volum coordonat de J.-P. Vernant

OMUL GREC

Traducere de Doina Jela

BCU Cluj-Napoca

Prezentarea autorilor

GIUSEPPE CAMBIANO (Torino, 1941) este profesor de istoria filosofiei la Universitatea din Torino.
A publicat lucrarile Platone e le tecniche (Torino, F 1971), La filosofia in Grecia e a Roma (Roma,
Bari, 1987, ed. a li-a) si // sapere degli antichi (Roma, Bari, 1988).

LUCIANO CANFORA (Bari, 1942) este profesor de filologie clasica la Universitatea din Bari si
director al revistei Quaderni di storia. Dintre lucrarile sale amintim La biblioteca scomparsa
(Palermo, 1987), Totalita e selezione nella storiografia classica (Roma, Bari, 1972), Teorie e Tecnica
della storiografia classica (Roma, Bari, 1974), Le vie del classicismo (Roma, Bari, 1989), Storia della
letteratura greca (Roma, Bari, 1990, ed. a li-a).

YVON GARLAN (1933) preda la Universitatea din Rennes, Haute Bretagne. Este autorul lucrarilor
Gli schiavi nella Grecia antica (Milano, 1984), Guerra e societa nel mondo antico (Bologna, 1985),
Guerre et economie en Grece ancienne (1989).

CLAUDE MOSSE preda istoria la Universitatea Paris VIII (Saint-Denis). A publicat lucrarile La
femme dans la Grece antique (Paris, 1983), La Grece archa'ique d'Homere a Eschyle (Paris, 1984), Le
proces de Socrate (Bruxelles, 1986).

OSWIN MURRAY (1937), Visiting Fellow la British School din Roma in 1989-1990, este autorul
lucrarii La Grecia delle origini (Bologna, 1983).

JAMES REDFIELD (Chicago, 1935) preda in cadrul Department of Classical Languages and
Literatures de la Universitatea din Chicago. Pe lingd numeroase articole si eseuri in lucrari colective, a
publicat cartea Nature and Culture in the lliad: The Tragedy of Hectar (Chicago, 1975).

CHARLES SEGAL (Boston, 1936) este profesor de literatura clasica si comparata la Universitatea din
Princeton. Dintre lucrarile sale mentiondam ~)ionysiac Poetics and Euripide's Bacchae (Princeton,
1982), Orpheus: the of the Poet (Baltimore, 1989).

1ARIO VEGETTI (Milano, 1937) preda istoria filosofiei antice la Universitatea din Pavia. Este
autorul lucrarilor /7 coltello e o stilo (Milano, 1979), : Edipo e Euclide (Milano, 1983) si L'etica degli
antichi (Roma, Bari, 1989).

J-PIERRE VERNANT (Provins, 1914) este profesor onorific la College de France. A publicat lucrarile
Mito e tragedia nell'antica Grecia (cu P. Vidal--Naquet, Torino, 1977), Mito e pensiero presso i greci
(Torino, 1978), Mito e societa nell'antica Grecia (Torino, 1981), Le astuzie dell'intelligenza
nell'antica Grecia (cu M. Detienne, Roma, Bari, 1984), precum si o serie de contributii in volumele
coordonate de C. Calame, L'amore in Grecia (Roma, Bari, 1988), si M. Bettinini, La maschera, ii
doppio e ii ritratto (Roma, Bari, 1991).

Introducere

portretul? Se poate vorbi despre omul grec la singular? De la Atena la Sparta, din Arcadia in Tesalia, din Epir la
cetdtile din Asia Mica, din coloniile de la Marea Neagra pina la cele din Italia meridionala sau Sicilia, se
regaseste oare, peste tot si intotdeauna, in ciuda diversitatii contextelor, modurilor de viata si regimurilor
politice, un model uman unic? Iar acest grec, caruia Incercam sa-i surprindem chipul, este omul epocii arhaice,
eroul razboinic cintat de Homer, sau acela, diferit in atitea privinte, definit in secolul al IV-lea de catre Aristotel
drept un ,,animal politic"? Chiar dacd documentele de care dispunem ne-au determinat sa ne indreptam
cercetarea asupra perioadei clasice, fixindu-ne in cea mai mare parte a cazurilor obiectivul pe cetatea Atena,
personajul care se contureaza la capatul acestei cautari nu este o figura univocad, ci una alcatuitd dintr-o
multitudine de fatete, in fiecare dintre ele reflectindu-se perspectiva pe care autorii lucrarilor au ales sa puna
accentul. Vom vedea astfel defilind prin fata ochilor nostri, in functie de unghiul de vedere ales, un grec citadin,
unul religios, militar, economic, domestic, spectator, ascultind, participind la diferite forme specifice de sociali-
zare, in care, din copildrie si pina la virsta adulta, parcurge o traiectorie impusa de incercari §i trepte pentru a



deveni om 1n sensul deplin al cuvintului si in conformitate cu idealul grecesc ue realizare a fiintei umane.

Chiar daca in aceasta galerie de portrete realizate de savanti din timpurile moderne fiecare in parte raspunde unui
anumit obiectiv sau unei anumite probleme (ce semnificatie are pentru un grec statutul de cetatean, de soldat sau
de cap de familie?), seria de tablouri nu alcatuieste o succesiune de eseuri juxtapuse, ci un ansamblu de elemente
ce se intersecteaza si se completeaza, pentru a da o imagine originald, care nu are un corespondent exact
altundeva. Alcatuit de istorici, modelul isi propune de fapt sa scoata in evidenta aspectele caracteristice ale
activitatilor desfasurate de greci In marile sectoare ale vietii colective. O schema deloc arbitrara, care pentru a-si
gasi structura s-a bazat pe o documentare cit mai ampla si mai precisa, si deloc banald, deoarece, renuntind la
consideratiile generale despre natura umana, tinde sa surprinda regulile de viata ale grecilor, modul lor specific
de
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a utiliza practici raspfndite pretutindeni, cum ar fi cele legate de razboi, religie,
economie, politica sau viata domestica.

Asadar, ""“"ftrtfi'grTrir’* S o punem in lumini inseamni s adoptim inci de la inceput un
punct de vedere comparativ si, in confruntarea cu alte culturi, sd punem accentul, dincolo de
aspectele comune, pe diferente, pe distante, pe deosebiri.pn primul rind, deosebirile fata de
noi, fatd de modul nostru de a actiona, de a gindi, de a simti, atit de familiare, incit ni se par
absolut firesti, dar de care trebuie sa incercam sa facem abstractie Tn momentul cind ne
indreptam atentia spre greci, pentru a nu slabi concentrarea privirii pe care o atintim asupra
lor. Deosebiri care existd si fatd de oamenii altor perioade din istorie decit Antichitatea si
apartinind altor civilizatii decit cea a grecilor.

Poate 1nsa ca, desi dispus sd recunoasca impreuna cu noi originalitatea cazului grec, cititorul
va fi tentat sa ridice o alta obiectie, privitoare la termenul ,,om". De ce omul grec si nu
civilizatia greaca sau polis-nl grec ? Supus unor mutatii continue - s-ar putea obiecta -este
doar contextul social si cultural. Omul nu face decit sa-si adapteze propriile modalitati de a
reactiona la aceste variatii, dar ramine identic |_sine. De ce ar trebui ca ochiul cetateanului
Atenei din secolul al V-lea i.Hr. s se deosebeasca de cel al contemporanilor nostri ? Obiectie
foarte justa. Dar n aceasta carte nu este vorba despre ochi sau urechi, ci de modul specific
grecesc de a se servi de ele, viziunea, perceptia auditiva a grecului, rolul acestora, formele lor
si statutul fiecareia dintre ele. Ca sa ma fac mai bine inteles, voi cita un exemplu si sper sd mi
se ierte cd este un exemplu personal: cum am putea noi astazi sa vedem luna cu ochii unui
grec? Am putut experimenta eu Insumi aceasta situatie in tinerete, in timpul primei mele
calatorii in Grecia. Navigam noaptea, ca sa ajung de pe o insuld pe alta. intins pe punte,
priveam cerul de deasupra mea, unde stralucea luna, luminos chip nocturn ce-si raspindea
lumina clara, imobild sau miscétoare, pe suprafata intunecata a marii. Eram vrdjit, fascinat de
acea lucire blinda si stranie care scdlda valurile adormite, eram emotionat ca de o prezenta
feminina apropiata si indepartata totodata, familiara si totusi inaccesibild, care, in splendoarea
ei, venise sa viziteze Intunericul noptii. Este Selene, imi spuneam, misterioasd, nocturna,
stralucitoare; pe ea;.s vad, pe Selene. Multi ani mai tirziu, cind am vazut pe ecranul telew
zorului imagini cu primul astronaut pe Luna, topaind greoi in costumul lui de cosmonaut, in
spatiul arid al unui tinut indepartat si posomorit, la sentimentul de sacrilegiu pe care l-am trait
s-a adaugat senzatia dureroasa a unei sfisieri care nu avea sa fie vindecata niciodata; nepotelul
meu, care, ca toatd lumea, a privit acele imagini, nu va mai fi niciodata in stare sa priveasca
luna asa cum am privit-o eu cindva: :u ochii unui grec. Vocabula Selene a devenit de atunci o
referinta ixclusiv erudita: luna care apare acum pe bolta cereasca nu mai aspunde la acest

nume.
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Exista totusi o perseverenta in iluzie, gratie careia, atit timp cit un MI rdmine un om, iar
istoricii, reusind sa reconstituie cu exactitate mediul in care traiau anticii, isi vor duce la bun
sfirsit opera inceputd, vom putea, citindu-i pe ei, sd ne punem intotdeauna in pielea unui grec.



Saint-Just nu era singurul revolutionar care credea ca i-ar fi fost Suficient sa practice dupa
modelul antic virtutile stravechi ale simplitatii, cumpatarii si intransigentei, pentru ca el,
revolutionarul de la 1H48, sa devind omul grec sau cel roman. in Sfinta familie, Marx *»""ea
problema in termeni corespunzatori:

Aceasta eroare apare Intr-o lumina tragica atunci c¢ind, in ziua exe-utarii lui, Saint-Just, aratind
in sala inchisorii Conciergerie un panou mare pe care era scrisa Declaratia drepturilor
omului, exclama cu mindrie : "f,, Cest pourtant moi qui a’fait cela /". Dar acest panou proclama

drepturile unui om care nu poate fi omul republicii antice, dupa cum nici relatiile economice §i industriale nu
sint cele antice’.

Francois Hartog, care citeaza acest pasaj, scrie: ,,Omul drepturilor nu poate fi omul polis-ului
antic". Si cu atit mai putin poate fi cetateanul statelor moderne, discipol al unei religii
monoteiste, muncitor, industrias sau om de finante, soldat al rdzboaielor mondiale intre
natiuni, tatd de familie, cu sotie §i copii, persoand privatd, vazutd in viata ei personald, intima,
tindrul care azi se indreapta spre virsta adulta, trecmd printr-o adolescenta care se prelungeste
la infinit.

Acestea fiind spuse, care ar trebui sa fie sarcina prezentatorului in introducerea unei carti
despre omul grec ? Desigur, nu aceea de a relua sau de a comenta textele cu care, in domeniul
lor de competentd, cei mai autorizati specialisti ai grecitdtii au contribuit la lucrare, contributie
pentru care vreau sa le multumesc din toata inima.

Decit sa repet sau sa glosez pe marginea a ceea ce ei au exprimat mai bine decit oricine
altcineva, ag vrea, urmind acelasi demers comparativ, sa adopt o perspectiva usor diferita, care
sa o traverseze pe cea adoptata de ei; fiecare dintre ei, in fapt, si-a impus sa-si limiteze propria
analiza la un singur aspect al modului de viata, decupind astfel din existenta grecului antic o
serie de planuri distincte/Abordind dintr-un alt unghi aceeasi problema si centrind de aceasta
datd* asupra individului reteaua de fire pe care ei au depanat-o, eu ma intreb care sint, in
relatia omului grec cu divinitatea, cu natura, cu ceilalti, cu el Insusi, punctele importante ce
trebuie luate in considerare pentru a defini exact ,,diferenta" care-1 caracterizeaza in ceea ce
priveste modul sau specific de a actiona, de a gindi, de a simti - mi-ar placea sa spun modul
lui de a exista in lume, in societate, in el insusi.

m

i. Marx-Engels, Opere, voi. II, Editura de Stat pentru Literaturd Politici, ™Bucuresti, 1958, p. 137 (n.t.)." ™" -
SMm

Un proiect a carui ambitie ar putea sa stirneasca zimbete, daca nu £Sf#iVea, in indrazneala mea de a-1 aborda,
doua justificari. in primul rind, dupa patruzeci de ani de cercetari pe urmele si alaturi de alti savanti in domeniul
a ceea ce am numit istoria interioard a omului grec, nu am ajuns inca in punctul in care sa tragem o linie,
incercind sa formuldm concluzii de ordin general. Iata ce scriam la inceputul anilor '60:

-idafdn

Fie cd este vorba de fapte ce tin de religie (mituri, ritualuri, reprezentari simbolice), stiinta, arta, institutii sociale,
fapte tehnice sau economice, noi le consideram intotdeauna opere create de om, expresie a unei activitati mentale
organizate. Prin intermediul acestor opere Incercam sa aflam ce a fost omul in sine, acest om grec pe care nu-1
putem desparti de mediul social si cultural al cérui creator si produs este in acelasi timp. O declaratie
programatica la care, un sfert de secol mai tirziu, msider ca pot inca sa subscriu. Fiindca, desi pare temerar in
ambitia lui de a surprinde trasaturi generale, proiectul - i aceasta este cea de-a doua justificare a mea - este totusi
mai modest, fiind mai bine circumscris. Omit rezultatele - desigur, partiale si provizorii, ca in cazul oricarui
studiu istoric - cercetarii pe care am Intreprins-o cu privire la transformarile produse in omul grec, intre secolele
al VUI-lea si al IV-lea i.Hr., de intregul cadru al activitatii si al functiilor sale psihologice: reprezentari ale
spatiului, forme ale temporalitatii, memorie, imaginatie, vointa, infatisare, practici simbolice si folosirea
semnelor, moduri de gindire, instrumente intelectuale. As vrea in schimb sa plasez profilul ale cérui linii incerc
sa le definesc sub semnul nu al omului grec, ci al omului grec raportat la noi. Nu omul grec asa cum a fost el in
sine, tentativa imposibild, fiindca ideea insasi este lipsita de semnificatie, ci grecul ce ajunge la noi la capatul
unei traiectorii care, in absenta unui dialog direct, rezulta dintr-un neincetat du-te-vino, iinspre el spre noi si
dinspre noi spre el, imbinind analiza obiectiva si vointa de intelegere simpatetica, jucind pe distanta si pe
apropiere, ndepartindu-ne pentru a ne apropia mai mult, fara riscul de a ne iubstitui lui, i apropiindu-ne pentru a



stabili mai bine distantele si otodatd afinitatile. | YAN&a

Sa incepem cu zeii. Ce reprezintd pentru un grec divinitatea i cum e raporteaza individul la ea ? Formulata
astfel, problema risca sa fie ilsificata inca de la inceput. Cuvintele nu sint inocente. Cuvintul Dumnezeu" nu
evoca 1n mintea noastra doar o fiintd unica, eternd, bsolutd, perfecta, transcendenta, creatoare a tot ce exista, ci,
asociat i o serie de alte concepte inrudite (sacrul, supranaturalul, credinta, serica si clerul), delimiteaza, fiind
solidar cu ele, un anumit domeniu experientei - religiosul - ale carui rol, functii si statut sint net stincte de alte
componente ale vietii sociale.. Sacrul se opune profa-ilui, supranaturalul se opune lumii naturale, credinta
ateismului, eotii laicilor, i astfel divinitate” este separatd de un univers care

]

in orice clipd depinde in Intregime de ea, fiindca ea 1-a creat, si 1-a creat din nimic. Numeroasele divinitati ale
politeismului grec nu poseda totusi caracteristicile divinului asa cum rezulta ele din sistemul enuntat aici. Ele nu
sint nici eterne, nici perfecte, nici omnisciente, nici omnipotente ; nu au creat lumea, ci s-au nascut in ea si prin
ea, vazind lumina zilei In generatii succesive, pe masura ce universul., pornind de la fortele primordiale, ca
Haosul, Neantul, si Geea, Pamintul, se diferentia si se organiza. lar universul le era resedinta. Transcendenta lor
este deci absolut relativa, valabila exclusiv in raport cu sfera umanului. Asemenea oamenilor, dar aflati deasupra
lor, zeii constituie o parte integrantd a cosmosului.

Ceea ce Inseamna cd Intre om si divin nu existd acea ruptura _jradiGala care separa pentru noi ordinea naturala
de cea supranaturald. Cunoasterea lumii in care traim, care se ofera ochilor nostri, i cautarea divinitatii nu
constituie doua demersuri divergente sau opuse, ci doua atitudini care pot sa coincida si sd se confunde. Luna,
soarele, lumina zilei, noaptea sau chiar un munte, o pestera, un izvor, un riu ori. o padure pot fi percepute si
observate In acelasi registru afectiv in care se abordeaza una dintre marile divinitdti ale Panteonului. Toate aceste
elemente trezesc aceleasi forme de respect si deferentd uimita ce caracterizeaza raportul dintre om si divinitate.
Unde se afla atunci granita dintre fiintele umane si zei? De o parte avem creaturile efemere, supuse bolilor,
imbatrinirii, mortii; nimic din ceea ce da valoare si stralucire vietii (tinerete, forta, frumusete, gratie, curaj,
onoare, glorie) nu le este conferit prin soarta, fara a fi supus degradarii si pieirii definitive; nimic care sa nu
implice, pentru orice bine pretios, raul corespunzator, contrariul sau corolarul rau: nu exista viata fara moarte,
tinerete fara batrinete, energie fara oboseald, boga-. / tie fard o rivna epuizanta, DJacgxfiJ*ra suferinta. Aici, in
lumea de J<i|K orice lumini are si umbra, orice splendoare are partea ei de intunefWx-Invers stau lucrurile in
lumea celor nemuritori (athanatoi), fericiti (makares), puternici (kreittous) - zeitatile.

Fiecare dintre acestea intruchipeaza, in domeniul sau propriu, fortele, insusirile, virtutile, darurile de care
oamenii nu se pot bucura ift cursul efemerei lor existente decit sub forma unui reflex fugar si lipsit de stralucire,
ca intr-un vis. intre cele doua specii, cea divind si cea umana, exista deci o diferenta, o disparitate de care grecul
epocii clasice este profund constient. El stie ca intre oameni §i zei exista p granita de netrecut: in pofida
resurselor de care spiritul uman dispune si a ceea ce omul a ajuns sa descopere si sd inventeze de-a lungul
secolelor, viitorul ramine indescifrabil, moartea fara leac, zeii in afara puterilor sale si depasindu-i intelegerea,
asa cum stralucirea chipurilor lor este pentru privirea lui de neatins. Una dintre regulile fundamentale ale
intelepciunii grecesti referitoare la raporturile cu zeitatile consta tocmai in ideea ca omul nu poate in nici un caz
aspira sa le fie egal. iXBIii fwlic:i .fiiii

Acceptarea, ca un fapt inerent naturii umane si fata de care orice impotrivire ar fi inutild, a
tuturor imperfectiunilor ce insotesc in mod necesar conditia noastra comporta o serie de
consecinte de ordin diferit. in prunul nud, grecul nu ar putea spera, nici pretinde ca zeii sa-i
«>rde sub o forma oarecare acea nemurire de care se bucura ei. eranta in supravietuirea
individului dupa moarte, altfel decit ca umbra epuizata si lipsita de constiinta in tenebrele
Hadesului, nu

ttra in ,,contractul" incheiat cu divinitatea prin intermediul cultului u, in orice caz, nu
constituie nici principiul, nici elementul esential al acestuia. Ideea nemuririi individuale
trebuie sd li se fi parut ate-nienilor din secolul al IV-lea deosebit de stranie si de nebuneasca,
cel putin dacd ne ludm dupa circumspectia cu care Platon ajunge sa afirme in Phaidon, prin
intermediul lui Socrate, existenta in fiecare dintre noi a unui suflet nemuritor. Mai mult, acest
suflet, intrucit este nepieritor, e conceput ca un fel de divinitate. Un daimon: departe de a-1
confunda cu individul uman, in ceea ce face din el fiintd unica, acesta se inrudeste cu divinul,
fiind un fel de parte ratacita provizoriu aici, in lumea de jos.

Cea de-a doua consecintd. Desi de nedepasit, distanta dintre oameni si zei nu exclude un fel
de similitudine intre ei. Sint locuitorii aceleiasi lumi, dar ai unei lumi construite pe planuri
diverse si riguros ierarhi-sate. De la lumea de jos la cea de sus, de la inferior la superior,

leosebirea este intre minus si plus, intre lipsa si plenitudine, coifform mei scari de valori care



urcd, fard o discontinuitate propriu-zisa, cu xceptia acelei totale diferente de planuri care, prin
insusi statutul lor e incomensurabilitate, reclama trecerea de la finit la infinit, de la ilativ la
absolut, de la timp la eternitate. intrucit perfectiunea cu ire zeii sint daruiti este o prelungire
fireascd a perfectiunii mani-dtate 1n ordinea si frumusetea lumii, in armonia fericita a unei
cetati ire se calduzeste dupa dreptate, in eleganta unei vieti supuse masurii autocontrolului,
religiozitatea omului grec nu presupune renuntarea lume, ci estetizarea ei.

Oamenii sint supusi zeilor aga cum servitorul este supus stdpinului care depinde. Existenta
umand nu se poate raporta doar la sine. sterea presupune deja pentru orice individ raportarea
la o alteritate, "intii, stramosii, intemeietorii dinastiei, iesiti direct din pamint sau ati de un
zeu. Din momentul cind a vazut lumina zilei, omul este a indatorat. El isi plateste propria
datorie dind scrupulos divinitatii, 1 respectarea obligatiilor traditionale, omagiul pe care
aceasta 1l tinde pe drept cuvint. Desi implicd teama, din care se pot la limitd ni angoasele
obsesive ale superstitiosilor, devotiunea greaca com-;a un aspect cu totul aparte. Stabilind
legatura cu zeii si facindu-i -un anume fel prezenti printre oameni, cultul introduce in
existenta nd o noud dimensiune, constituitd din frumusete, gratuitate, comu-e senina. Zeii sint
slaviti prin procesiuni, cintari, dansuri, coruri,
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arnea animalelor oferite ca jertfa. in timp ce acorda nemuritorilor fineratia pe care o merita,
ritualul sarbatorii se Infatiseaza celor titi mortii ca o imbogatire a zilelor vietii, o imbogatire
care, adu-cindu-le indurare, bucurie, intelegere reciproca, 1i lumineaza cu o stralucire
reprezentind o parte din stralucirea divind. Cum spune Platon, pentru a deveni oameni intregi,
copiii trebuie sd Invete sa traiasca inca din primii ani prin intermediul jocului, practicind
jocuri ca sacrificiile, cinturile, dansul. Cit despre noi, oamenii, explici el, ,,aceleasi divinitati
care prezideaza sarbatorile noastre ne-au dat senti-mentul-masurii si armoniei impreunat cu
acela al placerii. Sentimentul orinduieste miscarile noastre sub conducerea acestor zei i ne
invatd a forma intre noi un fel de inlintuire reunind cintecele noastre cu dansurile noastre"'.
La aceasta legatura creata de ritual intre partid cipanti iau parte deopotriva zeii, aflati, prin
intermediul jocului vesel al serbarii, in acord si comuniune cu oamenii.

Oamenii depind de divinitate; fara acordul, ei nimic nu se poate infaptui pe pamint. Trebuie
deci sa fii mereu cu datoriile la zi in ce-i priveste pe zei si tot timpul in slujba lor. Dar slujba
nu inseamna sclavie. Pentru a silbiinia diferenta fata de barbarie, grecul afirma cu mindrie ca
el este un om liber, eleutheros, iar expresia ,,sclavul zeului", atestatd curent la alte popoare, nu
se Intilneste, nu numai in practica culturald curentd, dar nici macar pentru a desemna
deprinderi religioase sau slujbe inchinate unei divinitati, intrucit cetatejaiiJihexLsJjat ;ei care
exercitd;_cu titlu oficial, functiile sacerdotale. Libertate -sclavie: pentru aceia care in
spatvalp0Us"m~eiu conferit celor doi termeni sensul lor deplin si exact, aceste notiuni se
exclud reciproc in prea mare masura pentru a putea fi aplicate amindoua aceluiasi individ.
Cine e liber nu poate sa fie sclav sau mai degraba nu ar putea sa fie sclav fara ea inceteze
imediat de a mai fi liber. Se adauga aici si alte explicatii. jLumea zeilor este destul de
indepartata pentru ca lumea fiintelor umane sa-si pastreze autonomia si detasarea fata de ea,
dar nu atit de Indepartata incit inaintea caracterului infinit al divinitatii omul sa nu se simta
neputincios, strivit, redus la nimicnicie. Pentru ca succesul sa-i incununeze eforturile, atit in
timp de pace, cit si in timp de razboi, pentru a dobindi bogatie, onoruri, prestigiu, pentru ca
intelegerea sa domneasca in cetate, virtutea in suflete si inteligenta in .spirite, individul
trebuie sa faca eforturi, sa aiba initiative si sa-si indeplineasca menirea fara a-si precupeti
fortele. In toate domeniile problemelor omenesti, fiecare individ trebuie s depuna stradanii,
sa persevereze. indeplinirea corectd a propriei datorii este calea cea mai bund pentru a obtine
protectia divina.

Platon, Legile, 654 d, trad. rom. St. Bezdechi, IRI, Buc
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Apropiere si departare, neliniste si bucurie, dependentd si autonomie, resemnare §i initiativa,
intre acesti poli opusi se situeaza toate atitudinile intermediare, in functie de moment, de
imprejurare, de individ. Dar, desi diferite si contrastante, polaritatile acestea nu comporta nici
o incompatibilitate, Inscriindu-se toate ntr-un unic spatiu al posibilului ; iradierea lor
stabileste limitele Intre care se poate manifesta, in forma care-i e proprie, religiozitatea greaca,
si arata caile multiple, dar nu neprecizate pe care aceasta relatie cu divinul, caracteristica
cultului grec, le permite.

SpujysA”si ™ religie sau credintd. Asa cum aratd, pe buna dreptate, Mario Vegetti, primul
dintre cei doi termeni nu are un echivalent in Grecia, unde nu exista un domeniu religios in
care institutiile, comportamentele codificate si convingerile profunde si se concentreze
formind un ansamblu organizat, strict delimitat de restul practicilor sociale. Un element
religios este prezent, intr-o anumitd masura, pretutindeni” toate actele cotidianului comporta,
alaturi de alte aspecte si amestecata :u ele, o dimensiune religioasa. lar acest lucru este valabil
in impre-urdrile cele mai prozaice ca si in cele mai solemne, in sfera privata a si in cea
publica.

Vegetti aminteste o anecdotd semnificativa: niste strdini veniti in vizita la Heraclit se opresc
in pragul usii, de unde-1 privesc stind si incalzindu-se la focul din vatra. in relatarea lui
Aristotel, care vrea sa arate ca, la fel ca observarea stelelor si a miscarilor ceresti, contem-
plarea obiectelor umile nu este nici ea lipsita de demnitate, Heraclit, invitindu-si oaspetii sa
intre, le-ar fi spus: ,,Si aici [in focul din camin] sint zei" {De partibus animalium, 1,5, 645 a).
Dar, tocmai fiindca este prezent in orice loc si cu orice prilej, elementul religios risca sa nu
mai aibd nici un spatiu si nici un mod de manifestare care sa-i fie in totalitate proprii. Nu s-ar
putea vorbi deci despre ,,religie" la omul grec decit adoptind precautiile si rezervele care ne
apar ca indispensabile si atunci cind ne referim la notiunea de divinitate."Jj

In ceea ce priveste credinta, lucrurile sint mai complexe. Astazi, sub raport religios, noi
sintem credinciosi sau nu sintem credinciosi: linia de demarcatie este precisa. A apartine unei
biserici, a o frecventa cu regularitate, a crede intr-un ansamblu de adevaruri constituite intr-un
credo cu valoare dogmaticd, acestea sint cele trei aspecte ale rivnei religioase. Nimic
asemanator in Grecia. Aici nu exista o biserica, nici un cler §i nici o0 dogma. Credinta in zei nu
poate, prin urmare, sd-si asume nici forma apartenentei la o biserica, nici acceptarea unui
ansamblu de propozitii prezentate ca adevarate si care, intrucit sint revelate, se sustrag
discutiei si criticii. ,,Credinta" in zei, 1n viziunea Dinului grec, nu se situeaza pe un plan pur
intelectual, nu e conceputa Dentru a constitui o cunoastere a divinitatii, nu are nici un caracter

ioctrinar. in acest sens, exista posibilitatea dezvoltarii, in afara religiei
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caror scop va fi tocmai acela de a institui o cunoastere si de a afla levarul in sine”®

Prin urmare, omului grec nu i se intimpla sa se afle, intr-un moment mau altul al vietii sale, in
situatia de a alege intre credintd si necredintd, tnchinindu-se zeilor dupa traditii consolidate si
avind incredere in cultul practicat de strdmosi, precum si de toti membrii comunitatii,
credinciosul poate sa manifeste o credulitate extrema, ca superstitiosul de care isi bate joc
Teofrast, sau un scepticism prudent, ca Protagoras, care considera ca este imposibil sa stii
daca zeii exista sau nu exista fi cd in privinta lor nu se poate sti nimic, sau chiar sa ajungi la
scepticismul complet al lui Critias, care afirma ca zeii sint o nascocire menita sa-i tind pe
oameni in supunere. Dar scepticism nu inseamna necredintd, in intelesul pe care-1 dd un
crestin acestui cuvint. Punerea la indoiala pe plan intelectual nu atenteaza direct, pentru a o
distruge, la aceapietas greacd, in ceea ce are ea esential. Nu ni-1 putem inchipui pe Critias
abtinindu-se sa participe la ceremonii ale cultului sau refu-zind sd aduca jertfe cind este
necesar. Sa fie oare vorba de ipocrizie ? Trebuie mai degraba sa intelegem ca, deoarece
,religia" este un element inseparabil de viata cetatii, faptul de a i te sustrage ar echivala cu o



indepartare de societate, cu un mod de a Inceta sa mai fii ceea ce esti. Exista totusi indivizi
care se simt strdini de religia cetatii si intr-o pozitie de exterioritate fatd de polis. Atitudinea
lor nu depinde de gradul mai mare sau mai mic de necredinta religioasa si de scepticism, ci,
dimpotriva, ceea ce face din ei niste marginali din punct de vedere religios si social este
religiozitatea si implicarea In miscari sectare de orientare mistica, cum ar fi orfismul.

A sosit Tnsd momentul sd discutdm o altd tema dintre cele anuntate : lumea. De fapt, desi
,»plind de zei", dupa celebrul adagiu, tot despre lume vorbeam si atunci cind ne ocupam de
divinitate. O lume deci in care divinul este implicat atit la nivelul unitatii e, cit si la nivelui
partilor care o alcatuiesc i in organizarea ei globald. Dar aceasta nu intrucit creatorul este
implicat in ceea ce a facut sa se nasca din neant si care, in afara lui si departe de el, 1i poarta
pecetea, ci dupa credinta mult mai directd si intima intr-o prezenta divind raspindita oriunde
apare una dintre manifestarile ei'.

Termenul physis - pe care noi il traducem prin ,,naturd", atunci cind, urmindu-1 pe Platon,
spunem ca filosofii scolii din Milet au fost primii care au intreprins, in secolul al Vl-lea 1.Hr. o
historia peri physeos, o cercetare asupra naturii -, aceasta physis-n&tura nu are multe in
comun cu ceea ce constituie azi obiectul" stiintelor naturii sau ale fizicii. Fie ca face sa
'creasca plantele, ca determina deplasarea astrelor pe orbitele lor celeste sau a oamenilor pe

propriile picioare, physis este o fortd insufletitd, vie. Pentru ,,fizicianul" Thales, chiar si
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lucrurile neinsufletite, cum ar fi pietrele, participa la psyche, care este 1n acelasi timp suflu si
suflet, in vreme ce pentru noi primul dintre acesti termeni are o conotatie ,,fizica", iar cel de-al
doilea - una ,,spirituala". (insufletita, inspiratd, vie, natura este, prin dinamismul ei, inrudita cu
divinul, iar prin insufletirea ei - cu ceea ce noi, fiintele umane, sintem. Reluind expresia
folosita de Aristotel atunci cind se refera la fenomenul visurilor care ne chinuie somnul,
natura este de fapt daimoniar-,, demanica.” (De divinatione per somnium, 2, 463 b, 12-15), si
intrucit in strafundurile fiecarui om sufletul este un daimon, un demon, intre divin, fizic si
uman existd mai mult decit o continuitate, exista o inrudire, o identitate de natura, fust*,*
Lumea este frumoasd asemenea unui zeu. De la sfirgitul secolului al Vl-lea, termenul folosit
pentru a desemna lumea in intregul ei este kosmos. in textele mai vechi, acest cuvint este
folosit pentru a numi ceva armonios, ordonat si organizat, avind functie de ornament §i
conferind obiectului astfel impodobit gratie si frumusete. Unitara in diversitatea ei, infruntind,
in eternitatea ei, scurgerea timpului, armonioasa in Imbinarea partilor din care este alcatuita,
lumea este deci ca 0 minunata bijuterie, o opera de artd, un obiect de pret asemenea acelor
agalmata care, prin perfectiunea lor, erau socotite demne de a fi pierite in dar zeilor in incinta
sanctuarelor.

/ Omul contempla si admird aceastd mare fiintd vie care este lumea iri"f6talitatea ei si din care
el insusi face parte. La inceput, universul i se arata si i se impune, in indubitabila-i realitate, ca
un dat primordial, precedind orice experienta posibild. Pentru a cunoagte lumea, omul nu se
poate postula pe sine drept punct de plecare al propriului demers. E ca si cum pentru a accede
la lucruri ar fi nevoie sa trecem prin ideea pe care o avem despre ele. Lumea pe care constiinta
noastrd o contempla nu este creatia spiritului nostru. Nimic mai indepartat decit cultura greaca
de cogito-ul cartezian, acel je pense postulat drept conditie fundamentala a oricarei cunoasteri
a lumii, a sa proprie si a divinitatii, $i chiar de conceptia leibniziand conform céareia orice
individ este 0 monada izolata, fara usi i fara ferestre, care contine in interiori-tatea ei,
asemenea unei sali de cinema inchise, toatd desfasurarea filmului care-i povesteste existenta.
Pentru a fi inteleasa de om, lumea nu este obligata sa suporte o astfel de transmutatie care ar
transforma-o intr-un fapt de constiinta. A ne reprezenta lumea nu inseamna a o face prezenta
in spiritul nostru. Gindul nostru e cel care face parte din lume si este o prezenta in lume. Omul
apartine lumii cu care este Inrudit §i pe care o cunoaste prin rezonanta si complicitate. Fiinta
umana este la origine o ,,fiintd a lumii". Daca aceasta lume i-ar fi strdind, cum credem noi azi,



daca ea ar fi in totalitate un obiect constituit din intindere i migcare, in opozitie cu un subiect
caracterizat prin judecata si ratiune, omul nu s-ar putea efectiv pune in comunicare "btt ea

decit asimilind-o propriei constiinte. Dar pentru omul grec lumea
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nu este acest univers exterior, reificat, separat de om prin bariera de notrecut ce desparte
materia de spirit, fizicul de psihic. Omul se afld totr-un raport de comuniune intima cu
universul insufletit de care totul il leaga.

Un exemplu pentru a face mai usor de inteles ceea ce Gerard Simon definea ca ,,un mod de a
fi prezent in lume si de a fi prezent fatd de me pe care noi nu-1 putem sesiza fara un serios
efort de detasare metodica, efort presupus de o adevirati restituire arheologica"'. Vreau va
vorbesc despre vaz si vedere. .In cultura greaca, ,,vazul" are un ml atut privilegiat: el este atit
de important, Incit ocupa o pozitie aparte fnh economia capacitdtilor umane. intr-un anumit
sens, prin insdsi  * . natura sa, omul este privire. lar aceasta din doua motive,

ambele/ t«*J™* decisive: in primul rind, a vedea si a sti sint sinonime: daca idein (si vedea) si
eidenai (a sti) sint doud forme ale aceluiasi verb, daca eidosfc aparenta, aspect vizibil,
inseamna totodata caracter specific, forma inteligibila, lucrul se explica prin aceea ca
cunoasterea este inter-* pretata si exprimata in functie de modul de a vedea. in al doilea rind,
edea este la rindu-i sinonim cu a trai. Pentru a fi viu trebuie sd vezi lumina soarelui si totodata
sa fii vizibil pentru ceilalti. A muri Inseamna pierderea vederii $i totodata a insusirii de a fi
vizibil, iInseamnad a parasi lumina zilei pentru a patrunde intr-o altd lume, cea a Noptii, unde,
pierduti in tenebre, sintem deposedati de propria-ne imagine, precum si de privire.

Dar aceasta-yederjj”cu atit mai pretioasa cu cit este totodata cunoag-ere §i viata, grecii nu o
inteleg in parametrii nostri — dupa ce Descartes, titre altii, a intervenit in discutie -, distingind
trei niveluri ale fenomenului vizibilitatii: la primul nivel, lumina, realitatea fizica, mda sau
corpusculul; la al doilea nivel, organul ochiului, mecanismul optic, un fel de camera obscura a
carei functie este sd proiecteze pe retind o imagine a obiectului; in sfirsit, actul psihic propriu-
zis de’** percepe de la distanta obiectul privit. intre actul final al perceptiei care presupune o
instantd spirituald, o constiintd, un ,,eu", si fenomenul material al luminii exista acelagi abis
care separa subiectul uman de lumea exterioara.

Dimpotriva, pentru greci vederea nu este posibild decit in cazul cind intre obiectul vazut si
subiectul care vede exista o reciprocitate completa, expresie daca nu a unei identitati perfecte,
cel putin a unei strinse afinitdti. Soarele, care lumineaza toate lucrurile, este de asemenea
acolo, 1n cer, un ochi care vede tot. Iar ochiul nostru vede la rindu-i fiindca iradiaza un fel de
lumina comparabila celei a soarelui. Raza luminoasa care iradiaza dinspre obiect si il face
vizibil este de aceeasi naturd cu raza optica ce izvoraste din ochiul nostru si 1i confera

vederea. Obiectul emitent si subiectul receptor, razele luminoase si
,,.L'ame du mondey,
P-123.

razele optice apartin aceleiasi categorii a realului despre care se poate spune ca ignora opozitia dintre
fizic si psihic si, 1n acelasi timp, ca este de ordin atit fizic, cit si psihic, lumina este vedere si vederea
este luminoasa.

Dupa cum observa Charles Mugler intr-un eseu intitulat ,,L.a lumiere et la vision dans la poe"sie
grecque"’, limbajul insusi atestd aceasti ambivalentd. Verbele care desemneazi actul vederii (blepein,
derkesthai, leussein) sint folosite avind drept complement direct nu numai obiectul pe care se fixeaza
privirea, ci si substanta luminoasd, incandescenta proiectata de ochi, ca atunci cind se lanseaza o sulita.
Si aceste raze de foc, pe care noi le-am socoti fizice, atrag dupa sine sentimentele, pasiunile, starile
sufletesti, pe care le-am defini drept psihice. Aceleasi verbe pot avea drept complemente directe
termeni ce semnifica teroare, cruzime, urd ucigasd. in momentul cind il atinge, privirea impregneaza
obiectul cu sentimentele pe care privitorul le incearca la vederea lui. Desigur, limbajul poeziei se
supune unor reguli §i conventii specifice. Aceasta conceptie despre privire are insa in cultura greaca
radacini suficient de adinci pentru a aparea in unele observatii, pentru noi deconcertante, ale unui
filosof ca Aristotel. in De insomniis, magistrul de la Lykeion sustine cd daca ved§rea,.este influentata



de obiectul ei, ,,ea exercita la rindu-i o anumita influenta asupra acestuia", asemenea tuturor obiectelor
luminoase, deoarece intrd in categoria lucrurilor luminoase si inzestrate cu culoare. Si, pentru a-si
dovedi afirmatia, da un exemplu: daca femeile se privesc intr-o oglinda in perioada menstrua-tiei,
suprafata lucioasa se acopera de un fel de patina de culoarea singelui si respectiva pelicula se
impregneaza atit de profund 1n oglinda cind aceasta e noud, incit este greu sa o mai scoti (De
insomniis, 2, 459 b, 25-31).

Dar poate ca inrudirea dintre lumina, raza de foc emanata de obiect §i raza proiectata in afara ochiului
este cel mai clar prezentata drept explicatie a vederii la Platon: de fapt, zeii

dintre organele fetei au alcatuit mai ntii ochii, care ne aduc lumina (phosphora ommata),
statornicindu-i acolo din pricina urmatoare. Zeii au facut 1n asa fel incit drept lacas propriu al fiecarei
zile sd fie acel fel de foc care nu arde, ci dd doar o blinda lumina. intr-adevar, ei au facut ca focul pur
dinlauntrul nostru, inrudit cu acesta din urma, sa emane prin ochi (...) Asadar, cind lumina de zi
imprejmuieste fluidul privirii, se intilnesc lumini de acelasi fel, care se contopesc si care alcatuiesc,
JBF directia privirii ochilor, un singur corp omogen, astfel ca spre orice s-ar atinti focul izvorit din
interior, el se loveste de cel care provine din afara. $i astfel intregul - din cauza omogenitatii - ajunge
sd fie afectat in acelasi fel si sa transmita sufletului, prin mijlocirea intregului trup,

Revue des etudes grecques, 1960, pp. 40-70.
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miscérile a tot ce vine in contact cu el sau cu care el vine In contact, dind  nastere senzatiei pe
care o numim vaz'.

Rezumind, pentru a explica vederea, existd, in loc de trei instante distincte (realitate fizica, organ
senzorial, activitate mentald), un fel 11c brat luminos care, plecind de la ochi, se intinde ca un tentacul
si M prelungeste in afara organismului nostru. Datorita afinitatii dintre cele trei fenomene, toate trei
fiind constituite similar intr-un foc foarte pur care lumineaza fara sa arda, bratul acesta optic patrunde
in lumina ilei si in razele emanate de obiect. Contopit cu acestea, el constituie un obiect unic, de o
perfectd continuitate si omogenitate, care ne apartine 1n acelasi timp noud ingine si lumii fizice. Putem
avea acces astfel la obiectul exterior oriunde s-ar afla si oricit de departe ar fi, pioiectind asupra lui o
pasarela extensibild, alcatuita dintr-o materie m < imuna obiectului vazut, celui care vede si luminii ce
permite vederea.

Privirea noastra actioneaza in lume, unde-si gaseste propriul loc ca parte a lumii.

Nu ne vom mira deci atunci c¢ind vom citi in Plotin, filosof din secolul al III-lea d.Hr., ca atunci cind
percepem un obiect oarecare cu ajutorul privirii

este clar ca-1 vedem Intotdeauna acolo unde se gaseste si ca noi ne proiectam asupra lui
(prosbalomen) prin intermediul vederii. Impresia vizuala are loc chiar in locul unde se afla obiectul:
sufletul vede ceea ce se afla in afara lui [...]. Altfel nu ar avea nevoie sa priveasca spre in afara, daca ar
contine 1n el insusi forma obiectului vazut; ar privi doar imaginea care din afara a patruns in el. in
afard de asta, sufletul apreciaza distanta la care se afld obiectul si stie la ce distantd 1l vede: cum ar
putea atunci sa vada separat de sine si Indepartat un obiect care s-ar afla in sine? Mai mult, el stie sa
spuna dimensiunile obiectului exterior; stie cd un obiect oarecare, de exemplu cerul, este mare. Cum ar
fi posibil acest lucru, din moment ce imaginea ce exista in interiorul lui nu poate fi de aceleasi
dimensiuni cu obiectul ? 1n fine, iar aceasta este obiectia principald, daca ne straduim sa sesizadm
imaginea obiectelor pe care le vedem, nu reusim sa vedem obiectele Tnsesi, ci doar imagini, umbre, si
astfel obiectele in sine ar fi diferite de ceea ce noi vedem (Enneade, 1V, 6; 1, 14-32).

Am citat in intregime acest pasaj fiindca el pune in evidenta distanta care ne desparte de greci in ceea
ce priveste modul de a Intelege actul vederii. P1na cind sistemul interpretativ in care ei au plasat actul
vederii nu va fi inlocuit cu unul complet diferit, problemele perceptiei vizuale ce se vor pune in epoca
moderna (in special aceea 1 perceperii distantei, unde intervine vederea stereoscopica, §i aceea
marimii constante a obiectelor, indiferent de distanta la care se afla, "i pune in joc factori multipli) nu
vor putea fi totusi rezolvate. Totul

1. Platon, Timaios, 45 b si urm., trad. rom. Citilin Partenie, in Opere, voi. VII, Editura Stiintifica, Bucuresti, 1993, p.
159 (n.t.).
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se rezolva In momentul cind privirea noastra aluneca printre obiectele lumii careia 1i apartine ea Insasi, lansindu-
se in urmarirea lor pind 1n imensitatea cerului. in acest context, dificil nu este atit sa explicam faptul cd imaginea
noastra vizuala este cea care este, cit mai curind sa Intelegem cum putem noi sa vedem un obiect diferit de ceea
ce este el sau chiar sd-1 vedem intr-un alt loc decit acela in care se afla, de pilda intr-o oglinda.



Ce forma sa alegem pentru a caracteriza acest mod particular de a fi in lume ? Cel mai bine ar fi, desigur, sa dam
o definitie negativa plecind de la modul nostru de a fi in lume. Vom spune deci ca omul Greciei nu este despartit
de univers. Fireste, grecii aveau cunostinta de existenta unei ,,naturi umane" si nu au neglijat sa cerceteze cu
atentie trasaturile caracteristice care-1 deosebesc pe om de alte fiinte, lucruri inanimate, animale si zei. Dar
individualizarea prin aceste insusiri nu-1 separd pe om de lume, nu duce la necesitatea de a opune universului, in
intregul lui, o sferd de realitate ireductibila la o alta si radical strdinad formei sale de existenta: omul si gindirea sa
nu constituie un univers complet separat de restul lumii.

Referindu-se la inteleptul din Antichitate, Bernard Groethuyaen scria ca acesta nu uita niciodatd lumea, ca
gindeste si actioneaza in relatie cu cosmosul, ca face parte din lume, cé este el insusi cosmic (Anthropologie
Philosophique, Paris, 1952, p. 80).

Despre omul grec se poate spune ca, intr-un mod mai putin reflexiv si teoretic, este si el, in chip spontan,
cosmic.

Cosmic nu inseamna pierdut, ratacit in univers, si totusi aceasta implicare a fiintei umane in lume presupune
pentru individ o forma anume de raport cu el insusi si de relatie cu cineva diferit de el insusi. Maxima oracolului
de la Delfi, ,,Cunoaste-te pe tine nsuti", nu invita, cum am putea fi tentati sa credem, la o retragere in sine pentru
a gasi, prin intermediul introspectiei si analizei, un eu ascuns, invizibil pentru altcineva si care s-ar realiza ca pur
act de gindire sau ca domeniu secret al identitatii personale. Cogifo-ul cartezian, acel ,,gindesc deci exist", este
tot atit de strain de constiinta de sine a omului grec pe cit este de experienta lui de viata. Nici una, nici cealalta
nu sint date n interioritatea constiintei sale subiective. Pentru oracol, ,,Cunoaste-te pe tine insuti" Inseamna:
invata sa-ti cunosti limitele, afld cd esti o fiintd muritoare, nu Incerca sa te faci egalul zeilor. Lucrul acesta este
valabil si pentru Socrate al lui Platon, care interpreteaza formula traditionala si 1i conferd o semnificatie
filosofica noud, facind-o sd Insemne: cunoaste ceea ce esti intr-adevar, ce anume din tine este tu nsuti, cu alte
cuvinte sufletul tau, psyche-ul tau. Nu este citusi de jutin vorba de a-ti indemna interlocutorul sa-si intoarca
privirile spre jropria-i interioritate pentru a se descoperi in adincurile propriului ;u. Daca exista ceva incontestabil
pe lume, acesta este tocmai adevarul le netagaduit ca ochiul nu ,e poate\t©dea;pe ei j§fiusi; intotdeauna
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inbuie sa-ti agezi privirea pe un obiect situat in afara lui. in acelasi fel, nu putem niciodata contempla ,,semnul”
vizibil al identitatii noastre, chipul pe care-1 oferim noi privirii altora, pentru ca acestia sa ne recunoasca, decit
daca o facem cautind in ochii altora oglinda care sd ne trimita din exterior propria noastra imagine. Sa-1
ascultam pe rate in dialog cu Alcibiade:

S: Aiinteles, asadar, ca infatisarea celui ce priveste ochiul rasare in privirea opusa precum intr-o oglinda, pe care
o numim pupild, ca fiind modelul in mic al privitorului.

A: E adevirat ce spui.

S: in alt ochi, asadar, privindu-se si atintindu-se in ce are acesta mai bun si il ajuta sa vada - iatd cum se poate
vedea ochiul pe sine (...), dar atunci, iubite Alcibiade, daca sufletul vrea sa se cunoasca pe sine, oare nu catre
suflet se cade a privi, i mai cu seama catre acea agezare a sa unde este sadita virtutea sufletului, intelepciunea,
precum si citre tot ce se potriveste a fi asemenea lui?".

