi
ma da la grazia agli umili®s. In questo mondo dunque si ha la giu-
stizia in ogni individuo affinché Dio domini sull’'uomo sottomes.
so, 'anima spirituale sul corpo, la ragione sugli impulsi, anche se
insorgono, o sottomettendoli o contrastandoli, inoltre affinché si
chieda a Dio la grazia delle buone opere, il perdono dei peccati e
si offra il ringraziamento per i beni ricevuti. V’& poi la pace finale,
alla quale si deve riferire e per il conseguimento della quale si de-
ve osservare I'attuale giustizia. In essa la nostra natura, liberata
per mezzo della non soggezione alla morte e al divenire, non avra
pit impulsi e non resistera piit ad ognuno di noi o tramite altro o
da se stessa. In quella pace dunque non & necessario che la ragio-
ne domini gli impulsi perché non ci saranno, ma Dio dominera
I'uvomo, I'anima spirituale il corpo e sara cosi grande la serenita e
la disponibilita alla sottomissione, quanto & grande la delizia del
vivere e dominare. E allora in tutti e singoli questa condizione
sara eterna e si avra la certezza che & eterna e percid la pace di tale
felicita ossia la felicita di tale pace sara il sommo bene (38)

28. Al contrario, per coloro che non appartengono alla citta
di Dio si avra un’infelicitd eterna, la quale & considerata una se-
conda morte #. Difatti non si puo affermare che I'anima in quello
stato vive, perché ¢ estraniata dalla vita di Dio, e neanche il cor-
po, perché sara soggetto ad eterni tormenti e percid la seconda
morte sard pit atroce perché non potra aver fine con la morte.
Ma come Dinfelicita & contraria alla felicita e la morte alla vita, co-
si la guerra appare contraria alla pace. Percid giustamente si pone
il problema, dato che la pace & stata precedentemente esaltata co-
me fine degli eletti, che cosa o di quale natura al contrario si deve
intendere guerra come fine dei reprobi. Chi si pone questo pro-
blema esamini che cosa vi sia di funesto e di esiziale nella guerra e
costatera che non v’¢ altro che I'urto degli avvenimenti in recipro-
co conflitto. E non si pud pensare a una guerra pit grave e piu
rovinosa di quella in cui la volonta & contraria all'inclinazione e
Pinclinazione alla volonta, in modo che simili contrasti non cessa-
no con la vittoria dell'una sull’altra, e in cui la veemenza del dolo-
re & in tale conflitto con la natura del corpo che 'una non cede al-
l'altra. In questo mondo allorché capita questo conflitto o vince il
dolore e la morte strappa la sensitivita, o vince la natura e la gua-
rigione fa cessare il dolore. Di 13 invece rimane il dolore per af-
fliggere e persiste la natura per soffrire, perché né 'una né l'altra
cessa affinché non cessi la pena. Ai due fini del bene e del male, il
primo da raggiungere, l'altro da evitare, passeranno mediante il
giudizio, al primo i buoni, al secondo i malvagi. Parlerd di questo
giudizio, nei limiti che Dio mi concedera, nel libro seguente.

87Gb 7,1 (sec. LXX). 8Prv3,34;Ge4, 6,1Pt5,5. 8 Cf. Ap 2, 11; 20, 6.14; 21, 8.

(38) Dopo 'elaborata trattazione e dimostrazione della sua tesi Agosti-

) 1 2 : C s 1 berta, felicitd nel dominio finale e ordinatissimo dell’anima sul corpo, della
no giunge alla conclusione che si era prefisso, e cio¢ che vi sono pace, li-

ragione sugli impulsi, di Dio sull’'uomo. ‘