Care sint aceste lucruri asemanatoare intelepciunii ? Forme inteligibile, adevaruri matematice sau, dupa pasajul,
cu siguranta interpolat, la care face trimitere Eusebiu in Pregatirea evanghelica imediat dupa textul citat de noi
mai sus, zeul, fiindcd ,,aceasta parte a sufletului se aseamana cu ceva divin, iar acel ce priveste si cunoaste tot ce
e divin intr-insa - zeul launtric si cugetarea - se va cunoaste astfel si pe sine insusi in cel mai inalt grad posibil"2.
Dar oricare ar fi aceste obiecte ale privirii - sufletul unui alt om, esentele inteligibile, divinitatea -, sufletul nostru
se poate cunoaste privind intotdeauna nu induntrul sdu, ci in afara, o fiinta diferita de el, care-i este inrudita, asa
cum ochiul poate vedea 1n afara un obiect luminat, datorita afinitatii naturale dintre lumina si privire, datorita
similitudinii totale dintre subiectul care vede si obiectul care e vazut. in mod asemanator, ceea ce sintem, chipul
si sufletul nostru le vedem si le cunoastem privind chipul si sufletul altuia. Identitatea fiecaruia in relatia cu
celdlalt — prin incrucisarea privirilor si prin schimbul de cuvinte.

inca o data, ca si In teoria asupra perceptiei vizuale, Platon se dovedeste un martor demn de luat in seama. Chiar
daca, punind sufletul in centrul conceptiei sale despre identitatea individuald, el va marca o cotitura ale carei
consecinte vor deveni cu timpul decisive, I 'l.iton nu iese din cadrul in care se inscrie reprezentarea greaca asupra
individului. In primul rind pentru ca acest suflet, care este noi insine, nu exprima unicitatea fiintei noastre,
originalitatea ei fundamentala; dimpotriva, in calitatea lui de daimon, el este impersonal si supra-personal si,
desi face parte din noi, este dincolo de noi in masura in

1. Platon, Alcibiade, 133 a-b, trad. rom. Sorin Vieru, in Opere complete, voi. I, Humanitas, Bucuresti, 2001, p.
299 (n.t.).

2. Ibidem, 133 c, p. 300 (n.t.).

care menirea lui nu este de a veghea asupra conditiei noastre de fiinte umane, ci de a ne elibera de ea,
integrindu-ne 1n ordinea cosmica si divind. in al doilea rind, intrucit cunoasterea de sine si relatia cu



sine nu se pot stabili In chip direct, imediat, fiindca ramin inchise in relatia reciproca de a vedea si de a
fi vazut, dintre mine si celalalt, care constituie un element caracteristic al culturii rusinii si a onoarei,
in ©pozitie cu cultura vinovitiei si a datoriei. Rusine si onoare 1n locul sentimentelor de vinovatie si
responsabilitate, care trimit cu necesitate In fiinta muritoare la constiinta de sine intimd, individuala.
in acest caz trebuie sa ludm n considerare un termen grecesc, time. El desemneaza ,,valoarea" ce i se
recunoagte unui individ, adica atit semnele sociale ale identitatii lui, numele, filiatia, originea, conditia
in interiorul grupului cu onorurile legate de aceasta, privilegiile si drepturile la care este indreptatit sa
aspire, cit si superioritatea sa personald, tinind totodata de calitati si de merite (frumusete, forta, curaj,
noblete a atitudinii, stapinire de sine) care, stralucind in chipul, tinuta si atitudinea lui, fac vizibila
pentru toti ceilalti apartenenta lui la elita de kalokagathoi, a celor frumosi si buni, si de aristoi, a celor
mai buni.
intr-o societate a confruntdrii, unde pentru a obtine recunoasterea trebuie sa-ti invingi concurentii intr-
o neincetatd competitie pentru glorie, fiecare traieste sub privirea celuilalt si in functie de aceasta
privire. Fiecare este ceea ce vad ceilalti in el. Identitatea unui individ coincide cu consideratia sociala
de care se bucura: de la deriziune la elogiu, de la dispret la admiratie. Daca valoarea unui om este in
asa masurd legatd de reputatia sa, orice ofensa publicd adusa demnitatii sale, orice actiune sau cuvint
care atenteaza la prestigiul lui vor fi percepute de victima, pind cind i se vor aduce reparatii publice, ca
o nodalitate de umilire sau desfiintare a persoanei sale, a virtutii sale ntime, vizind degradarea lui/Cel
care, dezonorat, nu este in stare sa-1 iblige pe cel ce 1-a ofensat sd dea socoteald pentru ultrajul adus
este liscreditat §i renuntd acum la time-vii sau, la renume, la rang, la irivilegii. Exclus din vechile
structuri ale solidaritatii, respins de rupul semenilor sdi, ce ramine din el? Decazut sub nivelul unui
lebeu, al unui kakos, care, dimpotriva, isi are locul in rindul oamenilor in popor, este, dupa vorbele lui
Ulise, jignit de Agamemnon, un atacitor, fira patrie, fara radacini, un ,,venetic fara cinste si drepturi, n
ins demn de dispret, un om de nimic"'. Astizi am spune ci acest #i nu mai existi, este un nimeni.
Ajunsi In acest punct este necesar sd ne referim la o problema, hiar si in Atena democratica a secolului
al V-lea, valorile aristocratice e competitiei pentru glorie ramin dominante. Rivalitatea se exercita
Homer, lliada, 1,293 19, 648, trad. rom. George Murnu, Cultura nationala, 1944, pp. 15 si 173 (n.t.).
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i cetdteni considerati egali pe plan politic. Ei nu sint egali in ate de detinatori ai unor drepturi de care
orice om ar trebui sa Icieze in mod natural. Fiecare este egal cu toti ceilalti in virtutea

aei sale participari la problemele comune ale grupului. Dar, in
ii na acestor interese comune, pe lingd domeniul public, exista in
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in raporturile cu comunitatea - afirma Pericle in elogiul Atenei atri-mit lui de Tucidide - i in privinta
suspiciunii reciproce in activitatea zilnica ne manifestam liberi activitatea, fara sa ne miniem pe vecin
daca face ceva dupa pofta inimii lui i fara sa prevedem (prin legi) actiuni suparatoare, care nu
comporta o pedeapsa, dar sint de nesuferit pentru altii. Ne facem fara sa ne suparam interesele
particulare, nu calcam legile, cind chibzuim treburile publice, mai ales din respect pentru legi,

tdind ascultare si oamenilor care sint in orice imprejurare la conducere si legilor'.

* 1n polis-ul antic, individul are deci un spatiu al sdu propriu iar acest aspect privat al existentei sale se
prelungeste si n viata artistica ai intelectuald, unde fiecare isi afirma propria covingere de a actiona m
Tiferit si mai bine decit predecesorii si semenii sdi; in dreptul penal, nude fiecare este chemat sa
raspunda pentru propriile culpe, 1n functie de gravitatea lor mai mare sau mai mica; in dreptul civil, cu
institutia, de pilda, a testamentului; in domeniul religios, in care indivizii se raporteaza, prin practica
cultului, la divinitate. Acest individ nu se prezinta insa niciodata ca depozitar al unor drepturi
universale inaliena-hile, nici ca persoand in sensul modern al cuvintului, dotata cu o viatd interioara
specificd, cu o lume secretd a subiectivitatii sale, cu fundamentala unicitate a eului sau. Este vorba
despre o expresie esentialmente sociald a individului, marcatd de dorinta de a deveni faimos, de a
dobindi 1n ochii semenilor, prin modul sau de viata, prin meritele si generozitatea sa, destuld faima
pentru ca viata lui sa se transforme intr-un bine al intregii cetati, daca nu al intregii Grecii.' Astfel, in
confruntarea cu problema mortii, individul nu poate conta pe o supravietuire dincolo de mormint
analoaga conditiei sale de fiinta vie, In unicitatea ei, ori sub forma unui suflet unic, apartinindu-i in
exclusivitate, sub forma propriului trup reinviat. Pentru nigte creaturi efemere, sortite degradarii prin
imbatrinire i mortii, ce cale existd pentru a-si pastra in posteritate numele, faima, imaginea tineretii si



frumusetii, curajul viril si superioritatea care le-au fost proprii? intr-o civilizatie a onoarei, unde
fiecare se identifica in timpul vietii cu ceea "e altii vad si spun despre el, In care existi pe masura
faimei pentru care

sti onorat, continui sa existi doar daca aceasta faima iti supravietuieste,

Tucidide, Razboiul peloponesiac, trad. rom. N.1. Barbu, Editura Stiintifica, Bucuresti, 1966, 2, 37, 2-3,

p. 256 (n.t.).
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nepieritoare, in loc sa dispara in anonimatul uitarii. Pentru omul grec, nemurirea este conferitd de
prezenta permanenta in memoria sociald a celui care a parasit lumea luminii. Asadar, memoria
colectiva, in cele doud forme consacrate ale ei — continua reevocare prin intermediul cinturilor
poetilor, transmise neintrerupt din generatie in generatie, i memoria funerara, prezenta vesnic
deasupra mormintelor- opereaza ca un organism ce asigurd unor indivizi privilegiul supravietuirii in
calitate de mort glorios. In locul sufletului nemuritor, gloria nepieritoare si regretul etern al celor ce-ti
supravietuiesc; in locul paradisului rezervat celor drepti, certitudinea unei permanente prezente in exis-
tenta sociald a celor vii, pentru acela care a stiut s-o merite.

In traditia epica, razboinicul care, asemenea lui Abile, alege viata scurta si se dedica in intregime
faptelor de vitejie, cazind in floarea virstei pe cimpul de lupta, dobindeste pentru totdeauna, datorita
,,mortii frumoase", o dimensiune eroica, pe care uitarea nu o poate atinge. O tema reluata de
colectivitate, asa cum a aratat Nicole Loraux, cu predilectie in oratiile funebre Inchinate cetatenilor
care au ales s moara pentru patrie. Citusi de putin opuse, moartea i nemurirea se j conjuga si se
intrepatrund in persoana acestor barbati curajosi, a ' acestor agathoi andres. inca din secolul al Vli-lea,
Tyrtaios il va celebra ca ,,bogitie comuna pentru cetate si pentru intregul popor" pe luptétorul care a
stiut sd ramina neclintit In prima linie. Pe cel ce cade in lupta cu dugmanul , toti 1l cinstesc, deopotriva
tineri i batrini" si, ,,desi se afla sub pamint, a devenit nemuritor” si intreaga cetate cuprinsa de durere
il plinge'. La inceputul secolului al IV-lea, Gorgias, la rindu-i, nu pierde prilejul de a-si satisface
gustul pentru antiteze in aceasta paradoxala alaturare a ideii de moarte §i nemurire: ,,Desi ei sint morti,
regretul dupa prezenta lor nu a murit o data cu ei, ci este nemuritor, desi ei sdlagluiesc in trupuri care
nu sint nemuritoare, acest regret dupa cei ce nu mai sint in viatd nu inceteaza sa traiasca", in Epitaful
dedicat soldatilor atenieni cazuti in apararea Corintului in lupta impotriva spartanilor (395-386),
Lysias reia aceasta tema si o dezvolta intr-o forma mai bine argumentata:

Daca, dupa ce am scéapat de pericolele luptelor, am putea deveni nemuritori, s-ar putea intelege de ce
viii 1i pling pe morti. Dar, in realitate, trupul nostru este biruit de boli si de batrinete, iar geniul in ale
carui miini se afld soarta noastra nu se lasa induplecat. De aceea trebuie sd-i socotim fericiti intre
oameni pe acei eroi care gi-au sfirsit zilele luptind pentru cauza cea mai nobila §i cea mai mareata si
care, fara sa astepte o moarte naturald, au ales moartea cea mai frumoasa. Amintirea lor nu poate

imbatrini si onorurile datorate lor sint prilej de invidie
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in Filosofici greacapina la Platou, fragm. 5, trad. rom. Simina Noica si Adelina Piatkowski, Editura
Stiintifica si Enciclopedica, Bucuresti, 1979, voi. I, partea I, p. 89 (n.t.>.

pentru toti oamenii. Firea cere sa-i plingem ca pe niste muritori, dar virtutea lor cere sa-i cintdm ca pe
nemuritori [...]. Eu unul consider moartea lor fericita si-i invidiez pentru ea. Daca venirea noastra pe
lume k «re O semnificatie, aceasta conteaza doar pentru aceia dintre noi care, primind de la soarta un
trup muritor, au lasat o amintire nemuritoare a valorii lor.

Retorica ? 1n parte, cu sigurantd; dar cu sigurantd nu numai retoricd. Argumentatia gaseste forta si
suport Intr-o configurare a identitatii Unde fiecare individ apare inseparabil de valoarea sociala care-i
este Itribuitd de comunitatea cetdtenilor. in ceea ce face din el o fiintd individuala, omul grec este
integrat in social, asa cum este integrat si * cosmos.

De la libertatea anticilor la cea a modernilor, de la democratia Untica la cea actuala, de la cetiteanul
polis-ului 1a omul drepturilor, (de la Benjamin Constant la Moses Finley si la Marx, s-a schimbat o
Hitreagd lume. Dar nu este vorba doar de o transformare a vietii politice §i sociale, a religiei, a culturii;
omul Insusi nu a ramas cel care m fost, nici 1n felul lui specific de a fi, nici in raporturile sale cu ceilalti
ifi cu lumea.

Jean-Pierre Vernant

PV elen,



Omul si economia

Claude Mosse

in Politica, Aristotel a definit omul grec prin cunoscuta formula on politikon, animal politic.
Traducerea limiteaza insa sensul dat de sof acestei formule; prin ea, Aristotel voia sa spuna ca ceea ce-
1 osebeste pe grec de alti oameni este faptul ca traieste 1n sinul acelei rme de organizare superioara
care este cetatea. Dar caracteristic tateanului era tocmai faptul de a avea arete politike, adica insusirea
ire-1 permitea rind pe rind sa guverneze (archein). sa fie guvernat irchesthai) si sa participe la deciziile
luate de ansamblul comunitatii ivice. Oikonornike, stiinta a ceea ce se numeste oikonomia, este in
rimul rind arta de a gestiona bine propria oikos, gospodarie; ceea ce numim economie, adica
ansamblul fenomenelor privitoare la productia si schimbul de bunuri materiale, nu-si dobindise pe
timpul grecilor antici autonomia care o caracterizeaza in lumea moderna Incepind cu secolul al XVIII-
lea. Dupa cum subliniaza Karl Polanyi, conqmicul era inca embedded, integrat socialului si politicului.
Tocmai aceasta face ca sarcina istoricului care incearca sa situeze iul grec Intr-un context economic §i
sd-1 descopere, dincolo de homo oliticus al filosofilor, pe homo oeconomicus, cel care producea,
schimba, Iministra, chiar specula cu intentia de a acumula bunuri §i avere sau a-si asigura subzistenta
cotidiana, sa fie riscantd. Riscantd nu numai pentru ca sursele de care dispunem sint fragmentare si nu
ne permit sa reconstituim cu precizie activititile economice variate ce caracterizeaza universul cetatii
grecesti, mai ales fiindca grecii, nese-parind aceste activititi de un Intreg mod de viata din care ele, in
diversitatea lor, faceau parte integrantd, nu au simtit nevoia de a le descrie. Sau, mai degraba, s-au
straduit sa descrie singura activitate care, alaturi de razboi §i de politica, 1i se parea demna de omul
liber, adica munca pamintului. Si daci, asa cum se va vedea in continuare, despre mestesuguri si
comertul maritim avem informatii mai precise, susceptibile de a ne clarifica ceea ce obiectele
provenind din sapaturi (fragmente de ceramica, monede etc.) ne fac sa intuim, aceasta se Intimpla
fiindca respectivele activitati au cunoscut la Atena, 1n special in secolul al IV-lea, o dezvoltare
importanta, provocind uneori litigii,

CLAUDE MOSSE

de exemplu intre cei care se ocupau de comertul maritim, ce au < la procese ale caror pledoarii au ajuns pina la
noi. i

Este deci necesar sa repetam, fiindca lucrul pare a priori paradoxal: lumea greaca era o lume citadina, viata
urbana ocupa un loc esential, si totusi agricultura constituia principala activitate a majoritatii membrilor
comunitatii civice. Chiar in cetdti ca Atena, Corint, Milet sau Siracuza, pamintul era cel care asigura in primul
rind mijloacele de trai pentru toatd lumea. Lumea greacd a epocii arhaice si a celei clasice era in primul rind si
mai presus de orice o lume rustica, ceea ce explicd importanta de-a lungul istoriei a problemelor agrare si a
conflictelor provocate de problema proprietatii, care sfisiau cetatile. Idealul autarhic, care in secolul al IV-lea va
fi sustinut de filosofi in constructiile lor utopice, traduce exact aceasta realitate: omul grec trdia in primul rind
din productia pamintului propriu si buna functionare a cetdtii cerea ca toti cei care ficeau parte din comunitate sa
aiba pamint. Legdtura dintre cetatean si pamintul lui era atit de importantd, incit in numeroase cetdti proprietarii
erau singurii cetdteni si pretutindeni doar cetdtenii aveau dreptul sa fie proprietari de pamintJ-Cu toate acestea,
pamintul lor nu era fertil, iar lumea greaca a iepins intotdeauna, in privinta aproviziondrii cu cereale, de impor-
;urile din Egipt, Cirenaica si de la Pontul Euxin. Numai unele cetéti lin Pelopones si cetatile coloniale din Apus
aveau o productie de cereale suficientd pentru a le acoperi necesitatile. Totusi, pretutindeni oamenii ie straduiau
sa smulgd din solul relativ arid, pe 1inga fructele si egumele specifice tarilor mediteraneene, un pic de griu si de
orz. Doar "ita-de-vie $i maslinul constituiau sursele unei productii mai impor-ante, permitind realizarea unui
surplus ce putea fi exportat. Dar lincolo de aceste consideratii foarte generale, de ce alte elemente dispunem
pentru a incerca sa conturdm fizionomia taranului grec?

Unele reprezentari de pe vase ceramice si de pe anumite teracote e permit sa-i observam pe tarani la munca,
impingind un rudimentar lug de lemn cu corp dintat, cu sau fara brazdar metalic, culegind iaslinele sau storcind
strugurii. Aceste informatii nu ne dau totusi ici un indiciu precis asupra statutului social al celor ce se dedicau
nor asemenea activitati. Ar trebui sa consultam izvoare literare. Din iricire, din motivele mentionate mai sus,
viata rurald i-a inspirat pe il putin trei dintre cei mai cunoscuti scriitori din Grecia anticd. Este jrba in primul rind
de marele poem al luijrjegiod, Munci si zile, ilendar religios care, desi reveleaza criza extrem de grava a lumii
*ecesti spre sfirsitul secolului al VUI-lea, care anunta luptele violente i vor Insingera istoria secolului urmator,
descrie in acelasi timp viata (tidiand a tdranului beotian, relatiile amicale sau ostile pe care le tretine cu vecinii,
diferitele Indeletniciri care-i marcheaza anul. Prima ntre ele este timpul araturilor, cind tdranul inhama boii la
plug si *egateste terenul pentru semanat. Apoi vine vremea cind ,,al cocorilor

j>at care rasund-n nalturi, in fiece an dinspre nouri" te vesteste ,,ca timpul sa ari si anunta ploioasa vreme de



iarnd"'. Tarna reprezinta pentru tarani ragazul de a-si repara uneltele. Atunci oamenii si animalele traiesc inchise
in casa pentru a scapa de suflul crivatului, vintul inghetat de nord care vine din Tracia. Dar in momentul cind
infloreste castanul si cintd greierul vin bucuriile verii:

Carnea de capra-i mai grasa, mai bun este vinul atuncea Mai pofticioasa-i femeia, mai slabi de virtute-s barbatii,
Sirius vlaga le seaca, sleieste genunchiul si capul Arsita carnea le-o coace; e vremea s caute-acuma Stinci
datatoare de umbra si vinul vestit de la Biblos Turta gustoasa si lapte de capra deja-ntarcata, Carnea ju'nincii
crescutd-n padure si nefatatoare, lezii-ntli néscu§i2.

Dar atunci ei trebuie s se Ingrijeasca sa puna recolta la pastrare si sa porunceasca sclavilor ,,sda macine griul
sacru al Demetrei". Dupa mBre se pun grinele in vase ce vor fi asezate in casa, se string in hambar Furaje si paie
pentru animale. In fine, urmeaza momentul culesului viei si al fabricarii vinului, ,,dar al lui Dionysos cel bogat in
bucurii".
Poemul lui Hesiod a fost adeseori interpretat ca un strigat de revolta impotriva ,,regilor avizi de daruri", ca
expresie a saraciei taranilor din Beotia de la sfirsitul secolului al V1II-lea si este foarte adevarat ca mxista in
poem numeroase aluzii la mizeria si la foametea acelora care, fiindca nu au muncit cum trebuie si si-au neglijat
datoriile fatd de zei, mint nevoiti sa se indatoreze la vecini sau sa cerseasca. Viata rurald descrisa in poem este
insa aceea a unei gospodarii destul de Instarite. [Servitorii sint numerosi, diferitele recolte sint depozitate cu grija
in hambare. In plus, interlocutorul imaginar sau real al poetului, acel frate caruia i se adreseaza, dispune de un
surplus pe care, atunci cind vine momentul s ia drumul marilor, 1l incarca pe o corabie mare. Desigur, navigatia
este periculoasa, dar reprezinta totodatd o sursa de cistig si cel care o practicd 1si poate mari astfel averea. Din
poem se desprinde prin urmare imaginea unui taran relativ instdrit, despre lare e greu de stiut daca corespunde
unei realitati datate si localizate cu precizie sau unui ideal ce se inspira din realitate pentru a construi o
reprezentare a vietii taranesti mai apropiata de exigentele zeilor.
La distanta de trei secole de Hesiod, poetul comic Aristofan ne prezinta o imagine putin diferita. Nu mai este
vorba despre Beotia, ci despre Atena in timpul razboiului peloponesiac, cind satele erau frecvent devastate de
incursiunile armatelor peloponesiace. Ca si taranul lui Hesiod, cel al lui Aristofan - ne gindim la Diceopolis din
Aharnienii-

Hesiod, Munci §i zile, trad. rom. Dumitru T. Burtea, Univers, Bucuresti, 1973, p. 72 (n.t.). Ibidem, p. 76 (n.t.).
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nu este un sarantoc, un ptochos. Si el are citiva sclavi si, desi razboiu 1-a condamnat sa se refugieze in oras, in
spatele zidurilor, totusi regreta satul care ,,nu mi-a zis niciodatd «cumpara carbunele, otetul, uleiul», care nu
cunostea cuvintul «cumparay, ci imi aducea totul singur". Cit despre Strepsiade, care a comis greseala de a se
insura cu o fata de la oras, acesta evocd cu nostalgie, in Norii, viata lui de taran de altadata, ,asa ferice", ,,in
largul meu", ,,bogat in stupi foind de albine, in untdelemn si oi alese" si timpurile cind ,,mirosea a must, a 1ina, a
corlata de stina cu belsug de casuri"l. Este o imagine idilicd a unei vieti rustice, care trebuie sé fi fost mai putin
usoara si prospera decit pretindea poetul comic, dar care oglindeste totusi o realitate: importanta, intr-o cetate ca
Atena, a tdaranilor, a acestor autourgoi, proprietari care-si lucrau efectiv pamintul in conditii adesea dificile, chiar
daca dispuneau de ceva sclavi pentru muncile mai grele. Tocmai acesti proprietari mici §i mijlocii formau masa
populatiei cetatii si din rindurile lor se recrutau soldatii din infanteria grea (hopliti) pe care se sprijinea siguranta
cetatii. Mai ramine sa ne intrebam in privinta ariei de extindere geografica a acestui personaj si in acelasi timp
asupra duratei reale a societatii taranesti in istoria greaca. incd o datd, In mod firesc, Atena ofera modelul.
Emancipati prin reformele luil Solon, tiranii greci au constituit de fapt baza democratiei care s-ai instaurat pe
timpul lui Clistene si s-a consolidat In vremea lui Efialte (si Pericle. Ramin, desigur, Intrebari In legaturd cu
repartizarea pamin-' tului si cu modul de viata al populatiei rurale. Cercetdrile mai recente atestd o mare
farimitare a pdmintului Atticii, chiar daca aceasta farimitare nu inseamna neapdrat absenta marilor proprietati
care adund in miinile unui singur individ bunurile unei intregi deme” sau ale mai multora. Putine studii
intreprinse asupra vietii la tara in Grecia ne permit s deducem existenta unor ferme izolate. Instalarea grupata in
sate, care constituiau de regula centrul unei deme, pare sa fi fost forma predominantd a comunitatilor agrare, care
corespunde bine unor caracteristici ale peisajului mediteranean. in ciuda afirmatiilor lui Diceopolis in Aharnienii,
aceasta societate rurala nu este complet autarhica. intr-o alta comedie a Iui Aristofan, eroul, si el un taran, 1l
trimite pe sclav sa-i cumpere faina. Ceea ce am spus Tnainte despre necesitatea de a importa cereale implica de
fapt ca numerosi tarani nu recoltau destul griu pentru a-si satisface nevoile proprii si nevoile propriului oikos,
femei, copii si sclavi.
Dar teatrul Iui Aristofan, ca si Insemnaérile lui Tucidide arata ca razboiul peloponesiac a dat o lovitura grea
micilor proprietari agricoli, obligindu-i sa-si abandoneze casele si paminturile. Din acest punct de j
1. Aristofan, Norii, trad. rom. Demostene Botez si Stefan Bezdechi, in Teatru, ESPLA, Bucuresti, 1956, p. 326
(n.t).
2. Subdiviziune administrativ-teritoriala in Grecia antica (n.t.). n*hs.
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Vedere sint semnificative ultimele comedii ale lui Aristofan, Adunarea femeilor si Plutos. Praxagora,
revolutionara care vrea sa incredinteze puterea femeilor, justifica punerea in comun a tuturor bunurilor amin-
tindu-i pe cei ce nu au nici macar o bucata de pamint unde sa-si facd mormintul. Iar Cremillos, taranul din
Plutos, cearta Saracia' pentru mizeria in care-i tine pe taranii ce n-au drept imbracaminte decit zdrente si drept
hrana decit ,,frunze uscate de napi". Totusi, la Atena sdracia taraneasca nu duce la revendicari revolutionare, cum
ar fi Tmpartirea pamintului si stergerea datoriilor, intilnite in alte parti in “umea greaca. Astdzi nu se mai sustine
teza conform careia razboiul peloponesiac ar fi provocat in Grecia un fenomen de concentrare a Baminturilor,
desi un fragment din Economicul arata ca era posibil sa ipeculezi cu padmintul, sa-1 cumperi intelenit i sa-1
revinzi dupa ce l-ai 'transformat in pamint arabil, agsa cum face tatal lui Iscomahos, inter-Bocutorul lui Socrate.
De fapt, daca pentru micul proprietar din Attica agricultura constituia un mijloc de a-si asigura subzistenta
cotidiand, pentru proprietarul unei mosii mai mari ea putea fi o sursa de venituri. Asa cum am mai spus, de cele
mai multe ori marea proprietate in Grecia era .formata din loturi raspindite fie in interiorul aceleiasi deme, fie in
doud deme vecine. Exista, desigur, proprietati mai mari decit cea pe care o descrie Xenofon in Economicul, cel
de-al treilea izvor privitor la viata rurala din Grecia, sau decit cea a lui Fenippos, proprietarul pe care-1
cunoastem prin intermediul unei pledoarii juridice din corpusul lui Demostene. in timp ce proprietarul unor loturi
individuale, raspindite In mai multe locuri, incredinta exploatarea acestora unor sclavi de incredere, care, dupa
incheierea recoltatului, varsau stapinului lor apoford, in natura sau in bani, proprietarul unei mosii mai mari,
constituite dintr-o singura bucata, avea nevoie de o echipa de lucratori proveniti din rindul sclavilor, sub
conducerea unui administrator, de cele mai multe ori sclav si el. Stim, de altfel, dintr-un fragment din
Memorabilia aceluiasi Xenofon, cd un om liber putea sa fie silit de saracie sa accepte acest tip de munca. Tipul
kalokagathos din Economicul reprezintd, evident, imaginea ideald a cetdteanului proprietar perfect si, in afara de
aluziile la speculatiile tatalui, nu rezulta ca buna gestionare a mosiei ar avea ca scop vreo ambitie de a obtine
profituri din comercializarea produselor proprietatii. Recolta de cereale, de struguri si de masline este destinata
pastrarii in rezervele casei lui Iscomahos. Totusi acesta, asemenea lui Critobullos, primul partener de dialog al
lui Socrate, este un cetatean bogat care trebuie sa ofere concetatenilor sdi din dema produsele necesare
sacrificiilor, sa participe la dari si sa plateasca esforai, cheltuieli la care sint supusi cei mai bogati, ceea ce
inseamna ca o parte din recoltele de pe proprietitile agricole aduceau cistiguri banesti. Discursul impotriva lui
Fenippos confirma ca pentru e proprietar agricultura putea constitui o sursa de venituri

confortabile. Fenippos isi vindea griul, lemnul, vinul, profitind pina si de dificultatile de aprovizionare
pe care le va avea Atena pe la sfirsitul anilor '30 ai secolului al IV-lea, pentru a specula asupra pretului
laj ultimele doua marfuri. Poate ca este nsd vorba de un fenomen nou, caracteristic sfirsitului de secol;
vom reveni asupra lui.

Modelul atenian, caracterizat prin prezenta unei mase rurale preponderente de proprietari — un
comentariu al lui Dionysos din Halicarnas lasa sa se inteleaga ca numai 5.000 de atenieni din 25.000-
30.000 de cetateni citi numara cetatea la inceputul secolului al IV-lea nu erau proprietari de pamint -,
era cu siguranta raspindit intr-o mare parte a lumii grecesti. Ampla migcare de colonizare Inceputa spre
jumatatea secolului al VUI-lea si prelungindu-se de-a lungul a doua secole a avut irept rezultat crearea
de noi cetati in care chora, paminturile, erau impartite intre coloni, adesea alungati de stenohoria,
saracia pamin-;ului, din cetatile lor de origine. Cercetarile Intreprinse de arheologi n Italia meridionala,
in Sicilia si in Crimeea, in special cu ajutorul btografiei aeriene, au incercat sa clarifice modul de
distribuire a lamintului in fiecare dintre aceste cetdti coloniale. Textele mai tirzii, um ar fi decretul de
infiintare a coloniei Brea, de pe malul Adriaticii, au povestea intemeierii cetatii Thurioi, in Italia
meridionala, relatata e istoricul Diodor din Sicilia, au aratat importanta acestei distribuiri paminturilor
incredintate unor functionari speciali, geometri §ijeonomi". De aici au rezultat totusi multe
probleme. Colonii lucrau pe ropriile lor kleroi, loturi de pamint, sau le dadeau in arenda
istinagilor mai mult sau mai putin adusi la sclavie, cum ar fi cilirii n Siracuza, multumindu-se apoi sa
le perceapa o arenda? in orice .z, tocmai asta trebuie sa se fi intimplat cu cleruhiile ateniene, colonii
ilitare instalate de Atena pe teritoriile unor aliati recalcitranti. in sjaturd cu colonii stabiliti la
Mytilene, in insula Lesbos, dupa punerea locuitorilor care incercasera sa se sustraga aliantei
ateniene, tcidide precizeaza ca ,,locuitorii Lesbosului vor continua sa-si lucreze iguri pamintul,
obligindu-se sa plateasca cleruhiilor o suma anuala doud mine pentru fiecare lot".

in afara lumii coloniale, numeroase cetati trebuie sa se fi bazat pe >prietarii agricoli. Altfel ar fi greu
de inteles importanta revendi-+ilor de impartire a paminturilor 1n loturi care vor sfisia cetatile din olul
al VH-lea pina 1n secolul al I'V-lea si chiar mai tirziu. Daca sna va cunoaste, dupa cum am vazut, un
relativ echilibru in toatd asta perioada datorita reformelor lui Solon, in alte parti lucrurile vor petrece
altfel. Miscarile ce vor duce, Intre jumatatea secolului 11-lea si sfirsitul celui de-al Vl-lea, la nasterea
tiranilor 1n cea mai re parte a lumii grecesti par legate tocmai de impartirea nedreapta roprietatilor



funciare iar demos-ul, pe care, conform traditiei, se jinea cea mai mare parte a acestor tiranii, era mai
presus de orice demos rural. De altfel, nu e Intimplator ca invatatii, care de la

m ’

situl secolului al V-lea vor elabora proiecte ale cetatii ideale, se vor I pa In primul rind de organizarea
chora-ei §i de impartirea pamintului. i de, altd parte, Aristotel vedea in ceea ce un istoric contemporan
a TUI ,republica taranilor" modelul de cetate cel mai apropiat de atea ideala.

Dar ginditorii politici ai secolului al IV-lea citau drept exemplu latre cetatile lumii reale §i pe aceea ce
li se parea ca ar avea cele mai bune legi §i cea mai buna organizare sociald, Sparta. Sparta era insa
m3Si o cetate de proprietari de paminturi care nu erau tarani. Cei care m 11 li ivau paminturile in
Laconia si iTn Messena erau ilotii, tarani redusi .1 : i area de sclavie si pe care restul grecilor ii socoteau
sclavi, dar liste sclavi diferiti de cei stiuti din cetatile lor. Avind aceeasi origine, |i vorbind aceeasi
limba, ilotii reprezentau pentru spartani un pericol permanent si revoltele lor au marcat istoria cetatii
lacedemoniene. in Beatura cu ei existd numeroase aspecte obscure. Nu se stie, mai ales, i taxa pe care
o plateau stapinilor era proportionald cu recolta obtinuta sau fixa, daca erau izolati in kleroi apartinind
stapinului lor formau comunitati in cadrul satelor. Messenienii se vor elibera de itdpinirea spartana
in secolul al IV-lea, cu ajutorul tebanului Kpaminonda. Ilotii din Laconia vor ramine in schimb
sub dominatia Ir, cu exceptia acelora care in timpul revolutiei spartane din secolul |1 III-lea au fost
eliberati pentru a furniza regilor reformatori soldatii de care aveau nevoie ca sd-i infrunte pe
macedoneni si pe aliatii lor nhei.

| Astfel, liber sau dependent, omul grec ne apare in primul rind ca Un taran-care-si lucreaza propriul
pamintul sau pamintul altcuiva mai puternic decit el ori care si-1 incredinteaza pe al sau altora spre a-1
cultiva, dar legat in orice caz de munca agricola sau, in cazul cetatilor din Eubeea sau Tesalia, de
cresterea animalelor, 1n special a cailor. Legatura dintre cetate si pamint nu era doar de natura
economica. Era, de asemenea, o legitura religioasa si, in cea mai mare parte a cetatilor grecesti, una
politica, fiindca nu numai ca cettenii puteau fi proprietari, dar adesea trebuia sa fii proprietar ca sa fii
cetatean.

Se intelege atunci de ce meseriile artizanale au fost considerate de ni I mica importanta. in
Economicul, Xenofon 1i atribuie lui Socrate urmatoarele:

Meseriile artizanale nu sint pretuite i este chiar firesc ca in cetéti sd nu aiba nici o cautare. Distrug
trupul muncitorilor care le exercita si pe al celor care 1i conduc, obligindu-i sa duca o viata casnica,
sedentara, asezati in umbra atelierului, §i sd-si petreacd uneori intreaga zi linga foc. $i fiind trupurile
lor atit de inmuiate, sufletele lor devin mult mai lage. Si mai ales aceste meserii, numite artizanale, nu
le mai lasa nici un pic de timp liber ca sa se ocupe de cetate si de prieteni, astfel ca acela care le
practica devine un ins meschin fie in relatiile cu prietenii, fie in ajutorul pe care-1 da patriei. %f]fI$ft,
in unele ceta"¢\i$||f1"4] cllajt», trec

drept razboinice,- ¥« M*rg&rpk& «eoMfihtftli se iiite«aie ttituroi

cetatenilor sa practice meserii artizanale.

Evocind aceasta interdictie, Xenofon se gindea doar la Sparta sas exprima o dorinta care era aceea a
intregii intelighentii aristocraticei confruntata cu o realitate complet diferitd? Nu exista totusi nici o
indoiald cd In unele cetati existau In comunitatea civicd si artizanii Desigur 1nsa ca lucrurile nu au stat
intotdeauna asa. In poemei” homerice, demiourgoi apar ca specialisti care merg de la un oikos \7 altul
pentru a-si oferi serviciile in schimbul unei plati, evident irJ natura. Erau deci striini de comunitatea
formata 1n cetatea in curs dej constituire. De asemenea, trebuie si ne gindim ca o parte din ceea ce noi
numim munca artizanala se facea atunci in cadrul oikos-ului. Estej suficient sa ne amintim de patul pe
care Ulise 1-a facut cu propriile] miini sau de indicatiile Iui Hesiod despre cum se face un plug. Chiarj
si stofele erau toarse si tesute 1n casa de catre gospodina si slujnicele! sale. Totusi, unele meserii vor
deveni curind treaba mesterilor spe-[ cializati: in primul rind prelucrarea metalelor, cea a lutului, a
pielii] si, In cetatile cu iesire la mare, construirea navelor. Si apoi, fireste,! prelucrarea pietrei §i a
marmurei cind cetatile vor incepe sa con-l struiascd monumente religioase si publice impodobite cu
basoreliefuri I si statui.

Si de data aceasta, desigur, informatiile noastre in legatura fie cu statutul mestesugarilor, fie cu
importanta activitatii lor sint mai bogate 1n ceea ce priveste Atena. Foarte devreme Atena devine un
centru important pentru industria ceramicii, dupa cum o dovedesc vasele j mari de la Dipylon. Dar o
artd a mestesugurilor din ce in ce mai j importantd se dezvolta in perioada tiraniei Pisistratilor la



Atena, I datorita politicii tiranilor care vor intreprinde un vast program de constructii publice, vor bate
primele monede si, ca urmare, vor incepe j exploatarea sistematicd a zacamintelor de plumb argentifer
din Laurion si, 1n fine, vor inaugura o politicd navala care o va anticipa pe aceea *cluata 1n secolul
urmator de Temistocle i Pericle. Nu e intimplator leci ca in cea de-a doua parte a secolului al Vl-lea
ceramica atticd, mai ntli cea cu decoratiuni negre, apoi cea cu decoratiuni rosii, si-a ficut iparitia pe tot
tarmul mediteranean, detronind-o definitiv pe cea de Corint. Citi mesteri existau atunci la Atena si care
era conditia lor? iste greu de raspuns la aceasta intrebare. S-a emis ipoteza ca in ecolul al V-lea,
moment culminant in productia de vase cu decoratiuni osii, nu existau mai mult de 400 de muncitori
ceramisti. Am vorbit lainte de cei aproximativ 5.000 de locuitori lipsiti de pamint la inceputul ecolului
al [V-lea, dar nu toti acestia erau neaparat mestesugari sau egustori. Pe de alta parte, foarte multi dintre
acesti mestesugari erau n siguranta straini veniti la Atena pentru a-§i exercita meseria, atrasi e
avantajele oferite de o cetate bogata si puternica. Dupa traditie, pion ar fi fost promotorul unui apel la
mina de lucru straina. Nu

uie sa uitam ca o parte a acestei miini de lucru artizanale era

..... itd din sclavi care lucrau cu stapinii lor in ateliere sau pe santiere

du constructii publice. Activitatile mestesugaresti asupra carora avem

matii mai ample sint acelea care, intr-un fel sau altul, se aflau sub

uni rolul cetétii, de pilda constructiile publice. S-au pastrat numeroase

le care ne permit sa urmarim indeajuns de aproape organizarea

nuncii. Hotérirea de a construi un edificiu public religios sau civil

dnpindea de fapt de un vot al adunarii populare. O comisie de 3fori

lInhilea clauza de construire si incheia o serie de contracte exclusive

II mtreprenorii. Un proiect descriptiv, syngraphe, era prezentat inaintea

«dundrii. Daca acesta era aprobat, erau numiti unul sau mai multi

Irhitecti insdrcinati sa coordoneze diferite operatiuni. Asa au fost

cmnati Callicrates si Ictinos pentru Paxthenan si Callicrates singur

entru zidul lung care leagd Atena de Pireu. Acesti arhitecti primeau

lariu cu putin mai mare decit cel primit de mesterii calificati

M <ratati de ei pentru munca de pe santier: pietrari, sculptori, zidari,

~mrari. Aceasta uniformizare de salarii, de cele mai multe ori calculate

|lobal pentru o anumita lucrare, care nu numai ca il deosebea prea

n sau deloc pe arhitect de muncitor, dar si pe cetatean sau pe

ii,un de sclav, este semnificativa; ea atestd faptul cd munca era

i onsideratd nu o indeletnicire masurabila ca atare si producatoare de

bunuri, ci un ,serviciu". Nu intimplator, acelasi cuvint, misthos, indica

ilariul pentru o activitate publica, inclusiv serviciul militar, i pentru

0 munca productiva si nu intimplator valoarea acestor misthoi diferite

ri.i sensibil apropiati, variind cel mult de la 1 la 3: de la trei oboli'

pentru salariul judecatorului pind la o drahma, o drahma si jumatate

Htntru cel al slujbasului ce raspundea de pritaneu sau al arhitectului.

Inscriptiile ne permit sd masuram locul cetatenilor, al strdinilor si al

Mclavilor printre muncitorii care lucrau pe santierele de constructii publice.

Iu anul 409, pe santierul de la Erechteion gasim, printre cei 71 de parti-

Cipanti la lucrari, 20 de cetdteni, iar printre muncitorii care restaurau

Coloanele, 7 cetateni, 6 straini si 21 de sclavi. in anul 329, pe santierul

de la Eleusis, 9 cetateni din 27 de antreprenori §i 21 de cetateni din

94 de muncitori calificati. Ceilalti sint straini sau sclavi. Acestia din

Urma lucrau alaturi de stapinii lor, primind in principiu aceeasi simbrie,

ilm care o parte 1i revenea stapinului. Unii erau fira indoiala sclavi

publici, cdrora municipalitatea le acorda o indemnizatie de hrana.

Sclavii constituiau in schimb principala fortd de munca din minele de la Laurion. Dupa cum am vazut,
exploatarea minelor a inceput intr-o perioada foarte veche, dar s-a dezvoltat mai sigur incepind cu
plinatatea secolului al Vl-lea, cind Atena a inceput s batd moneda, ce va deveni una dintre cele mai
apreciate 1n bazinul Marii Egee. Dupa secolul al V-lea, o datd cu descoperirea bogatelor zacaminte din
Maroneia,
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industria mineritului cunoaste o dezvoltare ce se va opri numai 1 ultimii ani ai razboiului
peloponesiac, cind spartanii vor ocupa fortareata de la Deceleia, ceea ce va favoriza fuga a 20.000 de
sclavi ce lucrau in mine si 1n atelierele de suprafata.

Exploatarea ceva mai intensa a minelor nu se va relua Tnainte dej a doua jumatate a secolului al [V-lea
si tocmai pentru aceasta perioada] 1i cunoastem mai bine functionarea. De fapt, minele erau
proprietatea! statului, care le incredinta unor particulari In schimbul unei cote-parti. Cel putin asa
rezultd din inscriptii, aproape toate datind din cel de-al] treilea sfert al secolului al IV-lea si indicind
calculele facute de agentii j de licitatie, functionari Insarcinati cu atribuirea concesiunilor. S-a j afirmat
uneori ca existau mine particulare, dar in aceasta privinta j lipsesc datele precise. in schimb, un studiu
recent a demonstrat ca adesea concesionarii erau oameni ale caror bunuri patrimoniale se aflau in
agezarile vecine districtului minier. Rdmin totusi numeroase puncte obscure in ceea ce priveste natura
cotei-parti platite de concesionari si frecventa platilor. Pare in schimb sigur ca administrarea minelor a
reprezentat pentru concesionari o sursa de cistiguri importante, cu atit mai mult cu cit cota-parte pe
care acestia o plateau era in j general foarte modesta. Dintre cele 76 de preturi de inchiriere pe care le
cunoastem gratie inscriptiilor, 22 sint de 20 de drahme, iar 30 de 150 de drahme. Pe de alta parte,
Demostene vorbeste despre ,0 concesionare care cuprinde trei grupe separate si a carei valoare totala
atinge trei talanti. Dar interpretarea textului nu este sigurd. in opusculul Despre profituri, Xenofon
evoca exemplul a trei atenieni bogati, Nicias, Hiponicos si Filomonide, care obtineau importante
venituri din inchi-rierea sclavilor mineri. Nicias era cunoscutul om politic si strateg al razboiului
peloponesiac, care va muri In timpul expeditiei din Sicilia. In secolul al IV-lea, descendentii lui
figureaza printre concesionarii de mine, ceea ce ne face sa presupunem ca nu se multumea doar sa |
inchirieze sclavi, ci ca avea chiar dobinzi din exploatarea minelor. Hiponicos, fiul Iui Callias, apartinea
uneia dintre familiile cele mai bogate din Atena. in secolul al [V-lea, un urmas al sau detine proprietati
in Besa, in bazinul minier. Listele concesionarilor, ca si pledoariile oratorilor dovedesc ca cea mai
mare rarte dintre ei obtineau venituri din domeniul minier, apartinind de ceea ce istoricul englez J.
Davies a numit ,,Athenian propertied families". Pina i personajul aflat in litigiu din discursul Contra
lui Fenippos, care se plinge de necazurile sale momentane, recunoaste ca a facut avere exploatind o
concesiune din Laurion, iar bogatasul Midias, adversarul lui Demostene, obtinea si el o parte din
venituri din exploatarea minelor, din moment ce oratorul il acuza ca s-a folosit de trierarhia lui pentru
a-si procura lemnul de sustinere din galeriile minelor sale de extractie a argintului.

Industria minierd nu cuprindea Insd numai extractia minereului. Sdpaturile efectuate in bazinele
j.atitffHk. *litfiiS&S”

orikos, au permis descoperirea la suprafata a unor ateliere de prelucrare. Aceste ateliere puteau fi
proprietatea concesionarului, dar puteau sa apartind si altora. Un discurs din corpusul Iui Demostene,
xtra lui Pantenetos, se referea la o dike metallike, o actiune in istitie minereasca, Indreptata impotriva
unui anume Pantenetos, care f*a prezentat in calitate de cumparator al unui atelier de prelucrare a
minereului din Maroneia si a 30 de sclavi pentru suma de 10.500 de Irahme. Nu e sigur ca Pantenetos,
a fost si concesionar; el 1i punea sclavii sdi sa prelucreze minereul extras de altii. Este posibil ca
proprietarii atelierului sa fie n acelasi timp si proprietarii terenului, sasta explica faptul ca industria
mineritului constituia atributul pclusiv al cetatenilor si, de cele mai multe ori, al celor instariti. Un
scurs al lui Hipperide, Pentru Euxenipos, vorbeste despre averile iunate de unii concesionari de mine:
60 de talanti pentru un anume dticrates, 300 de talanti pentru Epicrate din Pallene §i asociatii sai, ire
figurau printre oamenii cei mai bogati (plousiotatoi) din cetate. Jonfiscarea averilor lui Diphilos, care
se imbogatise exploatind in Binele de argint rezervele de minereu pastrate pentru ajutoare, a adus
Btitii 160 de talanti. Aceste sume considerabile confirma faptul ca 1n linele de extragere a argintului se
desfasura din nou, in cea de-a doua jumatate a secolului al IV-lea, o activitate importanta, iar
concesionarii §i cei ce le exploatau obtineau venituri substantiale. Sa notdm totusi Inca o data ca aceste
averi considerabile nu se Intilnesc decit intr-un moment foarte precis din istoria Atenei, cind cetatea
are tot felul de dificultati. Este o problema la care va trebui sd revenim. jjpar

Daca industria mineritului si a prelucrarii minereului implica atit cetatea, prin controlul pe care ea il
exercita si prin taxele percepute, pe cei mai bogati dintre cetateni, situatia este diferitd in privinta



Celorlalte activitati artizanale pe care izvoarele ne permit s le cunoastem. Si constructiile navale erau
indeaproape controlate de catre cetate in masura in care consiliul 1i alegea in fiecare an pe trieropoioi,
insdrcinati ma scoata la licitatie publica lucrarile din aceasta categorie. Dar santierele erau cu siguranta
raspindite si mina de lucru era constituitd din mici mesteri liberi si din °'~1""n mjLUib»».*-

Mestesugul armelor era vechi si cerea din partea celor care i se dedicau un important aport de fonduri
in materie prima si in mina de lucru. Judecind dupa putinele indicatii furnizate de izvoare, cetitenii si
strainii lucrau aioi cot la cot. Astfel, strainul Kephalos, tatil oratorului Lysias, stabilit la Atena cu
sprijinul lui Pericle, avea un atelier cu 120 de sclavi. in timpul tiraniei celor 30, cind agentii oligarhilor
au venit sa-i aresteze pe fiii sdi, au gasit in casd, in afara celor 120 de *clavi, 700 de scuzi, aur, argint,
cupru si bijuterii. La inceputul secolului al IV-lea, tatil lui Demostene avea un atelier pentru fabricarea
i MU analelor, care folosea 30 de sclavi si 1i aducea un venit anual de 3.000 de drahme. Demostene
mentioneaza in mostenirea ldsata de

tatal sau fildesul si fierul, materii prime necesare acestei activitati] industriale. Un alt fabricant de arme
bine cunoscut era bancherul d«| origine umila Pasiones, care a lasat ca mostenire un atelier de
fabricara a scuturilor. Industria armelor nu era poate atit de diversificatd cumj pretinde Aristofan, care
in Pacea pune in scend mesteri faurari de coifuri, casti, spade, lanci. Ceea ce nu inseamna totusi ca in
aceasta activitate deosebit de importantd pentru apararea cetatii specializarea nu era destul de
avansatd. Kephalos si Pasiones fabricau numai scuturi, tatdl lui Demostene - arme tdioase, un
oarecare Pistias, citan de Xenofon in Memorabilia, era renumit pentru calitatea platoselor sale. Fie ca
erau cetiteni sau meteci, cei care se dedicau fabricarii armelor erau prin urmare oameni bogati. Ei nu
munceau efectiv, ci se! multumeau sa coordoneze munca sclavilor sau, de cele mai multe ori,
asemenea marilor proprietari de pamint, sa incredinteze coordonarea j muncii unui administrator, fie
sclav, fie libert. Astfel, Afobos, care] fusese insarcinat de tatal lui Demostene cu administrarea
atelierului de fabricat pumnale, redus, ca numar de sclavi, la jumatate dupa vinzare,! i-a asigurat
conducerea pentru o anumita perioada, apoi i-a incredintat-o unui libert, un anume Milias, si in fine
unui alt administrator, Terippides. Se poate presupune ca Pistias, fabricantul de platose citat de
Xenofon, isi conducea personal fabrica si veghea la calitatea produselor pe care le fabrica. De altfel,
aceste ateliere nu erau doar unitati de productie. Aflate de obicei 1n casa proprietarului, ele erau in
acelagi timp pravalii de desfacere a marfii. Se intelege atunci de ce Xenofon ii privea cu acelasi dispret
pentru meseriile manuale atit pe cei ce le exercitau, cit si pe cei ce le coordonau. Proprietarul unui
atelier de prelucrare a metalelor unde lucrau sclavi, desi era proprietar in aceeasi masura ca unul de
paminturi, apartinea socialmente aceleiasi categorii de mici mestesugari ce lucrau cu propriile miini.
Aristotel, care nu-i recunostea mestesugarului calitatea de cetatean in cetatea lui ideald, admitea totusi
ca mestesugarii pot fi cetiteni intr-o cetate oligarhica, deoarece printre ei existau §i oameni bogati. Si
oratorul, pentru care J"ysias a scris discursul impotriva cuvintarii lui Phormisios, afirma ca printre cei
5.000 de cetateni care vor fi exclusi de la cetatenie pentru cd nu posedau pamint se aflau multi oameni
bogati; pe de alta parte, se stie ca unii dintre acesti bogati mestesugari puteau lua parte la conducerea
cetatii in ultima treime a secolului al V-lea, atragindu-si sarcasmul lui Aristofan. Tabacarii Cleones si
Anitos, olarul Hiperbolos nu erau, iIn mod evident, muncitori manuali. Asemenea ,,metalur-gistilor" de
mai sus, el se multumeau doar sd conduca sau, mai probabil, sa Incaseze veniturile din atelierele lor
unde munceau sclavi. Totusi, nu trebuie sa facem greseala de a ne inchipui artizanatul atenian ca o
activitate rezervata sclavilor ce munceau pentru oamenii liberi si bogati. Multi mestesugari liberi
lucrau personal 1n pravaliile aflate 1n jurul agorei sau in atelierul de ceramica. Daca tdbacarii erau
bicei oameni liberi, care-i puneau pe sclavi sa prelucreze pielea Bruta, cizmarii erau in schimb mici
mesteri ce lucrau la comanda, precum cizmarul reprezentat pe un vas in timp ce masoara pe piciorul
h,ntului sandaua pe care tocmai a terminat-o. Si olarii care se grupau In partea de nord-vest a agorei
erau mici artizani. Unele reprezentari figurative ne permit sa ne facem o idee despre ce erau aceste
mici iteliere. Olarul lucra el insusi la roatd, in timp ce sclavii lui framintau lutul, preparau glazura si
culorile, puneau vasele 1n cuptor si supra-i heau arderea. Existau, cu sigurantd, cuptoare comune
pentru mai piuite ateliere. Olarul si pictorul erau oameni liberi, care semnau “fcrarea executata. Fara
indoiala, existau printre ei striini, iar meseria “K olar nu era mult mai respectata decit celelalte
activitati artizanale. ~Btfel, Demostene 1i imputa adversarului sau Eschine, ca semn al originii sale
modeste, faptul ca fratele lui exercitase aceasta meserie. HB este, evident, imposibil sa enumeram toate
micile meserii care (blindau in Atena, mici meserii exercitate de cetiteni saraci, de straini Km de
sclavi, ca acel parfumier care-§i pusese pravalia in agora si mespre care se vorbeste in pledoaria



lui Hipperide, Contra Iui A/inogene. Erau greu de distins oamenii liberi de sclavi, fiindca, asa Cum
noteazd autorul anonim al Constitutiei Atenienilor, toti erau imbracati la fel. Cei care erau cetdteni
gaseau timp ,,sa se ocupe de Setate si de prietenii lor", pentru a relua formula lui Xenofon? In tceasta
privintd, opiniile istoricilor sint diferite. Trebuie totusi sa idmitem ca acestia participau la viata
cetatii cel putin ca membri ai fcdunarii, altfel nu s-ar intelege nici criticile adversarilor democratiei,
mei observatia lui Socrate catre tindrul Charmides, care ezita sa vorbeascd in fata adundrii:

,Cine sint acesti oameni care teintimideaza? Sint cizmari, dulgheri, fierari, tarani, negustori,
care nu te gindesc decit cum sa vinda scump ceea ce au cumparat ieftin, fiindca acestia sint oamenii
care alcatuiesc adunarea poporului”. Observam ca in aceastd enumerare taranii par pierduti in mijlocul
unei multimi de mestesugari §i de negustori. Si ne vom aminti ca Aristotel prefera democratia rurala,
fiindca, retinuti de muncile lor cotidiene,

eultorii frecventau mai putin adunarea.

Evident, in conceptia filosofului aceastd democratie rurala se afla li antipodul democratiei ateniene,
chiar daca, generalizind asupra democratiei radicale, Aristotel nu citeaza in mod explicit Atena. Putem
proceda in acelasi fel aplicind modelul atenian la alte cetati, cum ar | Corintul, Megara, Miletul si
Siracuza? Izvoarele arheologice ne infatiseaza realitatea unei activitti artizanale importante In nume-e
cetati maritime. De cele mai multe ori insa este necesar s ne marturisim ignoranta in ceea ce priveste
structura acestor activitati si itatutul social al celor ce li se dedicau. Stim cd, de pilda, Corintul *xporta
vase, Siracuza era vestitd pentru calitatea monedelor sale, iar Miletul pentru calitatea tesaturilor sale

fine. Putem deci sa ne gindim
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ca in aceste cetati si 1n altele exista un artizanat comparabil cu cel di Atena, dar ne lipsesc informatiile
furnizate - ca in cazul acesteia dii urma - de izvoare literare si de inscriptii. Doar constructiile publice
ne sint ceva mai bine cunoscute datorita epigrafelor. Acestea dezviluie' in cazul tuturor marilor
santiere conditii de lucru similare celor pa care le gasim la Atena, pe santierele Acropolei sau la
Eleusis. Ceea ci nu trebuie sa ne surprinda, daca ne gindim ca adesea echipele di muncitori si chiar
artistii se mutau de pe un santier pe altul; esta destul sa ne gindim la Fidias care lucra la Olympia sau
la deplasarii™ lui Praxiteles in secolul al [V-lea.

Prin urmare, omul grec este in acelasi timp si artizan. $i in aceasta calitate beneficiaza, asa cum a
demonstrat Pierre Vidal-Naquet, de un statut ambiguu. Posesor al unei fechne, devine, prin ea,
indispensabil pentru a-i elibera pe oameni de constringerile naturii. Dar intrucit se limiteaza la aceasta
techne, nu poate accede la una superioara, care este techne politike. Numai Protagoras admitea ca toti
oamenii pot sd posede stiinta politicului. Nu trebuie sd uitdm insa ca teoria dezvoltata de filosoful de la
Abdera este cea pe care se sprijinea democratia in sinul céreia, dupa cum repeta Socrate al lui
Xenofon, mestesugarii i negustorii imparteau cu taranii puterea de a hotari in adunari.

Aceasta idee ne duce spre cel de-al treilea aspect al activitatii economice a omului grec: activitatea
comerciald. Asupra acestei activititi dezbaterile Intre moderni au luat cea mai mare amploare, iar
informatiile despre ea nu au incetat sa se adune datoritd progreselor cercetarii, in special ale celei
arheologice. Faptul ca in lumea greaca au existat foarte de timpuriu schimbéari comerciale este
demonstrat tocmai de raspindirea ceramicii. inca din epoca miceniand, unele vase fabricate pe
continentul elen ajungeau in Italia meridionala si in Orient. Prabusirea cetatilor miceniene a pus capat
acestui negot §i cind se vorbeste despre negustori in poemele homerice se vorbeste in primul rind de
fenicieni si chiar de acei misteriosi locuitori din Tafos mentionati in Odiseea. in lumea eroilor,
schimburile constau mai ales in daruri si contradaruri, strdine comertului propriu-zis. Dar Hesiod, in
Munci §i zile, povesteste calatoriile pe mare ale tatilui impins de necesitatea de a pleca pe mare pe o
,corabie neagrd", in cautarea unui cistig mai mult sau mai putin sigur, care se termind cu stabilirea lui
la Askra. Comertul (emporie) este prezentat de poet ca un mijloc de a scapa de ,,datorii §i de crunta
foame", ca o ultima solutie care totusi poate aduce un profit (kerdos), cu conditia sa ai grija sa
navighezi doar in cele 50 de zile de vara, cind marea nu este prea rea. Este deci evident cd deja in
secolul al VlII-lea grecii au participat la inviorarea schimburilor comerciale in Mediterana. Aici
trebuie sa precizam, bineinteles, ce se intelege In mod curent prin colonizare, aceasta deplasare a
grecilor pe coastele septentrionale si orientale ale Mediteranei. Este inutil sa ne intoarcem a falsa

problema a originii comerciale sau agrare
a coloniilor Doia am !r«..usj-
acolo



orc
ia, lipsa de pamint care-i

Uea pe o parte din membrii comunitatii civice sd se incumete sa plece pe mare in cautare de noi
paminturi. Dar in afard de faptul ca *xpeditiile, adesea organizate de cetate cu aprobarea si sfatul
preotilor de la Delfi, presupuneau un minimum de cunostinte maritime, nu putea sa lipseasca din ele
dimensiunea comerciala. Pe de o parte era for ba de procurarea unor materii prime in care Grecia era
saraca, herul si staniul in primul rind, pe de alta parte stabilirea grecilor in [talia meridionala, pe
coastele Galiei si ale Iberiei, in Egipt sau in §i pe malurile Pontului Euxin nu putea sa nu ducé la o
dezvoltare Bchimburilor care, chiar dacd nu se faceau obligatoriu intre cetéti-lame si cetati-fiice,
existau totusi. Sapaturile arheologice de la Pitecusa fcchia) au demonstrat importanta atelierelor
metalurgice unde se prelucra metalul importat, fara indoiald, din Etruria. Din acest punct de vedere,
este importantd Intemeierea Marsiliei, la inceputul secolului ni VI-lea, intr-un loc ce nu permitea
accesul spre paminturile roditoare HI cultivabile, dar se afla la gurile de varsare ale riurilor Galiei, unde
Sosea staniul din misterioasele insule Kassiteride. Asa cum semnificativa este instalarea inca din
secolul al Vll-lea a unei colonii grecesti Naucratis, In Egipt, acolo unde negustorii veniti din Grecia
sau din tatile grecesti din Asia Mica puteau sa-si procure griul din valea Cilului i apoi sa-1 vinda in
cetdtile egeene.

Prin urmare, daca nu se poate contesta existenta unui comert laritim grecesc in epoca arhaica, se ridica
doua probleme importante m legatura cu acesta: cine erau promotorii si ce loc avea sau va avea
moneda in acest schimb? Prima intrebare a primit raspunsuri adesea 'contradictorii. Pentru unii, si
exemplul invocat anterior al tatalui lui [Hesiod poate sa ilustreze situatia; comertul era o indeletnicire
pentru marginali, tarani Inglodati in datorii, copii exclusi de la mostenire fiind ultimii nascuti, care,
neputind trai din productia furnizata de un lot de pamint, se incumetau sa plece pe mare in speranta de
a realiza im cistig, vinzind scump ceea ce achizitionasera la un pret mic. Pentru altii in schimb - si In
acest caz poate fi citat tot Hesiod, cu episodul in care-1 iIndeamna pe Perseu sa plece pe mare pentru a-
si vinde surplusul de recoltd —, sa faci comert presupunea pe de o parte sa ai o corabie, pe de altd
parte sa ai o marfa de schimbat; primii negustori puteau fi deci numai aceia care detineau puterea in
cetate, oameni care traiau atit din veniturile obtinute din exploatarea pamintului, cit (ji din profiturile
asigurate de posibilitatea de a vinde surplusul. in legatura cu aceasta este citat fratele poetei Sappho,
care naviga pe cont propriu si frecventa colonia de la Naucratis si pe acei foceeni care ficeau comert
folosind ambarcatiuni rapide ce 1i duceau pina pe coastele Iberiei. in unele cetiti de pe coasta Asiei
Mici - Milet, Halicarnas, Foceea, in unele insule din Marea Egee, ca Samos, Chios sau Egina, se va
forma astfel o aristocratie negustoreasca, provenita din aristocratia proprietarilor de pamint, dar mai
aventuroasa, mai dornica sa realizeze cJstiguri incercindu-si norocul pe mare.
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Poate cd nu este necesar sa alegem una dintre aceste doud imagii ale negustorului grec din epoca arhaica.
Negotul, al carui caracter aventuros trebuie totusi sa-1 subliniem, poate sa fi fost practicat atit de proprietarii
bogati si puternici, cit si de insii marginalizati impinsi de nevoi. Intrucit navigatia era supusa capriciilor
vinturilor si furtunilor, comertul putea constitui atit o sursa de profit, cit si de dezastre pentru cei ce i se dedicau.
Povestea transmisa de Herodot, a lui Colaios din Samos, azvirlit de o furtund departe de coastele Egiptului, unde
se ducea In mod sigur sa-si procure griu, si ajuns, dupa un incredibil periplu, pe coastele Andaluziei, este poate
un produs al fanteziei, dar exprima bine pericolele acestui negot aventuros, nesigurantele lui i j statutul extrem
de diferit al celor care i se dedicau. Se intelege, prin urmare, ca este imposibil sa dam un raspuns definitiv la cea
de-a doua intrebare, legata de rolul monedei in aceste schimburi. Se stie ca problema originii monedei a suscitat
multe discutii intre moderni, pornind in special de la doua texte ale lui Aristotel. Primul, din cartea I a Politicii,
leaga in mod explicit crearea monedei de necesitatile schimbului: ,,Céci crescind trebuintele si extinzindu-se,
prin importul articolelor ce nu le aveau si exportul celor prisositoare de nevoie ajunsesera la intrebuintarea
monedei"'. Celilalt, extras din cartea a V-a a Eticii Nicomahice, pune in schimb accentul pe moned ca
instrument de masura a valorii bunurilor schimbate, indispensabile pentru a mentine egalitatea raporturilor de
reciprocitate in sinul comunitatii civice. Desigur, si aici este vorba tot de schimb, deoarece Aristotel citeaza ca
exemplu relatia care se stabileste intre un arhitect i un cizmar, dar se vede bine ca acest tip de schimbare are
prea putin de-a face cu dezvoltarea comertului maritim. Dacd raminem la fapte, trebuie sa constatdm ca primele
monede 1si vor face aparitia In lumea greaca abia la sfirsitul secolului al VH-lea, adica la mai bine de un secol
dupa Inviorarea schimburilor in Hediteraha. De altfel, studiul tezaurului de monede descoperite a demonstrat ca
circulatia acestora - §i, incé o data, este vorba in primul rind de monede ateniene - a rdmas, cel putin pina la
sfirsitul secolului al V-lea, relativ limitata in afara spatiului lor de emitere. Fara sa negam ca moneda a avut o



pondere importanta in schimburi, incepind mai ales cu epoca clasica, azi accentul se pune pe alte functii ale ei:
fiscale, militare (numeroase emisiuni monetare au drept scop plata soldei armatelor de mercenari) si politice, in
masura in care moneda constituie un semn de independenta si o emblema civica. Totusi, chiar dacd moneda nu a
fost inventata pentru a raspunde nevoilor de schimb, a devenit din ce In ce mai mult, cu trecerea anilor,
instrumentul privilegiat al comertului. Acest fapt este demonstrat de ceea ce stim despre comertul atenian din
epoca clasica
1. Aristotel, Politica, trad. rom. E. Bezdechi, Cultura nationald, f.a., p. 36 (n.t.).
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multumita in special pledoariilor din corpusul lui Demostene, dar si texte literare care insista pe suprematia
Atenei 1n acest domeniu, HHiipra céreia trebuie sd ne mai oprim o data.
Comertul atenian se dezvolta incgj2ind_cu secoluj”aJJAl'Hta Traditia
11 atribuie lui Solon o reforma a masurilor si greutatilor de dintar si
ptarea unui nou esantion monetar. Astazi se stie ca primele monede
niene, avind intipdrita pe revers bufnita Atenei, nu sint anterioare
i de-a doua jumatati a secolului al Vl-lea.
Tocmai 1n aceastd perioada raspindirea vaselor cu decoratiuni negre Isite din atelierele din Keramikos' atinge cea
mai mare dezvoltare si, mii imboldul Pisistratilor, Atena incepe sa se indrepte spre Pontul Jjuxin si spre strimtori
pentru a-si asigura aprovizionarea cu cereale | cetdtii, a carei populatie este in continua crestere. In secolul al V-
lea, 'Construirea la Pireu a unui port militar dar §i comercial, dezvoltarea linei marine puternice si dominatia pe
care Atena o exercita asupra Htatilor din bazinul Marii Egee dupa razboaiele persane contribuie la mansformarea
Pireului intr-un fel de placa turnanta a schimburilor in Mediterana. ,,Vedem ajungind la noi, spune Pericle in
textul lui Tucidide, datorita importantei cetdtii noastre, toate produsele de pe tot pamintul, tar bunurile pe care ni
le da pamintul nostru nu mai sint doar ale noastre si ne bucuram de ele laolalta cu restul lumii". Autorul anonim
al tratatului oligarhic cunoscut sub titlul Constitutia atenienilor reia aceasta tema:
Numai atenienii sint in stare sa stringd in miinile lor atit bogatiile
' grecilor, cit si pe cele ale barbarilor. Daca un stat e bogat in lemn bun
f pentru construirea vaselor, unde il va vinde, daca nu se intelege cu
poporul ce stapineste marile? lar daca o cetate este bogata in fier, in
cupru, in pinzeturi, unde si le va vinde daca nu se va intelege cu stapinul
marii ? Tocmai din aceste produse imi construiesc eu vasele: dintr-o tard
, 1lau lemnul, din alta arama, alta imi da inul, alta ceara.
Trei sferturi de secol mai tirziu, Xenofon afirma acelasi lucru in micul sau tratat Despre profituri:
Tara noastra ofera negustorilor cele mai multe avantaje si cistiguri. Mai presus de toate are pentru nave
adaposturile cele mai sigure si mai comode, unde” o data ancorate, pot sa stea fara teama la adapost, in
ciuda vremii rele. In cele mai multe cetati, negustorii sint obligati sa ia o Incarcaturd in schimb fiindca
moneda acestor cetti nu are curs in afara granitelor lor. La Atena insa pot sa ia, in schimbul a ceea ce
au adus, cea mai mare parte a marfurilor de care oamenii au nevoie daca nu vor sa ia o Incarcatura, pot
sa exporte bani si sa faca in felul acesta o buna afacere. Fiindca oriunde-i vor vinde, vor obtine mai
mult decit suma de la care au plecat.

Cartier din Atena, care-si tragea numele de la atelierele de olarit concentrate
Dupa cum se vede, Xenofon nu numai ca subliniaza centralitatea Atenei i a portului ei in comertul
mediteranean® precum si avantajele pozitiei ei geografice (,,are toate posibilitatile la dispozitie, fie
pentru a importa ce-i trebuie, fie pentru a exporta ce vrea"), ci leaga totodata suprematia comerciala a
cetdtii de valoarea monedei ei.
Ne putem face o idee in legatura cu produsele acestui negot. Ini cadrul importurilor figurau, aga cum
am spus deja, cerealele indispen-: sabile aprovizionarii populatiei, la care productia locald contribuia;
doar partial. Griul venea din Egipt, din Sicilia, dar mai ales dini regiunile din nordul Marii Negre.
Daca dam crezare unei afirmatii a lui Demostene, mai mult de jumatate din griul importat provenea dej
la Pontul Euxin, iar decretele in onoarea micilor regi locali dovedesc] ca negustorii veniti de la Atena
se bucurau de conditii deosebit de i favorabile. Atena importa §i lemn de constructie pentru navele
sale, care provenea in special din nordul Greciei si din Macedonia. in timpul anilor de exil de dupa
condamnarea lui pentru participarea la mutilarea i Hermelor, Andocide se dedica comertului cu lemn
de constructie, iar Demostene 1l acuza pe Midias ca a profitat de functia lui in trierarhie pentru a
importa lemnul de consolidare a minelor sale de argint din Laurion. Cel de-al treilea articol de import
in ordinea importantei erau sclavii, proveniti cu prioritate din regiunile orientale: Caria, Cilicia,
regiunile de la Pont si din nordul Marii Egee, 1n special din Tracia. ' Dupa cum am vazut deja, Atena
trebuia sa-si procure fier §i cupru. in ' plus, negustorii care 1si descarcau marfurile la Pireu nu pierdeau
ocazia de a aduce produse de lux, stofe fine, parfumuri, coloniale, vinuri. in schimb, Atena nu numai



ca reexporta spre restul lumii din bazinul Marii Egee o parte din marfurile care intrau in Pireu, dar
exporta si vin, ulei, marmura si mai ales, asa cum subliniaza Xenofon n textul citat mai sus, argintul
convertit in monede. Este important sa precizam ca problema pe care o definim azi ca echilibru al
comertului exterior nu se punea pe atur ci si ca exportul argintului sub forma de monede nu era un
semn al c eficitului acestui comert. De altfel, cetatea intervenea numai pentru a regulariza intrarile si
iegirile prin port, pentru a supraveghea corectitudinea operatiilor de tranzit §i pentru a incasa taxele la
care erau supuse toate marfurile importate sau exportate. Numai comertul cu grine era supus unei
reglementari la care fac aluzie unele texte si care este confirmata de existenta unor functionari speciali
insdrcinati cu supravegherea acestui comert, sitophylakes. Totusi, aceasta reglementare, al carei scop
era aprovizionarea cetatii §i impiedicarea speculei practicate de unii negustori in perioadele dificile, nu
a intrat in vigoare decit in secolul al IV-lea, cind Atena pierduse deja o parte lin puterea ei in Marea
Egee.

Daca incercam sa urmarim indeaproape ce era lumea negustorilor, umea emporion-ului, trebuie sa dam
la o parte multe idei preconcepute. Negustorul atenian nu este nici un importator bogat, nici un umil
ini'tec; cetatenii §i strainii se amestecau pe digurile Pireului §i in sala mure unde se expuneau
marfurile. 1n virful piramidei sociale se gaseau Cetatenii bogati, care garantau ,,marfurile expuse
riscului maritim", dar se tineau de cele mai multe ori departe de tranzactia propriu-zisa, miorvenind
doar daca afacerea se termina rau pentru ei si daca erau privati de dobinzile mari pe care le presupunea
imprumutul maritim. Unii erau in acelasi timp proprietari de mine si de ateliere, ca tatal lui
Demostene, sau politicieni, ca insusi Demostene, sau fosti negustori fctrasi din afaceri, ca insul aflat in
litigiu in discursul Contra lui Diogheiton, al lui Lysias. Afacerea se incheia adesea prin intermediul
mlui bancher la care se afla depus contractul, syngraphe, care ii lega creditor si pe debitorul sau
debitorii acestuia si care era eventual

Btezentat, in caz de contestatie, In fata tribunalului. Negustorii pro-

Biu-zisi, emporoi, erau fie cetateni, fie straini in trecere sau rezidenti, Hi general persoane de conditie
relativ modesta, obligate sa se indato-

Ifeze pentru a-si putea cumpara o Incarcatura cu speranta ca beneficiile realizate aveau sa le permita,
dupa ce-si plateau datoriile si dobinzile, H:'l pund deoparte atit cit si poatd pleca din nou pe mare cu o
noud Incarcaturd de marfa. De fapt, majoritatea acestor emporoi navigau ei

Ifclsisi. Doar cei mai bogati puteau sa-si Incredinteze marfa unui angajat i conditie modesta si sa
ramind pe uscat. Unii emporoi aveau propriul 3, dar cei mai multi trebuiau sa-si plateascd drumul si
costul Incarcarii pe nava unui armator, un naukleros, care se intelegea, in general, mai multi negustori
pentru o célatorie spre Pontul Euxin sau spre Sicilia. Pledoariile din corpusul lui Demostene reinvie
astfel o intreagd lume de negustori, de proprietari de nave, de agenti mai mult sau mai putin cinstiti si
gata sd-si vinda serviciile unora sau altora. Greutatile navigatiei, riscurile naufragiului sau ale
atacurilor pirateresti faceau ca aceste expeditii maritime sa fie foarte periculoase. Treptat s-a elaborat o
legislatie care asigura prestatorului de marfa garantii sub forma ipotecii pe nava sau pe incarcatura. in
caz de naufragiu, creditorul isi pierdea insa toate drepturile si debitorul era absolvit de latorie. De aici
unele naufragii frauduloase, dind nastere la procese in Care este greu de stiut, daca ne limitdm la
lectura pledoariilor, de partea cui era dreptatea. Dupa jumatatea secolului al IV-lea, aceste procese au
beneficiat de proceduri de urgenta in fata unui tribunal prezidat de magistrati si, fapt ce ilustreaza
importanta comertului ilaritim, strdinii si chiar sclavii, adesea folositi ca agenti comerciali, puteau sa
prezinte o actiune fara sa recurga la medierea unui ,,patron"

/bttatean. in ciuda acestui fapt, strainii erau in continuare priviti cu

".urcare neincredere de catre asociatii lor §i, Tnaintea tribunalelor,

desi nu se poate vorbi de xenofobie, nu erau rare situatiile cind un ceta-

li arunca adversarului sdu cuvinte jignitoare privitoare la originea

ma. Trebuie sd mai observam ca aceste asociatii intre prestatori, emporoi

I naukler fWM-"W"W"a"I"OTi efemere, incheiate pe durata
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unui singur voiaj dus-intors spre Pont sau Sicilia, Egipt sau Marsili Trebuie deci sa renuntam
o data pentru totdeauna la ipoteza une clase de negustori care ar fi controlat comertul
maritim atenian Asupra a ceea ce se intimpla in alta parte sintem nevoiti sa ne recu noagtem
ignoranta aproape totald. Putem sa presupunem insa ca 1: marile cetati litorale au existat forme



analoage de activitati comercialei in care cetatea ca atare nu se implica, chiar dacd de peste tot
sej percepeau taxe pentru intrarile si iesirile navelor si ale marfurilor. inj mod similar, este
imposibil sa evaluam, fie si aproximativ, volumul det produse schimbate, care diferea cu
sigurantd de la un an la altul. in; fine, nu trebuie sa uitdm ca, inca de la sfirgitul secolului al
IV-lea,i numeroase schimburi se faceau pe cai care se sustrageau comertului propriu-zis.
Acest lucru era valabil pentru schimburile la nivel local, dar si pentru cele la distante mari.
jgPfr.ty! ii>jvitli j-~ x  >u j

Nu am vorbit inca despre rolul bancherilor in aceasta lume ai emporion-ului. Sau mai curind
am vazut ca bancherul facea uneori pe intermediarul intre prestator si negustor, pastrind in
special contractul care specifica modalitatea serviciului. Cuvintul ,,bancd", prin care noi
traducem grecescul trapeza, nu trebuie sa ne induca in eroare. in cetatile grecesti, bancherii nu
aveau un rol comparabil cu cel al unei banci moderne, adica acela al unui organism de credit
capabil sa finanteze investitii productive. Biroul unui bancher era in primul rind cel al unei
case de schimb valutar, unde negustorul strdin aflat in trecere putea sa procure monedele
locale si sa-si converteasca monedele strdine pe care le avea asupra lui. Totusi, la sfirsitul
secolului al V-lea, cel putin la Atena, bancherii primeau cu siguranta si bani in depozit, pe
care apoi 1i dadeau clientilor daca acestia voiau sa faca un imprumut, nu doar in scopuri
comerciale, dar pe care bancherii insisi nu-i utilizau, se pare, din proprie initiativa. Acest rol
de intermediar si de casd de schimb permitea, fara indoiald, realizarea unor cistiguri uriase,
dar nu-i transforma pe cei care le realizau in ,,0oameni cu prestigiu", pentru a prelua o formula
recent aplicatd unui bancher din secolul trecut. Descoperim astfel ca bancherii ale caror nume
izvoarele ni le-au trasmis sint in majoritatea lor fosti sclavi: Pasiones, cel mai cunoscut dintre
acesti bancheri, la origine sclav, era cu sigurantd un om bogat. Este semnificativ totusi ca, o
data eliberat, devenit cetatean in conditii nu prea clare, el si-a investit o parte din bunuri in
terenuri, ceea ce 1i va permite fiului sau, Apolodor, sa devind un gentleman farmer, cedindu-i
unui alt fost sclav, Phormiones, gestiunea bancii si preferind, in locul profiturilor obtinute in
urma schimburilor valutare, cheltuielile impovaratoare ale omului care doreste sa facd o
carierd politica.j

inainte de a ne desparti de lumea comertului, ne ramine sd spunem citeva lucruri despre
schimburile locale. Date fiind natura peisajului grec si complexitatea reliefului sau,
schimburile comerciale terestre erau relativ limitate. Era intotdeauna mai usor sa se incarce
marfuri!

m
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o nava, chiar §i pe trasee scurte, iar aceasta sa ia drumul marii.

limburile de la o cetate la alta erau rare, in schimb erau frecvente [lele efectuate intre zidurile
aceleiasi cetdti, Intre cetate si lumea taraneasca. Taranii din chora veneau sa-si vinda in oras
surplusul de care * li puneau, pentru a-gi procura ceea ce numai activitatea mestesugareasca
urbana le putea oferi. Asa se face ca Aristofan isi batea joc i§ mama poetului Euripide, care se
ducea sa-si vinda in piata patrunjelul din gradina proprie. Dar aldturi de taranii sdraci care se
duceau la piata ori isi trimiteau acolo sotia sau un sclav, existau in agora si negustori de
meserie, acei kapeloi satirizati in comediile lui Aristofan, , proveniti evident din straturile cele
mai sdrace ale populatiei. Si in Kest caz, cetatenii si strainii stateau unii linga altii, acestia din
urma In ml de cele mai multe ori meteci care se stabilisera definitiv in Atena, macia dam



crezare marturiei lui Aristofan, printre kapeloi intilnim si femei care vindeau nasturi,
parfumuri, flori etc.; adesea, asemenea HJamei unui impricinat din corpusul demostenian,
femeile erau obli-Ifate sa se dedice activitatilor respective, considerate putin respectabile
i"ntru o femeie libera, din cauza saraciei sau pentru ca sotii lor erau plecati la razboi. , Acest
cadru al activitatii economice a omului grec, deja limitat la

mplul Atenei 1n ceea ce priveste esentialul, ar fi incomplet daca nu iun vorbi in incheiere
despre o activitate care nu se Incadreaza nici in mestesuguri, nici in comert, $i anume
pescuitul. Din pacate, stim foarte putine despre lumea obscura a pescarilor, care trebuie sa fi
fost numeroasa intr-o tara inconjurata de mare. Se stie doar ca existau locuri de pescuit in
unele parti ale lumii grecesti, de exemplu in regiunea Pontului Kuxm, de unde veneau mari
cantitati de peste uscat. Nu se stie nsa ftimic despre organizarea pescuitului; se poate doar
presupune ca avea

te tot un caracter artizanal si individual.

Aceasta rapida trecere in revista a activitatii economice a omului

grec confirma deci validitatea modelului elaborat de marele istoric

tnglez Moses Finley, in cartea lui despre economia antica. Ramin insa

unele intrebari asupra stabilitatii in timp a acestui model. in realitate,

n mai multe rinduri s-a vazut ca secolul al IV-)§a,; prezentat adesea

ii un secol de criza si declin - si asa este si la nivel politic, in cazul

mor cetatTcifSparta si Atena - xadftsf£e, daca nu reale transformari

n manifestdrile vietii economice, cel putin ornai concretd evaluare a

problemelor puse de productia si de schimbul de bunuri. Am evocat

*ja unele tratate ale Iui Xenofon, ca Economicul sau opusculul Despre
profituri, la care trebuie sa adaugam cea de-a doua carte a Economi-

ului, atribuita Iui Aristotel. Desigur, primul dintre aceste tratate,

»re se prezintd sub forma de dialog socratic, este mai ales un manual

i sfaturi pentru uzul omului de lume perfect. Dar preocuparea de a

iza n chip rational administrarea fermelor, specializind sclavii

pentru sarcini precise, exprima o noud mentalitate, dorinta de a produce
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mai mult §i mai bun. in acelasi mod, daca tratatul Despre profituri ara drept scop ultim visul utopic de
a-1 asigura fiecdrui atenian traiuli cotidian cu inchirierea in schimbul unui obol, pe om si pe zi, a unuii
numar de sclavi triplu fata de cel al cetatenilor, ramine totusi! propunerea valorificarii minelor,
realizatd prin chiar grija cetatii sij destinatd sa mareasca productia de argint despre care Xenofonj
constatd ca poate creste nelimitat. in aceasta privinta el ne da ol indicatie care tine desigur de bunul-
simt, dar care exprima totodatd oj perceptie realista si noud asupra faptelor economice. Cind propune!
cresterea numarului sclavilor care lucreaza in mine §i, in consecintd,! a cantitatii de minerale extrase,
Xenofon noteaza :

Pentru mineri nu este ca pentru lucratorii din domeniul aramei. Daca numarul acestora creste,
obiectele de arama se depreciaza, iar muncitorii isi abandoneaza meseria, Acelasi lucru se intimpla cu
cei ce lucreaza fierul. La fel pentru griu si vin. Cind aceste produse existd in abundentd, pretul lor
scade si cultivarea lor nu mai este rentabild; iatd de ce multi oameni abandoneaza munca cimpului §i se
indreapta spre comertul cu ridicata sau cu amanuntul ori spre camata. n schimb, cu cit se descopera
mai mult minereu, cu cit mai abundent este argintul, cu atit minele atrag mai mult muncitorii.

Acest text este interesant deoarece ne dezvaluie in acelasi timp noile preocupari ale ginditorilor, dar si
limitele lor in domeniul gindirii economice. Xenofon cunoaste legea cererii §i a ofertei §i speculatiile
care se pot face pornincTtte'Ta ea, dar nu se intreaba de ce aceasta lege nu este valabila si in cazul
argintului. In acelasi mod, celebrul fragment din Cyropedia despre separarea meseriilor in marile cetati
exprimad mai mult decit o evaluare a legilor pietei, un concept calitativ al productiei. S$i totusi, aceste
legi nu sint complet ignorate, intrucit diviziunea muncii este pusa in relatie cu cererea. In ceea ce
priveste Economicul pseudo-aristotelian, tratat nascut in sinul scolii peripatetice si care ne-a fost
transmis in forma compozita, interesanta este cartea a li-a, nu atit pentru ca ne transmite o serie de



anecdote despre nenumarate moduri de a-ti procura resursele, ci pentru ca notiunea de economie este
extinsd aici la dimensiunile cetatii i ale regatului, stratagemele fiscale care o ilustreaza nu mai tin de
gestiunea unui oikos.

Aceasta prezentare mai realista a faptelor legate de economic 1n j scrierile teoretice - si analizele
aristoteliene asupra originii monedei §i asupra hrematisticii merg in aceeasi directie — indica oare o
schimbare de mentalitate la nivelul protagonistilor economiei ? $i care ar fi amploarea unei asemenea
schimbari? La aceasta Intrebare trebuie sa raspundem cu prudentd. Se pare ca raspunsul se gaseste la
niveluri diferite. In primul rind - si, fireste, acest lucru este valabil inca o data in special .pentru. Atena
-, pare cd s-a renuntat la acea modalitate de Tnsusire a bunurilor care vine din negura vremurilor, adica
napastuirea
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Wtor mai slabi. Deposedata de imperiul ei, Atena este lipsitd acum de veniturile pe care le primea sub
forma de tribut si cheltuieli de jude-

i cutd, fara a mai pune la socoteald paminturile confiscate de la aliatii nesupusi. Dupa cum spun atit
Isocrate, cit si Xenofon, Atena nu__mai poate trdi din exploatarea aliatilor ei. Trebuie deci sa gaseasca
in ea Insdsi resursele necesare bunei functionari a institutiilor. Prin urmare, in secolul al IV-lea au loc
la Atena un inceput de organizare fiscala si p crestere a impozitelor percepute de la cei mai bogati.
Deoarece este improbabil ca bogatii sa fi renuntat la stilul lor de viata traditional nlimpotriva, daca
dam crezare izvoarelor literare si arheologice, luxul

H viata privata continud sa creasca), ei trebuie sa se gindeasca la “Krea unor noi surse de venituri, de
exemplu Tmprumutul maritim cu mmata. Dar aceasta presupune ca existau bani lichizi, adica surplus.
Ri alte cuvinte, chiar dacad nu se conceptualizeaza raportul dintre Jesterea productiei si cresterea
veniturilor, chiar daca preocupadrile irizeaza mai curind sporirea numarului de sclavi decit
perfectionarea

Bhnicilor de productie, in practica se ajunge la producerea de surplus.

K)esigur, trebuie sa ne ferim de generalizarile ce pornesc de la indicii

(fragmentare. Dar 1n cel de-al treilea sfert al secolului al IV-lea are loc relansarea incontestabila a
industriei miniere. Tot de acum dateaza si

Kzvoltarea apreciabila a activitatilor in Pireu, care obliga cetatea sa acorde mai multa atentie
schimburilor comerciale si sa instituie o

fcrocedura mai rapida pentru afacerile ce privesc emporion-u. 1. $i, fapt

[|[>oate mai semnificativ, creste importanta organismelor financiare si a rolului pe care sint chemati sa-
1 joace in fruntea cetatii ,,tehnicieni" ai ifacerilor financiare cum ar fi Eubulos, Callistrat §i mai ales
Licurg,

msarcinat de catre dioikesis cu administrarea Intregii cetati, adevarat administrator care nu ezita sa-i
trimita Tnaintea tribunalului pe concesionarii de mine necinstiti sau imprudenti. Trebuie sd mentionam,
[de asemenea, reprosul repetat de catre oratori in cea de-a doua parte a secolului: indiferenta creseinda
a cetdtenilor fatd de problemele cetatii, care merge mind in mina cu o grija tot mai mare pentru
problemele lor private, pentru idia lor. Desigur, acest repros poate fi adresat celor mai saraci dintre
cetteni, pe care pierderea imperiului si a cleruhiilor i-a lipsit de numeroasele beneficii ce le veneau
sub forma de solda, prada de razboi sau concesiune de pamint si care acum nr fi trebuit sa se
straduiasca sd trdiasca din putinele lor bunuri si din «ubventiile acordate in momentul reprezentatiilor
dramatice devenite -dupa spusele lui Demostene — un soi de ajutor financiar pentru cei lipsiti de
mijloace. Dar aceastd mustrare se refera si la cei bogati, mai preocupati sa cistige bani decit sa
intervind in dezbaterile politice, Bevenite din ce in ce mai mult atributia profesionistilor discursului
mau a specialistilor in razboi si finante. in legatura cu aceastd tema dispunem de un izvor pretios,
teatrul lui Menandru, reprezentant al joii comedii, discipol al scolii peripatetice, care atinge apogeul in

*

m

ultimele d*i%j"ecenii ale secolului®j#P#{-"Pflft invinsa si aflata sub] controlul unei
garnizoane macedonene a incetat sd joace un rol de prim-plan in Marea Egee. in comediile lui
Menandru nu se face nicL o aluzie la evenimentele politice. Eroii pe care acesta ii aduce in



scend] sint tineri bogati, adesea in conflict cu tatii lor, nemultumiti de viata] lor dezordonata si
de intrigile sentimentale care-i duc la pierzaniei Acesti ,,burghezi" trebuie sa intreprinda
adesea calatorii de afaceri, iarl actiunea piesei incepe de multe ori cu momentul intoarcerii lor
acasa.l Au sclavi si locuinte bogate, iar la sfirsit, cind totul se termind cui casatoria fericita,
sclavii sint chemati si este adus un bucatar faimosi pentru a pregati praznicul de nunta.
Sintem departe de lumea] taraneasca plina de viata si profund politizatad a lui Aristofan. $i
daca] saracii sint uneori amintiti - adesea tarani -, ei rdmin intotdeauna intr-un plan secund
daca nu li se descopera o origine nobild. Peste tot se afirmd importanta banului, a bogatiei
care le permite tinerilor sa Intretind curtezane si acestora sa-si cumpere libertatea. Trebuie
totusi I sd ne ferim sa vedem 1in ,,Jumea lui Menandru" o imagine fidela a j realitatii sociale
contemporane lui. Ceea ce nu exclude totusi faptul ca n opera sa prind contur trasaturile unei
noi societati, care va fi societatea epocii elenistice.

Ar fi exagerat §i riscant sa spunem ca omul grec a devenit la sfirsitul secolului al IV-lea un
homo oeconomicus. Putem spune 1nsa cu destuld indeptatire ca el nu mai este intru totul
acelasi zoon politikon pe care Aristotel incerca in zadar sa-1 faca sa renasca. Desigur, lumea
greaca, partial aservitd, este inca o lume alcatuita in esenta din cetati, iar viata politica
subzista aici in chip formal. O data cu cuceririle lui Alexandru pentru greci s-a deschis 1nsad o
lume imensa, pe care ei, sub tutela unor suverani macedoneni care si-au impartit intre ei
prazile razboiului, au administrat-o. Chiar daca nu trebuie sa atribuim lumii elenistice
dezvoltarea considerabild pe care Rostovtev a crezut ca i-o poate atribui, aceasta nu inseamna
cd nu s-a creat atunci o adevarata piatd mediteraneand care a dus la cresterea productiei si la
dezvoltarea tehnicilor, daca nu productive, cel putin administrative §i financiare. Dar grecii
care administrau finantele regilor lagizi si seleucizi nu mai au nimic comun, cu exceptia limbii
in care se exprima $i a unor practici religioase, cu atenienii de la Maraton sau cu spartanii de
la Termopile. Omul grec i-a cedat locul omului elenistic. "
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Omul 'si razboiul

Yvon Garlan

Razboi si pace

ins deprins cu razboiul si chiar belicos; asa a fost, fara indoiald, iul grec. Lucrul poate fi dovedit lesne
si in multe feluri. Folosindu-ne le documentatia adecvatd, vom putea constata frecventa razboaielor si
me vom da seama, de pilda, ca Atena epocii clasice consacra in medie mzboiului mai bine de doi ani
din trei, fara sa se bucure vreodatd de Bece ani consecutivi de pace; la aceasta se adauga insecuritatea
cronica mrovocata de diferitele forme mai mult sau mai putin legale de violentd de pe uscat si, mai
frecvent chiar, de pe mare (acte de represiune, drept de naufragiu, piraterie privata, semipublica sau cu
caracter h"tarit de stat). Examinarea izvoarelor arheologice ne va arata forti-fficatiile ridicate cu mari
cheltuieli in jurul principalelor centre de “fezidenta si de putere (sa incercadm sa ne imaginam ce-ar fi
putut Reprezenta altadata faptul de a locui intr-o cetate ,,inchisa") si diferitele Categorii de fortificatii,
intilnite la tard (turnuri de paza sau de locuit, : posturi de control, adaposturi), fara sa uitdm ca cea mai
mare parte u monumentelor si a operelor de artd care impodobeau marile sanctuare i locurile publice
nu erau altceva decit ofrande ale invingatorilor. Documentele epigrafice ne vor ardta caracterul precar
si temporar al | ratatelor ce puneau capat ostilitatilor pentru o perioada adesea limitata la cinci, zece
sau treizeci de ani, ca i cum pacea ar fi fost inca din primul moment perceputa ca precara, daca nu pur
si simplu conceputa [ea un fel de armistitiu prelungit.

Doar razboiul li se pare istoricilor greci un subiect cu adevarat ilcmn de aducere aminte ; el constituie
firul rosu al operelor (rdzboaiele persane pentru Herodot, razboiul peloponesiac pentru Tucidide,
imperialismul roman pentru Polybios) sau, cel putin, ritmeaza cronicile lor. In viata cotidiana, razboiul
constituie o preocupare constantd pentru cetateni; participarea la razboi este pentru ei o obligatie, care
la Atena li privea pe barbati incepind de la virsta de 19 ani pina la 59 de ani un armata activa pina la
49 de ani si apoi 1n rezerva); dezbaterile cu privire la rdzboi constituiau peste tot competenta minimala

a adundrilor Populare. La toate nivelurile si in toate mediile se afirma preeminenta
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modelului razboinic; in viata de familie soldatul reprezintd, cum vede pe decoratiunile vaselor
antice, figuja"xentralJLin jurul careia sei organizeaza relatiile din interiorul oikos-iilui; in
viata religioasa, fiecare” divinitate a Olimpului este Inzestratd cu o anumitd functie militara f
in viata morald, valoarea unui om-de bine (agathos), asa-numita arete] consta in primul rind
in curajul intelept pe care el il manifesta atit inl fiinta lui intima, luptind impotriva pasiunilor
meschine, cit si pe cimpul de lupta, unde-1 asteapta ,,moartea frumoasa", singura care J o



semnificatie sociala.

In ciuda activismului sdu razboinic, omul grec nu poate fi definit cal un homo militaris, daca
prin aceasta intelegem un om care iubeste! violenta in sine, trecind cu vederea formele pe care
ea le imbraca sil scopurile pe care le urmareste.

Razboiul civil (stasis), care 1i intoarce unii impotriva celorlalti pe membrii aceleiasi
comunitati politice, conceputa ca o familie, era unanim considerat dezastruos si lipsit de
noblete. Singurul care putea fi I apreciat era razboiul intre comunitéti, polemos-ul, si nici
acesta in , orice conditii. Razboiul orb si salbatic, cel al lupilor, era socotit o incélcare
scandaloasa (hybris) a normelor de convietuire - in alti I termeni, ale dreptatii f-iffi» oare
bametrii «Kibuiau sa le respecte atifcf intre ei, cit si fatd de zei. Din contrd, polemos-ul
propriu-zis nu putea | sd nu respecte niste reguli precise: declaratia de razboi adresata dupa
reguli, efectuarea ritualurilor sacrificiale cuvenite, respectarea locurilor (sanctuare), a
persoanelor (soli, pelerini, rugdtori) si a actelor (juraminte) privind divinitatea, autorizarea
invingilor de a-si aduna mortii §i, pind la un punct, abtinerea de la acte de cruzime gratuita.
Acest lucru e valabil mai ales pentru razboaiele dintre greci, criticate (fara efect vizibil) din
secolul al I'V-lea de catre apostolii panelenis- j mului, dar este valabil, mai mult sau mai putin,
si pentru razboaiele, drepte prin definitie, duse impotriva ,,barbarilor". Astfel de razboaie nu
provocau nici o profanare prin singele varsat $i nu cereau nici un rit de purificare finala din
partea combatantilor. ,,Legile" de acest fel, considerate valabile pentru toti grecii, daca nu
chiar pentru intreaga umanitate, au reusit, in ciuda impreciziilor si a numeroaselor incalcari,
sd reduca amploarea conflictelor.

Pe de alté parte, ar insemna sa ne lasdm prada unei iluzii optice daca ne-am imagina ca
razboiul a insingerat intotdeauna si in totalitate lumea greaca. Nu trebuie sa uitdm ca, din
simple ratiuni documentare, omul grec care ne este familiar i despre care vom vorbi 1n
primul rind este omul atenian gi, in mai mica masura, cel al Spartei din epoca clasica, implicat
in mari confruntdri de tip imperialist, si nu cel al Greciei ,,profunde", Impartitd in mai mult de
o mie de mici cetdti care au dus In general o existentd modesta In marginea si sub protectia
marilor puteri. n acest caz intrezarim niste conflicte localizate, intre cetati limitrofe, cu

obiective si mijloace foarte limitate. In ciuda frecventei
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r, ele nu au provocat probabil decit rani minore, repede vindecate, jtr-un tesut social dens.
Este cazul diferitelor acte de piraterie. inche-| Itrea de aliante putea sd agraveze astfel de
rupturi, dar si in acest caz trebuie sd ne ferim de exagerarea efectelor, intrucit de regula
aliantele impuneau doar trimiterea unui contingent de ajutor in apararea teritoriului aliatilor si
nu implica deschiderea ostilitatilor impotriva agre-lorilor. De asemenea, nu rezulta ca epoca
arhaica ar fi fost in totalitate . ta fel de razboinica in comparatie cu epocile urmatoare. Toate
aceste iri de drept si de fapt ne ajuta sa intelegem cd omniprezenta mzboiului nu inseamna
deloc ca Grecia in totalitatea ei este trecutd in permanenta prin foc si sabie.

I Unei viziuni militariste asupra istoriei grecesti i se opune, in sfirsit, una in care rolul
principal 1i este rezervat elogiului adus pacii atit de mOpinia publica, cit si de operele
teoreticienilor. Am putea propune un lyast florilegiu (foarte repetitiv, incepind cu Homer si
continuind pina || sfirsitul epocii elenistice) de texte care lauda binefacerile pacii. mlereu
aceeasi litanie : pacea inseamna abundentd, bunastare, bucurie, fericirea placerilor simple ale
existentei, razboiul inseamna lipsuri, mruda (ponos), durere si tristete. in paralel, la nivel
conceptual, afirmatia lui Platon cd ar trebui ,,sa petrecem in pace cea mai mare parte m vietii
in modul cel mai virtuos" (Legile, 7, 803 d)' sau cea a lui DLristotel ci ,,pacea este scopul
razboiului, repausul - scopul muncii" KPolitica, 7, 1334 a)* ii impiedica pe cei doi si faca din
Sparta, unde mraportul acesta pare inversat, un model.

Se poate oare deduce de aici ca s-au infruntat si au triumfat pe rind [doua curente, cel al



adeptilor razboiului si cel al pacifistilor, la fel de [convinsi, in principiu, de justetea absolutd a
cauzei lor? Cu sigurantd , ca nu. in primul rind pentru ca pur si simplu aprecierile avansate in i
aceastd privintd fie sint doar declaratii de circumstantd, uneori contrazise in textele aceluiasi
autor de afirmatii de sens contrar, fie se referd punctual la oportunitatea unui razboi sau a
altuia gi nu la oportunitatea razboiului in sine (i de aceea nu cunoastem nici un atenian din
secolul al V-lea care sa se fi opus imperialismului ca atare). Apoi, si mai ales, fiindca pacea
este privitd numai dintr-o perspectiva individuala, hedonista si, ca sa spunem asa, existentiala,
fara sa se ia 1n considerare caracterul propriu-zis umanitar si fara nici o aspiratie de a vedea
schimbindu-se, din acest punct de vedere, bazele societatii sau natura umana. Pacea este doar
punctul final, deosebit de placut, care trebuie s incununeze incercarile razboinice. Ea
corespunde momentului in care taranul are placerea de a stringe si de a consuma roadele
trudei sale. Aceasta conceptie nu contrazice citusi de putin necesitatea, rationalitatea si

splendoarea razboiului; dimpotriva, tinde a-1 justifice, dindu-i ca scop ultim fericirea.
Platon, Legile, ed.cit., voi. III, p. 216 (n.t.). Aristotel, Politica, ed.cit., p. 179 (n.t.).

1

Funest in sine, razboiul socializat poate deci sa-si schimbe semnificatia, insugindu-si valorile pozitive
pe care elita civica le exalta.
Cauzele razboiului

,.,Chiar daca cineva ar socoti ca razboiul trebuie dus impotriva celor] ce se poarta drept, el tot n-ar
recunoagte lucrul acesta pe fata", declara Alcibiade, care nu Intimplator frecventase scoala sofistilor, in
diaiogul platonician care-i poarti numele (Alcibiade, 109 c)'.

Pornind de la acest principiu, complementar ,,legilor" enuntate mai sus, sau mai curind de la aceasta
exigentd de principiu care nu e | specific greceasca, s-a dezvoltat o intreagd cazuistica ce va determina
compunerea de repertoare de pretexte, ca acela propus de autorul aristotelian al textului Retorica lui
Alexandru la inceputul secolului al IIMea I.Hr. :

Fie ca, dupa ce in trecut am fost victime ale unor nedreptati, trebuie acum, profitind de imprejurari, sa-
i pedepsim pe cei ce au comis acelei nedreptati, fie cd, fiind in prezent victime ale unei nedreptati,
trebuie sa luptdm pentru sine ori pentru binefacatori sau sa dam ajutor aliatilor cej sint victime ale unei
nedreptati, fie in interesul cetatii sau pentru gloria ei, pentru forta ei sau pentru orice alt motiv de acest
fel, cind adresam indemnuri la razboi trebuie scoase 1n evidenta cit mai multe asemenea pretexte (1425
a).
/v Daca luam in consideratie ceea ce spun istoricii greci despre ofensele invocate oficial de catre
beligeranti cu ocazia unui conflict, trebuie sd recunoastem ca acestia nu duc lipsd de imaginatie in
materie si ca nu ezitd sa recurga la orice mijloace: agresiunea teritoriald, atacuri asupra drumurilor
comerciale de aprovizionare, incalcarea acordurilor I incheiate anterior, instalarea unor guverne
nedorite, orice forma de j amenintare reala sau potentiald, impietatea, afronturile care atentau la gloria
cetatii, orice pretext era bun pentru a-ti afirma drepturile si pentru a te apara... daca se poate, atacind.
“WiW i#'

In acest bizar arsenal de argumente si de viclenii, istoricii au incercat sa puna un pic de ordine si s
confere o anumita consistentd domeniului: Herodot, combinind in doze variate vointa divina, raz-
bunarea jignirilor suferite intr-un trecut mai mult sau mai putin indepartat si calculele politice;
Tucidide, indicind, dincolo de ,,motivele de resentimente si controverse" acumulate n ajunul
razboiului pelopo-nesiac, ,,cauza cea mai adevarata §i cea mai putin recunoscutd", anume teama
spartanilor 1n fata cresterii puterii ateniene; Polybios, ajungind sa distinga cauzele profunde ale unui
conflict, pretextul acestuia si punctul de pornire. Dar meditatia lor asupra acestei teme se epuizeaza

1. 1in Platon, Opere complete, ed.cit, p.
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- niciodata o explicatie limpede fenomenului razboiului ca atare.

O asemenea explicatie nu lipseste insa din literatura greaca. Ea se

mi Uneste 1n principal la Platon si Aristotel, care nu au exclus razboiul



Mm mai mult decit sclavia) din proiectele lor de societate ideald si nu

putut, prin urmare, sa se sustraga de la obligatia de a-i explica

Btistenta. Raspunsurile lor seamana si sint In aparentad simple: cauza

m«boiului ar ,,fi dorinta de a avea mai mult", de a acumula, dupa

BSrerea celui dintii, bogatii si eventual sclavi, dupa cel de-al doilea,

mfeti ales sclavi, dupa amindoi, nevoia de a procura hrana, in lumea

mnimala si in stadiul primitiv al umanitatii (o data cu disparitia

udentei naturale din timpul virstei de aur sau a simplitatii obice-

Btrilor primitive). Stiu bine ca termenii ,,bogatii" si,,sclavi” pot sa

feibrace un sens mai mult sau mai putin metaforic. Dar aceasta nu

mjodifica in mod absolut perspectiva globala a celor doi filosofi; pentru

Mi, razboiul era in esentd arta de a-si procura prin forta mijloacele

suplimentare de trai, sub forma de bunuri, bani sau agenti producétori,

Hsa cum pacea era arta de a se bucura de toate acestea.

Prin urmare, istoricii antici s-au aflat in fata urmatoarei dileme: fcebuie sa se atribuie rdzboiului In
Grecia antica o singura cauza, in esentd economica, sau cauze multiple si eterogene (politice,
religioase, ideologice, pe linga cele economice)? Cei mai multi, care au ridicat mclectismul la rang de
virtute, au optat pentru ultima solutie, fara sa Ifcunoasca insa importanta conditiilor si consecintelor
economice ale mrazboiului §i sa recupereze unitatea explicatiei, subsumind diversitatea motivelor
resentimentelor uneia si aceleiasi pulsiuni profunde, cum ar li spiritul competitiv al grecilor sau chiar
combativitatea fireasca a Pipeciei umane. Dar este buna metoda trunchierii atit de brutale a
documentatiei antice, respingind un punct de vedere si privilegiind un altul, sau ar fi mai bine sa
incercam sa intelegem coexistenta lor si sd distingem nivelurile la care amindoua se situeaza in
ansamblul structurilor sociale?

in legatura cu aceasta tema, sa ne amintim mai intli, in termeni foarte generali, rolul fundamental
detinut in lumea greaca de con-Btringerea fizica si juridica, caracterizata indeosebi ca extraeconomica:
pe de o parte, in interiorul cetatii, prin extorcarea unui surplus de produse care le permite cetatenilor sa
se realizeze ca atare pe socoteala unei infini de lucru dependente; pe de alta parte, in afara granitelor
cetatii, sub forma unei expansiuni ce constituie principalul mod de dezvoltare economica si principala
modalitate de rezolvare a contradictiilor interne. Totul tradus in fapt in virtutea unei ,,legi" niciodata
puse in discutie, care voia ca dreptul invingatorului de a Iua in stapinire persoana si bunurile celui
invins sa constituie cel mai bun titlu de proprietate, in acest context, caracteristic societatilor
precapitaliste (ce se rega-ste, de pilda, in secolele t ecute 1n societatile din zona saharonigeriand),

m

notiunile de bogatie si de putere nu puteau fi decit intim, organic legate. imbinarea lor formeaza baza
politicii 1n sensul grec al ter menului (arta de a trdi in polis), unde fiecare se prezintd adesea sul forma
celeilalte si se realizeaza prin intermediul ei. Se tese astfel o serie Intreaga de intrigi originare care
prolifereaza in sfera politicului (in sensul modern, limitat al termenului), hranindu-se din toate formela
de sublimare generate de sentimentul onoarei §i de vointa de com| petitie, cu toate riscurile pe care le
implica situatia si talentul fiecarui” dintre protagonisti. Asadar, toate modificarile in relatiile dintre
state sint impregnate de economic — dupa cum au aratat, mai mult sau mai putin, aceiasi istorici greci
-, chiar daca partea lor vizibila, aparenta, este in general de natura cu totul diferita. Dupa parerea mea,
numai acest mod de a vedea lucrurile Inlatura riscul de a adinci opozitia dintre cauzele economice si
cele non-economice ale razboiului. Complexul politico-militar, cu valorile asociate lui, se inscrie astfel
in cel mai fericit mod in structurile socio-economice ale cetétii grecesti.

Motivatiile combatantilor

Oricare ar fi fost cauzele declarate ale unui conflict, ceea ce pare sd! fi contat mai mult in viziunea
celor implicati erau repercusiunile previzibile, concrete si imediate asupra conditiilor lor de viata.

in cel mai bun caz, cel al unui razboi de agresiune victorios, se calculau profiturile care s-ar fi putut
realiza nu atit sub forma de bani.j cit sub forma diferitelor prazi: prizonieri - pe care invingatorii
preferau! sa-i elibereze, de preferintd in schimbul unei rascumparari, sau sa-H vinda pe pietele de
sclavi decit sa-i foloseasca si sd mareasca numarul sclavilor lor personali -, cirezi de animale prinse pe
pasuni, produse agricole deja recoltate sau gata de recoltat, obiecte de pret (metal prelucrat sau sub
forma de monede, pinzeturi) sau orice fel de produs de prima necesitate (unelte, material lemnos etc).



impartirea acestor] prazi, la care se puteau adauga cucerirea de teritorii §i tributurile mai mult sau mai
putin regulate, constituia o problema esentiald si intotdeauna greu de rezolvat, dupa cum dovedesc
tratatele ce reglementeaza dinainte imparteala dintre aliati, proportional cu participarea I militara si in
functie de natura mobila sau imobild a bunurilor sechestrate. Din pacate, nu se stie exact cum se
realiza efectiv acest lucru dupa ce se distribuiau recompensele acordate luptatorilor mai curajosi,
precum si armele, bogdtiile si uneori paminturile destinate vreunei divinitati sub forma de trufandale si
de zeciuiala; se pare cd, in afara de tributuri si cuceririle teritoriale, statului 1i erau rezervate mai ales
metalele pretioase obtinute din jafuri §i In urma vinzarii prizonierilor; soldatilor, bunurile de consum si
echipament; capeteniilor militare, prazi de calitate mai buna, fie §i numai spre a-i rasplati pentru
sumele
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mheltuite, eventual, personal pentru a Tmbunatati ratia trupelor, dacd mi pur si simplu pentru a le
asigura Tnarmarea si ntretinerea. Aceasta problema este cu atit mai greu de lamurit cu cit fiecare dintre
parti incerca sa profite de imprejurari pentru a-si depasi propriile drepturi, Jar obiceiurile erau, cu
siguranta, diferite de la o epoca la alta si de la o cetate la alta; astfel, in Sparta, traditia era ca un rege
sa pri-llneasca a treia parte din prada obtinutd sub comanda lui. Desi in mdeclaratiile oficiale nu se
vorbeste deloc despre ele, daca puteau fi feoncepute rational, aceste perspective de imbogatire
individuala si kolectiva duceau la razboi si influentau puternic moralul trupelor. Asa ni' intimpla la
Atena Tn momentul plecérii in expeditiile impotriva pciliei:

Si pe toti la fel, spune Tucidide (6, 24, 3), i-a cuprins dorinta fierbinte de a porni plutirea; astfel, cei
mai batrini [doreau sd porneascd] fiindca socoteau ca sau vor supune tara Tmpotriva careia pluteau, sau
ca aceastd mare armata nu va putea sa se prabuseasca; pe cei mai tineri i-a cuprins aceastd dorinta in
speranta ca vor vedea si contempla locuri indepartate si ca se vor salva; marea multime si soldatii
socoteau ca vor pune mina pe sume mari pentru nevoile prezente si vor dobindi si puterea ca sa le dea
o solda perpetua’,

uau solde militare si chiar bani proveniti din bugetul cetitii, ce le reveneau cetatenilor pentru
exercitarea functiilor.

Dar motivatiile combatantilor sint mai frecvent descrise in situatia Bnversa, atunci cind este vorba de
respingerea unei invazii a dusmanilor si de asigurarea propriei salvari.

Primul si, adesea, singurul loc de desfasurare a operatiunilor militare wra teritoriul pe care agresorii il
luau cu asalt si 1l devastau, atunci [cind aveau posibilitatea tehnica de a o face i cind li se parea
oportun ' din punct de vedere politic. Numai din ratiuni materiale comunitatea | n-ar fi reactionat
energic, dat fiind ca cea mai mare parte a cetatenilor erau proprietari agricoli, chiar si intr-o cetate atit
de ,,comerciald" cum era Atena la sfirsitul secolului al V-lea. Orice atac teritorial provoca deci o
rupturd mai mult sau mai putin grava a echilibrului economic /i, ca urmare, a echilibrului social al
comunitatii care risca sa cada prada, daca nu lipsurilor, atunci unor disensiuni interne, intre cei care
sufereau si cei care nu sufereau de pe urma* situatiei create. Problema era atit de importanta, incit
legiuitorii, pentru a asigura o mai bund armonizare a relatiilor dintre cetateni, puteau interveni pentru a
le atribui acestora proprietati egal departate de frontierd, ca sa se simta toti protejati in aceeasi masura.
Fara indoiala, o contributie in acest sens avea si ansamblul de valori sociale si mai ales religioase
legate de stapinirea pamintului.

{. Tucidide, op.cit., pp. 538-539 (n.t,). 1
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Facind abstractie de raportul de forte al momentului, raspunsurile variaza in functie de intelesul care se dadea
atunci ideii de interese superioare ale cetatii. Mult timp, intr-un cadru de viatd mai mult sauj mai putin autarhic,
s-a incercat sa se puna capat cit mai repede posibil incursiunilor, deschizindu-se negocieri sau provocind o
batalie decisiva in cimp deschis. Aceasta solutie a intimpinat opozitia energica a lui Pericle la inceputul
razboiului peloponesiac Impotriva invadatorilor aflati sub comanda regelui spartan Archidamos, spre marea
nemultu mire a atenienilor, care cu greu s-au lasat convinsi sa se retraga 1i masa in spatele marelui zid care unea
cetatea cu Pireul. Li s-a atraf atentia ca aceasta era singura modalitate, desi dureroasa, de a salva esentialul, adica
imperiul maritim. Alte exemple de strategie ,,pericleana" ar putea fi semnalate in cazul cetatilor total interesate
sau obligate de un tert sd renunte la apdrarea teritoriului pentru a salva fortificatiile urbane; in secolul al V-lea s-a
recurs in continuare la batélii planificate la masa strategilor. In general insa prevala inclinatia cétre o strategie
mai subtila si complexa, care urmarea sa impace ambele exigente ale apararii: asigurarea apararii teritoriului, pe



cit posibil, prin ridicarea de fortificatii rurale si prin expeditii, fard sa se compromita insa prin aceasta securitatea
nucleului urban. Era o strategie greu de pus 1n aplicare, dupa cum rezulta limpede din lectura micului tratat de
cuceriri compus de Eneas Tacticianul pe la mijlocul secolului al [V-lea: vedem aici cetdteni preocupati pina la
anxietate mai intli sa se duca fiecare la lotul sdu de pamint pentru a salva ce putea fi salvat, apoi arzind de
nerabdare sa se batd cu dusmanul, cu riscul de a cadea in ambuscade, inainte ca sefii lor militari sa-i adune in
grupuri de lupta si sa le impuna o serie de precautii elementare.

In ultima instantd, nu rdminea altd posibilitate decit aceea de a asigura cu orice pret protectia conglomeratului
urban, ale carui fortificatii, tot mai greu incercate de inovatiile militare din secolul al IV-lea, au devenit tot mai
solide si mai complicate, pentru a se adapta perfectionarii masinilor de asediu si dezvoltarii tehnicilor de asalt.
Numai Sparta va considera, pina la inceputul epocii elenistice, ca se poate lipsi de asemenea artificii si ca
securitatea ei se baza pe ,,un cerc de razboinici i nu pe unul de caramizi" (Plutarh, Moralia, 228 e). in aceasta
privinta, Sparta s-a bucurat de aprobarea lui Platon, care era de acord cel mult sa se adapteze in scopuri defensive
peretii exteriori ai caselor de la marginea cetatii, dar nu si de cea a lui Aristotel, care va exprima cel mai bine
opinia generala: ,,A lasa un oras fara Intarituri ar fi tot atit de imprudent ca daca s-ar alege o tara deschisa, ori
daca s-ar nivela toate Tnaltimile; ca si cum oprind pe particulari de a-si imprejmui casele cu ziduri, le poti insufla
vitejie locuitorilor" (Politica, cartea a Vil-a, 1331 a)".

1. Ariststel, Politica, flduqt., voi.Il, p. 169 (n.t.)>
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Mai mult decit o batalie in cimp deschis studiatd la masa strategilor, un asediu este o Incercare cruciala care
mobilizeaza toate energiile combatantilor si ale locuitorilor, pentru ca un asalt comporta masacre oarbe, jafuri
inerente acestui gen de operatiuni i, adeseori, chiar distrugerea comunitatii si aducerea ei in starea de sclavie.
Tot datorita tratatului lui Eneas Tacticianul ne putem imagina azi spaima si agitatia asediatilor, precum si
ingeniozitatea masurilor luate in aceste “Tmprejurari: nu numai impotriva dusmanului extern, a masinilor de
pazboi si a stratagemelor sale, dar si impotriva dusmanului intern, iica a adversarilor regimului, dispusi sa
tradeze pentru a obtine Ivantaje. Intr-un climat de extrema tensiune, sentimentul patriotic se Jdt tifica pe deplin
in sufletele cetatenilor cu securitatea propriei ftersoane, a familiei, a pozitiei sociale si a bunurilor lor. J~F
in motivatiile luptatorilor prevaleaza deci o conceptie ,,materialistd" -in acelasi timp concreta si emotionala -
asupra patriei, ceea ce nu mnseaoind, evident, ca ei ar fi fost incapabili sa se ridice deasupra Intereselor lor
personale, la un nivel mai inalt de abstractie. Comparativ cu contemporanii nostri, adesea obignuiti cu o mai
mare mistificare in aceastd privintd, respectiva conceptie va parea poate cam limitata. N.-i Invatam totusi sa-i
apreciem macar prospetimea si autenticitatea.

Functia militara si statutul social

S

f. O asemenea conceptie avea drept corolar, spre deosebire de ceea ce ue Intimpla in zilele noastre, faptul ca
obligatiile militare ale membrilor comunitatii erau in principiu proportionale cu statutul lor social.

Desigur, se pot regasi in Grecia citeva urme si elemente din tripla Ifunctionalitate indo-europeana atit de bine
analizatd de Dumezil, care 'concepe ordinea cosmica si ordinea sociald ca rezultat al suprapunerii 'a trei functii:
suveranitatea, forta si fertilitatea. In universul mitic, in "special, se pot distinge astfel divinitati precum Ares i
Atena, ale cdror ‘atributii originare se raporteaza la cea de-a doua functie, numerosi eroi, ca Heracle, Tideu,
Partenopes si Ahile, ale caror fapte evidentiaza 'destinul razboinic, precum si colectivitati cu caracter net militar
ca aceea a spartilor la Teba, a flegilor la Orchomenos, in Beotia, a egizilor in Sparta, a geneneilor in Colchida
sau a Gigantilor, dusmanii zeilor. Caracterul dual al functiei rdzboinice fatd de cea a suveranitatii, indiferent daca
aceasta se desfasoard autonom sau acceptd sa con-.tribuie de pe pozitii de subordonare la mentinerea intregului,
ori se exercitd In mod spontan sau in mod ordonat, ne va ajuta sa explicam pozitia dintre Ares si Atena, dintre
Heracle si Ahile, ca si opozitia pe ! o intilnim la Hesiod intre rasa ,,oamenilor de bronz" si cea a eroilor, redem ca
o asemenea tripartitie semnificativa s-ar putea identifica,

fosilizata intr-un rit din epoca clasica, in darul facut tinarului cretan de catre amantul lui, constind
dintr-o cupd, un costum de zale si un bou.

Predominant in istoria greaca, inca de la tablitele miceniene di secolul al XH-lea si poemele homerice
din secolul al VUI-lea, este ins cu totul alt lucru: o concentrare a capacitatilor §i a responsabilitatilo:
militare la virful ierarhiei sociale, in miinile unei elite care pe cimpu de lupta joaca un rol determinant,
proportional cu acela din domeniu politic $i economic, ce-i este rezervat tot ei. Pentru ea, plasata 1
prim-planul scenei, sint laudele cuvenite bogatiei, puterii si curajului in timp ce plebea se
ingramadeste in planul al doilea, in formatiun; compacte, pentru a o sustine si pentru a aclama /es
exploits, faptele del fitejie ale campionilor®; ~MtiftjBgj it"j”s,,” h™aq/#Mir >fl

fia are privilegiul armelor fiurite de zei, care vegheazi asupri-i, al' scuturilor gigantice si, mai ales, al
carelor de lupta (chiar daca mai tirziu, in Homer, acestea au servit in chip aberant drept simple



mijloace “e transport!). Pentru ea sint, cu sigurantd, ospetele magnifice, ?jrumoasele prizoniere §i
podoabele luate din prada de razboi comuna. Societatile aristocratice de la Inceputul istoriei grecesti se
supuneau deci unei hegemonii globale si nediferentiate din punct de vederd functional, chiar daca
virtutile razboinice erau cele mai apreciate si aveau cea mai mare autonomie de exprimare.
Constituirea cetatilor, inceputd in secolul al VUI-lea, duce treptat la conturarea unor noi raporturi
comunitare. Dar aceastd mutatie, pa care nu o percepem pe deplin in toate detaliile, nu modifica
principiul repartitiei functiilor militare intre membrii unui corp civil care se va mari in masuri diferite
in cursul secolelor, dupa regimul adoptat.

De acum, statutul de soldat depindea de acela de cetdtean si nu invers. Exercitarea fortei armate
constituia nu sursa, ci expresia privile-j giata a unui intreg complex constituit din pozitii statutare,
reprezentative pentru diferitele aspecte ale calitatii de cetatean. Pe primul loc se situa capacitatea
economica a indivizilor de a se dota cum se cuvine din punct de vedere militar. Dar nu aceasta
capacitate in sine determina rangul lor civic. Astfel, la Atena, clasificarea cenzitara a cetatenilor si
atributiile politice legate de ea se bazau pe venituri si nu pe criterii de naturd militard; era normal, pur
si simplu, ca un post anume sii fie reclamat de cel care avea un anumit venit. Sparta, care si-a cistigat
in secolul al IV-lea o reputatie exagerata de militarism, nu ficeap exceptie In aceasta privinta. Intrarea
in corpul ,,semenilor" (homoioi” era conditionata (pe lingd nastere) de posesia unei suprafete mari de
pamint cultivate de sclavi si de capacitatea, rezultatd din aceasta posesie, de a varsa o coti-parte pentru
mesele In comun, comportarea in lupta nefiind luatd in seama decit in sens negativ, adica atunci cindj
putea duce la pierderea credibilittii; este semnificativ faptul ca in momentul cind Sparta elenistica va
dori sd renunte la ,,0ligantropia"! ei, integrind In armata iloti, va proceda la recrutarea acestora pe baze
cenzitare St"SmM\iMtfMkiM& """

Dupa ce am stabilit acest principiu, sd vedem cum se 'Wata militara.

todelul hoplitic

lanifestarea cea mai evidentd a procesului de constituire a cetatilor reprezinta aparitia unui nou tip de
combatant: hoplitul. Protectia acestuia era asiguratd de jambiere, coif si platoga de bronz, mrecum si de
un scut de forma circulara cu un diametru de 80-90 cm, lot din bronz sau dintr-o combinatie de lemn,
piele si nuiele. Marea "“Originalitate a acestui hoplon, care va fi arma emblematica a hoplitilor, R>
constituie totusi faptul ca nu mai era agatat de git cu o curea, ci era fcurtat pe antebratul sting cu
ajutorul unei bratari de bronz fixate?|jfe mijloc si al unei curele exterioare. Acest fapt avea doua
consecinte msentiale. Pe de o parte, hoplitul nu dispunea decit de bratul drept pentru a-si minui armele
de atac - o lance de lemn de aproximativ fe,5 metri, prevazuta cu un virf §i cu un pinten de fier sau de
bronz, Hi o spada scurta pentru lupta corp la corp. Pe de alta parte, protejarea feartii din dreapta a
corpului partial descoperit trebuia sa fie asiguratd Ide un camarad alaturat in cadrul unei falange
suficient de compacte fctinind cont si de limitele impuse vederii si agilitatii soldatului de coif'si de
platosd). inclindm sa credem ca aceastd dubla inovatie tehnica Mi tactica a determinat o extindere a
recrutdrii spre toti cei capabili sd se Inzestreze cu un asemenea echipament si deci o oarecare largire a
corpului civic dincolo de limitele aristocratiei traditionale.

Preistoria falangelor hoplitice rimine foarte controversata: cind au aparut (la jumatatea secolului al
VII-lea?). S-au ivit dintr-o datd sau in urma unei perioade de incercari? Reprezinta o revolutie
completd, comparativ cu stilurile precedente de lupta? Au fost cauza sau consecinta transformarii
socio-politice contemporane si in special a aparitiei tiraniilor? Ce s-a intimplat atunci cu cavaleria,
care ar fi fost, dupa Aristotel, arma preferata in primele cetati aristocratice? lata citeva dintre
intrebarile pe care istoricii moderni continud sa si le puna si pe care eu trebuie sd ma multumesc sa le
trec doar in revista, pentru a ma. concentra asupra epocii clasice, mult mai bine documentata.

intre timp, armamentul hoplitilor se simplificase si devenise mai usor. Au disparut in general bratarile,
zalele ce acopereau coapsele si aparatoarele de sageti, precum si cea de-a doua lance folosita ca sulita,
care apar uneori pe reprezentarile arhaice. Platosa de bronz a lasat locul unei veste de lind sau din piele
intarita cu placi metalice. Chiar si asa, ansamblul presupunea o cheltuiald importanta, cel putin o suta
de drahme ateniene, ceea ce reprezenta aproximativ simbria trimestriald a unui muncitor cu calificare
medie. in Atena secolului al V-lea, un Bsemenea efort financiar se pretindea doar de la cetatenii din

cele trei
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clase cenzitare, dintre care cea de-a treia, clasa zeucizilor, furniza grosul efectivelor. Asemenea criterii de



selectie 1n interiorul corpului civic au existat probabil peste tot,- cel putin acolo unde acest corp civici nu se
limita, ca In Sparta, la cei capabili sa se inarmeze ca hopliti.j Proba hotéritoare care-i astepta era o batalie
studiata dupa un plan dinainte stabilit, numita in mod curent agon, exact ca o intrecere atletica, si care era
marcatd, in acelasi fel, de sacrificii preliminare (las diferite niveluri progresive), de o confruntare in cimp inchis
si de ceremonii de multumire insotite de daruri adesea similare (coroane, tsiepiede). Batdlia se desfasura corect,
dupa obiceiuri puternic rituali-zate, fara sa se Incerce nici un efect de surpriza.

Dupa incheierea, mai mult sau mai putin tacitd, a unui acord cu inamicul privind un loc de desfasurare foarte
plat, cum ar fi un teren agricol, falanga se aseza, formind un grup compact, pe mai multe rinduri, de obicei opt,
ca sa poatd exercita o presiune colectiva si sa asigure umplerea automata a golurilor. Spatiile dintre luptétori erau
de cel putin un metru, astfel incit o armata de dimensiuni mijlocii, sd spunem de zece mii de oameni, se intindea
pe aproximativ 2,5 km. Pe flancuri se dispuneau contingente de trupe usoare si de cavalerie, insarcinate sa
zadarniceasca orice tentativa de Incercuire si sa provoace, la inceputul si la sfirsitul bataliei, deruta si dezordine
in liniile inamice. Dupa ce bunavointa zeilor era asigurata printr-un ultim sacrificiu,! incepea un mars ordonat, in
directia inamicului aflat la citeva sute de metri, mars care se termina adesea in pas alergdtor; spartanii il efectuau
intr-o liniste impresionanta, doar in sunetul flautului, in ] vreme ce altii il acompaniau cu sunete de trimbite,
strigate si cintece de atac in cinstea lui Ares-inaripatul. Ciocnirea se producea frontal si lasa apoi loc unui mic
numar de manevre laterale, pe linga faptul ca falanga avea in mod natural tendinta de a Inainta oblic, spre
dreapta, pentru simplul motiv ca fiecare dintre componentii ei se deplasa imper-1 ceptibil spre partea fira scut
pentru a ramine linga vecinul de rind. Cu exceptia unor ruperi de front accidentale, rezultatul bataliei se decidea
deci pe flancuri. Primul flanc drept care reusea sa razbeasca provoca incet-incet dezordine in rindul falangei
adverse. intrucit capeteniile nu puteau modifica cursul evenimentelor, mai ales in lipsa trupelor de rezerva, se
instaurau panica si confuzia si avea loc o scurta vinatoare a fugarilor. Pentru invingatori, batilia se Incheia cu un
imn de victorie n cinstea lui Dionysos si a lui Apollo, cu indltarea in locul respectiv a unui monument — o
simpla carcasa de lemn decorata cu armele capturate de la adversari -, cu Ingaduinta acordata acestora din urma
de a-si aduna mortii si, o data reveniti acasd, cu invocatii catre zei Insotite de ofrande si de banchete.

Destinata sa impuna rapid - de cele mai multe ori intr-o singura dimineatd — o sentinta fara apel, lupta hoplitica
ii rapea dOflI‘ pentru ,,,, 0,,,,.4. ;-*---—- 1.J- ump pe CEtdtenj” la jttppatiile lor obisnuite,
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itrucit avea loc la sfirgitul unei campanii de citeva zile sau cel mult fi» citeva saptamini, judicios
prevazuta pentru sezonul cald, astfel Incit oamenii sd-si poata asigura propriile recolte si sa ia in
stapinire recoltele inamicului. Preocuparile legate de aprovizionare erau deci reduse la minimum. Era
suficient sa li se ceara civililor mobilizati sa te prezinte cu ceva provizii de drum, iar pentru restul se
conta pe ce iie obtinea din prazi si pe afluxul spontan de negustori in cautare de Icistig usor. Grijile
legate de echipament erau de asemenea putine, din k moment ce fiecare se prezenta cu propriile-i arme
si haine militare — mare nu aveau aspectul unor uniforme, cu exceptia tunicilor rosii fturtate de
spartani -, cu efectele proprii purtate de un catir sau de un mclav. Ruptura de viata civila era intr-
adevar minima. r Si atmosfera care domnea in armata era destul de familiara. Arta persuasiunii se
exercita aici, ca si in adunare, sub forma unor indemnuri Inflicirate adresate trupelor inainte de atac.
Comanda suprema le pevenea unor magistrati alesi de intregul popor, cum se intimpla cu cei :e strategi
atenieni, care adesea actionau Tmpreuna, si cu ajutoarele Bor, taxiarhii, pusi in fruntea contingentelor
triburilor, cu exceptia Bpartei, unde comanda suprema le revenea regelui sau unora dintre Btghiotantii
sdi, Inconjurati de ,,tovarasii de cort" printre care se numa-r.iii i polemarhi alesi, pusi in fruntea
diferitelor regimente. Cu Ibxceptia Spartei (inca o datd), a carei armata, dupa spusele lui Tucidide
1(5, 66, 4), ,.este alcatuita, 1n principiu, din comandanti dispusi ierarhic", [ofiterii subalterni erau in
general putin numerosi, ocupau in timpul [luptei primul rind al unitatii lor, purtau doar putine insemne
distinctive Rpanag sau pene pe coif), iar functia lor nu era innoitd automat de la H> campanie la alta; ei
nu formau deci o casta profesionald. Oamenii din trupa, dotati cu arme identice, formau unitati
intersanjabile, indiscu-tabil fiind faptul ca cei mai tineri erau agezati in primele rinduri, iar < cei mai
motivati, Intrucit erau cei mai interesati de reugita operatiunii, *veau tendinta sa ocupe aripa dreapta. n
asemenea conditii, supunerea se baza in mod esential pe consens; pedepsele, mai ales cele corporale,
erau subordonate unei judecati efectuate de un tribunal al armatei sau, daca era posibil, de unul din
tribunalele regulate ale cetatii.

Curajul hoplitilor nu era deci rodul unei discipline militare propriu-+zise §i cu atit mai putin, dupa cum
am vazut deja, al unei infocari razboinice care nu stia ce e frica (dovada promptitudinea cu care isi
recunosteau infringerea). Urmarind in primul rind sa asigure coeziunea falangei, el se baza pe un simt
corect al solidaritatii, care le impunea |a nu-si abandoneze tovarasii de lupta si, prin urmare, sa ramina
pe locul fixat. Asadar, spiritul de corp comun era cultivat sistematic. El i le era indus In permanenta



asa-numitilor homoioi spartani prin intermediul intregii organizari comunitare a vietii lor cotidiene. La

Atena, fn acelasi mod, era intarit prin regruparea luptatorilor in triburi si
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chiar in tritii. Se lasa astfel libera expresie, in interiorul falangelor relatiilor firesti de
intrajutorare bazate pe rudenie, prietenie sau veci natate.

Insistind prea mult asupra aspectelor ludice si comune ale luptelo

hoplitice, riscam totusi sa uitdm violenta confruntdrilor individuale pi

care acestea le prilejuiau, cu pierderi relativ mari, evaluate, de parte.

celor invinsi, la 14%, iar de partea invingatorilor, la 5%. Departe d

a trebui doar sa patrunda, umar lingd umar, ca intr-o gramada 1<

rugby, pentru a opri si a face sa dea Tnapoi frontul advers, hoplitil

trebuiau sa infrunte dugmanii individual, cu lancea si apoi cu spadal

Cel putin iTn momentul culminant al luptei, infruntarea colectiva si

descompunea astfel intr-o serie de dueluri. Fata de epoca eroicd, acesta

dueluri nu mai trebuiau sa se desfagoare automat ca niste acte dej

bravura, cum o dovedeste cazul acelui spartan care a vrut s plateasca

la Plateea vina de a fi supravietuit bataliei de la Termopile; acuzat

de compatriotii sdi ca ,,iesind din rinduri ca un nebun (...) voia in chip

vadit sd moara din pricina ocarii ce-1 acoperea" (Herodot, Istorii, cartea

a IX-a, 71)'. Ca un bun cetitean, el ar fi trebuit si-si supund actiunea

unei anumite discipline morale (sophrosyne), tinind cont de intereselJ

colective.

Modelul hoplitic, definit riguros in relatie cu planul politic §i menit] sa confirme preeminenta
unei elite sociale determinate, trebuie situat si in timp. Desi mai mult ca niciodata se
perpetueaza exaltarea meri-| telor acestui tip de luptator, in special in persoana luptatorilor de
1 Maraton, la sfirsitul secolului al V-lea incepuse deja si se largeasc; baza de recrutare, de
fapt, dacd nu de drept: la Sparta, pina la cei de ranguri inferioare, la Atena, pind la teti, care
formau cea de-a patra si ultima categorie cenzitara. Pe de altd parte, pe plan militar, falanga
hoplitica (care, la drept vorbind, a actionat rareori de una singurd, ca la Maraton) a trebuit sa
se bizuie din ce in ce mai mult pe infanteriaj usoara i mai ales pe trupele semiugoare ale
scutierilor, Tnainte de a-si recunoaste inferioritatea fata de falangele macedonene. in acelasi
timpJ creste in arta militara rolul surprizei, vicleniei, tradarii, abilitatii tehnice. Contemporanii
au fost perfect constienti de acest lucru: inj anul 341, in Filipica a treia (47-50) Demostene va
extrage din aceastd evolutie o concluzie amara. Sa evitdm totusi sa cidem dintr-o extrema in
alta; infanteria grea va rdmine, chiar si in cazul cetatii elenistice, arma nobila prin excelenta si
va continua mult timp sa joace un rol esential in bataliile duse dupa un plan prestabilit, care au
hotarit cursul istoriei mari.

>
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1. Trad. rom. Felicia Vant-Stef, Editura Stiintifica, Bucuresti, 1964, voi. IL,] jss p. 400 (n.t.).
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itiile militare ale celor de rang superior sau inferior pe scara sociala

De o parte si de cealalta a axei invocate mai inainte se situeaza participarea celorlalti greci la
viata militara a cetatii. i in Grecia, posesia unui cal era un indiciu evident de bogitie, iar
apartenenta la cavalerie - un semn de distinctie sociald, inclusiv in Cfmpiile intinse, ca
Tesalia, Beotia si Campania, ce se pretau cel mai mult la acest tip de crescatorie. La Atena se
pare ca mult timp aceasta mproblema a fost lasata la latitudinea tinerilor aristocrati, singurii
care [iveau mijloace sa intretind o herghelie si timp sa practice echitatia Htntru parade si
pentru victoriile 1n Intreceri, cel putin tot atit cit si Hentru razboi. Se pare ca datorita sfaturilor
lui Pericle, pe la mijlocul Bicolului al V-lea, atenienii s-au dotat cu o cavalerie regulata,



alcatuita HL inceput din 500, apoi din 1.000 de cetateni (si din 200 de arcasi mllare), dacd nu
cumva acest lucru nu s-a intimplat Tnainte, inca de 1)e inceputul secolului, cind vasele ne
infatiseaza primele scene cu Hxamenul pentru intrarea in rindurile cavaleriei. Poate cé Pericle
are | doar meritul de a fi instituit sistemul de recrutare in vigoare in epoca clasica. Acesta
consta in a acorda unui anumit numar de tineri proveniti din primele doua clase cenzitare (mai
ales din cea de-a doua, L numita tocmai Aippeis) o anumita suma de bani suficientd sau mécar
in parte suficientd pentru achizitionarea unui cal, a carui valoare era meriodic adusa la zi si
inscrisd pe tablitele de plumb aflate Tn numar mare in agora. in afard de aceasta, se acorda o
indemnizatie zilnica mentru Intretinerea calului. inrolarea in cavalerie era rezervata deci Rinei
elite cu venituri bine definite, al carei prestigiu a fost imortalizat me friza interioara a
Parthenonului spre anul 440, inainte ca acesta sa fie supus restaurarii democratice de la 401,
in ciuda unor discursuri publice ale lui Xenofon, prin anul 360.

Din punct de vedere militar, cavaleria greaca a fost intotdeauna limitatd de imposibilitatea de
a patrunde in formatiunea hoplitica. inzestrati cu lanci scurte, care puteau fi folosite ca sulite,
uneori inzestrati cu pinteni de otel si cu platose usoare, dar fara scari si sei rigide, in plus cu
handicapul vulnerabilitatii unor cai nepotcoviti, cavalerii au indeplinit in general doar misiuni
de explorare si de hartuire, cu efective egale cel mult, in majoritatea cetatilor, cu o zecime din
efectivele falangei. Spartanii s-au aratat deosebit de neglijenti in materie, asteptind anul 424
pentru a se inzestra cu o cavalerie redusa, de 400 de barbati.

Atenienii mai bogati, cei mai multi, daca nu toti, apartinind primei categorii cenzitare, a
pentacosiomedimnilor, aveau sarcina specificd de a contribui la inzestrarea militara a navelor.
La inceput furnizau, se
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pare, ei insisi vapoare in mediul destul de putin cunoscut al naucrariilor ] dupa instituirea trierarhiei, s-
au Ingrijit de aprovizionarea si functionarea triremelor construite de stat. Acest ritual, indeplinit
periodic in functie de necesitati, era foarte scump, putind implica o cheltuiala de aproximativ 6.000 de
drahme. Prin urmare, trebuia indeplinit astfiB incit sa distribuie sarcina in modul cel mai judicios, la
inceput Tmpartind-i ntre doi trierarhi (la sfirsitul razboiului peloponesiac), apoi, pe la anul 357,
incredintind-o grupurilor numite simorii. Celelalte dari cu destiB natie militard ajungeau sa-i loveasca
pe numerosi zeucizi; era vorbi in pricipiu de contributii exceptionale (eisphorai), dar care au deven»
mai mult sau mai putin regulate Incepind cu razboiul peloponesiac sa a caror percepere a fost facilitata
pe la 378-377 de crearea simoriiloiB modele ale simoriilor trierarhice, unde cei mai bogati deveneau
garanti Pe aceleasi categorii sociale se conta, mai ales Incepind din a doua jumatate a secolului al IV-
lea, si In privinta donatiilor benevole (epidoseisM pentru care ele erau recompensate prin decrete
onorifice. Acestea era» principalele resurse interne de finantare militara in cetdtile in cari veniturile
regulate lasau putine excedente.

De la numerosii cetdteni atenieni apartinind ultimei clase cenzitare (mai mult de jumatatea corpului
civic) se agteptau, In schimb, numai! prestatii personale limitate, pentru mult timp, la armele cel mai
putin] importante. Era cazul trupelor usoare ale sulitasilor, arcasilor §i pras-1 tiasilor, a caror
interventie pe flancurile falangei hoplitice a fost, pindM in secolul al V-lea, putin eficienta §i a caror
actiune la distanta pareai atit de putin recomandabild moral, incit fusese interzisa in epoca arhaicaM
printr-un acord incheiat intre calcidieni si eretrieni, care-si disputaserlM mica cimpie lelantina. Arcasii
in special nu se bucurau de o bundH reputatie, de la Homer la Euripide; un personaj al acestuia din
urmfl il stigmatiza pe Heracle astfel :

Nu a purtat niciodata un scut pe bratul sting, nu a infruntat o lance; I minuind arcul, arma cea mai
josnica, era mereu gata de fuga. Pentru uni razboinic, dovada vitejiei nu este sa traga cu arcul, ci sa
stea nemigcat siU sa vada, fara sa-si plece nici sa-si Intoarca privirea, alergind in fata luil un intreg
corp de lanci ridicate, mereu neclintit in grupul lui (HeraclesU ,J|| 159-64).

incepind cu razboiul peloponesiac §i mai ales o data cu cresterea I numarului de scutieri Tnarmati cu
sulite si cu un scut mic (pe/ta),l devine 1nsa din ce n ce mai evident ca trupele ugoare pot sd-i invinga [
" Imeori pe hopliti si ca folosirea lor se impunea In numeroase impre- | jurari (protejarea granitelor
teritoriale, razboi de asediu). Prejudecatile» la adresa arcagilor s-au mai risipit in lumina faptelor, fara
sd dispara! totusi definitiv.



Acelorasi categorii sociale le apartineau vislasii care, incremeniti pe I bancile lor de vislire, asigurau
inaintarea triremelor n apropierea i |
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m timpul bataliei. O mare parte, din ei apartineau acestor categorii,

din moment ce tetii atenieni nu reugeau sa completeze efectivele pentru
200 sau 300 de nave fara ajutorul strainilor. De indeminarea lor
depindea reusita operatiunii de lovire frontald a navei, baza a tacticii
navale, intrucit formatiunea de zece hopliti imbarcatd pe fiecare trirema
I ie afla acolo doar pentru a impresiona. Se poate spune ca vislasii au

| avut un rol important in dezvoltarea imperialismului maritim atenian
Hnaugurat de prestigioasa victorie de la Salamina, din 480. Si totusi,
Wislasii nu se bucurau deloc de o buna reputatie in opinia aristocratica,
Usa cum o vedem exprimata in ajunul razboiului peloponesiac, in
"Constitutia atenienilor a asa-numitului batrin oligarh sau, mai tirziu,
in opera lui Platon. Alte cetdti, ca Sparta, se vor multumi sa imbarce

pe navele lor soldati fara cetdtenie, supusi proveniti de la tard sau
mtriini, fiind rare acele cetati care, asemenea Rodosului in perioada
elenistica, au apreciat serviciul in marina.

La marginile cetatii
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Regula proportionalitatii dintre rolul militar si statutul social al j omului grec raimine valabila daca
extindem cercetarea pina la periferia corpului civic«|(jtge*i

Cei care aveau mai multe afinitati cu cetatenii erau fiii lor minori,

[intrucit acestia erau viitori cetateni, educati si tratati ca atare. Aflati

I la jumatatea drumului Intre copilarie §i viata adulta, in Grecia, dar si

[in alte parti, asimilati fie cu natura, fie cu cultura, intr-o faza de

[tranzitie puternic marcatd de vechi rituri de trecere, copiii se consacrau

I unor practici care uneori 1i opuneau, alteori ii pregateau pentru lupta

in falangele hoplitilor. Primul dintre aceste aspecte a atras in mod

deosebit atentia istoricilor moderni, cu prilejul numeroaselor paralele

etnologice cu alte societdti arhaice, cum ar fi cele africane din secolul

al X1X-lea.

El apare in special in educatia spartana (agoge), care timp de mai bine de zece ani inmultea pentru
tineri, grupati in ,,cete", probele de rezistenta si antrenamentele de lupta, solicitindu-le mai ales
istetimea. La capatul acestei perioade de proba, cei mai buni dintre ,.ireni" erau supusi asa-numitei
krypteia. Cei ,,ascungi” erau trimisi in plind iarnd in cele mai Indepartate regiuni ale teritoriului, fara
provizii i Tnarmati cu un simplu cutit, cu obligatia sa nu se lase vazuti si sa se hraneasca din mici
furturi, iar in timpul noptii sa vineze iloti, cdrora eforii le declarasera razboi. in timpul acestei perioade
de izolare, preliminara acceptarii lor definitive in comunitatea adultilor, ei se comportau deci, pentru a
ne exprima astfel, ca niste anti-hopliti.

La Atena, tinerii se aflau in grija statului pina la o virstd mult mai avansata decit in Sparta, mai precis
pinad la iesirea din adolescenta.

'

si aga-numitei efebia, a carei existenta dateaza probabil

inceputul epocii clasice, fara indoiala sub f

rm

Erau apoi supusi asa-numitei efebia, a carei existenta dateaza prob cel putin de la inceputul epocii
clasice, fara indoiald sub forma unui singur an de formare rezervat primelor trei clase cenzitare. Noi in
o cunoagtem bine la o datd mult mai tirzie, dupa reorganizarea consojidarea ei de catre Epicrate, spre
anii 335-334, In momentul cin Licurg incearca s restaureze o putere militard grav compromisa cii
putin timp Tnainte de infiingerea de la Cheronea in fata macedonenilor. Un capitol din Constitutia
atenienilor a lui Aristotel (42) si unele inscriptii ne dezvaluie principalele aspecte ale functionarii sale.
Ea i privea, in epoca respectiva, pe toti fiii cetatenilor, indiferent de situatia lor cenzitara, pe durata
celui de-al noudsprezecelea si a celui de-al doudzecilea an de viata. In primul an, dupa ce vizitau locuri



sacre,] efebii erau incorporati la Pireu i primeau o instructie militard completa in ce priveste minuirea
armelor infanteriei grele (hoplitice), tirul amil aruncarea sulitei, manevrarea *ee»*m»

meior infanteriei grele (hoplitice), tirul cu

arcul, aruncarea sulitei, manevrarea catapultelor. Anul urmator, erau trecuti in revista si primeau din
partea statului scutul si lancea hopli-tului, dupa care efectuau marsuri prin Attica §i stagii in posturile
I

fortificate de la granitd. Desi inscrisi deja in registrele demelor, ei erau [

astfel, chiar daca Intr-un mod mai putin accentuat fata de initiatii |

lacedemonieni, marginalizati din punct de vpH”r-0 4
altfel ci J;- —

mu uaca intr-un mod mai putin accentuat fat

Wcedemonieni, marginalizati din punct de vedere spatial, cum erau de altfel si din punct de
vedere politic, prin absenta lor din adunarea poporului si prin interdictia de a aparea in
instantd, cu exceptia cauzelor care priveau dreptul familial. In timp de razboi, continuau sa fie
doar partial luptatori, fiindca rolul lor, ca si al celor cu virste cuprinse intre 50 si 58 de ani, se
limita teoretic la apararea Atticii. Aceeasi pozitie antitetica a tinerilor in raport cu adultii se
gaseste si in alte Tnscrisuri, sub forme mai mult sau mai putin definite si la diferite niveluri. Ea
reapare de pilda in distinctia, intilnita in special la Platon, dintre vinatoarea nocturna cu
capcane, laturi si plase, recomandata tinerilor si vinatoarea cu curse si sulite rezervata
adultilor. De asemenea, apare adesea in universul mitic, plin de eterni adolescenti, imaturi si
salbaticiti din cauza ca nu au reusit sa se integreze in lumea adultilor, ca Hyppolit. Un alt
reprezentant al acestui tineret care impinge pina la limita maxima specificitatea proprie
inainte de a se ntegra in comunitate este eroul atenian Melantos, ,,Negrul", care il nvinge prin
istetime (apate) pe campionul teban Xantos, ,,Blondul", ntr-un duel pentru stapinirea unei
mici zone de frontierd; de aici si-ar i luat numele Apaturiile, o sarbatoare in cursul careia
adolescentii de 6 ani, deoarece atinsesera maturitatea fiziologica, erau prezentati -atriilor
tatilor lor (aceasta este adevarata etimologie a termenului paturia) si-si sacrificau podoaba
capilara.

O trasatura comuna a restului populatiei era faptul ca nu avea nici 1 drept politic i nu facea
parte din cetate in sensul strict al termenului. )tusi, acesti non-cetateni constituiau un element
indispensabil pentru
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lupravietuirea cetatii si-i Impartageau, indirect, in timp de razboi, luccesele si mai ales
infringerile. Ei nu puteau trai cu totul rupti de fcctivitatile militare. De fapt, daca nu si de
drept, pasiv sau activ, in mod mai mult sau mai putin regulat si intotdeauna in pozitie
lubordonata, oamenii fard cetdtenie erau implicati in aceste activitati in maniere concrete care
depindeau, pentru fiecare categorie, de distanta htriabila sau mai curind de pozitia specifica
fata de corpul civic.

Astfel, la Atena, locuitorii stabili care erau intr-un fel integrati prin Untermediul conferirii
statutului privilegiat de meteci contribuiau in “mincipiu, in unitati separate, numai la apararea
teritoriului (ca hopliti BAU ca membri ai infanteriei usoare, in functie de veniturile lor, dar Hi
si in cavalerie) si serveau mai ales in cadrul flotei, in calitate de Bjslasi sau de marinari
specializati (dar nu de cirmaci). Chiar si ei mrau supusi la eisphorai, din care furnizau o
sesime, dar trierarhia, in midsura in care implica, de mult timp, comanda unei trireme, nu ii
ftrivea. in armata lacedemoniana intrau, la rindu-le, ca hopliti, contingente de perieci, precum
si cercetagi numiti schiriti, Incartiruiti mjtr-o regiune de munte cuceritd demult de Sparta de la
Tegeea.

Rolul militar al sclavilor consta de regula doar in a asigura in ladrul armatei, ca si in viata
civila, serviciul personal al stapinilor lor. Numai in perioadele critice sau de-a dreptul
disperate, unii dintre ei Iuteau fi trimisi sa lupte. Dispozitiile adoptate in acest sens variau, “be
de o parte, dupa statutul celor implicati $i mai ales dupa cum erau “fcumparati, dintre atenieni



sau dintre populatiile indigene aduse in Bjtare de sclavie, ca ilotii spartani. Pe de alta parte,
ele depindeau de nnorabilitatea sarcinilor ce le erau incredintate sclavilor: vislasi sau
minfanteristi usori, mai degraba decit membri ai falangei hoplitice. in functie de aceasta, erau
eliberati inainte sau dupa operatiunile respective. Ivste semnificativ faptul ca ilotii, considerati
deosebit de rebeli, au fost Fcategoric mai des mobilizati decit sclavii atenieni; este adevarat ca
rvocatia lor, de popor odinioara liber, explica atit spiritul de revolta, cit si calificarea lor
militara relativ buna.

Chiar femeile de origine citadind - desi curajul este, prin definitie, esentialmente masculin - au
avut mai mult sau mai putin de-a face cu razboiul, fie ca victime exemplare, personificind
posibilitatile de supravietuire a comunitatii in conditii extreme si capabile sd inlature cel mai
bine pericolul prabusirii prin lamentatii, rugaciuni si Incurajari adresate soldatilor, fie, in mod
cu totul exceptional, ca luptatoare improvizate in lupta directd pentru apararea caminelor. in
aceste cazuri ele se Tnarmeaza in mod corespunzator conditiei lor (uneori cu unelte de
bucatarie!) sau se folosesc de toate artificiile, prea putin hoplitice, inspirate de firea feminina.
Numai in universul mitic al amazoanelor sau in lumea utopica a Republicii platoniciene ele se
transforma in femei-soldat, dar acolo aceasta transformare este ori

conditionatd de o partiala desexualizare (extirparea sinului sting pent a putea purta arcul), ori
limitata la fecioare (parthenoi), care gasiserd inca in casatorie implinirea fireasca a rostului

lor.
Diletantismul militar

Un asemenea sistem de distribuire statutara a functiilor militar intilnit pretutindeni, sub
diferite forme, pare sa faca abstractie dl orice calificare dobandita printr-o instruire specifica
si sa fie pusl exclusiv sub semnul diletantismului.

Acesta este un loc comun 1n retorica oficiala a oratiilor funebre, card tinde in special sa
asimileze functia razboinica celei politice. Cel mal bun exemplu ne este oferit chiar la
inceputul razboiului peloponesiaq de Pericle, care declara cu mindrie: ,,Fiindca noi nu ne
bizuim atit pj fasturi amagitoare, cit pe entuziasmul cu care savirsim faptele! (Tucidide, 2, 39)
|

Dintre toate conditiile sociale ce predispun la activitati militare,! cea mai privilegiata este cea
de agricultor. Agricultura avea reputatia de a fi cea mai buna initiere in razboi, din mai multe
motive, expusa deja de Xenofon in lucrarea sa intitulatd Economicul (5). In primull rind
pentru ca posesia pamintului ,,indeamna la apararea cu arma in| mina a teritoriului, dat fiind ca
recoltele pe care acesta le produce sint la indemina oricui si la dispozitia celui mai tare"; apoi,
pentru cdj ,,agricultura te invata sd comanzi altora", inculcind simtul ordinii,] oportunitatii,
justitiei si pietatii; in sfirsit, pentru ca aceasta ,,da trupului vigoare". in aceasta privinta,
agricultura isi Imbina efectele cu cele ale vinatorii, consideratd in Cyropedia (1, 2) ,,mijlocul
cel mai eficace de pregatire pentru razboi": 1

intr-adevar efebii se obisnuiesc sa se scoale de dimineata, sd rabde de frig, sa indure caldura,
sa reziste la drum si la alergatura; de asemenea ei se mai deprind sa arunce cu sulita sau cu
lancea 1n animalele silbatice, de oriunde s-ar ivi ele: atunci cind vreo fiara le iese in cale si se
apara cu indirjire, ei cauta s-o rapunad sau sa se apere, dacd aceasta ar ataca. De altfel este greu
sa faci o deosebire intre ceea ce se petrece la vintoare sau la razboi’.

Dimpotriva, activitatile mestesugaresti ,,distrug trupul muncitorilor care le exercita si pe cel al
stapinilor lor, obligindu-i sa duca o viata casnica, agezati in Intunericul pravaliilor si uneori
sd-gi petreacd toatd ziua linga foc. Din cauza ca trupurile sint obosite, sufletele devin i mai
nevolnice", incit asemenea oameni ,,sint considerati mediocri aparatori

1. Razboiul peloponesiac, ed.cit., p. 257 (n.t.).

2. Xenofon, Viata lui Cyrus cel Batrin, intemeietorul statului persan, trad. rom. Maria
Marinescu-Himu, Editura Stiintifica, Bucuresti, 1967, p. 61 (n.t.).



|1 patriei lor" (Economicul, 4). Aceste consideratii ideologice se reflecta [Uneori in institutii,
daca e adevarat, de pilda, ca pentru a fi ales i r ;iteg la Atena trebuia sa posezi paminturi in
interiorul frontierelor. O alta conditie pentru o asemenea alegere ar fi fost (fiindca nu *fntem
siguri Tn ce masurd si pind in ce perioada a fost ea respectatd) *ceea conform careia candidatul
trebuia sa fie tatd de familie. Preocuparea de a apara libertatea copiilor sai 1i da, intr-adevar,
unui soldat B motivatie in plus pentru a lupta; si, dupa spusele lui Platon, ,,orice mwtate se
lupta mai abitir cind odraslele-i sint de fatd" {Republica, 5, "m7 a)'. Realizindu-si din plin
rolul social, un cetatean ajungea la un vad suprem de responsabilitate si disponibilitate, care-1
facea sa se fcerifice pentru supravietuirea comunitatii, cum a fost cazul acelor mpipi de familie
pe care spartanii i-au Tnrolat in 480 in contingentul de m00 de barbati trimis la Termopile.
| Diletantismului soldatilor ii corespundea cel al conducatorilor si al
Ifapeteniilor. Membrii adunarii ateniene care hotarau desfasurarea
Hperatiunilor militare pind la cel mai mic detaliu nu aveau o com-
~Metentd militard speciala. Majoritatea strategilor, cel putin in secolul
Bl V-lea, nu aveau nici ei mai multd, intrucit isi datorau alegerea mai
liles reputatiei dobindite in timpul dezbaterilor din adunare sau chiar
Rutr-un alt sector al vietii publice, cum este cazul lui Sofocle. Prin
Bjrmare, pina la sfirsitul epocii clasice, cea mai mare parte a sefilor
1 Blilitari au fost bogdtasi cunoscuti, care aveau, prin traditia familiala,
mmtul nnascut al comenzii i puteau, cind era nevoie, sa contribuie
la aprovizionarea trupelor lor; de exemplu, se poate constata ca 61%
ii 1 ti strategii atenieni cunoscuti figurau in catalogul incrustat in piatra
*] marilor proprietari.
S Istoricii moderni au insistat asupra rolului pe care 1l aveau in mntrenamentul militar
diferitele practici sociale si religioase, specifice Acelor cetdteni ce nu erau supusi nevoilor si
se puteau bucura de timp liber (schole). Pe primul loc se situau probele de atletism care se
pregateau in palestre si in gimnazii, prin traditie destul de inrudite iu viata militara si care
figurau in programa de concursuri organizate in cadrul spatiilor sacre civice sau panelenice:
curse, printre care una In armura grea, sarituri, aruncari, lupte si intreceri atletice. Un campion
tn aceste domenii nu putea fi decit un soldat excelent, dupa cum rezulta dintr-o anecdota
relatatd de Diodor din Sicilia, referitoare la Milon din Crotona: ,,Acest barbat, de sase ori
invingator in olimpiade, pe cit de bun razboinic, pe atit de bun atlet, se spune ca s-a prezentat
pe cimpul de luptd impodobit cu laurii olimpici si purtind insemnele lui Heracle, piclea de leu
si maciuca. Maestru al victoriei, el si-a cistigat admiratia concetétenilor sai" (12, 9, 6). Si la
Sparta, cei care cistigasera o coroana la jocurile olimpice luptau alaturi de rege. La acestea se
adaugau

in Platon, Opere, trad. rom. Andrei Cornea, Editura Stiintifica si Enciclopedica, Bucuresti,
1986, voi. V, p. 257 (n.t.).

1

dansuri procesionale cu arme hoplitice si alte feluri de dansuri militare,)] dintre care cel mai
cunoscut era pirica. Dupa Platon, acesta

reprezintd gesturile si mladierea corpului, cind cineva se fereste de lovituri

inamicului de aproape ori de departe, fie ferind in laturi, fie dindu-4|

inapoi, fie sarind, fie aplecindu-se, precum si celelalte miscari contrar

care sint obisnuite la atac, tinuta unui om care azvirle o sageata, ca'

arunci o suliti, care da orice alt fel de lovituri (Legile, 7, 815 a)' MA—

Totusi, nu trebuie sa impingem aceastd viziune pind la absurd. EH

a avut intotdeauna un revers: interesul constant al tuturor pentrl

operatiunile militare, din ratiunile pe care le-am mentionat anterio«



si competenta generala cistigata prin experientd (dovada fiind, in caz J

Atenei in special, faptul ca functiile militare inalte tindeau de fapt “™

se concentreze ereditar intr-un numar limitat de mari familii).

Sa nu uitdm faptul ca este in discutie doar felul de a lupta al hoplitilor: numai despre ei
vorbeste persanul Pheraulas in Cyrope lui Xenofon (I, 3, 9), spunind ca

noi am Invatat acum s ne luptam, asa dupa cum vad ca invata orice orJ si la fel ca si animalele care se
deprind sa se apere fiecare in cite un /m fara sa fi invatat de la cineva, ci numai din instinct. De pilda,
bou impunge cu coarnele, calul se apara cu copita, ciinele cu botul, iar mia tretul cu coltii. Toate aceste
animale, adauga el, stiu sa se fereasca d primejdiile care le ameninta in primul rind, fara ca vreodata sa
fi pe cineva care si le indrumeze’.

avu

in schimb, nimeni n-ar fi negat, decit pentru a-1 deplinge, faptul # lucrurile stateau cu totul
altfel in privinta armelor de aruncare §i ma ales a marinei, care, dupa Tucidide (1, 142),
constituie ,,0 problema d( meserie".

Pe de alté parte, multe indicii ne fac sa credem ca 1n viata practid

antrenamentul militar nu era atit de neglijat cum sustin ideologii

aristocratiei. In Atena secolului al V-lea, hoplitii trebuiau sd primeasc;

o instructie serioasd 1n adolescenta si erau apoi convocati periodic li

examene in care se verifica starea echipamentului si, fara indoiala, si

efectuau exercitii de manevra in formatii mici. Unii recomandau sd si

apeleze la instructori profesionisti, care mergeau din cetate in cetati

ca sa dea contra cost, 1n palestre particulare, lectii de minuire j

armelor hoplitice; aceasta artd, hoplomachia, ar fi fost inventata 1i

Arcadia, pe la jumatatea secolului al Vl-lea. Alti instructori, de stra>

tegie si de tactica (a se intelege: pentru felul in care se exercitd functia

de strateg si se dispun trupele pentru batélie), faceau parte din anturajul

lui Socrate, dupa Memorabilia lui Xenofon. in orice caz, nu incapf
1. Ed.cit., p. 227 (n.t.).

2. Viata lui Cyrus cel Bdtrtn,

ed.cit., pp. 122-123 (n.t.).

j »fndoiald ca spartanii, in ciuda neincrederii n acesti sofisti specializati

' fn arta militard, s-au antrenat mai mult decit atenienii Tn meseria

| Urmelor, desi Pericle isi bate joc in oratia lui funebra de asemenea

oameni care ,,cautd inca de tineri, prin exercitii obositoare, deprinderea

de a fi curajosi" (Tucidide, 2, 39, 1)'. Din pacate, nu stim aproape nimic

despre metodele utilizate de acesti ,,tehnicieni ai razboiului”, cum i

“numeste Xenofon; stim doar ca acordau o mare importanta evolutiilor

mtactice, intre care figura un contramars specific, ce va ramine cunoscut

mub numele de ,,laconica".

* Trebuie mai ales sa subliniem ca, de-a lungul epocii clasice, s-a Bcordat o importanta tot
mai mare aspectelor tehnice ale artei militare, “ceasta evolutie este deja perceptibila atunci
cind il comparam pe fcerodot, la care techne nu ocupa prea mult loc undeva intre viclenie tu
forta, cu Tucidide, la care ea este, aldturi de inteligentd, indispen-Babila intr-un post de
comanda. 1n secolul al IV-lea manifestarile sale mint prea numeroase pentru a fi amintite
toate: aparitia unor tratate tehnice referitoare mai ales la razboiul de asediu (ca Poliorketikos a
lui Eneas Tacticianul); insistenta lui Platon asupra necesitatii antrenamentului militar, dupa o
tendinta atestata in multe cetati (in special la Teba pe timpul lui Epaminonda si al lui
Pelopida); prioritatea acordata experientei in alegerea strategilor, asa cum se vede in Politica
iui Aristotel si intr-un opuscul anonim din epoca elenistica tirzie {De kligendis magistratibus)
care citeaza drept exemplu ,,unele mici cetati Bine orinduite", unde ,,exista trei alesi dintre cei
care deja s-au exersat m strategie si doi dintre tineri"; specializarea strategilor atenieni in



liferite sfere de activitate si deosebirea crescinda dintre acestia si jratori, dintre razboinici si
membrii adunarii, care actioneaza adesea fn consens etc.

Mercenariatul

in evolutia pe care am descris-o mai devreme intervine un fenomen ce pare, la prima vedere,
total incompatibil cu radacinile civice adinci ale functiei militare: este vorba despre folosirea
de catre cetate a mercenarilor, profesionisti platiti ai razboiului care servesc o putere straina.
inca din perioada arhaica, grecii originari in special din [onia si-au oferit serviciile de ,,oameni
de bronz" suveranilor orientali i au asigurat, si in Grecia, paza tiranilor. Dupa o perioada de
pace, incepind cu razboiul din Pelopones, mercenariatul se extinde treptat, mai intii tn
beneficiul satrapilor persani din Asia Micd, apoi in Intreaga lume greceasca si la periferia
acesteia. Faimoasa expeditie a ,,celor zece mii", povestitd de Xenofon in Anabasis, este

caracteristica pentru aceasta
Razboiul peloponesiac, ed.cit., p. 257 (n.t.).
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epoca: de-a lungul intregului secol al IV-lea, zeci de mii de greci de toate originile au luat aceasta cale,
fie ca hopliti, fie ca soldati d¢ infanterie usoara sau scutieri. Alaturi de alti mercenari, proveniti dir
Balcani, ei au jucat un rol esential in cucerirea Imperiului Persan di catre Alexandru si unul si mai
important in instaurarea domniei regiloi elenisti.

Cauzele mercenariatului sint numeroase si complexe. Principalele cauze au fost, probabil, legate de
despartirea individului de tara de origine, fie cind aceasta era dezmembrata (in principal in urma unui
razboi), fie prin exil, fie, mai ales, din cauza saraciei rezultate din suprapopulare, din catastrofe
naturale sau schimbari ale situatiei socio-politice. Dar viitorul mercenar putea fi atras spre aventura de
perspectiva de a profita in strainatate de calificarea sa militara (hopliti peloponesiaci, arcasi cretani,
scutieri traci) si de a beneficia de generozitatea unui ,,patron” victorios si bogat.

Utilizarea masiva a mercenarilor de citre cetdti nu a ramas fard consecinte pentru acestea: tehnicitatea
crescuta a operatiilor militare, dificultati financiare, tendinta cetatenilor de a se sustrage sarcinilor mai
dificile (expeditii 1n locuri indepartate, serviciu in garnizoand)J reinstaurarea tiraniei, destabilizarea
raporturilor internationale tradi-j tionale In favoarea statelor mai bogate.

Din ambele puncte de vedere, dezvoltarea mercenariatului in secolul al IV-lea a avut deci o mare
contributie la ceea ce in mod traditional i se defineste drept ,,criza" cetatii; totusi, pentru a nu depasi
prea mult cadrul pe care ni l-am fixat, ne vom limita sa precizdm aici motivele pentru care cetatile au
putut sa apeleze la mercenari. , Primul motiv este legat, fara indoiala, chiar de persoana acestora'
din urma. in masura in care mercenarii proveneau din vecinatatea lumii grecesti sau elenistice, ei nu
erau perceputi ca absolut straini,. precum mamelucii in Imperiul Otoman. Multi dintre ei pastrau
speranta ca-si vor recupera la sfirsitul peregrinarilor rangul de cetateni in tarile lor. in perioada
serviciului, 1i vedem adesea straduindu-se sa refacd < sub diferite forme modelul civic: obtinind
dreptul de cetdtenie gratie prestatiei lor cinstite, uzurpindu-1 in cetétile cucerite sau chiar in cele ale
propriilor patroni, uneori intemeind, la rindul lor, noi cetati, in cea mai buna traditie coloniala, sau pur
si simplu creind cele mai variate 1 forme de asocieri pe baze profesionale, care se comportau ca niste
mici ] cetati (functii onorifice, trimiteri de ambasadori). Din acest punct de vedere este destul de
semnificativ faptul ca piratii, care semanau in multe privinte cu mercenarii, au adoptat si ei un model
statal, utilizind structurile existente si creind altele noi.

in sens invers, trebuie sd spunem ca soldatul-cetatean a avut intotdeauna ceva dintr-un mercenar.
Pentru amindoi, razboiul trebuia s3j fie o activitate care aduce bani; in mod evident, de altfel, ei
primeau aceleagi recompense si aceeasi cotd-parte din prada. Cind cel dintii era

timis in ajutorul unei puteri striine, sentimentul sau patriotic era m .ii; nu sint rare cazurile cind nu se



stie bine daca auxiliarii luptau ca aliati sau ca mercenari. Sistemul regulat de recrutare, in fine, putea
tinde sd-i transforme pe anumiti cetiteni in adevarati profesionisti ai rdzboiului; astfel, la Atena,
inainte de a incepe sa se apeleze, pe rind, la diferite categorii de virsta, strategilor le era incredintata de
multd jarreme alcatuirea ,,catalogului” cetatenilor mobilizati, iar acestia aveau tot interesul sd dea
prioritate voluntarilor si, prin urmare, sa tind cont Watitudinile individuale.

De la sfirsitul secolului al V-lea asistam la constituirea in unele a unei mici armate permanente,
alcatuita adesea din 300 sau

000 de cetateni ,,alesi", care erau, ca sa spunem asa, ,,mercenari Sterni". Argienii, de exemplu, au
selectionat 1n anul 422 ,,1.000 dintre

Bbtatenii lor, cei mai tineri, mai vigurosi si mai bogati; scutindu-i de BHce alta obligatie si
intretinindu-i pe cheltuiala statului, li s-a cerut ma se consacre unui antrenament continuu" (Diodor din
Sicilia, 12, 75, 7). mai celebru este batalionul sacru de la Teba, care a fost reorganizat

1 379 de Gorgidas, ,.din trei sute de barbati alesi, carora, dupa ce si-au hezat tabara in Cadmeea,
cetatea le-a pus la Indemina putinta de a-si face exercitiile si de a-si duce viata lor"'. In aceeasi epoci,
si liga arcadiana s-a dotat cu ,,gardieni publici" numiti epariti, si pretutindeni

1 t crescut numarul soldatilor selectionati numiti epilektoi (despre care in fceneral nu stim cum erau
recrutati si ce statut aveau). F Trebuie mai degraba sa situdm 1n acest context istoric proiectele de
eocietate ideala pe baze functionale din epoca respectiva, decit sa ne multumim sa vedem in ele o
reluare a vechii ideologii indo-europene *au o imitatie a modelului egiptean. Aceste proiecte rezervau
intotdeauna o pozitie-cheie clasei razboinicilor. La Hippodamos din Milet, Ha coexista cu alte doua
clase, mestesugarii §i agricultorii, iar subzistenta ei este asigurata din proprietatea publicd. Mult mai
celebra este, desigur, Republica lui Platon, in care elita razboinicilor, hranita de masa anonima a
producatorilor redusi la statutul de supusi, duce 0 viatd comunitara, in intregime subordonata
intereselor cetatii, sub innducerea inteleptilor.

Diferitele tendinte de profesionalizare militard ne obliga sa nu accentudm prea mult contrastul dintre
mercenari $i soldatii-cetateni §i s nu-i disociem, la sfirgitul acestui capitol, in cadrul studiului privitor
la problemele ridicate de integrarea armonioasa a functiei razboinice in cadrul politic, *w”

nu'rt tibet' m*M

1, Plutarh, Viefi paralele, voi. 11, ,,Pelopida", trad. rom. N.I. Barbu, Editura Stiintifica, Bucuresti, 1963, p.t.#44
|fa>Hjf. " Jfew,fe«
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Militarul si politica
Din acest punct de vedere, nesupunerea cronica a mercenarilor ni era singurul factor de dificultate. Rivalii lor,
cetateni de origine | ,,alesii" —, nu doreau, in cele mai multe cazuri, decit sd-si impun] propria lege

compatriotilor lor. Dar acestea constituie doar manifea tarile cele mai spectaculoase ale tendintei, ca sd spunem
asa, struct] rale a celor ce reprezintd forta armata de a interveni, in absenta altei forte organizate, In viata interna
a cetatii, ca sd impuna intereselj castei lor sau sa asigure ordinea publica.

Orice disensiune interna care se transforma in razboi civil se traducea spontan in termeni militari, prin impartirea
soldatilor in doua tabere dupa o linie despartitoare ce opunea de regula diferitele corpuri conj stitutive: cavalerii
impotriva hoplitilor, hoplitii impotriva infanteriei ugoare §i a marinarilor. Abilitatea conducétorilor consta tocmai
in a-1 impiedica pe rebeli sa se organizeze la acest nivel, reusind sd-| dezarmeze preventiv sau sa-i
indeparteze provizoriu sub un pretex!| oarecare, introducindu-i in unitati legaliste, interzicind recrutarea dej
mercenari etc. infruntarea avea loc de obicei in cetate, incepind cu, locurile obignuite de adunare (agora,
acropolis, teatru, gimnaziu), si se termina cu masacrarea sau exilarea invinsilor, care puteau sa continui lupta
stabilindu-se intr-o cetate vecind sau Intr-un loc de la granitd| de unde puteau controla o parte a teritoriului. Sint
semnificativi evenimentele petrecute la Atena in anul 411: ridicindu-se impotrivi oligarhilor sustinuti de cavaleri,
hoplitii $i marinarii din tabara de li Samos au Inlocuit strategii cetatii, apoi s-au stabilit la Pireu si in final au
reinstaurat democratia aici. ]

Conflictul era declansat uneori de o modificare intimplatoare a; raportului de forte in interiorul armatei. Astfel, in
momentul asediului de la Mytilene, in 427, omul care detinea puterea, Salaithos, ,,inarmeaza! cu arme grele
poporul, care Tnainte era usor inarmat, cu scopul de a ataca pe atenieni; dar soldatii, dupa ce au primit armele, n-
au mal vrut sa dea ascultare comandantilor, ci, stringindu-se In adunarii cereau aristocratilor [...] sd aduca griul in
vazul multimii si sa-1 Impartal tuturor” (Tucidide, 111, 27, 2-3)1. Dar se mai intimpla si ca asemenel incidente sa
dureze mai mult sau mai putin timp, fara sa se ajunga! la violentd. Iata unele exemple imprumutate din Politica
lui Aristotel 1




La Tarent, majoritatea cetatenilor fruntasi fiind ucisa intr-o lupt» contra iapygilor, demagogia inlocui republica;
aceasta putin dupa razboit" mezic [...]. La Atena, clasele fruntase pierdura din puterea lor pentru ca
(o]
au fost Indatorate sa serveasca si ele in infanterie dupa pierderile pe care le suferise arma aceasta in razboaiele
contra Lacedemonei (5, 1303 a)'.
Tot in favoarea democratiei, la Atena, actionase inainte si faptul ca ,,poporul, mindru cé a cistigat biruinta pe
mare in razboaiele medice, departa din functiunile publice pe oamenii cinstiti, pentru a incredinta afacerile in
mina unor oameni corupti” (I, 1274 a)’, ceea ce s-a repetat in secolul al IV-lea, cind tetii s-au inrolat in armata
hoplitica.
Ca nu este vorba despre simple epifenomene cu caracter patologic cum tind sa creada istoricii moderni), ci de
tendinte inerente in viata etatilor, se vede din atentia constanta pe care le-o acorda Aristotel. esi diferitele
regimuri s-au sprijinit pe criterii de bogatie si ranguri, intimpla ca ele sa aiba grija sa stabileasca o strinsa
corespondenta tre functiunile politice si militare ale cetatenilor: o oligarhie trebuia se sprijine pe cavalerie, o
politeia sa se compuna din hopliti (sau shiar sa rezerve, ca in cazul mallienilor, functia magistraturii pentru ei
apti, datorita virstei, sa participe la lupte), in timp ce o democratie jutea sa conteze doar pe infanteria ugoara si pe
marinari. Acest lucru ira valabil si in privinta fortificatiilor, unde ,,natura si folosul terenului ariaza dupa
Constitutii. Un orag-cetatuie convine oligarhiei si monar-hiei; democratia prefera sesul. Aristocratia respinge
toate aceste pozitii i isi alege mai cu seami citeva puncte dominante fortificate" (Politica, pil 1330 b)3
1330 b)’.
ie
Din cauza constringerilor proprii artei militare, o asemenea armonie
[nu era intotdeauna usor de atins, 1n special pentru oligarhi: cind
mapeleaza la cei saraci pentru a-si constitui infanteria usoara, ,,0 formeaza
mlumai contra ei insesi. Din contra, profitind de diversitatea virstelor
.si folosindu-se de cei mai in virstd, ca si de cei mai tineri, trebuie a
[se dispune sa se exerseze fiii oligarhilor, chiar din copilaria lor, la
toate manevrele pedestrimii usoare si a-i deprinde, de indata ce-si
incheie adolescenta, cu lucrarile cele mai grele, ca pe niste atleti
[adevarati" (VI, 1321 a)4. in caz de dezechilibru, structural sau intimplator,
prevaleaza factorul militar, ,,pentru cd e cu neputintd ca oameni care
[au forta Tn mind sa se resemneze la o supunere vesnica. Cetatenii
armati sint intotdeauna stapini de a péstra ori de a rasturna guverna-
mintul" (VIL, 1329 a)’.
Toate aceste treceri, mai mult sau mai putin legale si regulamentare, din tabara militara in cea politica si
insistenta cu care Aristotel subliniaza pericolele lor se completeaza cu conceptul nostru initial despre razboi in
Grecia antica. in masura 1n care principal
1. Razboiul peloponesiac, ed.cit., p. 321 (n.t.).

%. Aristotel, Politica, ed.cit., p. 284 (n.t.). 0. Ibidem, p. 92 (n.t.).

Ibidem, p. 168 (n.t.). s A swVm! L E<A xt)aiol Vil
Ibidem, pp. 269-270 (n.t.). win * g >

Ibidem, p. 163 (n.t.).
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moduri de exploatare si de dezvoltare se bizuie pe folosirea constringerii extraeconomice, razboiul
poate figura doar ca fenomen rational, strins legat de instaurarea ordinii asigurate de justitie, aga cum o
dovedeste, chiar de la inceputuri, lupta arhetipala dintre zei si giganti, care a dusi la nasterea din Haos
a Cosmosului. Razboiul raiminea marea moasa al comunitatilor politice. Era deci normal ca acestea sa
fie In permanenta! sau tulburate in interior, sau amenintate din exterior de atacuri armate.j
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Pentru a deveni om

Giuseppe Cambiano

,,Care este fiinta fara asemanare ce are patru, doua si trei picioare?" Cu raspunsul ,,omul",
Oedip a dezlegat ghicitoarea Sfinxului. Schim-

area modului de deplasare apare ca simbol pregnant al celor trei etape cruciale ale vietii
omenesti: copildria, maturitatea si batrinetea. Pozitia verticald, pe care multi filosofi, de la
Platon si Aristotel incolo, au considerat-o o trasatura esentiala ce-1 distinge pe om de restul
lumii animale, semnificd totodatd primatul fiintei adulte si distanta pe care nou-ndscutul, atit
de apropiat de conditia animala de patruped, trebuia s-o strabata pentru a deveni cu adevarat
om. Bineinteles, prima conditie este supravietuirea, evitarea mortii, deloc rara in Grecia
antica, din cauza nasterilor premature sau anormale si a bolilor cauzate de alimentatia
necorespunzatoare sau igiena insuficientd, la care se adduga neputinta terapeutica a unei bune
parti a medicinei antice. La Eretria, la sfirgitul secolului al VIII-lea si inceputul secolului al
VH-lea 1.Hr., distanta dintre copil si adult era marcata si de faptul ca pind la virsta de 16 ani
mortii erau Tnhumati, In timp ce adultii erau incinerati, supusi deci unui proces care consfintea
trecerea lor de la natura la cultura.

Dar nu numai natura indeplinea acest rol de selectie a supravietuitorilor. Nasterea in bune
conditii fizice te punea la adapost de eliminare, la care se recurgea fara ezitare in caz de
malformatie, perceputa de parinti si de catre intreaga comunitate ca o pedeapsa divina de rau
augur. La Sparta, hotarirea de a cruta viata nou-ndscu-tului era rezervata membrilor mai
virstnici ai tribului (phyle) din partea tatalui. Nou-nascutul diform sau plapind era abandonat
in apropiere de Taiget. La Atena sau in alte cetati se recurgea la metoda expunerii nou-
nascutului intr-un vas de pamint sau intr-un alt reci-

ient, departe de casa, adesea in locuri sédlbatice din afara cetatii, unde putea sa moara de foame
sau sfisiat de fiare, daca nu era luat de cineva. Nu numai copiii malformati erau astfel expusi,
ci uneori si copiii ndscuti in bune conditii fizice. Spectatorii reprezentatiilor tragice sau ai
comediilor lui Menandru puteau urmari adesea pe scena relatari despre copii abandonati si
apoi gasiti; insusi Oedip a avut parte de
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aceasta soartd. Pentru a limita nasterile, Aristotel avea sa prefen abandonului avortul, dar va sublinia 1n
repetate rinduri necesitatea unei legi care sa interzica alaptarea fiilor diformi. La Atena, hotarirea i de
a-si abondona fiul revenea tatilui, in timp ce in cetatea cretandj Gortyna se prevedea ca o femeie de
conditie libera, daca avea un #¥ dupa divort, trebuia sa-1 duca, in prezenta martorilor, la casa
fostului! ei sot; daca acesta il respingea, raminea la latitudinea ei daca avea sa-1 abandoneze sau sa-1
creascd. in vechime, la Atena, tatil aveai dreptul sa-si vinda propriii fii pentru a-si acoperi datoriile.
Aceasta! practica avea sa fie interzisa de Solon, iar abandonul va deveni o ] solutie alternativa mai ales
pentru saraci. in Perikeiromene al lui Menandru, un tata povestea ca si-a abandonat fiul si fiica atunci
cind sotia a murit la nastere; ca urmare, un vas cu marfa i s-a scufundat in Marea Egee si s-a trezit
dintr-o data sarac.

Nu exista date statistice sigure, dar este posibil ca majoritatea copiilor abandonati sa fi fost nelegitimi,
mai multi 1n orice caz decit I cei legitimi sau bastarzi nascuti din périnti de o nationalitate careia | i se
interzicea o casatorie legala, in special fii de sclave. Este greu, chiar si printre saraci, sa gasesti cazuri
de abandon al primului nascut legitim de sex masculin, marea majoritate a abandonurilor implicind
nou-nascutii de sex feminin. Nu trebuie sa uitdm ca la Atena, pentru a se casatori, fetele trebuiau sa
primeasca o dota, spre deosebire de ceea ce se intimpla in relatarile homerice si in familiile
aristocratice din epoca straveche, unde viitorul sot trebuia sa ofere daruri tatdlui sotiei. Abandonul era
totodatd o modalitate de a evita un exces de progenituri nubile, care ar fi continuat sa apese, din punct
de vedere economic, pe umerii tatilui. Mai ales in epoca elenistica, o datd cu scaderea natalitatii,
careia Polybios 1i va atribui decaderea Grecieli, i cu aparitia unui tip de familie cu un singur fiu,
abandonul pruncilor de sex feminin avea sa atingd dimensiuni §i mai importante. Spre anul 270 1.Hr.,



poetul Posidippos afirma: ,,Fiecare om, chiar sarac, creste un prunc de sex masculin; o fiica, si cei
bogati o abandoneaza".

Copilul abandonat astfel putea fi luat de cineva, care avea libertatea de a-1 trata ca fiintd libera sau ca
sclav; a-1 trata drept fiinta libera nu insemna obligatoriu a-1 adopta ca fiu. in dreptul atenian, adoptia
constituia o tranzactie intre cel care adopta si tatal sau tutorele celui adoptat, numai cu scopul de a-si
asigura un mostenitor de sex masculin. Practica cea mai raspindita era probabil aceea care-1 aducea pe
cel abandonat la sclavie, pentru a fi pastrat In propriul serviciu - in cazul fetelor, pentru a le transforma
in prostituate - ori pentru a-1 vinde la momentul oportun. Aelianus mentioneaza o lege tebana care le
interzicea cetatenilor sa-si abandoneze propriii copii, pretinzindu-le tatilor saraci sa-1 duca pe nou-
nascutul de sex masculin sau feminin in fata magistratilor, care urmau sd-1 incredinteze celui ce putea
sa ofere
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pentru el suma minima stabilita. in schimbul cheltuielilor pentru cresterea lui, cumparatorul putea apoi
sa-1 foloseasca ca sclav.

in Grecia anticd, a deveni om nu echivala pur si simplu cu a deveni adult; conditia parintilor avea un
rol hotaritor in a decide cine putea si cine nu sa devina Intr-adevar om. Nu numai aristocratiile, dar si
democratiile grecesti se sprijineau pe un numar limitat de insi ce itrau in componenta corpului civic,
iar criteriul de admitere era originea. La Atena, problema fusese reglementata printr-o lege propusa Ide
Pericle in 451-450 1.Hr., conform céreia doar cei cu ambii parinti «itenieni puteau sa se bucure de
dreptul de cetitenie; legea a fost ' restabilita in 403-402, dupi o perioadi de relaxare in timpul
razboiului peloponesiac. Adam Smith a aratat ca restrictiile ateniene 1n privinta acordarii dreptului de
cetatenie depindeau de necesitatea de a nu reduce nivelul avantajelor economice decurgind din
tributurile pe care Atena le primea din partea altor cetati. Desigur, sclavii aveau si ei parinti, da nu
aveau dreptul la o paternitate recunoscutd. Ei proveneau in cea mai mare parte din tinuturi barbare, dar
era posibil ca si libertii de origine greaca sa devina sclavi. Mai ales razboiul putea sa se afle la originea
starii de sclavie; o practicd raspindita in cetatile cucerite era ca barbatii adulti s fie ucisi, iar copiii si
femeile - transformati 1n sclavi. Astfel au procedat atenienii in timpul razboiului peloponesiac cu
locuitorii din Mytilene, Torone, Scione si Melos. Uneori, tratatele de pace prevedeau restituirea
copiilor cazuti in sclavie. indemnurile adresate grecilor de Platon sau Isocrate de a nu-i aduce in
sclavie pe alti greci confirma 1nsa faptul ca aceasta practica nu era eradicata in secolul al IV-lea 1.Hr.
inca din secolele precedente, copiii si adolescentii cu Infétisare placutd din cetétile ionice cucerite de
citre persani aveau perspectiva de a deveni eunuci; Herodot povestea despre Periandros, tiranul
Corintului, care din razbunare 1i trimisese la Sardos lui Alyattes 300 de baieti, fii ai cetdtenilor de
frunte din Corcyra, pentru a fi castrati. Dar in timpul unui popas pe durata calatoriei, la Samos, acestia
fusesera salvati de locuitorii insulei si adusi Tnapoi in patrie. O soartd mai putin fericitd aveau baietii
care cadeau 1n miinile negustorului de sclavi Panionios din Chios, despre care tot Herodot povesteste
ca 1i castra cu mina lui, pentru a-i duce apoi la Sardos sau la Efes si a-i vinde barbarilor la preturi mari.
in cetatile grecesti, statutul de sclav presupunea excluderea din viata politica, interzicerea multor
drepturi civile i a dreptului de a participa la o buna parte din sarbatorile religioase ale cetatii, dar si de
la palestre si gimnazii, unde avea loc educatia viitorilor tineri cetateni. Pentru un sclav, a deveni adult
nu presupunea un salt calitativ, nici o pregatire treptata, asa cum se intimpla in cazul fiilor unor
cetateni liberi. Daca adjectivul andrapodon, omul-picior, folosit pentru a desemna sclavul, tindea sa-1
asimileze conditiei de patruped, fetrapoda, termenul pais, cu care era desemnat in mod frecvent,
sublinia conditia

statornica de minor a sclavului. Cum spune Aristofan in Viespile, ,.este drept sa-1 numesti pais pe cel
care Incaseaza lovituri, chiar daca este batrin". La Atena erau autorizate legal pedepsele corporale, mai
ales pentru sclavi si copii, nu insa si pentru adultii liberi. in privinta I dreptului la invatatura, probabil
ca numai sclavii pedagogi, care-1 insoteau pe fiul stapinului la maestru, puteau indirect, asistind la
lectii, sd Invete sa scrie si sd citeascd. in principiu insd, singura invétatura pe care un sclav putea s-o
primeasca era legata de tipul de munca si de serviciu pe care il efectua n beneficiul stapinului, intr-o
gama care mergea de la cele mai usoare servicii domestice pind la munca deosebit de grea a minerilor,
rezervata exclusiv sclavilor si pentru care erau folositi si copiii, nu numai in minele din Nubia, despre
care povesteste Diodor din Sicilia, dar si in cele ateniene din Laurion. Aristotel mentioneaza un
invatator din Siracuza care i-ar fi invatat pe sclavi muncile domestice, inclusiv, probabil, data fiind



marea reputatie a bucatariei siciliene, arta culinara. Un stipin 1si putea trimite tinerii sclavi in atelierele
de mestesugari pentru a invata meserie, de pe urma careia aveau apoi cistiguri; dar poate ca practica
cea mai raspindita era ucenicia concomitentd cu munca in pravalia stdpinului. $i 0 asemenea ucenicie
incepea, probabil, devreme; desenele de pe vasele ateniene cu scene de munca in atelier infatiseaza
numerosi copii la munca si, cu siguranta, nu putem exclude posibilitatea ca cel putin o parte dintre
acestia sa fi fost sclavi. Un mestesugar putea, de j asemenea, sd cumpere sclavi pentru a-i invata
meserie dacd nu avea | i cirora si le-o transmitd. Asa s-a intimplat in secolul al IV-lea cu “asiones si
Phormiones, deveniti atit de priceputi in probleme bancare, ncit au fost eliberati si au devenit la rindul
lor proprietari ai bancii, n pledoaria Contra lui Neera a lui Demostene se povesteste despre libertul
Nicaretes, care, dupa ce a cintarit cu atentie Insusirile fizice a sapte fetite, le-a cumparat, le-a crescut §i
apoi le-a pregatit pentru meseria de prostituate, prezentindu-le chiar drept propriile-i fiice pentru a
atrage mai multi clienti, iar dupa aceea le-a vindut pe toate. Dar nu toate activitatile mestesugaresti se
aflau in miinile sclavilor; multi striini si chiar cetateni, mai ales cei mai saraci, exercitau personal
aceste indeletniciri. Copiii lor puteau primi instruirea fizica si pe cea elementara, din moment ce
simbriile Invatatorilor nu erau foarte mari, dar, cum spunea Protagoras in dialogul platonician cu
acelagi nume, fiii celor bogati intrau primii in coala si ieseau ultimii. Aristotel va spune limpede ca
saracii, neavind sclavi, erau nevoiti sa-si foloseasca sotiile si copiii drept sclavi si sa-iia cu ei la
munca. $i pentru acesti fii de cetateni saraci sa devii om Insemna in buna parte sa depui o munca de
mestesugar sau sd muncesti la cimp, chiar daca, mai ales 1n cetatile democratice, ca Atena, aceasta nu
le interzicea dreptul de a participa,$DM wtornJa?#iata -politici.
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Lucrul era valabil si pentru unele domenii cum ar fi medicina, Intr-o scurta scriere din Colectia
hippocratica, intitulata ,Legea", ulterioara celei de-a doua jumatati a secolului al IV-lea, se afirma 0
pentru meseria de medic Invatatura trebuie sa Inceapa devreme (paido-mathia), spre deosebire de ceea
ce se va intimpla in epoca imperiald cu un medic erudit in ale filosofiei si stiintei, ca Galenus, care ar
fi inceput ucenicia in medicina la virsta de 16 ani. Adeseori casa si

[ atelierul mestesugarului se aflau in acelasi loc, si aici avea loc transmiterea secretelor meseriei, mai
ales de la tata la fiu. Se cunosc adevarate dinastii de pictori si de sculptori. Juramintul lui Hippocrate
contine,

I printre altele, angajamentul de a transmite cunostinte scrise i orale propriilor fii, fiilor propriilor
invatatori si elevilor care, la rindu-le,

[depuneau juramintul. Daca cineva nu avea fii sau daca acestia nu aveau un talent anume - cum a fost
cazul, dupa Platon, cu fiii sculptorului Policlet -, putea sa adopte ca succesori fii ai rudelor sau priete-
nilor ori sa-i aleaga ca invatéacei pe fiii unor cetateni liberi care nu aveau destule mijloace de
subzistenta, sau, de asemenea, sd cumpere sclavi §i sa-i instruiasca. in orice caz, singura cale de a
invata o meserie trecea prin atelierul unui mestesugar, si nu pe cdile institutionale ale unei instruiri pe
care o asigura cetatea.

Ca si 1n cazul sclavilor sau al metecilor, ucenicia precoce tindea sa-i separe pe fiii cetatenilor saraci de
cei de-o virsta cu ei, pentru a-i integra imediat Intr-o lume de adulti, fara sa mai parcurga sau
parcurgind doar o portiune limitata a unui itinerar treptat de integrare in corpul social, politic i militar.
De la aceasta regula facea exceptie Sparta, care lasa in intregime activitatea productiva pe seama
Hotilor si a periecilor. In general insd invatarea acestor munci nu era consideratd parte a asa-numitei
paideia, a procesului prin care deveneai om. Trebuie sa amintim ca termenul paidid, joc, derivat din
cuvintul pais, copil, era opus lui spoude, activitate ,,serioasa", de adulti, si nu unor cuvinte desemnind
0 anumitd munca. in parodia Norii a lui Aristofan, abilitatea micutului Fidippide de a construi casute,
nave si carucioare era considerata de tatal sau un bun indiciu cu privire la aptitudinile sale de a primi o
educatie superioara, si nu de a deveni un bun mestesugar. in schimb, in Legile, Platon va considera
acest tip de joc o imitatie a activitatilor artizanale ale adultilor si o pregatire adecvata in vederea
acestora. In viziunea lui insa, aceasta avea prea putin de-a face cu paideia; nu este intimplator faptul ca
in Legile munca agricold si mestesugurile erau lasate in totalitate Tn seama sclavilor si strainilor. Dupa
Plutarh, nici un tinar de familie buna nu l-ar fi invidiat pe Fidias. Numai 1n epoca elenistica este
atestatd prezenta desenului in curriculum-u\ educativ, dar nu trebuie sa ne gindim la o invatare cu
scopuri profesionale. Continuturile si metodele artelor puteau fi obiect al cunoasterii §i pentru aceia
care nu aveau sa le exercite vreodatd. Asa stateau lucrurile in cazul medicinei, despre care Aristotel »
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considera ca merita sa fie cunoscutd, dar mai curind pentru ca ofera posibilitatea de a formula judecati
temeinice sau pentru a-i utiliza teoretic rezultatele, decit pentru meseria de medic.

Sexul era un alt factor decisiv care determina cine devenea cetitean adult in sensul deplin al
termenului: femeile erau excluse. Existau, desigur, unele exceptii, mai ales in epoca elenistica i
dincolo de granitele Atenei, dar in general, si cu deosebire la Atena, o femeie era integrata in cetate in
calitate nu de cetateand, ci de fiicd sau sotie a unui cetdtean. Numai in epoca elenistica exista citeva
informatii privitoare la unele fete care sint angajate personal intr-un contract de casatorie cu viitorul
sot; de obicei, acest angajament este semnat de tatd sau de tutorele fetei. Pentru cea mai mare parte a
fetelor de conditie libera din Grecia, maturizarea era legata de etapa decisiva a casatoriei. Diferenta de
conditie dintre copiii de sex masculin si cei de sex feminin este bine exprimata intr-o alternativa
infatisata in Memo-rabilia de Xenofon: cui trebuie Incredintati copiii de sex masculin pentru a fi
educati (paideusai) sau fiicele fecioare pentru a fi supravegheate (diaphylaxai)? in cazul fetelor,
notiunii de paideia 1i corespunde aceea de custodie. Termenul ,,fecioard" (parthenos) se referea in
primul rind la statutul anterior casatoriei, mai mult decit la integritatea fizica propriu-zisa. O lege
atribuita lui Solon stabileste ca daca un tatd a descoperit ca fiica lui intretine relatii sexuale Tnaintea
casatoriei -iar semnul irevocabil era starea de graviditate —, aceasta Inceta sd mai apartina familiei si
putea fi vinduta. Pentru ea, perspectivele casatoriei se inchideau; de aici importanta custodiei pentru a
asigura conditiile de acces la césatorie.

inca de la nagstere, fetele isi petreceau cea mai mare a parte a vietii

in casa, fiind lasate in grija mamelor si a sclavelor. Urbanizarea

crescinda, datorata crearii po/i's-urilor, atestata dupa cea de-a doua

jumatate a secolului al VH-lea, a determinat o deplasare sensibila a

atributiilor femeilor spre interiorul casei, lasindu-le barbatilor libera

migcarea in spatiul exterior. Numai femeile mai sarace erau obligate

sd iasd din casa pentru a lucra pe cimp sau ca negustorese. in casa,

etele invatau de timpuriu muncile domestice ale torsului si gatitului.

turnai sarbatorile religioase ale cetatii reprezentau o ocazie pentru a

iesi, nu insd, desigur, si banchetele, interzise femeilor care nu erau

urtezane, dansatoare sau flautiste. Spre deosebire de barbati 1nsa, in

Atena clasica aceste serbari nu coincideau cu momentele de initiere in

viata adultd pentru anumite categorii de virsta. De initiere aveau parte

doar grupuri restrinse de fete, alese sa reprezinte itinerarul pregatirii

pentru casatorie. Astfel, in fiecare an, cu ocazia Areforiilor, doua fete

alese din familiile nobile, intre sapte si unsprezece ani, incepeau, cu

aproximativ noud luni inainte de Panatenee, sa teasa peplos-ul care

urma sa-i fie oferit Atenei cu ocazia acestei sarbatori. Teserea de catre
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foti a peplos-u\ui Atenei este atestata si in alte parti, de exemplu la Argos, In onoarea Herei. Poate ca si
la Sparta fetele teseau tunica ce era consacrata, in fiecare an, lui Apollo in cadrul Hyacintiilor. in lunile
dinaintea Panateneelor, cele doud fete aveau un regim de viata special; iar la sfirsit isi lepadau
vesmintele si colierele de aur. Areforiile marcau pentru ele un moment de trecere si de initiere: Invatau
munca femeii, torsul si tesutul, si se pregateau sa devina sotii $i mame, asumindu-si sarcina s poarte
noaptea pe cap, de la Acropole pind la o gradina inchinatd Afroditei, un cos al carui continut nu
trebuiau sa-1 cunoasca si pe care il puneau intr-un loc sub pamint, de unde ieseau purtind alte obiecte
sacre Infagurate intr-o pinza. in cos se aflau o papusa infa-tisindu-1 pe copilul Erechtheus si sarpele,
care simbolizau sexualitatea si procreatia. Din mii de fete erau alese doud: ceea ce in trecut constituise
poate trecerea colectiva a unei intregi categorii de virstd la o noud conditie, printr-o etapa de despartire
de comunitate §i o Incercare, in perioada clasica a devenit obiectul unei reprezentari simbolice. Avem
informatii despre unele cazuri de sacerdotiu incredintat unor fete in etapa prenuptiala in Arcadia si in
Calabria; fetele din Locris erau chiar obligate sa se consacre pe viata slujirii templului Atenei. in mod
normal nsa, participarea fetelor la rituri §i servicii religioase era legata in mod simbolic de
evenimentul decisiv al vietii lor, care coincidea cu casatoria. La Atena, bundoara, evenimentul avea
loc cu ocazia Brauroniilor. Unele fete, cu virsta cuprinsa intre cinci i zece ani, trebuiau sa se consacre



slujirii zeitei Artemis la sanctuarul de la Brauron, lingd Atena, pentru o perioada pe care n-o
cunoastem. Tn amintirea ursoaicei favorite a Artemidei, care se refugiase in templul sau, unde fusese
ucisa, ele erau numite ursoaice §i rascumparau acest sacrilegiu slujind in templu. in acelasi timp,
refaceau traseul ursoaicei de la conditia salbatica de care se eliberau, pentru a se pregéti sa coabiteze
cu sotul si sa integreze sexualitatea in cultura.

Procesiunile, dansurile si corurile de fete erau elemente esentiale in multe serbari din cetate. in secolul
al IV-lea 1.Hr., in procesiunea Panateneelor, 100 de fecioare, alese din familiile cele mai nobile, purtau
obiectele de sacrificiu. Dar un mare numar de tinere ateniene participau poate mai mult ca spectatoare
decit ca protagoniste ale serbarii.

In Atena clasica, dar nu numai aici, nu existau scoli pentru fetite sau adolescente. Ele puteau auzi de la
mamele lor, de la rudele batrine si de la sclave povesti despre traditia mitica, legata de riturile
religioase Indeplinite de cetate, si uneori puteau chiar sa invete sa scrie si sa citeasca. Dar probabil ca
nu este departe de conceptia raspindita in lumea barbatilor ideea exprimata in unele versuri ale lui
Menandru: ,,S-o Inveti pe o femeie sa scrie si sa citeasca? Ce greseala nebuneasca! Ca si cum i-ai mai
da alt venin unui sarpe oribil". $iin epoca elenistica analfabetismul pare mai raspindit in rindul

femeilor decit in rindul barbatilor, daca tinem co t de numérul de femei care apelau la altii
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sexe, iar la Pergam aveau loc concursuri de recitari poetice si de lectura pentru fete, dar
acestea nu erau fenomene curente si chiar educatia fizicd era o prerogativa in esenta
masculind. Exceptia cea mai importantd o constituia Sparta, unde fetele, la fel de bine hranite
ca si baietii, Thainte de a Invata sa teasa si sa gateascd — ocupatii rezervate in continuare
sclavilor, nu sotiilor —, erau indrumate de timpuriu sa se antreneze, dezbracate si in vazul
barbatilor, in alergari, in lupte, la j aruncarea discului si a sulitei. Nu stim daca acestui
exemplu spartan ii datoram introducerea probelor feminine de alergare la jocurile olimpice,
chiar daca in zile diferite de acelea ale marilor probe. Dupa Pausanias, acestea se desfagurau
pe trei grupe de virstd. Nu stim insd daca la intreceri participau si fete din Atena.
Mai putin frecvent §i mai greu era pentru fete sa dobindeasca o instruire superioara. O
exceptie o constituie cazul curtezanei Aspazia, apropiatd a lui Pericle si, in mod semnificativ,
o strdind, nu o ceta-teand, precum si grupul lui Sappho de la Lesbos, la inceputul secolului al
Vl-lea 1.Hr., pentru care nu avem un echivalent atestat in cazul Greciei clasice in secolele al
V-lea si al IV-lea. Este vorba despre o asociatie culturala in care fetele din Lesbos, dar si din
unele cetati de pe coasta ionica, practicau dansul si cintul, invatau sa cinte la lira si sa
participe la ceremonii de nunta si religioase si, poate, la concursuri de frumusete, dobindind
calitatile cerute pentru a se casatori cu personaje nobile. Acest fapt pare sa confirme libertatea
mai mare de care se bucuri fetele din familiile nobile 1n epoca veche, comparativ cu dis-
criminarea atit de caracterisicd Atenei clasice. in acest cerc s-au dezvoltat >1i legaturi
homoerotice, care, in cazul Spartei secolului al VH-lea, sint atestate de partheniile lui Alcman,
dar aceasta nu Tnseamnad ca aici se facea si o educatie sexuald prenuptiala.
In viata fetelor provenind din familii libere din Grecia, casatoria reprezenta un rit de trecere
decisiv. Prin casatorie femeia realiza, in mai mare masura decit barbatul, o schimbare de statut
radicald. Dobindi-rea statutului de femeie, in locul aceluia departhenos, insemna pentru ea sa
devina sotie si potentiald mama a unor viitori cetateni de sex masculin. Spre deosebire de
acestia, progeniturile feminine nu ramineau timp indelungat in casa tatalui, ci se casatoreau
devreme, adesea inainte de a implini saisprezece ani, si de cele mai multe ori cu barbati mai in
virsta ca ele cu cel putin zece ani. Contractarea cdsdtoriei se petrecea chiar mai devreme;
pentru sora lui Demostene aceasta s-a intimplat cind avea vreo 5 ani. Legea cetatii Gortyna
din Creta fixa inceputul virstei nubile la doisprezece ani. Diferenta de virsta nu era de natura
sa Intareasca legaturile afective si intelectuale dintre soti. Xenofon a atribuit lipsa de educatie

a sotiilor faptului cd se casatoreau la o virsta precoce.
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Pentru a intelege caracteristicile casatoriei ateniene trebuie sa ne amintim ca aceasta era un



contract Intre doi barbati, tatal sau tutorele fetei si viitorul sot. Pentru fete, in schimb,
casatoria insemna in esentd mutarea din casa tatdlui in casa sotului, despartirea de prima si
intrarea 1n cealalta, trecerea de sub tutela tatalui sub cea a sotului in chestiunile juridice. in
Egipt insa, care in viziunea lui Herodot si a lui Sofocle constituie antipodul prin excelenta al
lumii grecesti, femeile ieseau din casa pentru a procura hrana, in timp ce barbatii ramineau in
casa si teseau. Viitoarea sotie se pregatea de ziua nuntii oferindu-i Artemidei jucariile ei de
fetita si tdindu-si parul, semn al despartirii de adolescenta. La Trezena, fata ii daruia centura
Atenei Apaturia.

in ajunul nuntii cei doi miri se purificau printr-o baie rituald, in cintecele nuptiale, in care li se
ura sa aiba copii buni, iar tatdl miresei le aducea jertfe lui Zeus, Afroditei, Herei, Artemidei si
lui Peitho. Ceremonia propriu-zisa, ca itinerar al fetei de la casa tatalui la aceea a sotului,
confirma faptul ca adevarata protagonista a ritului de trecere si a schimbarii de situatie era
femeia. inceputul nuntii consta intr-un banchet, in casa tatalui fetei, in timpul caruia un copil
trecea printre meseni purtind piinea si rostind fraza: ,,Au alungat raul; au gésit binele". Piinea
simboliza trecerea de la sélbaticie la civilizatie. La banchet, fata asista acoperitd de valuri si
inconjurata de prietene $i numai la sfirsit putea sa-si arate chipul celor prezenti. Dupa
cintecele nuptiale, libatii §i urdri, un cortegiu nocturn iluminat de faclii o insotea pe fata, care
mergea la casa sotului intr-un car. Aici intra purtind o sita de orz, care prefigura noua ei
indeletnicire, prepararea hranei. Linga vatra noii sale case ea primea ofranda constind din
smochine uscate §i prajituri, care marcau integrarea ei in casd. Apoi cei doi miri intrau in
iatacul nuptial, la usa caruia stitea de paza un prieten al mirelui, si casatoria se consuma. Prin
insasi desfagurarea ei spatiald, ceremonia nuptiald se prezenta ca o trecere de la o casd la alta
si nu din spatiul privat al casei in acela mai larg si public al cetatii; prin mobilitatea ei, fata
permitea instituirea unei legaturi intre doud familii.

,,Casatoria este pentru fecioard ceea ce razboiul este pentru baiat" (Vernant). in situatii de
razboi si de amenintare continud cu razboiul, factor decisiv atit de prosperitate, cit si de
decadere economicd, detinerea de capacitati militare era esentiald. Pentru bdietii care erau fii
de cetateni, maturizarea Insemna sa devina soti si tati, dar mai ales sd devina cetateni apti sa
apere propria cetate i sd o conduca politic. Razboiul si lupta cu armuri grele, in falange, nu
erau incredintate, cel putin pind in secolul al IV-lea 1.Hr., unei armate de profesionisti, ci
cetdtenilor, care trebuiau sd dovedeasca aceleasi virtuti de curaj si hotarire necesare pentru a
conduce cetatea in timp de pace. Acest lucru era valabil pentru toate cetatile, indiferent daca
erau conduse de un regim democratic sau aristocratic. Mai ales dupa victoria impotriva
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Atenei 1n razboiul peloponesiac, Sparta" a reprezentat in viziunea multor intelectuali modelul ideal de
cetate apta sa-si pregateasca tinerii pentru rizboi. Xenofon atribuia aceasta suprematie caracterului
public al educatiei spartane, care nu lasa educatia copiilor in seama competentelor si a arbitrarului
familiei. Nou-ndscutii erau imediat pusi la Incercare i Incredintati doicilor care-i spalau in vin §i nu in
apa, cei bolnaviciosi fiind cuprinsi de convulsii. Doicile, si nu mamele se ocupau de cresterea lor; nu 1i
infisau si 1i obisnuiau sd se hraneasca frugal, sd nu se alinte i s nu le fie frica de intuneric si de
singuratate. O anumita idealizare caracterizeaza educatia spartand aga cum este ea descrisa de Xenofon
si Plutarh. Dar este neindoielnic ca scopul acesteia era calirea §i antrenarea fizica incé din prima
copilarie. Etapa decisiva incepea la sapte ani, cind baietii erau grupati in echipe, agelai - termen ce
desemneaza 1n limbajul obignuit turmele de animale care trebuie sa fie pazite —, erau depringi sa
traiasca In comun 1n afara casei si supusi la agoge, antrenamentul pentru dobindirea disciplinei,
supunerii §i combativitdtii. Numai mostenitorii aspiranti la tron erau scutiti, dar se mentioneaza ca
Agesilaos s-a supus acestor antrenamente pentru a invata si el supunerea. Trecerea prin agoge 1i facea
pe baieti apti sa devind homoioi, ,,semeni", adica cetateni cu drepturi depline, scutiti de 1 prestarea
oricarei munci. De la acest antrenament erau exclusi in mod firesc ilotii i periecii. Baietii erau rasi in
cap si obisnuiti sd meargd desculti; la doisprezece ani incepeau sa poarte aceeasi imbracaminte atit
iarna, cit §i vara si dormeau pe saltele din trestie tdiata cu propriile lor miini. n timpul Gymnopediilor,
serbari care aveau loc in plina vard, ficeau antrenamente 1n agora, goi sub soarele arzator. Primeau



mincare putind, pentru a se obisnui sa si-o procure prin viclenie, furind fara sa fie prinsi, fiindca in caz
contrar ar fi fost biciuiti. Supunerea se obtinea printr-un sistem de recompense si pedepse: in toate
etapele educatiei sale, tindrul era supus ordinelor unuia mai in virsta, dar intotdeauna de conditie libera
si nu sclav, cum era pedagogul atenian. Un control social atit de riguros determina un conformism
total si intdrea dorinta de integrare in corpul social. Dar la aceasta se adduga exigenta specifica
formatiilor militare de a-i alege pe cei mai capabili s comande si de a constitui trupe selectionate. In
acest scop se organizau intrecerile intre membrii acelorasi clase de virsta, in timpul serbarilor si in
cadrul traditiei tipice a luptelor simulate.

Muzica era si ea prezenta in educatia copiilor. in timpul Gymnopediilor aveau loc concursuri de
dansuri corale, uneori cu masti, pentru ambele sexe, aga cum se intimpla incepind cu secolul al Vll-lea
cu prilejul Karneelor, serbari in onoarea Iui Apollo. La Hyacintii erau prezentate coruri de copii si de
adolescenti. Dar partea centrald din agoge era ocupatd, mai mult decit de invatarea scrierii $i a citirii,
de exercitiile fizice care 1i pregiteau pe tineri in vederea concursurilor. Nu este intimplator faptul ca in
fazele mai timpurii ale jocurilor olimpice multi

campioni erau spartani. Alaturi de intrecerile sportive i de razboi se aflau luptele simulate, care
ritualizau agresivitatea §i se exprimau tntr-o complementaritate de cooperare si infruntare. Pe o insula
formata de riul Eurotas, in apropierea templului Artemidei, o zeitate legatd in mod special de universul
adolescentei si de tensiunea dintre salbaticie si domesticitate, avea loc o lupta intre doud echipe de
tineri, fiecareia dintre ele fiindu-i desemnat, prin tragere la sorti, unul dintre cele doud poduri de acces
dinspre uscat. in noaptea premergitoare intrecerii, cele doua echipe sacrificau fiecare cite un ciine lui
Ares, zeul razboiului; apoi erau pusi sé lupte doi mistreti i se ficeau pronosticuri asupra
invingatorului. Intrecerea Incepea in zori si consta in ocuparea Rns lei §i alungarea adversarilor, care
erau azvirliti 1n apa, printr-un amestec de lupta hoplitica in formatie si incaierare salbatica, din
moment ce era admisa orice metoda, chiar si muscaturile si loviturile in ochi.

Di r initierea propriu-zisd, cu etapele sale de separare i viata izolata, iar apoi de reintegrare, se facea
prin agsa-numita krypteia, care privea doar o elitd de efebi si era practicatd individual, nu in grup, in
conditii dificile de trai indelungat sub cerul liber, fara imbracaminte §i provizii si avind drept arma
doar un cutit. Ziua trebuiau s se ascunda si sd nu se lase surpringi, pentru ca pe timpul noptii sa
exercite un veritabil serviciu de politie fata de iloti, carora le puneau capcane. Nu trebuie sd uitdm ca
spartanii adulti aveau obligatia de a participa zilnic la mesele comune ale barbatilor si de obicei nu
locuiau pe proprietéatile lor. in plus, revoltele sclavilor erau destul de numeroase. De aici importanta
unui serviciu de supraveghere si politie; in acest mod, efebii incepeau sa fie folositi intr-o functie
publica. Krypteia era o institutie opusa si simetrica luptei hoplitice; avea loc noaptea, In munti, era
exercitatd de indivizi izolati, neinzestrati cu arme, i lua forma vinatorii pe cimpuri necultivate.
Reprezenta momentul dramatic cind insul parasea virsta copilariei si se pregatea pentru razboi. Deve-
niti barbati, cei ce fusesera supusi la krypteia erau probabil Incadrati in corpul de elita al celor 300 de
cavaleri, care nu luptau totusi calare.

Cu toate acestea, la Sparta, trecerea la viata adulta, al carei moment exact este greu de precizat,
comporta o continuitate mai mare cu viata precedentd, prin dominanta militara prezenta in toate fazele.
,Este greu de spus daca la Sparta virsta adulta este o copilarie prelungita sau mai degraba daca nu
cumva copildria este un antrenament timpuriu pentru viata adultului si a soldatului" (Vidal-Naquet).
Casatoria era considerata obligatorie, ca o conditie esentiald pentru reproducerea viitorilor soldati, iar
pentru celibatari erau prevazute sanctiuni; dar ea nu era pentru tineri un rit de trecere care marca
sfirsitul adolescentei §i angajarea intr-un nou mod de viata. Casatoria avea loc prin rapirea sotiei. Fata
era tunsd, imbraca haine barbatesti si trebuia sa Le paie, singura si in intuneric. Izolarea, care 1l

4%

94

ifg€  peef” f>e] £U. iujactia de soldat hoplit, o pregétea pe ] j*ntru casatorie; aceasta era consumata rapid,
dupa care sotul 1si 1i sotia si se intorcea sa doarma cu camarazii de virsta lui. Notiunea a oikos de la Atena nu
avea un corespondent aici; nici dupa nunta, pin la aproximativ treizeci de ani, sotul nu locuia Impreuna cu sotia,
ci, aga cum se intimpla si 1n Creta, traia in comun cu membrii din categoria sa de virsta si avea cu sotia doar
intilniri ocazionale, cu scop de procreere, astfel incit era admis ca ea sa fie fecundata si de alti barbati. Mesele
comune si convietuirea prelungita intre barbati se impleteau strins cu functia pedagogica dezvoltata de



raporturile homosexuale in societatea spartana. La banchetele adultilor participau §i paides, care deprindeau
atitudinile si felul de a vorbi potrivite barbatului adult liber inclusiv prin intermediul acestor raporturi
homosexuale. ./ Obiceiul banchetelor era raspindit in lumea greacd; este atestat si la Milet, Thurioi, Megara,
Teba si in alte cetati, In special In Creta, 1"tnde homosexualitatea indeplinea un rol esential in trecerea la virsta
,.<£dultd. Incd din Antichitate se considera ca multe institutii spartane erau de inspiratie cretand. Aici, Impdrtirea
pe categorii de virsta era esentiala pentru organizarea societatii si reproducerea corpului ales al aristocratilor
razboinici aflati la putere, prin intermediul antrenamentului si ai cooptarii de noi membri. $i in Creta, dupa o
perioada in care se aflau permanent sub supravegherea femeilor, béietii luau parte alaturi de tatii lor la banchete,
unde stiteau pe jos si serveau la mesele adultilor. invatau citirea, scrierea si muzica si, sub conducerea unui
paidonomos, se antrenau la gimnastica si in simulacre de luptd. La saptesprezece ani, paides din cele mai bune
familii adunau 1n jurul lor alti camarazi de aceeasi virsta si formau agelai, in care erau hraniti pe cheltuiala
cetatii. In fruntea fiecérei agele se afla aproape intotdeauna tatal baiatului in jurul cdruia se constituise grupul.
Acesta i conducea la vinatoare si la antrenamente si dadea pedepsele. in cei zece ani de | incorporare intr-o
agele, pina la virsta de aproximativ doudzeci si sapte ! jidani, Tnainte de a intra in grupul oamenilor maturi,
denumit eteria, 1 de a participa Impreuna cu ei la ospetele comune si de a dormi in I andreion, casa barbatilor,
tinerii se antrenau si in dansul razboinic cu 1 arme pirrica. in Creta, relatia homosexuald dintre un baiat si un I
amant mai virstnic era esentiala pentru a deveni barbat, dar imbraca forma rapirii rituale §i nu a curtarii. Amantul
care intentiona sd rapeasca un tindr le aducea la cunostintd prietenilor baiatului intentia I sa cu trei zile Inainte.
Prietenii tinarului hotarau daca permiteau I rdpirea sau o impiedicau, in functie de rangul social al amantului. I
Conditia obligatorie era ca acesta sa fie superior sau egal in rang cu j baiatul. in acest caz, rapitorul, insotit de
prieteni, 1l putea duce pe baiat in afara cetétii, la tard, unde benchetuiau si se mergea la vina- I toare -
indeletnicire tipica eroilor, modele ale efebilor - timp de doua luni, dupa care nu mai avea voie sa-1r"
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totodatd unul de integrare intr-o nouad viatd, specific oricdrei initieri. Revenit in cetate, baiatul 1si redobindea
libertatea, dupa ce primise in dar echipamentul militar, un bou si o cupd; el sacrifica boul in cinstea lui Zeus si
ospata grupul care 1l insotise acasd, exprimindu-si multumirea sau nemultumirea in legatura cu perioada de
intimitate petrecutd impreuna cu amantul. Dar pentru baietii de familie buna nu era bine sd nu-si gaseasca un
amant. Aceasta insemna ca tinarul era lipsit de calitatile care l-ar fi facut apt sa intre in grupul adultilor
razboinici, calitati simbolizate de daruirea armelor dupa initierea homosexuala. in plus, cei rapiti se bucurau de
locuri de onoare in coruri §i gimnazii i, ca semn distinctiv, purtau haina primita de la amantul lor, intrind astfel
in elita'eslpjf numiti kleinoi, ,,ilustri".

Comparativ cu aceste modele educative, Atena le putea parea autorilor din vechime locul unde tatii aveau
libertatea sa hotarasca asupra drumului pe care fiii lor trebuiau sa-1 urmeze pentru a deveni adulti. Ceea ce este
numai pe jumatate adevarat, fiindca viata copilului si a adolescentului atenian era prinsa si ea intr-o retea deasa
de manifestari religioase prin care cetatea isi celebra propriile valori, implicind in mecanismul sau consensual
intreaga comunitate. Autorul Constitutiei Atenienilor deplingea numarul exagerat de sarbatori de la Atena, mai
mare decit 1n oricare alta cetate greceasca, si faptul ca sacrificiile, in timpul cédrora se taiau multe animale,
ingaduiau sa se asigure mincarea pentru intregul demos, chiar si pentru cei mai sdraci. La Atena, totusi, tatdl nu
avea niciodata drept de viata i de moarte asupra fiului; lui ii reveneau Insa decizia de a-1 admite in familie si
dreptul, pina la majoratul fiului, de a-1 transfera intr-o alta familie prin intermediul adoptiei sau de a-1 incredinta
unui tutore, pentru cazul in care el insusi murea. Orfan era considerat in primul rind cel caruia ii murea

tatal. yl«iiv

intre a cincea si a zecea zi de la nasterea unui baiat aveau loc, in prezenta membrilor familiei, Amfidromiile, in
timpul cérora natt-t -nascutul era purtat in brate in jurul vetrei din casa, in semn cd a fost acceptat. in cea de-a
zecea zi aveau loc un sacrificiu i un banchet, iar copilului i se dadea un nume. in primii ani de viata el era
incredintat pentru Ingrijire mamei sau unei doici, de cele mai multe ori o sclava, in timp ce tatal isi petrecea cea
mai mare parte a zilei 1n afara casei. Herodot lauda obiceiul persan ca baiatul sa nu-i fie aratat tatalui inainte de
virsta de cinci ani, pentru ca, in cazul in care murea prematur, tatal sa nu sufere.
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Jocurile si povestirile din traditia mitica ocupau timpul copilului,

care, in timpul Anthesteriilor, serbari in onoarea lui Dionysos, era

implicat intr-un ritual avind drept element central deschiderea chiupurilor

de vin si degustarea vinului nou. Cu acest prilej aveau loc concursuri

e au, a care participau inc usiv se avu §i aietn mai mari e trei
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ani. in cea de-a doua zi a serbarii, asa-numita zi a cupelor, acesti baieti primeau in dar
carucioare si figurine din ceramica reprezentind animale, precum si un mic pocal cu care



participau la intreceri, incoronati cu flori. Dreptul de a bea vin constituia primul pas spre
integrarea in lumea adultd, unde banchetul, de la care femeile erau excluse, constituia una
dintre manifestarile importante. In mormintul copiilor morti inainte de a Implini trei ani se
punea un mic pocal, care avea sensul unei realizari simbolice cel putin in lumea de dincolo.
Si initierea In Misterele Eleusine le era permisa baietilor, iar printre functiile onorifice era
prevazut aici asa-numitul pais aph'hestias, un fiu al cetatii, apartinind unei familii ateniene
nobile, ales anual sa fie initiat pe cheltuiala comunitatii si sd obtind astfel pentru ea gratiile
Demetrei. Alti doi baieti, alesi dupa origine si bogétie, purtau in proce- j siunile din timpul
Oschoforiilor, 1n cinstea lui Dionysos, crengi de vitd Incarcate cu struguri i erau Imbracati In
haine femeiesti, dupa un obicei specific riturilor de trecere, care, dramatizind accesul la
virilitate, atenua 1n acelasi timp trecerea la o noua conditie prin intermediul unei legaturi cu
conditia ,,feminind" a copilariei, traitd in casa, intr-o lume de femei pe care in acel moment
era pe cale sa o paraseascd. Aceeasi functie o avea tdierea parului, consacrata Artemidei in
timpul Apaturiilor, la virsta de saisprezece ani, cind tatal isi recunostea fiul in fata fratriei.
Un moment esential in cadrul serbarilor era constituit de intrecerile de gimnastica si
concursurile muzicale, care aveau in acelasi timp rolul de a demonstra in fata adultilor
capacitatile dobindite. Ele erau un instrument prin care comunitatea controla, pentru diferitele
grupe de virsta care se intreceau, daca existau conditiile pentru propria reproducere si
supravietuire. Astfel, in epoca clasica a Atenei, in timpul Oschoforiilor, la cursa de alergare
de 7 kilometri participau 20 de adolescenti din cele mai bune familii, dispusi in cupluri.
Fiecare cuplu reprezenta unul dintre cele zece triburi in care era subimpartitd cetatea, care
devenea in felul acesta adevaratul protagonist al jocului, incheiat cu procesiunea celor zece
invingatori. Dar intrecerile atletice pentru cele trei categorii de virsta - copii, adolescenti si
adulti, fusesera introduse 1n anii 566-565 1.Hr. in cadrul Panateneelor. Acestea includeau
jocuri consemnate deja in cea mai mare parte de Homer si pentatlonul, alcétuit din lupta,
alergare, sdritura in lungime, aruncarea discului si aruncarea sulitei. Nu existd informatii
despre concursurile de 1not, in schimb sint atestate numeroase intreceri cu arme sau calare,
precum si spectaculoase lampadoforii, concursuri de stafeta cu torte, in timpul Teseelor,
introduse spre anul 475 1.Hr.

intrecerea era insa o realitate care depasea granitele cetatii; ea deschidea tinerilor orizonturi
dincolo de acestea si trezea simtul competitiei cu alte cetdti grecesti, unde se organizau jocuri

pythice, isthmice, nemeene si olimpice. La aceasta din urma manifestare, intreceri pentru
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tineri au fost introduse inca din cea de-a doua jumatate a secolului al VH-lea, fara sa fie insa
permis pancratiul, un amestec de trinta si pugilat, admis abia spre anul 200 1.Hr. La Olympia,
in dupd-amiaza celei de-a doua zile a concursurilor aveau loc competitiile rezervate
adolescentilor, copii legitimi ai cetatenilor greci liberi, cu virste cuprinse Intre doisprezece si
optsprezece ani, chiar daca, neexistind certificate de nastere, nu se putea sti intotdeauna virsta
reald a concurentilor. Desigur, aristocratii aveau mai multe posibilitati de antrenament; astfel,
intrecerile ecvestre, care necesitau un echipament mai costisitor, erau intotdeauna apanajul
lor. Numai unor tineri promitatori cetatea Bau unii stapini le dadeau bani pentru antrenament.
Participantii la jocuri apartineau tuturor straturilor sociale, chiar daca nu pentru toti tinerii
sportul constituia 0 componenta obisnuitd a activitatii.

Lupta aristocratica din epoca arhaica era o dovada a valorii individuale, in schimb lupta
hoplitica a introdus actiunea in grup si cooperarea ca elemente decisive. intr-o anumita
masurd, intrecerile contribuiau la consumarea acelui simt al competitiei individual, absent sau
secundar in razboi. Scopul concursurilor nu era sa stabileasca intiietati; prin ele se urmareau
victoria individuala asupra adversarilor §i impartasirea gloriei cu propria familie si cu cetatea.
Acelasi caracter il aveau si intrecerile muzicale care se organizau in multe locuri in lumea
greacd. Avem informatii despre un naufragiu petrecut spre sfarsitul secolului al V-lea, in care



au murit 35 de baieti din Messena, membri ai unui cor ce se indrepta spre Rhegium, carora
messenienii indurerati le-au inaltat in Olympia statui de bronz, iar Hippias din Elida le-a
dedicat o inscriptie.

in momentul cind functia militara a incetat sa constituie prerogativa exclusiva a claselor
aristocratice §i s-a conturat chipul nou al cetateanului hoplit, antrenamentul sistematic de
gimnastica a trecut pe primul plan. in secolul al Vl-lea i.Hr., aproape peste tot in Grecia au
aparut gimnazii §i palestre. Ca si teatrul, gimnaziul devine un edificiu caracteristic pentru
cetatea greacd. O data cu cuceririle lui Alexandru, cind grecii s-au stabilit in Egipt si in
Orient, gimnaziul a devenit o marca a identitatii lor, care-i distingea de populatiile bastinase.
La Ierusalim, marele preot lason, dornic sa se integreze in cultura ocupantilor, a intemeiat, cu
permisiunea regelui Antioh Epiphanes, un gimnaziu pentru copiii evrei. in gimnaziu, incepind
de la virsta de doisprezece ani, dar poate si mai devreme, baietii se antrenau sub conducerea
unui maestru, pedotribul, in toate exercitiile de gimnastica care aveau loc in concursurile din
cadrul cetdtii si in cele dintre cetati. Ei se antrenau goi, unsi cu ulei i in acompaniament
muzical. In epoca elenistica, la Pellene, nu puteai intra in rindurile cetatenilor fara sa fi
frecventat inainte gimnaziul. De obicei insa frecventarea gimnaziului nu era prescrisa prin
lege; faptul de a-1 fi frecventat, totusi, conferea neindoielnica distinctie sociald. Nu
intimplator la Atena sclavilor le
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era interzis sa faca gimnastica si sd se unga cu ulei in palestre. Aceasta ii impiedica si sa se deprinda
eventual cu minuirea vreunei arme, dar intr-o lege atribuita Iui Solon interdictia era insotitd de aceea
care nu didea voie sclavilor sa Intretind raporturi homosexuale cu baietii de conditie libera. intr-o lege
din Beroia de la jumatatea secolului al II-lea 1.Hr., interdictia de a frecventa gimnaziul se extindea si la
sclavii eliberati si chiar la fiii lor, la indivizii decdzuti, la cei care practicau prostitutia sau exercitau
activitati comerciale, la betivi si nebuni., Interdictia avea rolul de a-i feri pe oamenii liberi de raporturi
homosexuale nedemne. Fara indoiald, homosexualitatea avea o pondere importantd in comunitétile cu
caracter accentuat militar, cum sintj Creta si Sparta sau Teba in secolul al IV-lea 1.Hr., comunitati in
care m amantul 1i daruia iubitului sdu echipamentul de razboi in momentul cind acesta era consacrat
efeb. La Teba, aga-numitul batalion sacru era alcatuit tocmai din asemenea perechi de amanti. Dar
chiar §i Intr-o cetate ca Atena raporturile homosexuale indeplineau o functie decisiva in trecerea la
viata adulta. Dupa ce parasea casa femeilor, baiatul isi petrecea o buna parte a zilei in gimnaziu. Aici
avea loc si initierea lui in viata sexuald. Era greu pentru un tindr atenian sd aiba raporturi sexuale cu
femei sau cu fete de conditie liberd, mai ales din clase mai Instérite. Pe de alta parte, relatiile cu
tinerele sclave reduceau valoarea acestora si semnificatia lor emotionala. Chiar daca nu trebuie sa
excludem posibilitatea ca intre baietii de aceeasi virsta s fi avut loc raporturi homosexuale, regula
stabilea o diferenta de virsta intre amant si baiatul iubit de el. Aceasta diferenta ficea posibile, pe de o
parte, distinctia Intre rolul pasiv si cel activ, nu doar in sensul fizic, §i, pe de altd parte, dimensiunea
pedagogica a raportului. Frecventarea gimnaziului era permisa, pe linga baieti, doar cetatenilor liberi
adulti care dispuneau de mult timp liber, deci Instariti si de familie. Acestia puteau sa-i vada pe tineri
antrenindu-se §i sd converseze cu ei pentru a le trezi interesul. Curtarea era adesea descrisa de antici cu
metafore ale vinatorii; o prada este respectata si rivnita atunci cind nu se lasa prinsd imediat. Baiatul
trebuie sa dea dovada de stapinire de sine si sa-si puna amantul la Incercare, testindu-i caracterul.
Pasivitatea constitutiva a iubitului nu trebuie sa se transforme 1n sclavie. in acest fel se alcituiau
modele de conduita care tindeau, sa formeze capacitatile de a comanda sau de a fi comandat ale
viitorului cetdtean liber. Baiatul de conditie libera ce se prostitua pentru bani era exclus din comu-
nitate, deoarece accepta rolul pasiv de prostituat, care de obicei era asumat de sclavi sau de strdini. La
Atena erau prevazute pedepse pentru tatii, parintii i tutorii care, pentru bani, obligau la prostitutie un
baiat liber si, de asemenea, pentru cel care-i cumpara favorurile. Cind i crestea barba, baiatul
abandona statutul de iubit. Devenit adult, putea sa si-1 asume pe acela de amant, chiar daca era
casdtorit deja. Asadar, raportul homosexual nu era vazut 1n opozitie cu relatiz
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heterosexuald. Daca aceasta din urma permitea, in cadrul casatoriei, nasterea fizica a viitorilor cetateni
liberi, dimensiunea pedagogica a raportului homosexual contribuia la formarea lor morala si
intelectuala.

Celalalt loc care, la Atena si in alte parti, poate chiar Tnaintea gimnaziului, ii primea pe copiii
cetatenilor liberi era asa-numitul didaskaleion, scoala unde acestia invatau sa citeasca si sa scrie. Exis-
tenta scolii este atestatd deja la inceputul secolului al V-lea 1.Hr., cind, lin Chios, acoperisul unei scoli
s-a prabusit, omorind 119 baieti care [Invitau grammata. Aceastd moarte in masa a copiilor era
inregistratd cu o mare ingrijorare, fiindca priva dintr-o data micile cetati grecesti Be o generatie de
schimb. in acelasi secol, atletul Cleomedes din iAstypalaia, privat de premiul la jocuri pentru ca
provocase moartea fcdversarului sau, a lovit furios stilpul care tinea acoperigul unei scoli [unde se
aflau 50 de copii. De asemenea, Tucidide relateaza ca tracii lau dat ndvala in scoala cea mai
frecventata din Mycalessos si i-au ucis [pe toti copiii. Nu avem dovezi ca ar fi existat o instruire
obligatorie Ipentru fiii legitimi ai cetitenilor atenieni inainte de epoca elenistica; totusi, fiecare din ei
putea sd primeasca aceasta instructie si, In fapt, I tatii aveau tendinta de a-i trimite la grammatistai i la
pedotribi pentru perioade variabile, in functie de conditia lor economica. Printre obligatiile tutorelui
unui orfan care nu era lipsit de mijloace se numara si aceea de a-1 educa, platind cheltuielile.

Grija pentru orfani, la Atena si in alte parti, nu coincidea cu grija pentru saraci. Singurii orfani
privilegiati erau fiii celor cazuti 1n razboi, pentru care Atena a legiferat, incepind de la jumatatea
secolului al V-lea 1.Hr., Intretinerea si educarea pe cheltuiala cetdtii pina la virstd adultd. Decretul lui
Teosotides va extinde temporar acest drept si la fiii atenienilor care murisera de moarte violenta in
timpul tiraniei Celor Treizeci. Cu ocazia marilor Dionysii, inainte de reprezentatiile tragice, orfanii
celor cazuti in razboi erau prezentati poporului §i un crainic anunta ca tatii lor murisera vitejeste, iar
polis-ul ii va creste ca pe fiii sai. Prin urmare, ei aveau dreptul si la primele locuri la teatru. Era, in
mod evident, o masura politicd menita sa asigure coeziunea sociala si zelul militar; dar ea le permitea
totodatd unor membri ai clasei inferioare a tetilor sd acceada la o instruire pe care de obicei doar fiii
cetdtenilor mai Instariti puteau sd o primeasca. $i Alexandru va dispune ca orfanilor macedonenilor
cazuti sa li se plateasca solda tatilor. Unele inscriptii din perioada elenistica atesta oferte ale
persoanelor particulare catre cetatile Teos si Milet cu scopul de a plati salariile Invatatorilor pentru toti
baietii de conditie libera, iar in secolul al II-lea 1.Hr., regii Pergamului au trimis griu i bani la Rodos
pentru a plati aceste cheltuieli. Acestea sint insa cazuri izolate; In mod curent, initiativa de a-gi instrui
propriii fii le apartinea tatilor. Invatatura nu era in sine un factor de promovare sociala; chiar si fiii
strainilor puteau sa beneficieze de ea.idar aceasta »« le modifica statutul juridic.”
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Trimiterea fiului In casa particulara a unui invatator - si nu intr-un edificiu public construit pe cheltuiala cetatii
cum era gimnaziul - era legata de traditia mitica, ce-1 descria pe eroul trimis in afara casei la un tutore, ca Ahile
la Phoenix. Dar asa-numitul didaskaleion avea dreptul de a aduna mai multi elevi sub tutela unui singur
invatator.  Baiatul era insotit aici de un sclav al tatdlui sau, pedagogul, car« trebuia sa-1 supravegheze si putea
sd-1 pedepseasca, daca era necesari La Atena, invatatorilor le era interzis sa-si deschida scoala, iar pedotri-1
oilor sd-si deschida palestrele inainte de rasaritul soarelui si sa le tin”T deschise dupa apus. Nu existau insa
invatatori autorizati, desemnati sau verificati de cetate pe baza competentei sau pe baza eliberarii de diplome.
Singurul control al scolii asupra Invatdtorului era de naturd morald. Numai virsta inaintata si existenta unui loc
public cum era gimnaziul puteau sa aseze relatiile homosexuale pe o baza pedagogica corecta.

in didaskaleion baiatul invata sa scrie si sa citeascd si Invata muzica, dar nu in scopuri profesionale, ca scribii
orientali. O data cu extinderea scrierii la redactarea legilor si a decretelor cetatii, competenta cititului putea s nu
mai fie relevanta pentru Incadrarea in rindurile cetatenilor cu drepturi depline. Deprinderea cititului cu voce tare,
trecind de la litere la silabe, apoi la cuvinte si, ulterior, deprinderea de a scrie urmind aceleasi etape puteau sa ia
insa ani intregi. De asemenea, baiatul invata pe de rost versuri si fragmente mai ample din operele poetilor, in
special din Homer, care a fost intotdeauna considerat un punct de referinta fara egal pentru a oferi modele de
comportament si un rezervor de valori. in schimb, limbile straine au lipsit intotdeauna din preocuparile
pedagogice ale grecilor. intr-un papirus din secolul al Ill-lea 1.Hr., destinat scolii, apar si exercitii de aritmetica
elementard. Dar invatarea matematicii superioare, care nu avea in vedere doar scopurile practice legate de
calcule si masuratori, a rimas intotdeauna limitata la un cerc destul de strins de specialisti. Aspectul competitiv a
patruns si 1n acest tip de instructie, nu numai in cea sportiva. Existd numeroase informatii, mai ales din perioada
elenistica, despre concursuri de citit si de recitat; la Magnesia a avut loc chiar si un concurs de aritmetica. Si
aceste intreceri se organizau de multe ori in timpul serbarilor relig.oase din gimnaziu sau din cetate. Lucrul era



valabil mai ales pentru celdlalt ingredient fundamental al educatiei tinerilor alaturi de gimnastica: muzica, ce
constituia componenta esentiala pentru coruri si dansuri cu ocazia festivitatilor, atit la Atena, cit si la Sparta.
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Dupa Polybios, in Arcadia muzica facea parte din educatia oamenilor pind la virsta de 30 de ani. invatarea
muzicii presupunea in primul rind cunoasterea lirei si a cintului acompaniat de aceasta. Pe linga lird exista si asa-
numitul aulos, un instrument de suflat mai apropiat de oboi decit de flaut; dar lira permitea cintatul din gura, 1
10!

ftimp ce aulos-ul deforma chipul si, prin urmare, invatarea lui i se parea unui aristocrat ca Alcibiade nedemna de
un om liber, intrucit fu-i permitea exprimarea prin cuvinte. Apollo il invingea pe Marsias, virtuozul auZos-ului,
nu doar in mitologie; inca din secolul al IV-lea I.Hr. utilizarea acestui instrument a fost treptat lisatd pe seama
specialistilor. invatarea unui instrument" si a cintului, atit de importanta

: pentru cultul si autocelebrarea cetatii si, prin urmare, pentru inte-

igrarea celor mai tineri in comunitate, se invata dupa ureche si nu dupa semne scrise. in vederea concursurilor,
corurile de baieti erau pregatite de invatatori sub supravegherea unor coregrafi, cetéteni alesi

(pentru a exercita aceasta functie, trecuti de patruzeci de ani, destul bogati pentru a putea suporta cheltuielile de
instruire si de organi-re, care uneori isi puneau casa la dispozitie pentru repetitii. Gimnastica i muzica erau
elemente recunoscute in cetate pentru formarea cetateanului ca model uman. Momentul care preceda trecerea la
conditia de adult era efebia. La Atena, incepind din anul 338 1.Hr., instituirea efebiei — a carei origine era
probabil anterioara — se codifica

' sub forma unui serviciu militar. Acesta dura doi ani si era obligatoriu pentru toti fiii legitimi ai atenienilor, de
orice conditie sociald, carora cetatea le suporta intretinerea. Comparativ cu perioada precedenta, inscriptiile din
perioada 261-171 1.Hr. inregistreaza o puternica scadere . numarului de efebi, intre 20 si 40 pe an, raportat la
media precedentd de circa 650 pe an. in aceasta perioada, serviciul, redus la un an, nu mai era obligatoriu pentru
toatd lumea si nici nu mai cadea in sarcina cetatii, astfel Incit cei sdraci erau in mod automat exclusi. in secolul al
[I-lea 1.Hr., efebii contribuiau la cheltuieli, la fel ca si cetateanul bogat numit sa se ocupe de ei. intr-o epocé in
care ponderea militard si politica a Atenei era in mod firesc diminuata, efebia a cdpatat din ce in ce mai mult
caracterul unei institutii culturale- de lux, atragind, si sub dominatia romana, straini proveniti din Orient si din
Italia, incepind cu anul 161 1.Hr., aceasta a dus la o crestere a numarului de efebi. in epoca lui Aristotel insa,
efebia 1i privea numai pe cetdteni: tinerii care implinisera optsprezece ani erau inscrisi in registrul demei,
circumscriptia teritoriala de care apartineau tatii lor. Adunarea reprezentantilor comunittii decidea, prin vot
secret, cu privire la exactitatea virstei si legitimitatea descendentei noului cetatean din parinti atenieni. Ulterior,
consiliul confirma sau respingea, daca nu era reglementara, aceastd inscriere, pe care uneori tutorii puteau sa aiba
interesul sa o intirzie, iar cei tutelati sa o anticipeze. Tindrul respins se intorcea in clasa asa-numitilor paides, dar
putea sd faca apel in tribunal, riscind totusi, in caz ca pierdea, sa fie vindut ca sclav.

inscrierea in dema si deci intrarea cu titlu deplin in statutul de cetatean era un pas destul de dificil si preceda

efectuarea serviciului filitar ca efeb, sub sufmiSregherea unui eas/rt«te«»sfrfe zece sophronistes,
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cite unul pentru fiecare trib. Adunarea alegea doi pedotribi, un antrenor pentru arme, unul pentru
tragerea cu arcul, unul pentru aruncarea sulitei si unul pentru catapultd, in vederea instruirii efebilor.
Cu ocazia serbarii Artemidei Agrotera, efebii participau la o procesiune, iar in sanctuarul lui Aglauros
depuneau juramintul de a apara patria, granitele si institutiile ei i de a nu-gi parasi camarazii de lupta.
Apoi se duceau la Pireu, unde ficeau serviciul de garda in doua fortarete. In cel de-al doilea an de
serviciu avea loc o trecere in revistd a efebilor in fata adunarii din teatrul lui Dionysos, unde acestia
demonstrau ce invatasera in timpul antrenamentelor militare. inminindu-le scutul si lancea, cetatea
exprima trecerea lor la stadiul adult de hopliti. Sub comanda unor strategi, ei patrulau pe teritoriul
Atticii, stateau de paza in fortarete si prezidau sedintele adunarii, purtind hlamida neagra. Serviciul de
patrulare la marginile cetatii in regiunile de frontiera, populate cu striini, il situa pe efeb intr-o zona
intermediara, nainte de a-i permite sd ocupe, ca cetitean cu drepturi depline, spatiul central al cetatii,
poate in amintirea sau ca mostenire a unei perioade de initiere esalonata pe categorii de virsta, desi
depusese deja juramintul ca hoplit. Efebii erau complet integrati in manifestarile sarbatoresti ale
cetatii; participau la intreceri si jocuri §i, mai ales, faceau servicii in escorta transporturilor de obiecte
sacre i de statui ale divinitatilor cu ocazia procesiunilor, urmind itinerare canonice care traversau
locurile simbolice ale cetatii. Acest lucru nu se petrecea doar la Atena; avem informatii despre
raspindirea efebiei Tn aproximativ o sutd de cetati elenistice. Urna continind cenusa lui Philopemenes,
ucis in 183 1.Hr. de catre messenieni, a fost purtata in procesiune la Megalopolis de catre viitorul
istoric Polybios, pe vremea aceea tindr efeb de familie nobila. Dar mai ales, incepind din secolul al III-
lea 1.Hr., aspectul militar al efebiei a fost tot mai mult integrat unei instruiri de tip superior. Gimnaziul
continua sa reprezinte centrul vietii de efeb. Atena avea trei asemenea gimnazii in afara cetatii, Liceul,
Academia si Cinosarges. Spre sfirsitul secolului al I1I-lea 1.Hr. s-au addugat inca doud, Ptolemeus si



Dyogeneio, ridicate poate in cinstea unor binefacatori particulari. in aceste gimnazii nu se desfasura
doar o activitate de antrenament in gimnastica, ci aveau loc lectii si conferinte tinute de filosofi si
retori, uneori si de medici. in secolul I 1.Hr., un astronom tinea conferinte In gimnaziul din Delfi. intre
anii 208 si 204 a fost ridicata In Ptolemeus o statuie a filosofului stoic Crisip, care probabil a predat
aici. O noud dimensiune isi face astfel intrarea institutionalizata in viata tinerilor atenieni si chiar a
strainilor, care vor veni in numar mare la Atena s asculte lectiile filosofilor si retorilor. Si cu ea 1si
face aparitia cartea; J biblioteci ale efebilor sint atestate la Teos, Cos, Atena. Un decret atenian din
117-116 1.Hr. stabilea ca efebii din fiecare promotie trebuiau sa faca o donatie in carti. v
Nend frititiM
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Recunoagsterea publica a importantei pedagogice nu numai a cartii, , ci §i a filosofiei, a retoricii si in
general a unei instructiuni superioare | pentru itinerarul pe care il parcurgea tinarul pentru a deveni om
nu °ra un fapt de la sine inteles si, pentru a-i patrunde semnificatia, trebuie sa facem un pas Tnapoi.
Desi inca de la sfirsitul secolului al VI-lea 1.Hr., Xenofan din Colofon protestase impotriva primatului
I nejustificat acordat gimnasticii, care in opinia lui nu contribuia la I buna functionare si la bunastarea
cetdtii, in multe dintre cetatile

m grecesti formarea cetateanului-soldat se sprijinea pe echilibrul dintre mgimnastica si muzica. Dar o
datad cu mutatiile produse in formele vietii mpolitice si cu cresterea, mai ales 1n cetatile democratice, a
rolului

m central al cuvintului ca instrument de adoptare a deciziilor, de impunere [a punctului de vedere si de
cistigare a proceselor, acest echilibru a Rnceput sa se strice.

in cea de-a doua jumatate a secolului al V-lea, sofistii erau perceputi ca semne si factori ai acestei
schimbari. Ei nu predau intr-un loc stabil

I un invatdmint regulat si continuu, ci umblau din cetate In cetate,

| rostind discursuri demonstrative pentru a atrage elevi si dind lectii in primul rind pentru a-i invata sa
vorbeascd in mod convingator in public. Era vorba in mare parte despre un invatamint formal, care-i
facea pe elevi constienti de nuantele limbajului, figurile retorice si stil, dar nu se ostenea sa aplice
aceste cunostinte in tratarea temelor politice, etice si religioase de interes general. Hippias din Elida
era atent i la continuturile disciplinelor speciale, de la astronomie la matematica; in acea epoca,
matematica se constituia si lua forma didacticista o data cu opera lui Hippocrate din Chios.
invatamintul sofistilor era particular si platit. De fapt, putea fi urmat doar de tineri provenind din
familii mai instarite; obiectivul lui consta in special in formarea elitelor pentru guvernare. Mai ales
tinerii erau atragi de acest Invatdmint. invatamintul sofistilor putea sa apara prematur in raport cu
deosebirile traditionale ale continuturilor proprii in functie de virsta, Intrucit cobora spre o virsta prea
frageda invatarea si exercitiul deprinderii de

La vorbi, care incepind de la Homer fusese considerat — alaturi de vitejia in razboi - caracteristica
omului matur, daca nu chiar a celui in virsta. Iar criteriul virstei era criteriul fundamental pentru
atribuirea puterii in toate cetatile grecesti. Tindrul trebuia Tnainte de orice sd invete sa se lupte;
deprinderea de a vorbi avea sa vina cu timpul, cu experienta. invatamintul sofistilor parea in schimb ca
vrea s sard peste anumite etape. Insuccesele si infringerea Atenei in razboiul peloponesiac contribuiau
la slabirea autoritatii generatiilor mai virstnice si a canalelor pedagogice traditionale pe care acestea se
sprijinisera pentru ca fiii sd devind asemenea tatilor. O tema tipica a dezbaterii in cea de-a doua
jumatate a secolului al V-lea 1.Hr. era daca din niste
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Conflictul dintre generatii se afla in centrul piesei Norii a lui Aristofan. Aici Socrate pare sa fie
asimilat cu sofistii, fiind capabil sd predea astronomia si geometria, dar si sa ridice obiectii §i sa
impunad discursuri mai slabe. Spre deosebire de sofistii itineranti, Socrate era insa instalat intr-un
»Zinditoriu", ridicat pe teritoriul cetatii si, din acest motiv, 1n acelasi timp mai familiar cetatenilor si
mai periculos,! Frecventind lectiile sale, tindrul Fidippide putea sa-si contrazica tatil,B pe Strepsiade:
,,De mic tu m-ai batut; de ce nu pot sa-ti fac si eufl acelasi lucru? Si eu m-am nascut liber". Virsta
inceta sa mai fie uni criteriu de diferentiere. in aceastd comedie, Aristofan exprima felul inl care



nostalgicii timpurilor trecute opuneau vechea paideia celei noii prin intermediul antitezei dintre
gimnaziu si agora. Paideia veche al gimnaziului, bazatd pe muzica i gimnastica, ii facea pe baieti
pudici,! robusti si fideli traditiilor; ea ii formase pe barbatii care luptasera lai Maraton. Cea noua, in
schimb, i5i avea sediul in agora si In béi, care se umpleau de adolescenti, lasind palestrele goale; aici ei
invdtau nu masura, ci cultivarea limbii si ascutirea ei pind cind se ridicau impotriva tatilor. in
Broastele, Aristofan 1i reprosa lui Euripide ca preda palavrageala, lalia, care golise palestrele, iar in
Cavalerii Ciratarul arata ca isi primise educatia 1n agora, printre incaierari si Inselatorii, astfel incit un
retor i-a putut prezice viitorul destin de demagog. in discursul Contra lui Alcibiade, Andocide
foloseste si antiteza dintre

fimnaziu si tribunal, care se traducea prin inversarea sarcinilor speci-ce virstelor: batrinii luptau, iar
tinerii se adresau poporului. Modelul acestei rasturnari era considerat Alcibiade, care si la Tucidide
aparea drept campionul egalitatii dintre tineri si virstnici, spre deosebire de batrinul Nicias, cu ocazia
hotaririi privind expeditia militard Tmpotriva Siracuzei.

Portretul lui Socrate din Norii lui Aristofan dovedeste o altda schimbare importanta. in comedie,
batrinul Strepsiade este infatisat cu ironie ca frecventind ,,ginditoriul" lui Socrate. Una dintre
diferentele cele mai evidente dintre figura filosofului Socrate si cea a sofistilor -care apare mai ales la
Platon - consta tocmai in faptul ca invatamintul filosofic se prelungea si in timpul virstei adulte si
practic nu se Incheia niciodata. Scoala filosofica pe care avea s-o instituie Platon in secolul al IV-lea
i.Hr. nu in agora, ci lingd gimnaziul periferic al Academiei, nu se baza pe deosebirile de virsta. Un
precedent al acesteia, comunitatea pitagoreicilor de la Crotona, se ocupa si de adulti, distingind -dupa
modelul initierilor religioase in mistere - doud niveluri progresive de initiere cu continuturi stiintifice
din ce n ce mai complexe. in dialogurile platonice, Socrate este prezentat pe rind ca tinar, adult i
virstnic care continud sd vrea sa invete, astfel incit cintaretul din lird, Connos, pe care-1 frecventa, era
ridiculizat ca Invatator de batrini; in plus, este inconjurat de discipoli adulti, cum ar fi Criton. n
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pentru toate virstele si pentru toti cetdtenii, in vederea unei continue perfectionari a sufletului.
Acuzatorii lui Socrate, Meletos 1n Apologia fi Anytos in Menon, considerau ca adevaratii educatori ai
tinerilor erau cetdtenii atenieni care luau loc in adunari, in consiliu §i in tribunale. in sens invers, in
Protagoras, sofistul facea elogiul sistemului de educatie atenian. Atenei, scoald de democratie i de
dreptate, I'laton 1i opune ideea radicala ca aceiasi cetateni atenieni, departe de I a fi educatori, trebuiau
ei ingisi educati. Transpunerea modelului m dieteticii medicale de la corp la suflet ii permitea lui
Platon sa inteleaga I filosofia ca pe o tehnica educativa de preventie si terapie indispensabila I la orice
virsta.

in Republica, cetatile istoric atestate, in special Atena, apar chiar Ica niste corupatoare ale firilor
inzestrate cu Inclinatii cétre filosofie. O adevarata cetate, dupa Platon, ar fi trebuit sd se ocupe de
filosofie, spre deosebire de ceea ce se intimpla in realitate. Dupa o conceptie raspindita - care la Platon
este exprimata de Callicles in Gorgias si [Adeimantos In Republica —, discutiile filosofice erau
potrivite pentru Itineri sau adolescenti, nu pentru barbatii adulti. Ele puteau contribui [ la paideia unui
baiat, cu conditia sa fie apoi abandonate; pentru un cetatean adult sau batrin, in schimb, erau nedemne,
pentru ca-1 deter-i minau sa se stabileasca la marginile cetatii, s susoteasca intr-un colt cu trei sau
patru baieti, In loc sd mearga in centrul agorei, meson, unde barbatii dideau tot ce aveau mai bun,
participind la conducerea I treburilor politice. in mod efectiv, scoala filosofica 1i aparea si lui Platon al
Republicii drept un loc unde se putea corecta proasta educatie pe care o asigurau cetatea si sofistii,
care nu faceau decit sa repropuna valorile ei dominante si deci sa-i perpetueze boala. Chiar si
geografic, I scolile filosofice erau in general indepartate de centrul cetatii. I ~ Rasturnind punctul de
vedere curent, Platon excludea din cetatea dreapta o Invatare timpurie a celei mai complexe parti a
filosofiei, dialectica, deoarece aceasta putea fi folosita — cum se intimpla in cazul sofistilor - pentru a
contrazice si a pune in discutie valorile traditiei, $i preconiza ca virsta cea mai potrivita pentru a incepe
studiul filosofiei era virsta de treizeci de ani, dupa ce se studiasera indelung disciplinele matematice.
Nu inseamna ca Academia platonica nu primea elevi sub virsta de treizeci de ani, dar Academia nu se
afla intr-o cetate dreapta. Si Aristotel va fi constient de diferenta de nivel in ceea ce priveste
capacitatea de invatare, recunoscind ca tinerii puteau deveni cu usurintd buni matematicieni, dar nu
puteau dobindi la fel de usor intelepciunea necesara pentru a se orienta in problemele vietii sau
competenta in studiul filosofiei naturii, pentru ca in aceste domenii era necesara multa experienta



individuala, pe care numai virsta o putea da. Este interesant cd in Caracterele lui Teofrast sint
ridiculizate figura asa-numitului opsimathes, a celui care se apuca tirziu de invatatura, iu

manifestarile de juvenilism ale adultilor care voiau sa faca
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gimnasticd, sa alerge si sd danseze cu baietii, dar nu pomeneau nimi despre instruirea superioara §i
despre filosofie. in general, filosofi antici au Tmpartasit intotdeauna convingerea lui Epicur ca nici o
virsta nu este potrivita ca sa te ocupi de salvarea sufletului, deci sa filosofezi. intre secolele al IV-lea si
al II-lea 1.Hr., figura filosofului tinde sa apara ca un nou model de om, uneori in contradictie cu
imaginea traditionald a cetdteanului. Aceasta transformare era posibild prin asimilarea In acest nou
model si prin transpunerea pe un alt plan a insusirilor ce caracterizau morala hoplitului: rezistenta,
autocontrolul, cooperarea. in Phaidon, Socrate e reprezentat senin in asteptarea mortii, fara sa se
dezica de filosofie, intocmai cum hoplitul stia s-o infrunte luptind pentru patrie. Integrarea moralei
militare in morala filosofica isi va celebra triumful in stoicism, prin figura inteleptului insensibil la
suferinte si neingenuncheat de loviturile sortii. Chiar si functia procreativa putea fi asimilata si
transpusa la un nivel superior; la Platon, aceasta se exprima prin metafora sufletului gravid de stiinta si
apt sa dea nastere unor iscusite intrebari filosofice. Scoala filosofica devenea locul de reproducere si
de perpetuare a unui nou model uman. Lui Platon, aceasta 1i permitea sa includa in notiunea de eros,
inteles ca vehicul al indltarii la filosofie i deci ca instrument esential in devenirea omului adevarat,
acel raport Intre adult §i tinar tinind, in lumea greacd, de dimensiunea pedagogica a relatiei
homosexuale, 1i permitea insa in acelasi timp sd nu mai mentind o distinctie radicala si rigida intre
functiile sexelor. Atit in Republica, cit si in Legi, personajele masculine §i feminine parcurg un itinerar
educativ comun, pentru ca, adulti fiind, sd acceada la aceleasi functii; acest lucru era valabil nu numai
pentru muzica si gimnastica, dar si pentru antrenamentul militar si pentru cel filosofic. in Legi, cea mai
importanta diferenta dintre cele doud sexe consta in fapul ca femeile se casatoreau cel putin cu zece
ani mai tinere decit barbatii si aveau acces la functiile publice la zece ani dupa barbati, spre patruzeci
de ani.

Prezenta femeilor este atestatd in Academia platonica si in scoala lui Epicur, precum si in rindul
cinicilor, dar e greu de spus daca ele au predat sau au scris; este vorba insa de cazuri rare. in ciuda
afirmatiilor lui Platon, filosofia ramine in mare parte o indeletnicire masculind. Aristotel va dezamorsa
aspectele cele mai explozive ale polemicii platoniciene Tmpotriva cetétii istorice: pentru a deveni om,
adica bun cetatean, si indreptatit sa conduci cetatea, nu era necesar sa fii filosof. Aceasta nu inseamna
ca, pentru Aristotel, filosofia nu reprezenta, la fel ca pentru Platon, cel mai bun mod de viata si ca
pentru a avea acces la ea nu trebuia sa fii obligatoriu cetatean si deci titular al unor drepturi si
indatoriri politice fatd de cetatea in care se desfasura activitatea filosofica. Dar antrenamentul si
exercitiul filosofic erau pe deplin compatibile si cu conditia de metec, ca in situatia lui Aristotel,
originar din Stagira, si a multor filosofi din epoca elenistica, veniti din

diferite cetati ale lumii grecesti pentru a studia si apoi stabiliti la [Atena ca Tnvatatori, refacind la
rindu-le un itinerar care inca din *ecolul al V-lea 1.Hr. 1-a facut pe Anaxagoras sa se mute din locul de
bastind, Clazomenai, la Atena. Stoicii ajungeau chiar sa teoretizeze compatibilitatea practicarii
filosofiei cu conditia de sclav.

in supozitiile si postulatele diferitelor curente, filosofia se prezenta, de asemenea, drept cel mai
adecvat mijloc pentru realizarea obiectivului de a deveni om. Dar a deveni om la vremea aceea nu
insemna Ipur i simplu a deveni cetitean. Cetatea nu putea sa urmeze acest [indemn de indepartare de
ea a filosofiei, nici aceastd deosebire intre la deveni cetdtean si a deveni filosof. Culmea acestei
distantari a fost [atinsa de cinici, dar prin intermediul unei transformari a imaginii [copilului. Cea mai
mare parte a filosofilor, cu exceptia mai ales a [cinicilor, impartdgeau conceptia curenta despre copil ca
fiind lipsit de ratiune si de cuvint, amplu atestata de la Homer la oratorii secolului al [V-lea. Tocmai
aceste caracteristici ale copilului faceau ca situatia [lui sa fie deosebit de delicata si sa fie necesar un
sprijin inca de la inceput, daca se dorea sa ajunga la conditia de om. in conceptia lui Platon, erau
necesare chiar un fel de gimnastica intrauterind indirecta prin intermediul migcarilor efectuate de



mama, apoi o viatd desfaguratd nu numai in interiorul casei §i forme de joc care sa imite si sa
prefigureze activitatile si insusirile virstei adulte. Si dupa Platon, numai paideia putea sa duci la
formarea omului; el introducea aici exigenta unei educatii publice — ca la Sparta, dar fara
privilegierea unilaterald a gimnasticii — accesibile tuturor, cuprinzind cititul i scrisul, Invatarea
cintatului din lird si a dansului.

Premise destul de asemanatoare se afirmau si in discutia despre paideia in cetate, expusa de Aristotel
in Politica. Dar, pe linia consideratiilor din literatura medicala, el acorda o atentie majora conditiilor
fiziologice ale copilului. 1n interiorul unui tablou al naturii copilului, articulat dupa o scald continua,
de o complexitate gradata, culminind cu figura omului adult, caracterizat de o rationalitate deplina si
de statura verticald, in viziunea lui Aristotel, acesta apare ca periculos legat de animalitate, dupa cum
dovedeste conditia sa de ,,pitic", cu membrele superioare mai dezvoltate decit cele inferioare i de
aceea obligat s se deplaseze in patru labe, ca animalele. Din cauza disproportiei membrelor, cildura
alimentelor ingerate se ridica spre partea de sus si face ca bebelusii sd doarma cea mai mare parte a
timpului §i sa inceapa sa viseze abia spre virsta de patru sau cinci ani. Dupa Aristotel, in primele
patruzeci de zile, nou-nascutul treaz nu plinge, nu ride si nici macar nu percepe stimulii, adica este
lipsit de trasaturile tipice care-1 diferentiaza pe omul adult de restul animalelor. Sufletul micilor viitori
oameni nu se deosebeste, in prima perioada a vietii lor, ds.tarii»! animalelor; ca ~jjf*fialul, copilul
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considerat propriu-zis fericit §i capabil de actiuni care presupun uzul rationamentului si al capacitatii
de deliberare. Spre deosebire de animale totusi, copilul este susceptibil de un proces de dezvoltare si
de indepartare de aceastd conditie animala, atit prin raportul dintre membrele inferioare si cele
superioare, care ajung sa se echilibreze, cit si m prin modul de articulare a facultatilor psihice. Pe acest
itinerar natural I de la potentialitatile vietii infantile la actualizarea Insusirilor umane I ale adultului se
poate articula activitatea educativa, menita sa Insoteasca I dezvoltarea fireasca. ,,Nimeni nu ar alege sa
traiasca toatd viata cu I ratiunea (dianoia) unui copil", conchidea Aristotel in Etica Nicomahica, m
exprimind un punct de vedere mult mai raspindit. 1T

aSi totusi, tocmai de o asemenea viziune par sa se apropie tezele cele ai radicale ale filosofilor cinici.
O premisa a lor era renuntarea la’ raportarea metaforica a virstelor vietii umane la istoria speciei umane
care 1-a determinat pe Eschil, In Prometeu, sa-i desemneze pe oameni -in conditia lor dinainte de a
primi darul lui Prometeu, constind in cunoasterea astrelor, anotimpurilor, navigatiei, literelor
alfabetului, medicinei, divinatiei si, In general, a tuturor asa-numitelor fechnai — cu apelativul, deja
folosit de Homer, de ,,copii" (nepioi), incapabili sa vorbeasca. Conceptia cinica, dimpotriva, se
configura ca o regresie deliberata spre copilrie, paraleld cu o Intoarcere dinspre cultura inspre natura.
Desigur, unele exceptii de la imaginea negativa asupra copilului se pot intilni i Tnainte de cinici.
Astfel, Imnul catre Hermes, datorat lui Homer, infatisa portretul zeului-copil precoce, viclean si
ingelator abil, capabil sa inventeze lira folosind carapacea unei broagte--testoase. Dar si aici modelul
pozitiv era dat tot de trasaturile mai potrivite §i proprii virstei adulte; in plus, este vorba de un zeu.

in mentalitatea comuna nu pareau sa fie raspindite conceptele de inocentd, spontaneitate si simplitate a
copilului, si nici ideea ca poti fi bun redevenind copil. Unele anecdote despre Diogene cinicul, care,
dupa exemplul copiii Dr care beau din causul palmelor sau puneau linte 1n pline, arunca vasele,
reflectd o inversare a acestui punct de vedere si refuzul cetatii si al nevoilor artificiale generate de
aceasta, pentru a reveni la singurele functiuni esentiale date de natura. Nu Intim-plator, in cinism,
alaturi de copil, animalul se constituia drept model in calea de urmat pentru a deveni om, o fiinta
destul de rara, dupa Diogene. Se elabora astfel o imagine pozitiva a copilului bun, apt sa-1 invete si pe
adultul corupt de viata din cetati sd redevind om.

Aceasta conceptie a copilului bun si a unei naturi umane initial necorupta si-o insusesc §i stoicii, dar la
ei intrd in contradictie cu constatarea prostiei si rautatii celor mai multe dintre fiintele umane adulte.
Recunoscind punctul delicat de origine a procesului de coruptie in activitatea mamelor si a doicilor,
care prin baile calde scoteau din corpul micutilor acel fonos, acea tensiune care trebuia, din contra, sa
caracterizeze Intreaga viatd morald a adult#ft§, ~afli>*tirijte'li"* falsei
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opinii a coincidentei binelui cu placerea, stoicii, sau cel putin unii m lintre ei, puteau sa evite sa impute
direct cetatii responsabilitatea [ pentru coruptie. Dimpotriva, stoicismul se integra tot mai mult in



institutiile cetatii. Chiar daca inspirata de regele Antigonos Gonatas, Atena a emis un decret in onoarea
lui Zenon, fondatorului scolii stoice, pentru meritul de a-i fi educat bine pe ,.tinerii care i se
incredintaserd ca sa fie instruiti 1n tainele virtutii si ale moderatiei" i pentru ca i-a condus ,,spre teluri
mai inalte, dindu-le drept exemplu tuturor propria |ui viata". In ciuda scurtei paranteze a anului 307,
cind un decret a Itvut drept scop sa-i elimine pe filosofi, Atena si filosofii din scoli s-au pacat repede.
Introducerea invatamintului filosofic in perioada servi-lui efebilor era un semn de recunoastere din
partea cetatii a impor-antei filosofiei in paideia tinerilor.

in unele privinte, parea s se adevereasca astfel visul platonician unei filosofii parte integranta a
cetatii, desi raminea dominanta dimensiunea privata a invatamintului filosofic, la care aveau acces si
strainii. Dar in momentul n care filosofia era, din punct de vedere institutional, rezervata efebilor,
acest vis era definitiv parasit. O buna parte din indrumatorii in ale filosofiei, si in primul rind Platon
insusi, admiteau ca pentru a deveni filosof era nevoie de o lunga ucenicie, pe care doar putini erau in
stare s-o parcurgd. Dupa parerea filosofilor, aceasta nu insemna ca adultii nu ar fi avut nevoie de
educatie. in Legi, Platon a vazut in cetate, cu institutiile, normele si miturile ei, mentionate inainte de
doici si apoi reevocate de batrinii mitologi, instrumentul prin care Intreaga comunitate, cu toate
categoriile ei de virsta, se autoglorifica (epode), interiorizind si impunind valorile pe care se sprijinea
existenta ei. Si Aristotel recunostea cd multimea, a cérei viatd se bazeaza pe pathe, nu poate fi de
obicei convinsa prin forta logosului si a Invatamintului si vedea in legi instrumentul educatiei
permanente al aceleiasi lumi a adultilor, intrucit legile erau dotate cu o mai mare putere si suscitau o
mai mica ostilitate decit regulile impuse de indivizi izolati.

De fapt, Atena putea sa accepte filosofia nu atit ca pe un model suprem de viatd umana, cit ca pe o
activitate propedeuticd pentru formarea acelui tip de om care continua sa se incarneze, chiar daca intr-
0 masura tot mai simbolica, in figura cetateanului-soldat.

Directia cigtigatoare a fost cea exprimata de Callicles si Adeimantos, reformulata cu deosebita vigoare
de Isocrate tot in secolul al IV-lea 1.Hr. In Areopagiticul, scris cu putin Tnainte de jumatatea secolului,
acesta A opus fosta educatie preventiva celei noi, care 1si avea centrul in agora si in casele de joc pline
de cintarete din flaut. Educatia antica se baza pe recunoagsterea diferentelor sociale, precum si a
necesitatii de a disciplina pasiunile tineretii si de a le orienta spre ocupatii nobile, ndreptindu-i pe, cei
mai sdraci spre mu !
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asa fel Incit sa nu fie lasati prada lenei, cauza principald a faptelor " iar pe cei mai Instéariti spre
calarie, gimnastica, vindtoare si filosofie. Isocrate voia sa-si insuseasca linia educativa pe care el o
atribuia vechii paideia, adresindu-se unei elite destul de bogate pentru a-i putea plati lectiile
costisitoare, care durau in medie trei-patru ani. Spre sfirsitul vietii, el nota ca, de-a lungul a
aproximativ patruzeci si cinci de ani, lectiile sale au fost frecventate de o suta de elevi, deveniti™ in
mare parte personaje ilustre ale vietii politice, nu numai la Atena. Dar ceea ce el numea filosofie nu
coincidea cu filosofia socraticilor, a lui Platon §i a Academiei. Aceasta din urma, pe care el o identifica
cu discutiile despre numarul principiilor si altele de acelasi fel - un tip de discutie prezenta, de pilda, in
Sofistul lui Platon, ca si in prima carte a Metafizicii sau a Fizicii lui Aristotel -, nu era cu totul respinsa,
dar i se acorda numai o valoare propedeutica si auxiliara. Filosofia era pusa de Isocrate alaturi de
geometrie §i astronomie, toate discipline inutile activitatii practice, dar de folos in interiorul unei
,conceptii musculare” despre insusirile fizice (Finley) si al unui program de gimnastica, de
antrenament mental. 1n sine, insd, erau activitati potrivite pentru educatia copiilor si nu pentru cea a
adultilor. Pentru acestia, filosofia pe care o preda el, mult mai virila decit cea invatata de paides in
scoald, isi pastra in schimb intreaga valoare. Dupa Isocrate, o stiintd capabild sa determine cu
exactitate cum trebuie sa vorbesti si sd actionezi era inaccesibila naturii umane. Stiinta de a vorbi, dej a
delibera si de a actiona in interesul comunitatii pe care o preda el consta, in schimb, in capacitatea de a
discerne cu propria minte ce este potrivit pentru fiecare imprejurare. Retorica, definitd ca artd a
vorbirii, 1 epuratd de utilizarile lipsite de scrupule 1n scopuri personale si pe deplin integrata in
orizontul de valori al paturilor mai instarite, apta sa se refere la trecutul istoric pentru a putea prevedea
viitorul, sa ofere exemple morale §i sa justifice deciziile politice, putea sa-1 propuna pe bunul cetatean
ca model uman si sa se propund ea insdsi drept cale] privilegiata pentru a deveni om. Filosofii, la



rindul lor, fard sa renunte la primatul vietii filosofice, accesibild unui mic numar de oameni, in
momentul In care acceptau integrarea activitdtii lor in viata cetatii! Atena sfirseau prin a se alatura de
fapt solutiei lui [socrate i prin a atenua acea incompatibilitate dintre retorica si filosofie care se
radicalizase uneori in paginile lui Platon §i pe care deja Aristotel o atenuase intr-o oarecare masura. in
155 1.Hr., cind atenienii trimit o solie lai Roma pentru a cere sa li se anuleze o datorie, pentru a le
pleda cauza I 1n fata senatului au fost delegati reprezentantii a trei scoli filosofice, academicianul
Carneade, peripateticianul Critolaos si stoicul Diogenej din Babilonia. Cei mai buni oratori erau
filosofi. Antagonismul dintre filosofie si retorica incetase sd mai existe; impreund, ele puteau sa I
patrunda In Invatamint si in educatia tinerilor din clasele avute alea societdtii grecesti si romane.
PENTRU A DEVENI OM
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Introducere

Cetateanul
Luciano Canfora

in secolul al Vl-lea 1.Hr., in multe cetdti grecesti, aristocratia, sustinuta de armatele spartane,
i-a alungat pe asa-numitii tirani si a preluat controlul politic al cetétilor.

Tiraniile, in masura in care putem intelege termenul, aveau in general o baza populara: tiranul
era la origine un demagog. Totusi, 1n literatura politica ce s-a pastrat pind in zilele noastre,
imaginea tiraniei este definitiv fixata ca o valoare negativa si a ajuns chiar sa fie confundata
cu notiunea de stapinire oligarhica (cum se va vedea mai bine in continuare).
tny?Aife'?"jrtiuijMliildte.

Epicentrul si prototipul artistocratiilor grecesti a fost, se stie, Sparta. Aici notiunea de elite
(spartiatii) coincide cu aceea de oameni liberi si deci de cetdteni cu drepturi depline (vezi pp.
118 si urm.). Dominatia acestei aristocratii perfecte, care se consacra in primul rind practicii
razboiului, se sprijind pe o baza importantd de categorii dependente (perieci, iloti). Prin
urmare, in Sparta, opozitia oameni liberi - sclavi coincide cu opozitia elite — mase. Intre cele
doud ,,lumi" (spartiatii — ceilalti) existd o tensiune puternicd de clasa si de rasa, simtita si
trditd ca un razboi propriu-zis. Simbolic, dar nu numai, eforii spartani ,,declard razboi" in
fiecare an ilotilor si tinerii spartiati isi fac ucenicia ca razboinici dedindu-se sportului vinatorii
nocturne de iloti, a caror ucidere are - pe linga efectul de teroare scontat - o evidentd semni-
ficatie rituald si sacrificiald. Cetdteanul, spartiatul, masculul trebuie sa invete Tnainte de toate
sa ucida.

A.H.M. Jones a facut cindva observatia cd aristocratii atenieni, desi si-au manifestat mereu
admiratia pentru sistemul spartan (e suficient s ne amintim numele lui Critias, dar si pe cel al
nepotului sau, Platon), s-ar fi adaptat greu la o comunitate atit de inchisa si de sterilda din punct
de vedere spiritual. Cel mai vechi text care ni s-a pastrat din proza attica, Constitutia
Atenienilor, amestecata printre operele lui Xenofon, dar cu certitudine nu de el scrisa,
deschide, pentru a ne exprima astfel, aceasta serie de tributuri aduse idealului spartan. i™i
tratamentul «apE&I ipAftuntasint supops
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sclavii In Sparta si in acelasi timp doreste un regim politic, eunomi (,,guvernarea buna"), in care
poporul ignorant si incompetent — si dec inapt sa detind puterea - sa fie ,,redus la starea de sclavie".
Si totusi, la Atena, acest ideal, atit de drag unei aristocratii nici p« departe resemnate sau dezarmate,
nu s-a realizat niciodatd concret Sau mai bine zis s-a realizat, in mod falimentar, in doua foarte scurte
intervale de timp, in 411 si intre 404 si 403, in momentul cind infrin-gerile militare suferite de Atena
in lungul conflict cu Sparta au ajuns sé actualizeze posibilitatea de a instaura si la Atena ,,modelul
spartan" Cum se explica acest esec, daca se poate intr-adevar vorbi de un esec? Autorul Constitutiei
Atenienilor, desi pune in evidenta principalu neajuns al democratiei (accesul celor incompetenti la
functiile publice) recunoaste totusi ca la Atena poporul lasa ,,seniorilor" cele mai delicate sarcini
militare. in realitate, aristocratia ateniana s-a adaptat, dupa cum vom vedea (vezi pp. 123 si urm.), la
un sistem politic deschis -democratia parlamentard — care a pus pe baze noi problema capitala a
cetateniei.

Aceasta aristocratie a mentinut deci, Intr-un context politic mai agitat decit in Sparta, o legitimitate in
a conduce statul, bazata pe detinerea de competente clare (nu numai razboinice) si pe predominarea
durabila a propriilor valori, decretata si in limbajul politic: sophrosyne, in afara de ,.intelepciune",
inseamna ,,guvern oligarhic" (Tucidide, 8, 64, 5).

in Europa secolului al XVIII-lea, pina la Revolutia franceza si dupa ea, era frecventa apropierea dintre
Roma si Sparta. $inu era complet nejustificatd. Deja Polybios o formulase in termeni de comparatie si
observase in sistemul politic roman un echilibru mai bun intre puteri (vezi pp. 133 si urm.). El nu
ascunde de altfel faptul ca baza acestui echilibru era o aristocratie ce coincidea chiar cu organul de
conducere (Senatul) prin intermediul caruia aceasta exercita puterea.

Nu intimplator, tocmai aristocratia va fi protagonista experientei politice despre care se vorbeste in
paginile urmatoare. Dacad am vrea sa cuprindem intr-o formula caracteristica unei predominante atit de
durabile, i-am putea gasi explicatia in capacitatea de reinnoire si de cooperare. lar pe acest teren,
tocmai aristocratia model, cea spartana a dovedit, probata cu fapte, cea mai putind clarviziune.
.iframiijr.
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,Cetatile nu erau mari si poporul locuia la tard, ocupat in totalitate cu muncile agricole." Acesta este
cadrul economico-social in care Aristotel situeaza nasterea tiraniilor, in cea de-a cincea carte a Politicii
(1305 " a, 18). ,,Datorita marimii cetdtii, nu toti cetdtenii se cunosteau Intre ei"; acesta este unul
dintre factorii materiali pe care Tucidide 1i invoca

pentru a explica climatul de suspiciune si inrautatirea relatiilor in zilele ce au precedat lovitura de stat
oligarhica de la Atena, In 411 1.Hr. (8, 66, 3). Cetatea arhaica este mica, ceea ce favorizeaza
democratia directd, adica participarea tuturor cetatenilor la hotariri. Este o consecinta care nu poate fi
contestatd, mai ales din momentul 1n care tot mai multi dintre cetateni (sau candidati la cetétenie) se
indreapta spre agora $i nu mai ramin izolati la tara, absorbiti complet de munca agricola. Cit timp
situatia ramine cea descrisa de Aristotel (,,poporul
j locuia la tara, ocupat in totalitate cu muncile agricole"), lupta pentru putere este rezervata unor
,stapini". Asemenea stapini au privilegiul de a purta arme si de a-si exercita tocmai 1n acest mod
hegemonia; un

i privilegiu pe care-1 putem observa concret n obiectele funerare din mormintele grecesti (in
mormintele vechi din demele Afidna, Thorikos si Eleusis, nobilii sint inmormintati cu arme, in vreme
ce plebea nu).

| liSnpocpopicc, obiceiul barbar de a merge inarmat, ,,este un semn de noblete - scrie Gustave Glotz -
care-1 Insoteste pe aristocrat pina in

normint". isaiw

in aceastd perioada arhaica, formele de guvernare determinate de alternarea la putere a stapinilor -
aristocratia, tirania, ,,interregnul” unui ,;mediator" {aisymnetes, diallaktes) —, desi indicate cu nume



dife-[rite, datorate adesea punctului de vedere al celui care scrie, sint in realitate destul de putin
diferite unele de altele. Este suficient sa ne gindim la evenimentele din Lesbos din vremea lui Alceu si
la figuri ca aceea a lui Pittacos, diallaktes n incdierarea furioasa dintre clanurile I aristocratice, dar
care a fost stigmatizat de catre Alceu ca tiran, desi [va fi apoi ridicat In empireul celor ,,sapte intelepti"
impreuna cu omologul sdu atenian, Solon. Cei pe care Alceu si altii ca el 1i stigmatizau ca tirani erau,
dupa Aristotel, cei care-si asumau ,,conducerea poporului" {prostatai tou demou). Ei se bucurau —
spune Aristotel in fragmentul citat anterior - de Increderea poporului, iar ,,garantia" (pistis) acestei
increderi era ,,ura fata de cei bogati", urd care, explica acelasi Aristotel, se exprima de pilda prin
masacrul turmelor de vite ale bogatilor, gasite linga fluviu de catre ,tiranul" Teagene din Megara, ins
in care poporul avea incredere. La fel era si Pisistrate, pe care Aristotel il numeste de altfel in acelasi
context.

Dar paralizanta pasivitate a oamenilor de la tard (da”oAia) a incetat la un moment dat: o hoarda care
inainte nu cunostea nici justitie, nici lege - se plinge Teogonide (cea 540 1.Hr.) - §i purta piei de capra
in jurul soldurilor acum se revarsa peste cetate si are mai multa pondere decit nobilii, ajunsi intr-o
conditie mizera. inainte — noteaza cu dezolare Teogonide - aceastd turma traia in afara oraselor sau,
mai exact, dupa dispretuitoarea expresie a lui Teogonide, ,,pastea" in afara cetétii. Acum au intrat si
chipul orasului s-a schimbat (1, 53-56). Este evident ca imboldul spre gestionarea directa a cetétii,

democratia directd, se naste chiar atunci, o data cu afluxul crescut al plebei in interiorul
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cercului urban; atenuarea ascholiei i imboldul catre democratie merg impreund. Fenomenul e posibil
intrucit comunitatea are dimensiuni reduse §i accesul la putere personald este, pentru a ne exprima
astfel, la indemina. Nu este deci cazul sa facem speculatii despre o Inclinatie catre politica inndscuta la
greci, chiar dacd, probabil, grecii insisi au revendicat un asemenea merit in fata intregii lumi
inconjuratoare, numita de ei ,,barbara".

Firul conducitor al lentei constituiri a ,,tendintei spre izonomie" a lumii grecesti intre secolele al VUI-
lea si al V-lea 1.Hr. a fost afirmarea ,,prezentei politice" (C. Meier) de catre fofi indivizii inrolati in
armata si deveniti astfel ,,cetateni”.

Idealizarea acestui mecanism a produs locul comun care-i califica pe greci drept ,,inventatorii"
politicii. Un grec din Asia, cum este Herodot, care avea o importantd experienta a lumii persane, a
incercat sa sustina (dar, asa cum observa, ,,nu a fost crezut") ca si in Persia, la moartea lui Cambyses
(intr-un moment cind la Atena conduceau inca fiii lui Pisistrate) a fost prospectata ipoteza democratica
,,de a face politica ITn comun" (eq \ifoov xaraQeivai ra nprjynaTa), cum spune el (3, 80). Herodot
aminteste si cad Tn momentul cind Darius se afla in marsul impotriva Greciei, in anul 492, aliatul si
colaboratorul lui in expeditie, Mardonios, navigind de-a lungul coastei loniei direct in Hellespont, ,,i-a
invins pe tiranii loniei §i a instaurat democratia In cetéti" (6, 43). Si in privinta acestei informatii
Herodot se teme de scepticismul grecilor, din moment ce ,,nu au crezut ca [in criza care a urmat mortii
lui Cambyses] Otanes intentiona sa le aduca persilor un regim democratic".

Nu vedem de ce nu i-am da crezare lui Herodot. Pretioasa serie de informatii pe care ne-o furnizeaza el
ii apropie mult pe greci de persi: doud lumi Intre care s-a céscat o prapastie numai datorita
reprezentarii ideologice oferite de greci despre ei insisi, dar care erau, in practica concretd, destul de
apropiate si legate una de alta, chiar i In experienta politicd. Dovada sta modul firesc in care au
stabilit relatii cu lumea persana oameni politici ca Temistocle, Alcibiade, Lysandros si, inainte de ei,
alcmeonizii, desi Herodot se straduieste sa dea evenimentelor o tenta patriotica (5, 71-73 ; 6, 115 si
121-24). De aceea, nu este hazardat sa considerdm ca termenii folositi de Otanes (ipoteza
democraticd), Megabyzos (ipoteza oligarhica) si Darius (ipoteza monarhica, invingatoare) in
contestata dezbatere constitutionald din Herodot (3, 80-82) le-au fost familiari si unor venerabili i

ilustri persi §i nu au constituit atributul exclusiv al experientei politice grecesti. ot wrths
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Cetateanul-razboinic

»<j
Democratia antica este deci regimul 1n care conteaza, Intrucit au acces la adunarea constituanta, toti cei
ce au cetatenie. Problema este: cine detine cetitenie in cetatea anticd? Daca luam 1n considerare
exemplul cel mai cunoscut si, desigur, cel mai tipic, $i anume Atena, * constatdm ca relativ putini



oameni detin acest bun inestimabil: barbatii idulti, cu conditia ca parintii lor sa fie atenieni si liberi
prin nastere.

(Aceasta este limitarea cea mai severd, daca tinem cont de faptul ca, ti dupa calculele cele mai
prudente, raportul dintre oamenii liberi si Belavi era de unu la patru. De asemenea, trebuie sa luam in
considerare numirul deloc neglijabil al celor niscuti dintr-un singur parinte ,,pur-iBinge" intr-o cetate
deschisa comertului si unor continue contacte cu I lumea exterioard. Mai trebuie tinut cont, in fine, cel
putin pind in [epoca lui Solon (secolul al Vl-lea 1.Hr.), ca drepturile politice depline — al caror
continut coincide cu cel al cetateniei - nu li se acorda celor cu Itotul lipsiti de posesii; istoricii moderni
discuta inca daca intr-adevar in vremea lui Solon — asa cum sustine Aristotel in Constitutia Atenei —
dreptul de a ajunge in adunare fusese extins si la cei lipsiti de bunuri, intr-un cuvint, viziunea asupra
cetdteniei se rezuma in epoca clasica la identitatea cetdtean - razboinic. Este cetitean si face parte cu
titlu deplin din comunitate prin intermediul participarii la adunarile unde se iau deciziile cel care este
apt sa exercite principala functie a barbatului adult liber, adica razboiul. Cu munca se ocupau in primul
rind sclavii si, intr-o anumita masura, femeile.

intrucit pentru o lunga perioada de timp calitatea de razboinic a presupus de asemenea sa dispui de
mijloace pentru a-ti asigura echipamentul militar personal, notiunea de cetatean-razboinic se identifica
cu aceea de proprietar, detinator al unei anumite averi (in general funciare), care sa-i asigure viitorului
razboinic posibilitatea de a se inarma pe cheltuiala proprie. Pina atunci, cei lipsiti de avere se aflau
intr-o pozitie de minoritate politica si civila, nu mult diferita de aceea a sclavilor. La aproximativ un
secol dupa Solon, o data cu orientarea Atenei catre mare §i aparitia unei flote de razboi stabile in
vremea victoriei impotriva persilor, a fost necesara o considerabild mina de lucru razboinica:
marinarii, carora nu li se cerea ,,sa se inarmeze singuri". Aceasta este cotitura, evenimentul politico-
militar care a determinat — in democratiile maritime — extinderea cetateniei asupra celor fara
posesiuni (,.tetii"), care ajung astfel, in final, la demnitatea de cetateni-razboinici, tocmai in calitate de
marinari, in cazul Atenei, ai celei mai puternice flote a lumii grecesti. Nu Intimplator, in gindirea
politica a unui aspru critic al democratiei cum este anonimul autor al Constitutiei Atenienilor (probabil
Critias), modelele politico-statale se
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impart in doud categorii (2, 1-6): cei care duc razboi pe mare (Atens si aliatii ei similari) si cei ce se
razboiesc pe uscat (Sparta si celelalt state asemenea).

Ceea ce se schimba nu este deci natura sistemului politic, ci numaru beneficiarilor sai. lata de ce
atenienii, sau mai bine zis unii doctrinar interesati de problema formelor politice, Incercind sa vada
clar dife renta dintre propriul sistem si cel spartan, sfirseau prin a indica, elemente neesentiale, cum ar
fi opozitia dintre spartanii ,,lenti" si atenienii ,,sprinteni”, exprimatd in nenumarate rinduri de Tucidide
(1, 70, 2-3; 8, 96, 5). Se poate chiar intimpla ca, parcurgind in graba literatura politica ateniana, sa te
lansezi in elogii ale ,,democratiei" spartane, asa cum Isocrate, in Areopagiticul, ajunge sa proclame
nici mai mult, nici mai putin decit identitatea profunda dintre guvernarea spartana si cea ateniana (61).
Prin urmare, la Atena, extinderea cetdteniei - numitd In mod obignuit ,,democratie" - este legata
nemijlocit de nasterea imperiului maritim, imperiu pe care aceiasi marinari adepti ai democratiei l-au
conceput in general ca pe un univers de supusi exploatati la singe ca sclavi. Legata de solidaritatea cu
aliatii-supusi era considerata extinderea si in comunitatile aliate a sistemului democratic. Ceea ce vrea
sd spuna cd, in ciuda exploatarii imperiale din partea Atenei, exista totusi In comunitatile aliate o parte
a societatii care gasea mai avantajoasa alianta cu Atena si intdrirea ei prin adoptarea sistemului politic
al statului conducator. in concluzie, exista o baza sociald pentru democratie si in cetatile supuse
Atenei.

Pe de alta parte, 1n interiorul statului conducator, extinderea cetateniei asupra celor saraci a dus la o
importanta dinamica pe verticald a sistemului: grupurile conducatoare, cele care prin pozitia sociala J
inalta detin inca pirghiile educatiei politice, stapinesc arta cuvintului §i conduc prin urmare cetatea, se
divid. O parte, cu sigurantd cea mai semnificativa, acceptd sa conduca un sistem in care cei lipsiti de
avere sint majoritari. Din aceasta consistentd categorie politica a ,,seniorilor" (mari familii, proprietari
bogati si cavaleri bogati) care accepta sistemul rezulta ,,clasa politica" ce conduce Atena de la Clistene
la Cleon; in] sinul ei se dezvolta o dialectica politica adesea fondata pe infruntarea personala, de
prestigiu; 1n fiecare dintre membrii sdi este prezenta ideea, foarte limpede in toate actiunile politice ale



lui Alcibiade, ca ei reprezinta interesele generale, ideea ca propria dominare pe scena politica
reprezintd totodata vehiculul celei mai bune guvernari a cetatii. Dimpotriva, o minoritate de ,,seniori"
(aristocrati) nu accepta sistemul; organizati in formatiuni mai mult sau mai putin secrete (asa-numitele
eterie), acestia constituie o amenintare virtuald permanenta pentru sistem, a carui vulnerabilitate o
pindesc mai ales in momentele de j dificultate militara. Ei sint aga-nurnitii ,,oligarhi". Nu isi declara

aspiratia la o conducere a unei camarile restrinse (evidentP&'tttf-'"B£ autodefinesc
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ca ,,oligarhi", ci vorbesc de o ,,buna guvernare", auxppoaovr] etc): ei propun restringerea drastica a
cetateniei", o restringere care-i exclude de la bun inceput de la privilegiul cetateniei pe cei lipsiti de
bunuri si readuce deci comunitatea la stadiul in care ,,cetateni” cu titlu deplin sa fie doar cei ,,capabili
sd se Tnarmeze pe propria lor cheltuiald", insusi termenul 0Ai'yoi — observa Aristotel — creeaza
confuzie; nu este vorba de faptul ca posesorii titlului de cetdtean sint ,,multi" sau ,,putini", ci ca trebuie
sa fie cei cu proprietati sau cei fard proprietati; numarul lor ca atare este ,,pur accidental” (Politica,
1279 b, 35) si, in orice caz, ,,$1 in oligarhii la putere se afla tot majoritatea" (1290 a, 31).

Pornind tocmai de la aceastd pagina din Aristotel, Arthur Rosenberg formuleazi o analogie moderna
foarte edificatoare: ,,Aplicarea definitiilor aristotelice la epoca prezenta ar putea duce la rezultate
foarte ciudate, desi foarte realiste: Rusia sovietica de la 1917 la 1918 ar fi o democratie; actuala
republica franceza ar fi o oligarhie. Nici una dintre cele doua evaludri n-ar suna nici ca un elogiu, nici
ca un blam, ci ar fi simpla constatare a unei stari de fapt".

Bazindu-se pe calcule mult discutate si, desi discutabile, totusi semnificative, Rosenberg punea
accentul pe faptul cd — tocmai in cazul Atenei - preponderenta numerica a celor care nu poseda avere
raportati la restul corpului social era departe de a fi un dat: ,,Raportul numeric dintre cei care nu
posedau nimic si cei care posedau ceva era de numai 4 la 3. De aceea, celor din urma le-ar fi fost
suficient sa atraga de partea lor, printr-un artificiu oarecare, un segment chiar mic al clasei celor saraci,
pentru a cistiga majoritatea in adunarea populara". Rosenberg releva si rolul unei paturi intermediare,
definita de el ca ,;mica clasd medie" (der kleine Mittelstand) in dinamica politico-sociala ateniana;
sprijinul acestei paturi largeste mult baza de clasa a democratiei, dar poate §i sa o sldbeasca, cum se
vede in momentele de criza. Aceasta patura este constituitd in mod esential din mici proprietari
(Diceopolis din Aharnienii este poate un simbol). Pe buna dreptate, Rosenberg observa ci pentru o
asemenea categorie democratia inseamna ,,accesul fara restrictii la cuceririle culturale si posibilitatea
de a se elibera, indeplinind din cind in cind un rol public, de oboseala muncii cotidiene".

O data cu infringerea militara a Atenei in infruntarea cu monarhia macedoneana (razboiul lamiac de la
sfirsitul secolului al PV-lea), cind proprietarii, sprijiniti de armele invingatorilor, au exclus in final de
la cetatenie un numar de 12.000 de saraci (Diodor din Sicilia, 18, 18, 5 si Plutarh, Focion, 28, 7), adica
pe aceia care se situaserd sub censul de 2.000 de drahme, o asemenea infringere temporara a
sistemului democratic se va consuma in izolarea celor lipsiti de avere : clasa medie este in acel
moment cu Focion, cu Demades si cu ceilalti ,,reformatori”" filomacedoneni.

Este simptomatic pentru caracterul central al cetateniei faptul ci, "M 'te(« lucru pe care  Jftftt
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oligarhii atenieni a fost sa reduca numarul cetatenilor la 5.000, iar pe plan propagandistic au cautat in
primul moment sa linisteasca flota, sustinind cd in fond la adunarile in care se luau deciziile niciodata
nu participa un numar atit de mare de persoane (Tucidide, 8, 72, 1) si ca, dimpotriva, cind au cistigat
majoritatea, democratii la rindul lor aul retras In masa cetatenia sustindtorilor experimentului oligarhic,
redu-cindu-i la rangul de cetateni ,,diminuati" (atimoi).

Fenomenul este atit de important, incit un mare dramaturg, Aristofan, profita de acea zona libera a
discursului politic care este digresiunea autorului, exprimata de cor (parabasis), pentru a lansa un apel
catre cetate cerind ca acei atimoi, cazuti pe vremea sa in ,,cursele lui Phrynichos" (unul dintre
principalii inspiratori ai puciului de la 411), sa fie repusi cu drepturi depline in rangul de cetateni
(Broastele, 686-705). Si In 404, cind au revenit la putere sub protectia spartana, oligarhii nu numai ca
au instaurat un corp civic i mai redus (3.000 de cetéteni cu drepturi depline), dar au favorizat exodul
democratilor, al oamenilor din popor de care, din ratiuni politice sau de clasa, era legat sistemul
democratic, chiar cu riscul de a ,,depopula" Attica, dupa cum a aratat Socrate intr-o dramatica discutie



cu acelasi Critias si cu Callicles, relatata de Xenofon in Memorabilia (1, 2, 32-38).

Gata sa se razboiasca unii cu altii pentru a-si disputa pretiosul bun al cetiteniei, cetatenii ,,pursinge"
sint totusi de acord cu totii in a exclude orice posibilitate de extindere a cetdteniei spre exterior, in

ce decurgeau din largirea considerabila a cetateniei. Dupa pierderea ultimei flote construite impreuna
la sfirsitul epuizantului conflict cu Sparta (Egospotami, vara lui 405), atenienii au acordat - printr-un
gest fara precedent - cetatenia ateniand insulei Samos, aliata cea mai fidela; au facut astfel o tardiva si
disperata incercare de a-si ,,dubla" comunitatea. Efemerul remediu (Tod, GHI, 96) a fost evident
anulat de capitularea Atenei (aprilie 404) si de expulzarea, citeva luni mai tirziu, a democratilor din
Samos de catre invingatorul Lysandros (Xenofon, Helenicele, 2, 3, 6-6), pentru a fi reintrodus, in
democratia restaurata, in timpul arhontelui Euclid (403-402), in cinstea exilatilor democrati din Samos
(Tod, GHI, 97). Saptezeci de ani mai tirziu, cind Filip al Macedoniei a invins la Cheroneea coalitia
avind in frunte armata Atenei (338 1.Hr.) i parea pentru o clipa ca invingatorul, cunoscut ca fiind in
stare sa distruga din temelii cetatile invinse, se indrepta spre Atena ramasa practic fara aparare, un
politician democrat, dar mai degraba tot atit de excentric in stilul de viata pe cit de ,,neregulat" in
angajarea lui, Hipperide, propune eliberarea a o suté cincizeci de mii de sclavi agricoli si lucratori in
mina (fragm. 27-29 BalB-Jensen). Din cauza unei initiative atit de ,,ilegale", prin stradania unui
inversunat conducdtor de multimi,

extinderi a cetateniei, Hipperide a sfirsit Insa prin a ajunge in fata tribunalului. lar argumentul adus de
Aristogeiton a fost atunci cel obisnuit in oratoria democratica ateniana: ca ,,dusmanii democratiei, Cit
timp este pace, respecta legile si sint, ca sd spunem asa, siliti sa nu le incalce; dar in timp de razboi
gasesc cu usurinta tot felul de pretexte pentru a-i teroriza pe cetateni, afirmind ca nu este posibil sa
salvam cetatea" daca nu emit ,,propuneri ilegale" (Jander, Oratorum Fragmenta, 32).

La sfirsitul secolului al V-lea, mai precis in ultimii treizeci de ani ai acestuia, in lumea greaca a
inceput o perioada de conflicte extrem de singeroase: un razboi general, care a cuprins aproape toate
cetatile, ; lasind putin loc celor neutri - un razboi nu doar intre Sparta si Atena, ci intre doud tabere
gravitind pe orbitele celor doud cetiti -, si concomitent un razboi civil, consecintd imediata si
obligatorie a conflictului general. Este o situatie in care razboiul extern si razboiul civil se alimenteaza
reciproc si in care guvernul aflat la conducere in fiecare cetate se muta, dupa cei care-1 alcatuiesc,
dintr-o tabara in alta; si, la fiecare schimbare de regim, masacrarea adversarilor si exilurile masive
marcheazd venirea la putere a celor doud factiuni. Razboiul civil cuprinsese chiar si unul dintre cele
doua state conducatoare, Atena, care, pentru citeva luni, in 411 (cu sapte ani inainte de infringerea
definitiva), asista efectiv la venirea la putere a oligarhilor, repede rasturnati de reactia patriotico-
democratica a marinarilor constituiti la Samos Intr-un anti-stat, contrapondere la cetatea-mama, cazuta
in miinile ,,dusmanilor poporului”. Razboiul lung - razboi civil - a cunoscut in anul 404 un epilog ce
parea definitiv: infringerea militard a Atenei §i completa ei renuntare la imperiu si la flota, intrarea ei
umilitoare sub un §i mai feroce guvern oligarhic (,,Cei Treizeci"), in rindurile aliatilor Spartei. Dar
faptul cel mai semnificativ din toata istoria acelei epoci este cd, dupa mai putin de un an, regimul
Celor Treizeci cade si aceiasi spartani Inlesnesc restaurarea democratiei in cetatea dugsmana invinsa.
Attica refuzase ,,spartanizarea"; alegerea care se consolidase incepind cu Clistene devenise deci o
structurd profunda a realitatii politice ateniene; sistemul bazat pe dreptul garantat celor fara proprietate
de a participa la cetatenie se dovedise mai puternic si mai durabil decit chiar legatura (ce i-a stat la
origine) dintre democratie i puterea maritima.

tu

marii

tfnul dintre elementele fundamentale care au consolidat pactul dintre Celle nu detineau proprietti si
aristocrati este , liturgia", contributia mai mult sau mai putin spontana, adesea foarte consistenta, care
li se cerea celor bogati pentru bunul mers al comunitéatii: de la banii necesari pentru intretinerea
na«elw/ptt*»
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si teatrul statului. Regimul ,,popular" antic nu a cunoscut exproprierea altfel decit sub forma pedepsei pentru
anumite delicte; le-a permis celor bogati sa continue sa fie bogati, dar le-a pus pe umeri o enorma sarcina sociala.
so”m?

Capital[istul - a scris Intr-o eficienta terminologie moderna Arthur Rosenberg - era ca o vaca, pe care comunitatea
o mulgea cu grija pind la ultimul ultimul strop. De aceea trebuia ca vaca sa primeasca la rindu-i un furaj



substantial. Proletariatul atenian nu avea nimic impotriva dacd un fabricant, un negustor sau un armator cistiga in
afara cetatii cit de multi bani putea. Cu cit cistiga, cu atit putea apoi sd dea mai mult la stat.

10*>, «

De aici, deducea nu fara temei Rosenberg, interesul — pe care j ,,proletarul” atenian il avea in comun cu
,capitalistul" - pentru exploa-' tarea aliatilor si, in general, pentru o politica externa imperialista.

Vocile care avertizau impotriva unei politici de jaf s-au potolit si astfel, saracii din Atena, In perioada cind au
detinut puterea, au sprijinit fira rezerve elanurile imperialiste ale cuceritorilor. Este semnificativ cd, tocmai dupa
venirea la putere a proletariatului, Atena s-a lansat in doua razboaie de jaf in adevaratul sens al cuvintului: unul]
indreptat impotriva persilor, pentru cucerirea Egiptului — de unde se vede ce planuri ambitioase avea Atena la
vremea aceea — i altul chiar in Grecia, pentru a-si anihila doi concurenti comerciali, republicile i Egina si
Corint amji.

Rosenberg se alatura aici tezei, care nu trebuie subevaluatd, conform careia concurenta comerciala dintre Atena
si Corint, cele doud mari puteri maritime, a constituit cauza fundamentald a razboiului peloponesiac.

Pentru a cistiga prestigiu si sprijinul popular, aristocratii care conduc sistemul 1si cheltuiesc banii nu numai pe
impozite, dar si pe donatii mari, din care comunitatea sa se poata servi direct; este cazul lui Cimon, adversarul lui
Pericle, care a vrut sd-gi puna averea la

El a indepartat - spune Plutarh - gardurile de la ogoare pentru ca strainii si cetatenii care aveau nevoie sa poata
lua fara frica fructe, iar acasa dadea ospete modeste, dar care ajungeau pentru multi in fiecare zi. Oricare sdrac
venea gdsea o hrand fard lucru, putind sd se ocupe numai de treburile politice’.

Aristotel (fragm. 363 Rose) precizeaza ca de acest tratament din partea lui Cimon nu beneficiau fara deosebire
toti atenienii, ci doar cei din dema lui. La rezolvarea problemei hranei mai contribuia si obiceiul sarbatorilor,
cind sdracii aveau cu usurintd acces la consumul, neobisnuit
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si costisitor, al carnii. Asa-numitul ,,batrin oligarh", presupusul autor al Constitutiei Atenienilor, nu iarta acest
parazitism al poporului si-1 denuntd explicit in opusculul sau: ,,Cetatea aduce multe jertfe pe cheltuiala publica,
dar poporul este acela care maninca si 151 Imparte aceste jertfe" (2, 9). Cimon se ingrijea si de imbracaminte :
cind iesea -povesteste Plutarh — ,,il urmau prieteni tineri imbracati frumos, dintre [Care, daca vreun cetatean mai
batrin il intilnea si nu era imbricat cum trebuie, Cimon schimba hainele cu el. Gestul parea distins"'.

Pericle nu-si putea permite o asemenea generozitate. Familia din care se trdgea el nu era mai putin importanta
decit cea a lui Cimon, fiul Iui Miltiade, invingatorul de la Maraton, si al Egisipelei, o printesa [traca. Dinspre
partea mamei (Agariste), Pericle descindea din Clistene, [cel care - cu ajutorul Spartei - 1i alungase din Atena pe
Pisistrati si [instituise geometrica democratie ateniana fondata pe cele zece triburi [teritoriale cu care fusese
inlocuit vechiul sistem al triburilor gentilice. [Desigur, era si clanul familial despre care se spunea ca stabilise
contacte cu persii in timpul invaziei lui Darius: invazie pe care tocmai Miltiade, tatal lui Cimon, a oprit-o. Era o
familie ilustra, dar discutatd, intre altele, pentru sacrilegiul de a fi lichidat, intr-o epoca pe care Herodot si
Tucidide o relateaza in moduri diferite, incercarea de instaurare a tiraniei de catre marele sportiv Kylon. O stirpe
care se ruinase intr-un lung exil, umilitd de infringeri, silitd sa corupa oracolul de la Delfi pentru a obtine ajutorul
spartan; dar la vremea ei, la moartea lui Pisistrate, gata sa faca pact cu fiii tiranului, atunci cind Clistene insusi
era arhonte, intre 525-524.

Desigur, Pericle cunostea bine etapele si dedesubturile unei cariere. Cind Eschil a pus in scend Pergii (472 1.Hr.),
tragedia care-1 ridica in slavi pe Temistocle (incd neexilat), el a suportat cheltuielile pentru pregatirea corului
(IG, I/, 2318, col. 4,4). Putin dupa aceea, Temistocle a disparut din scena si Pericle s-a apropiat treptat de
Efialte, care propusese acordarea cetéteniei celor nevoiasi. La Inceput a vrut chiar sa rivalizeze cu Cimon in
generozitate. Dar Cimon il depdsea ,,cu ajutorul bogétiei si banilor cu care isi atragea pe saraci"’. Atunci Pericle
a ales calea ,,demagogiei", incepind sd decreteze subventii in bani luate din rezervele statului, precizeaza Plutarh.
Imaginea care s-a consolidat in traditie este ca Pericle ,,corupe" astfel masele, introducind recompense din partea
statului pentru participarea la spectacole si la jurii in tribunale, precum si alte recompense publice si serbari.
Adoptarea sistematica a acestor forme de salariu venind de la stat a modelat democratia ateniand in perioada ei

1. ,,Cimon", 10, in Plutarh, Vieti paralele, trad. rom. N.I. Barbu, Editura Stiinti-

L. Ibidem (n.U.

,Pericles", 9, in Plutarh, ed.cit., voi. I, p. 386 (n.t.K..ia)
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sociale a teatrului si a serbarilor, dar emancipata in mare masura d« munca manuald; este totodata
perioada celui mai mare aflux de sclavi cind, sustinea Lysias, cel mai sarac atenian dispunea de cel



putin u sclav (5, 5).

Dar marile instrumente ale ,,demagogiei” lui Pericle au fost folosirea cu dezinvoltura in scop personal
a banilor publici si o tot atit de dezinvolta politica a lucrarilor publice. Atacurile adversarilor se refe-
reau tocmai la acest punct: ,,ei strigau In gura mare ca poporul este dezonorat si-si aude vorbe rele cum
cd a luat banii obstesti ai elenilor de la Delos si i-a adus la Atena"; Pericle ,Jamurea poporul ca
atenienii nu sint datori sa dea socoteald aliatilor de bani de vreme ce lupta pentru ei si-i apara de
dusmani"; el mai afirma si ca banul, o data dat, este al celui care-1 primeste si socotea mai mult decit
legitima folosirea acelor bani 1n lucrari publice, o data satisfacute necesitatile apararii comune: in
definitiv, de ce n-ar fi trebuit sa-i foloseasca in opere ,,de la care va dobindi o slava nepieritoare, iar
cind vor fi gata va fi si bundstare” concreta pentru cetiteni? Si ardta ca operele de interes public pot
constitui motorul si epicentrul intregului sistem, deoarece ,,acum ies la iveala tot felul de meserii si
lucrari care, trezind la viata toate mestesugurile si punind la lucru toate miinile, fac din cetate o
salariata care se si impodobeste, dar se si intretine cu propriile-i mijloace"'. Exista la Pericle, dupa
parerea lui Plutarh, ideea unei participari a tuturor la bunastarea creatd de imperiu: daca tinerii ce
aveau virsta pentru a indeplini serviciul militar se imbogdteau In campaniile militare, multimea
lucratorilor neincadrati Tn armata nu trebuia sa fie exclusa de la beneficii, dar nici sa participe la ele
fara a munci. $i astfel impune 1n adunare proiecte grandioase, a caror executie ,,necesitd mult timp si
multe categorii de mestesugari”: in acest fel, cetatenii ramasi acasa se bucurau de bunurile publice la
fel ca si trupele, garnizoanele, armatele angajate in campanii. lar Plutarh adauga aici o descriere
impresionantd a numeroaselor tipuri de muncitori folositi in acest flux ,rooseveltian" de lucrari
publice: dulgheri, sculptori, fierari, pietrari, vopsitori, modelatori de aur si de fildes, pictori, tapi-teri,
gravori, pentru a nu mai aminti categoriile de muncitori implicati in importul §i transportul materiilor
prime, de la armatori la marinari, cirmaci, fringhieri, tdbacari, mineri etc. ,,lar flecare mestesug isi avea
strinsd, aga cum isi are un comandant o armata, o multime de muncitori"”. Proiectul originar al
Parthenonului, conceput de Callicrates, arhitectul apropiat de Cimon (care construise deja zidul de
rasarit al Acropolei, cu prada adusa din batilia de la Eurymedon), a fost abandonat, Callicrates a fost
concediat si rolul de coordonator al constructiei i-a

fost incredintat lui Ictinos, care, dupa Vitruvius, a scris §i un tratat despre construirea Parthenonului
(De architectura, 7, pr. 16).

Nu au lipsit glumele actorilor (Cratinos, fragm. 300 Kock), sarcasmele pamfletarilor, atacurile
politicienilor. Oratorii partizani ai lui Tucidide al Iui Melesias, scrie Plutarh, ,strigau impotriva lui
Pericle ca risipeste banii si distruge veniturile statului". Reactia lui Pericle este tipica. A intrebat in
adunare, adresindu-se tuturor, daca intr-adevar a cheltuit mult. Toti in cor i-au raspuns: ,,Foarte mult!".
lar Pericle a replicat: ,,Ei bine, sd ramina banii cheltuiti nu de voi, ci de mine, si pe monumentele
inchinate zeilor [pe care se indica numele celui care le construise] voi pune s se scrie numai numele
meu"'. Tactica sa a avut efectul scontat: Penele a fost autorizat si recurga fara restrictii la fondurile
statului, ori fiindca - spune Plutarh - i s-a admirat generozitatea, ori poate fiindca poporul nu suporta sa
nu Tmparta cu el gloria acelor opere.

Conceptia personala asupra statului

Conceptiile conform carora statul inseamna persoanele beneficiind de cetatenie, veniturile statului sint
tout court veniturile lor §i Pericle poate sa faca cu banii comunitétii ceea ce Cimon Incerca sa faca cu
insemnata avere personala reprezinta tot atitea indicii ale unei idei ,,personale” despre stat, ale unei
conceptii conform céreia statul nu are o personalitate juridica autonoma, dincolo §i deasupra
persoanelor, ci coincide cu aceste persoane, cu cetitenii. Este ideea 1n virtutea careia Temistocle
Htransportd" Atena pe insula Egina in ajunul invaziei persane ; este teoria pe care Nicias, asediator si
apoi asediat la Siracuza, o formuleaza pentru a-i imbarbata si responsabiliza pe marinarii sai:
,,0amenii constituie o cetate, nu zidurile si nici corabiile goale de oameni".

Aceasta conceptie despre stat are unele consecinte, de pilda atunci cind comunitatea este invrajbita de
stasis, de razboiul civil, situatie deloc neobisnuita (cu exceptia unor comunitati deosebit de stabile, ca
Sparta - virtute asupra careia insista, cu admiratie, Tucidide, I, 18 si Lysias, Olympiakos, 7). in
asemenea momente se poate intimpla ca societatea sa se scindeze in doud sau mai multe tabere, cum s-
a Intimplat in mod repetat la Atena, in timpul crizelor frecvente care au izbucnit in lungul razboi de la
sfirsitul secolului al V-lea. Se poate intimpla deci ca o parte a statului sa se constituie in ,,anti-stat" gi
sa se proclame - pretinzind o mai mare fidelitate fatd de o niciodata precizata ,,constitutie



stramogeasca" (patrios politeia) — singurul stat, cel legitim. Astfel se intimpla in anul 411, cind, dupa
un secol de la

1. Ibidem, p. 389 (n.t.).

2. Ibidem, p. 390 (n.t.).

1. Ibidem, p. 392 (n.t.).
2. Tucidide, op.cit, 1,7% il,
642 (n.t.).
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alungarea Pisistratilor (cel care a atras atentia asupra acestei rezistente seculare a democratiei a fost
Tucidide, 8, 68, 4), intr-o Atena scapata din catastrofa siciliana, oligarhii, dintotdeauna sustinatori ai
loviturilor menite sa submineze sistemul pe care-1 detesta, iau puterea. Dar se gasesc in fata
neprevazutei reactii a flotei cantonate la Samos -adica a bazei sociale a democratiei, aflatd sub arme
din cauza razboiului; flota constituitd in contra-stat isi alege strategii, nu-i recunoaste pe cei aflati in
functii sub oligarhie si proclama ,,continuarea razboiului”, in timp ce oligarhii nu doresc altceva decit
o intelegere cu Sparta. La baza acestei initiative se afla, pe de o parte, convingerea solida ca statul sint
oamenii, pe de alta, convingerea inradacinata, inerenta ideologiei democratice, conform cireia — asa
cum proclama Athenagoras Siracuzanul intr-un discurs rescris de Tucidide — ,,democratie e denumire
pentru intreaga populatie"': sofism, daca vreti, bazat si pe ambiguitatea ] lexicala in care ,,demos" este
fie patura populara, fie baza ei sociald, fie comunitatea in ansamblul ei. Sofism care, avind o anumita
eficientd demonstrativa, trimite si el la o conceptie personala despre stat.

intre 404 si 403, in cursul celui mai grav $i mai lung razboi civil i pe care 1-a cunoscut Attica, s-a
ajuns, la un moment dat, la o impartire in trei. Exista in primul rind puterea absoluta a Celor Treizeci,
dornici sa faca d'n Attica o Laconie agro-pastorald straind de interesele maritime (este cunoscuta
anecdota lui Plutarh din Themistocles, 19, 6) in care Critias vrea ca tribuna de la care vorbesc oratorii
,,5a fie Intoarsa ' catre tarind", cu totul indiferenti la exodul oamenilor simpli si al democratilor,
provocat de victoria oligarhilor, si chiar favorabili unui asemenea exod. Dar democratii, raspinditi
intre Beotia §i Megara, s-au coalizat repede, s-au baricadat, dupa unele succese militare, la Pireu, au
constituit aici o contra-Atend democratica, in timp ce oligarhii, zguduiti de Infringere, s-au despartit in
doua partide, cu doua sedii diferite, cu doua conduceri diferite, una la Atena si alta la Eleusis. Iar cind
spartanii vor impune pacificarea, adica 1n esenta revenirea democratilor pe baza unei reinnoiri a vechii
constitutii democratice ateniene in schimbul unui angajament de a nu se trece la epurari si vendete, se
va decreta 1nsa - §i va rdmine valabild pentru citiva ani — existenta in continuare la Eleusis a unei
republici oligarhice unde isi vor gasi refugiu toti cei ce nu pot sa accepte compromisul pacificarii.

O alta fateta a acestei conceptii despre stat ni se reveleaza In momentul ruperii pactului: mai precis,
cind exilatul, cel alungat, se aliaza cu dusmanii cetatii pentru a se intoarce. Premisa de la care pleaca
acesta este ca nu statul (entitate supraindividuald, abstractd), ci alti cetdteni sint cauza exilului. Cel
care 1-a indurat considera cd masura a fost nedreapta sau gresita si intrd in razboi personal cu propria
cetate, pentru repararea greselii si indreptarea injustitiei.
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Acesta este motivul pentru care Alcibiade trece de partea spartanilor si impreuna cu ei se razbuna
impotriva sistemului politic atenian (Tucidide, 6, 89, 6), iar cind — multi ani mai tirziu — se va
intoarce, apologia lui va consta in sustinerea indaratnica a propriei Indreptatiri ti in denuntarea
nedreptatilor indurate nu din partea statului, ci din partea ,,celor care I-au exilat" (Xenofon, Helenicele,
1, 4, 14-16). De aceea ,,batrinul oligarh" se bucura de faptul ca Atena nu este o insuld; i fiindca -
observa el - daca din nefericire ar fi fost o insuld, oligarhii ,, nu ar putea trada si deschide portile
pentru dugmani"” (2, 15).

insdsi notiunea de ,,tradare" este astfel relativizatd. Doua secole mai tirziu, cind va reflecta asupra
experientei politice grecesti, din ale carei vlastare indepartate facea parte el insusi, Polybios va
manifesta o anumitd antipatie tocmai fata de aceasta notiune de ,.tradare":

Mi se intimpla adesea sd ma minunez - va scrie el - de greselile pe care oamenii le fac in multe
domenii, mai ales atunci cind 1i acuza pe tradatori. De aceea, continua el, ma folosesc de ocazie pentru
a spune doud vorbe despre problema aceasta, desi imi dau seama ca este vorba despre un subiect greu
de definit si de apreciat. Nu e usor de stabilit ce trebuie sa intelegem cu adevarat prin ,.tradator".



. j lij$jiia *k J.
Dupa care desfiinteaza, ca sd spunem asa, chiar conceptul de tradare, observind ca nu se poate numi
astfel ,,stabilirea de noi aliante"; dimpotriva, remarca el, ,,aceia care, dupa imprejurari, au incheiat
pentru cetatile lor alte aliante si alte prietenii" au fost adesea demni de rasplata din partea cetatii lor i
deci nu are sens modul in care Demostene imparte in stinga si in dreapta calificativul de , tradator"
propriilor sai adversari politici (18, 13-14). Tradarea este un cuvint ce traduce un mod unilateral de a
aprecia un comportament politic, bine intentionat in viziunea celor care, ca Alcibiade si ca ,,batrinul
oligarh" sau ca Polybios, nu sint de acord cu formularea democratilor dupa care ,,democratie e
denumire pentru intreaga populatie".
K

Kinein tous nomous

1. Ibidem, 6,39, p. 548 (n.t.)

Cin,

xt

Dar daca ,, demos-ul este totul", dacd poporul, ca totalitate a cetatenilor care alcatuiesc statul, se afla
deci mai presus de orice lege, in calitatea lui de sursa a oricarei legi, singura lege posibila este, la
rigoare - aga cum proclama cu asprime ,,multimea" (TrAffOoq) Intr-un moment critic din celebrul
proces impotriva strategilor invingatori la Arginusa (Xenofon, Helenicele, 1,7, 12) —, aceea ca
,poporul face ce vrea" (aceeasi va fi mai tirziu formula cu care Otanes, in Herodot, II1, 80, defineste
puterea monarhului). Dar daca poporul e mai presus de lege, legea nu poate fi considerata de
neschimbat, independenta de vointa populara, ci dimpotriva, va trebui sa se adapteze acesteia, chiar

daca ,,schimbarea
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legilor" (kinein tous nomous) reprezinta si un repros clasic al demc adresat dugmanilor traditionali.
"9%8M

Si pentru unii, i pentru altii este sanatos sa se revendice de / ,,constitutia stramoseasca” (patrios
politeia). Dupa Diodor din Sicilia (14, 32, 6), Thrasybulos, promotorul razboiului civil impotriva Celoi
Treizeci, declarase cd nu va inceta razboiul impotriva Celor Treizeci ,,pind cind poporul nu 1si va fi
restabilit patrios politeia”. in ce-1 ] priveste, Cei Treizeci pretindeau, la rindu-le - dupa Aristotel -, caf
respectd patrios politeia (Constitutia Atenei, 35, 2). Unii urmareau reinnoirea democratiei radicale,
altii Intelegeau sa-si realizeze programul demolind bazele democratiei radicale si deci - explica
Aristotel -legile cu care Efialte a anulat puterea Areopagului si a deschis astfel calea democratiei
radicale. Thrasymachos, sofistul din Calcedonia, caruia Platon, in Republica, ii atribuie brutala teorie
conform careia dreptatea.este dreptul celui mai puternic, didea la iveala contradictia si gdsea motiv de
ironie 1n Infruntarile oratoriei politice: ,,In convingerea lor ca sustin unii argumente contrare celorlalti,
nu-si dau seama [ora-' torii] ca tintesc spre acelasi rezultat si ca teza adversarului este j cuprinsa in
propriul discurs'. Exista, evident, in recursul la acelasi cuvint de ordine programatic un semn al unui
fenomen mai general, §i anume c4, atunci cind ,,vorbeste", democratia sfirseste aproape intotdeauna
prin a se modela dupa ideologia dominanta. Astfel, apelul la trecut, ca la un reper pozitiv in sine (nu
intimplator primul ,,fondator" al democratiei a fost insusi Tezeu), se imbind cu conotatia negativa a
fenomenului de schimbare a legilor in vigoare (kinein). Dar asemenea tendinta spre fixitate vine sau
poate veni 1n contradictie cu necesitatea de a pune demos-ul deasupra legii, unicul arbitru al
modificarii sale. Pe de alta parte, o modificare a legii are loc totusi, in timp, cu atit mai mult cu cit,
observa Aristotel, scopul urmarit de toti nu este ,.traditia" (to patrion), ci ,.binele" (Politica, 1269 a, 4).
Si1n general este un fenomen alarmant, pentru gindirea conservatoare: de la pitagoreici (Aristoxenos,
fragm. 19 Miiller) la Legile platoniciene (772 D), chiar daca Platon nu-si ascunde siesi ca
transformarea este inevitabila (769 D). Kinein este un cuvint ambivalent; el desemneaza atit alterarea,
cit si dezvoltarea (Isocrate, Evagoras, 1) si deci sfirseste prin a coincide cu notiunea de epidosis
(progres, cu referire la diferitele technai), fenomen, ca sa spunem asa, inevitabil, dupa cum afirma
Isocrate in acel pasaj din Evagoras si Demostene intr-o celebra schita de istorie a artei militare
(Filippica a treia, 47, unde kekinesthai i epidedokenai sint sinonime). Fenomen inevitabil, daca e
privit pe o scard temporala foarte larga, chiar si in ceea ce priveste legea, oricit de periculoasa ar ijutea
fi - arata Aristotel - crearea unui precedent al modificabilitatii
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legii si obisnuirea oamenilor cu ideea ca legea poate fi schimbata (Politica, 2, 1268 b, 30 - 1269 a, 29).
intr-un excursus in care trimiterea evidenta la expresii celebre si ugor de recunoscut din ,,arheologia"
lui Tucidide' urmareste sa infatiseze vastitatea timpului inteles ca ,teatru" al schimbarii, Aristotel ne
da o varianta a propriei apxaioAoyia a dreptului, corespondent al celei mai generale ,,arheologii" a lui
Tucidide: textul acestuia din urma este unul ale carui ecou si eficacitate - la citeva decenii de la
raspindirea operei lui Tucidide - pot fi surprinse in introducerea Iui Ephoros (fragm. 9 Jacoby) si
tocmai in acest important excursus aristotelic. Concluzia lui Aristotel inchide in ea recunoasterea
acelei sinteze de innoire §i prezervare ce face din drept o constructie unica, singura in stare sa dea
stabilitate transformarii. Aristotel se straduieste in acelasi timp sa identifice un principiu, un criteriu
care sa-i permita sa aprecieze pind la ce punct si cind trebuie inovat §i cind, dimpotriva, cu toate ca
defectele sint vizibile, trebuie sa renunti la inovatie. Este un criteriu empiric si generic: ,,Daca
imbunatatirea doritd este neinsemnatd, este clar ca spre a evita deprinderea nenorocitd a schimbarii
prea lesnicioase a legilor trebuie sa toleram citeva incongruente ale legiuirii si guvernamintului.
Folosul inovatiilor ar fi mai mic decit primejdia deprinderii nesupunerii"*.

Libertate I democratie, tiranie I oligarhie

Cind trece la descrierea sistemului politic atenian, Pericle al lui Tucidide stabileste o opozitie intre
,democratie" si ,libertate": in lipsa unui alt termen - spune el - sintem obisnuiti sa definim acest regim
drept democratie, pentru ca 1i implica in politeia pe cei multi, dar este vorba de un sistem politic liber
(eleutheros de politeuomen). Democratia si libertatea sint puse oarecum in antiteza de cétre orator.
Desigur, elogiul sau nu este chiar ,,acel monument ridicat democratiei ateniene" pe care o parte dintre
interpreti au crezut ca-1 gasesc aici (interpreti printre care se numara insusi Platon, care de aceea vrea
sd-1 parodieze 1n discursul pe care Aspazia il rosteste in Menexenos). Elogiul Atenei pe care textul lui
Pericle 1l contine ajunge la noi printr-un dublu filtru: primul filtru este nsusi genul literar al oratiei
funebre, inevitabil elogios; cel de-al doilea il constituie chiar persoana oratorului, Pericle, asa cum il
vedea Tucidide, un politician care, in opinia istoricului, denaturase de fapt sistemul democratic,
mentinindu-i doar aspectele exterioare. insusi cuvintul pe care-1 foloseste (demokratia) nu este un

1. 'EaiSripocpoov TOTE ydp oi "EAArivts (Tucidide, 1,6); arineiov (p
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2. Aristotel, Politica, ed.cit., p. 76 (n.t.). tftfen fa

termen caracteristic limbajului democratic, unde, asa cum stim, est mai folosit demos, cu semnificatiile
sale variate (tipica este formule folositd de democrati lyein ton demon - ,;a dobori" sau ,,a incerca si!
dobori democratia"). La origine, demokratia este, dimpotriva, un termen feiolent si polemic
(,,prevalarea demos-ului”) creat de dugsmanii ordinii democratice; nu este un cuvint al acordului. El
exprima prevalenta (violentd) a unei parti; i acea parte este conotabila doar 1n termenii de clasa — asa
cum Aristotel, cu maxima claritate, formuleaza parado-| xalul exemplum fictum conform caruia
stapinirea — intr-o comunitate de 1.300 de cetdteni - a 300 de saraci (daca numai atitia sint) impotriva
tuturor celorlalti este tot o ,,democratie". Privita astfel, democratia sfirgseste de fapt prin a avea trasaturi
specifice tiraniei, in primul rind revendicarea pentru popor a unui privilegiu propriu tiranului: sa fie|
deci deasupra legii, poiein ho ti bouletai.

in limbajul politic atenian se afirma insa o altd constelatie terminologica si conceptuald : aceea care
identifica libertatea si democratia, pe de o parte, si oligarhia si tirania, pe de altd parte. Si de aceasta
data Tucidide ne pune la dispozitie documentatia necesara in acel capitol din cartea a opta (8, 68) unde
face un bilant al semnificatiilor si al consecintelor loviturii de stat oligarhice de la 411. O loviturd de
stat efemera si violentd, singeroasd dar mai ales neasteptata, noteaza Tucidide: prima experienta
oligarhica dupa o suta de ani de la alungarea tiranilor. $i Tucidide comenteaza, dupa ce face un portret
scurt j si admirativ al celor trei principali artizani ai loviturii de stat: fara sa fi participat la ea ,,oameni
inteligenti si multi [...], intr-adevar era greu sa se rapeasca libertatea poporului atenienilor, in al gase
sutelea an, dupi ce fuseserd indepartati tiranii"'. in acest caz este evident ca Tucidide identificd
regimul democratic cu notiunea de libertate, in acelasi fel in care 1n cartea a sasea - unde reevoca
spaima raspinditd in Atena de scandalul misterios al mutilarii Hermelor — definea ca ,,0ligarhica si
tiranicd" conjuratia In spatele careia democratii atenieni se temeau ca se ascunde oribilul si in aparenta
inexplicabilul scandal. Aici, distribuirea conceptelor este perfect simetrica cu cea din cartea a opta: pe



de o parte, libertate = democratie (a inlatura democratia inseamna a-i priva pe atenieni de acea libertate
pe care o dobindisera prin alungarea tiranilor), pe de alta parte, tiranie = oligarhie (o conjuratie care
urmareste luarea puterii de catre cei putini - adica, inca o data, distrugerea democratiei — este in
acelasi timp ,,oligarhica" si ,tiranica"). Un limbaj care contrasteaza cu faptul (istoric) ca principalii
artizani ai rasturndrii tiraniei fusesera aristocratii cu aliatii lor spartani, In timp ce forma sub care

democratia arhaica s-a nianifestat a fost tocmai tirania. vtHjn
CETATEANUL Bia

Aparenta contradictie are o solutie destul de simpla, care ne duce inca o data la compromisul din care a
rezultat democratia in Grecia epocii clasice: compromisul dintre aristocrati §i popor, administrat cu
judecata, cultura politica, limbajul aristocratilor ce conduc cetatea democratica. Pentru acestia,
democratia este un regim de dorit doar in masura in care ea inseamna ,,libertate” (nu intimplator
Pericle foloseste cu rezerva cuvintul demokratia si in acelasi timp pretinde ca regimul atenian este un
regim ,,de libertdti"), un regim epurat deci de orice reziduu ,.tiranic".

Aici se afla originea empirica a clasificarii sistematice devenita uzuald mai tirziu si caracteristica
ginditorilor greci, care tinde sa creeze pentru fiecare dintre formele politice un dublet, adica doua
subtipuri, unul bun, iar celélalt rau. Si este un raspuns la contradictia enuntatd inainte, pe care gfndirea
greaca a elaborat-o foarte repede. O va teoretiza Aristotel, care foloseste chiar doi termeni opusi: la el
democratia ,,bund" se numeste politeia, in schimb democratia care nu respecta libertatea este, cum era
de asteptat, demokratia.

Dar exista o distinctie explicitd si In competitia constitutionala a lui Herodot, in ale carui trei
interventii (sau, mai bine zis, in suma lor) se strecoara banuiala ca fiecare forma politico-
constitutionala degenereaza in aspectul ei deteriorat si cd acest proces degenerativ pune in migcare un
ciclu 1n care, din punct de vedere istoric, se trece de la o guvernare la alta. In acest sens, interventia cea
mai limpede si cea mai importanta este cea a lui Darius, care pune explicit problema despartirii
fiecarei constitutii politice In forma ei ,,idealizata", pe de o parte, si realizarea ei concretd, pe de alta.
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1. Tucidide, op.cit., p. 692 (n.t.).

Darius observa intr-adevar ca fiecare dintre cele trei forme politice obtine pe parcursul dezbaterii doua
caracterizari opuse. Otanes zugraveste toate defectele concrete ale puterii monarhice si exalta, in
imagini putin indeminatice, democratia; imediat dupa el, Megabyzos declara ca este de acord cu critica
guverndrii monarhice, dar distruge imaginea pozitiva a democratiei si exaltd guvernarea aristocratica,
dupa care acelagi Darius incearca sa pund in lumina defectele guvernarii aristocratice §i revine in
punctul de plecare, rasturnindu-1 complet, printr-un elogiu al puterii monarhice. Tocmai fiindca are
acum in fatd cadrul complet al acestor sase posibile aprecieri ale celor trei sisteme, Darius isi incepe
cuvintarea spunind ca ,.dupa vorbe" (3, 80, 1: TU Adyw, aceasta lectiune, care este cea corecta, este
datd doar de traditia indirectd, reprezentata de Stobaios) toate cele trei regimuri sint ,,excelente"; el
scoate in evidenta faptul ca in fiecare dintre cele trei modele existd o varianta pozitiva, aceea in care

functioneaza in stare purd premisele
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teoretice (asta inseamna exact TW Adyuj), pe care fiecare dintre cele trei modele se intemeiaza. Ceea
ce implica - iar Darius o spune imediat dupa aceea — c4, cel putin In privinta aristocratiei i a
democratiei, trasaturile lor negative apar atunci cind de la planul teoretic se trece la cel practic.

El merge insa si mai departe si oferd doud modele de trecere constitutionald de la o forma la alta.
Observa, de fapt, ca 1n practica democratiile concret realizate si aristocratiile ,,reale" ajung amindoua
la 0 asemenea dezordine civild, incit duc la nasterea monarhiei. Puterea monarhica se naste deci dintr-
o stasis, adesea singeroasa, datorata falimentului practic al fiecareia dintre celelalte doud forme de
guvernare. Pe de alta parte, acelasi Darius nu poate sa nu recunoasca faptul ca si o monarhie rea poate
sa duca la stasis : chiar a doua zi dupa rasturnarea lui Cambyses (intruchiparea perfecta a tiranului) si
dupa razboiul civil provocat de uzurpator (,,falsul Smerdis"), demnitarii persani s-au consultat asupra
formei politice care trebuia datd Persiei dupa esecul monarhiei si au discutat asupra altor solutii de
guvernare, tocmai pentru ca monarhia s-a incheiat cu un asemenea dezastru. Este deci clar, §i nu numai
pentru Darius, dar chiar in mediul in care dezbaterea se desfasoara, ca de la orice forma constitutionala
se poate trece la alta si, in plus, prin intermediul durerosului interval al stazei, al razboiului civil.



Darius este invingatorul. Dar el invinge pe plan istoric, nu pe plan dialectic. Din punctul de vedere al
formei demonstratiei, argumentele lui se aldturd celor dezvoltate de doi dintre interlocutorii care 1-au
precedat, nu le anuleaza. Pe plan dialectic, dezbaterea nu are nici invingatori, nici invinsi; §i nici nu se
poate altfel, fiindca acest final deschis corespunde ciclicei treceri de la o ,,guvernare" la alta, pe ruinele
si din cauza defectelor celei precedente, printr-o migcare ce nu poate avea sfirsit, nu poate avea un
moment de Incheiere. i din acest motiv sintem indreptatiti sd spunem ca din aceasta dezbatere din
Herodot izvorasc toate dezvoltarile ulterioare ale gindirii politice grecesti.

Cind, pe parcursul povestirii, se confruntd cu problema stranie a rapidului faliment al unui guvern
oligarhic — guvernul celor Patru Sute, alcituit totusi, cum spune el, .din persoane de prim rang" -,
Tucidide nu poate decit sa recurgd la explicatia deja prezentata in termeni generali de Darius asupra
cauzelor falimentului oricérei aristocratii; oricit ar fi de buna, ea genereaza rivalitatea intre sefi, toti de
nivel superior, dar toti dornici sd obtind o pozitie predominanta (8, 89, 3). Si el se exprima in termeni
care fac referire la trecerea de la o forma constitutionala la alta, destinata i aceasta sa dispara, deci,
incd o data, la un segment de ,,ciclu": ,,Astfel - observa el - se indreapta spre ruind o oligarhie nascuta
dintr-o criza a democratiei".

Aceastd imagine a fluiditatii procesului politico-guvernamental domina gindirea in epocile urmatoare;
de la cartea a opta a Republicii lui
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Platon la cartea a treia a Politicii lui Aristotel, care-si ilustreaza analiza cu numeroase exemplificari
extrase din incomparabila cunoastere B evenimentelor politico-constitutionale ale sutelor depoZis-uri
grecesti (cele 158 de politeiai, dintre care ni s-a transmis aproape integral cea privitoare la Atena).
incercarea de a stabili ordinea in care se petrece cel mai adesea trecerea concretd a facut obiectul de
studiu si de speculatii al unei serii de ginditori, de la pitagoreicul tirziu Ocellos din Lucania la
Polybios, la care cercetarea empirica se combina cu ideea filosofica a unei ,,reveniri", a unei
ciclicitati”. nisi m

Remediul eternei repetari a ciclului este o guvernare ,,mixta", adica un sistem care, inglobind
elementele cele mai bune ale celor trei modele, isi propune sa le echilibreze (sau isi inchipuie cé o
face), anulind efectele distructive si autodistructive pe care fiecare dintre ele le produce. Intuirea unei
forme ,,mixte" ca incomparabil mai buna exista deja intr-un fragment din Tucidide, concis, dar foarte
clar (8, 97), unde istoricul, in mod destul de ciudat, se opreste sa elogieze efemerul sistem politic
instaurat la Atena dupa caderea Celor Patru Sute. In realitate, acel sistem — asa-numitul regim al
Celor Cinci Mii — are destul de putin dintr-un sistem ,,mixt"; este de fapt unul dintre cele desemnate
de Aristotel drept oligarhice, tocmai fiindca se bazeaza pe limitarea cetateniei pe baza de avere. $i
intr-adevar, i alte proiecte de guvernare ,,mixta" - impotriva carora acelasi Aristotel §i mai ales
discipolii sdi (de la Teofrast la Dicearh §i Straton) s-au ridicat cu vehementa - se caracterizeaza prin
anularea principalei trasaturi a democratiei, mai precis cetitenia cu drepturi depline a celor saraci: sint
deci, in esentd, oligarhii. Totusi, tema care domina gindirea greaca, in special in epoca elenistica i
romand, este cea a guvernarii ,,mixte". Pusa pe primul plan in originala si complexa solutie pe care
polis-ul Roma o dadea problemei cetdteniei §i combinarii acesteia cu necesitatea unei puteri solide si
stabile, Polybios considera ci a gasit tocmai iIn Roma modelul concret si durabil. Cartea a sasea a
Istoriilor sale, nu intimplator situatd dupa relatarea grelei infrangeri de la Cannae, drept explicatie a
motivelor pentru care Roma a supravietuit acelei infringeri, este in intregime consacrata tocmai
formelor guvernarii romane ca exemplificare perfectd a guvernarii ,,mixte".

Cu Polybios, expunerea conceptiei grecesti asupra politicului pe care am incercat-o trebuie sa se
termine 1nsd aici. in contact mai Intii cu marile regate elenistice, apoi cu po/zs-ul roman, gindirea
greacd — de acum o unica gindire elenistico-romana - a luat-o pe alte céi. De aici incepe o alta istorie.
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80. Dupa ce zarva se potoli si se implinira cinci zile din ziua omorului, cei care se razvratisera impotriva magilor
tinurd sfat despre cum se infatisau lucrurile. Cu acest prilej s-au rostit cuvintari de necrezut pentru unii eleni, dar
care nu-i mai putin adevdrat cd s-au rostit.
Otanes dadu sfatul ca treburile térii sa fie aduse 1n fata obstii persilor si tinu urmatoarea cuvintare: ,,Parerea mea
este cd nu e bine ca unul singur din noi sa ajunga stapin. Acest lucru nu e nici placut, nici potrivit. Stiti foarte
bine pina unde a mers trufia lui Cambyses §i cu totii ati incercat pe pielea voastrd trufia magului. Cum poate oare
monarhia sa fie o orinduire nimerita, cind in monarhie este ingaduit unuia sa faca tot ce vrea, fara sa fie tras la
raspundere? Fie el si cel mai desavirsit dintre oameni, pus In acest loc de frunte tot s-ar abate de la firea
obisnuita. Trufia i se zadmisleste in suflet pe urma bunurilor ce le are la indemind, iar pizma este dintru inceput
inndscuta in om. Cel ce-ar lua puterea in mind, cu aceste doua racile in suflet ajunge cu desavirsire rau; plin de
infumurare si invidie, savirseste nelegiuiri fard numar. Cu toate acestea, e limpede ca un monarh ar trebui sa fie
lipsit de simtamintul pizmei, inconjurat cum este de tot ce-i pofteste inima; fatd de cetateni insa, se Intimpla ca
purtarea lui sa fie tocmai alta decit ar trebui. Tiranul ii invidiaza pe toti cei de neam bun citi au mai rdmas inca in
viatd, nu se simte bine decit aldturi de cei mai netrebnici dintre cetateni, 1si pleaca cu nesat urechea la defaimari.
Un tiran e omul cel mai nestatornic cu putintd: de-i arati o admiratie potrivita, se supdrd cd nu l-ai cinstit
indeajuns, ca pe un stapin ce este; daca cineva i se Inchind cu prea mare rivna, de asemenea se supara, zicind ca
omul e un lingusitor. Va voi spune insd acum ceea ce este si mai rau: tiranul clatina rinduielile stramosesti, isi
bate joc de femei, ucide fara judecata pe oameni. Sa nu uitdm ca puterea poporului poarta cel mai frumos nume
de pe lume: isonomia. in al doilea rind, nu savirseste nici una din incélcarile pe care le-nfaptuiesc tiranii. Ea
tmparte dregétoriile tarii prin tragere la sorti, cel care are pe seami o dregitorie raspunde de faptele sale' - si



toate hotaririle se iau in

1. Aristotel, Politica, 1, 8 ; IV, 7, 3, confirma ca in cele mai multe din poZis-urile sclavagiste grecesti, unde
triumfase democratia sclavagista, functiile obstesti se obtineau prin tragere la sorti. Cf. Retorica, 1, 8. n Politica,
IL, 2 si 12, Aristotel vorbeste si despre responsabilitatea functiilor in poZis-urile democratice sclavagiste. Despre
semnificatia acestor discutii in general, vezi J. de Rommilly, ,,Le classement des constitutions d'Herodot &
Aristote", In Revue des etudes grecques, 1959, pp. “W"™"d'a
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sfatul obstesc. Eu zic, asadar, sa inlaturam monarhia si sa ridicdm popor multimea face puterea". Aceasta a fost
pdrerea Infatisatd de Otanes.

81. Megabyzos 1i indeamna in schimb la oligarhie, spunind cele ce urmeaza: ,,Cuvintele lui Otanes cu privire la
desfiintarea monarhiei mi le insusesc pe deplin. Cit despre ridicarea poporului la putere - aici se abat de la o
judecata sanatoasa. Nimic nu-i mai smintit §i mai neobrazat decit o multime netrebnica; intr-adevar, ar fi peste
putintd de Indurat ca oamenii care catd sa scape de trufia unui tiran sa ingenuncheze sub cea a unei multimi
dezlantuite. Tiranul macar, cind face ceva, stie ce vrea; multimea insa nu poate s-o stie. $i cum ar putea sti, cind
niciodata n-a fost invatata, nici n-a dat cu ochii de ce e bun si cuviincios! Ea se repede fara socotinta la treburile
tarii, impingindu-le inainte asemenea unui suvoi navalnic. Aiba parte de ocirmuirea norodului doar cei ce poarta
gind rau persilor; noi insd, alegindu-ne o adunare alcatuitd din barbatii cei mai destoinici, acestora sa le
incredintdm puterea. in rin-durile lor ne vom afla si noi - si este de asteptat ca din partea celor mai cuminti
barbati vor veni si cele mai cuminti hotariri". Aceasta a fost parere lui Megabyzos. 3 'iJti vivtdf
smttii' e&- d"Ml

82. in al treilea rind, Darius isi spuse si el parerea zicind: ,,in cele rostite de Megabyzos cu privire la multime
cred ca se cuprinde mult adevar, nu insa si in cele spuse despre oligarhie. Din cele trei feluri de'ocirmuiri pe care
le-am cercetat, si ma gindesc la cea mai desavirsitd infatisare a lor, adica la cea mai bund democratie, oligarhie si
monarhie, cred ca aceasta din urma este cu mult mai potrivita. Se pare ca nimic nu-i mai bun decit un barbat
destoinic; célauzit de vederi sanatoase, ar putea sd ocirmuiasca multimea fara gres si, mai presus de toate, fata de
rauvoitori ar sti sa pastreze taina hotaririlor luate. in oligarhie, unde multi se intrec in intelepciune pentru binele
obstesc, e cu neputinta sa nu izbucneasca o puternica dusmanie personala. Fiecare in parte nazuind sa fie in
frunte si parerile lui sa biruie, se ajunge la o cumplita dihonie, de aici se trece la razvritiri, iar de la razvratiri, la
varsari de singe care imping lucrurile tot spre monarhie. Prin aceasta schimbare se dovedeste pe deplin cu cit este
monarhia cel mai bun fel de stapinire. Acuma, sa zicem ca poporul ar lua in mina puterea - este iarasi peste
putintd sd nu savirseasca tot felul de ticdlosii; cind ticalosia isi scoate insa capul la iveald, nu-i urmeaza
dezbinare si urd Intre netrebnici, ci, dimpotriva, prietenii foarte strinse, cici cei care impileaza tara o fac din buna
intelegere. Lucrurile merg tot asa inainte, pind cind se gaseste cineva care sa se ridice 1n fruntea poporului si sa-i
tind in friu pe astfel de oameni. Urmarea e ca un asemenea conducitor este admirat de popor si, cind este
admirat, nu Intirzie sa ajunga si rege. Prin aceasta iarasi se dovedeste ca monarhia este cel mai bun fel de
ocirmuire. Dar, ca sa nu lungesc vorba, de unde ne vine oare noua libertatea? Cine ne-a dat-o? Oare democratia,
oligarhia sau monarhia? Credinta mea este ca dacd am fost mintuiti de un singur barbat', datori sintem sa
pastram acelasi fel de stapinire. Afara de A fiitov cmemts

m

aceasta, sa nu ingaduim sa se strice rinduielile noastre stramosesti sub care ne-a mers asa de bine; cici n-o sa
dam doara de si mai bine!".

(Herodot, Istorii, voi. I, Cartea a IlI-a, 80, 81, 82, traducere si note de Adelina Piatkowski, Editura Stiintifica,
Bucuresti, 1961, pp. 262-265 - n.t.)

Acordarea cetdteniei ateniene locuitorilor Samosului

Cefisofon din Peonia servea drept secretar.

Pentru locuitorii din Samos care au fost alaturi de poporul Atenei.

Hotarirea Consiliului si a Adunarii populare.

Tribul Cecropid avea pritania, secretar era Polymnis, Alexias arhonte, Nicofon din Atmonia era prezident.
«'«Ytail
o 1 oeni- r  w i 4. v

Propunere a lui Chsofos si a altor pritani:

Lauda solilor Samosului, celor veniti Inainte si celor veniti acum, strategilor si tuturor celorlalti samieni,

fiindca sint oameni de isprava si gata sa facd bine. Lauda muncii lor, fiindca ei lucreaza cu folos

atit pentru Atena cit si pentru Samos. Drept rasplata pentru binele mult pe care I-au ficut

pentru atenieni, atenienii i tin la mare respect si propun ceea ce urmeaza: este hotarirea consiliului i a Adunarii
ca samienii sa devina atenieni si sa-si asume cetatenia in formele care le convin lor mai mult. Aceastad decizie sa
fie pusa in aplicare In modul cel mai folositor pentru ambele parti, dupa cum vor spune;

cind va fi pace, se vor putea purta discutii comune pe orice alte probleme. Vor continua neindoielnic sa se bucure



de legile lor in deplina autonomie, si tot restul 1l vor face dupa legamintele si acordurile intervenite intre samieni
si atenieni (...). Yln
(Tod, Greek Historical Inscriptions, 96)

. asihToimm *1.J»::I'1ffi<ii9R 9tq«sQ .&.)».'sBvafs* o-j"/Smo

1. Aici se face aluzie la Cyrus cel ,,mare" sau cel ,,batrin", cum i-au spus istoricii greci intemeietorului regatului
persan (n.t.).

IL, 37. Avem o constitutie care nu imita legile vecinilor, ci mai degraba noi insine sintem exemplu, fara sa
imitdm pe altii. In privinta numelui - din pricind ca este condusa nu de citiva, ci de mai multi cetdteni - s-a numit
democratie, si, dupa lege, toti sint egali In privinta intereselor particulare; cit despre influenta politica, fiecare
este preferat dupa cum se distinge prin ceva, si nu dupa categoria sociala, ci mai mult dupa virtute, iar daca este
sarac, dar poate sa faca vreun lucru bun pentru cetate, nu este impiedicat pentru ca n-are vaza. in raporturile cu
comunitatea §i in privinta suspiciunii reciproce in activitatea zilnica ne manifestam liberi activitatea, fara sa ne
miniem pe vecin daca face ceva dupa pofta inimii lui, si fara sa prevedem (prin legi) actiuni suparatoare, care nu
comporta o pedeapsd, dar sint de nesuferit pentru altii. Ne facem, fara sa ne suparam, interesele particulare, nu
calcam legile, cind chibzuim treburile publice, mai ales din respect pentru legi, dind ascultare §i oamenilor care
sint, In orice Imprejurare, la conducere, si legilor, atit acelora care sint promulgate, spre a veni in ajutorul

oamenilor
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pagubiti, si legilor care, desi nu sint scrise, comporta totusi un respect unanim consimtit.
38. Dar aceste fapte, dupa cum va sf"fg”tenienii si'sirit convins ca ei se straduiesc sd-si salveze
puterea si ca oamenii astia de aici vorbesc despre niste lucruri care nu se intimpla §i nici n-ar putea sa
se intimple. Stiu ca acesti oameni nu acum pentru prima data, ci neincetat vor s impresioneze poporul
prin astfel de vorbe, si inca prin altele i mai primejdioase, mai degraba decit prin fapte, pentru ca sa
domine cetatea. Si ma tem, intr-adevar, ca nu cumva, incercind in fel si chip, s izbuteasca; noi sintem
netrebnici ca nu-i atacdm §i nu ludm masuri de paza mai Tnainte de a pati ceva rau de la ei. intr-adevar,
din aceste cauze cetatea noastra in scurte rastimpuri a stat linistita, dar a pornit razvratiri i rascoale nu
impotriva dugmanilor, ci impotriva propriilor concetateni si citeodata tiranii §i dinastii nedrepte. Eu voi
incerca, daca veti voi sd ma urmati, sd va fac sd nu pierdeti din vedere cd ceva din acestea se petrec
chiar in vremea noastra, con-vingindu-va pe voi cei multi si pedepsind pe cei care pun la cale astfel de
urzeli; (pedepsindu-i) nu numai cind i prind asupra faptului, caci e greu sa-i prinzi, dar si fiindca
doreau lucruri pe care nu le pot realiza (pentru cd impotriva dugsmanului trebuie sa actionim nu numai
cind faptuieste, dar sa ne aparam chiar inainte de a-si realiza intentia, caci, intr-adevar, cel care nu ia
mai Tnainte masuri de aparare va sa sufere cel dintii). Cit priveste pe oligarhi, voi incerca pe de o parte
sd-1 dovedesc, pe de alta sa ma feresc de ei, In fine sa le arat adevarul. in adevar, numai in acest fel,
cred eu, ag putea sa-i impiedic de a face raul. Apoi, desigur, intrebarea pe care mi-am pus-o
intotdeauna, ce vreti voi, o tinerilor, oare sd conduceti imediat? Dar nu e legal, si doar legea a fost pusa
sd va tind in friu mai mult pentru ci nu puteti, decit pentru ca puteti. Nu cumva nazuiti sa nu fiti egali
cu cei multi ? Dar, oare, cum este drept ca oameni egali intre ei sd nu fie socotiti vrednici de aceleasi
drepturi?
39. Va zice poate cineva ca democratia nu este un lucru rezonabil §i nici un lucru echitabil, pe cind cei
care au avere sint i foarte buni la conducere. Eu insa spun mai intfi ca ,,democratie" e denumire
pentru Intreaga populatie, iar ,,0ligarhie", o parte a populatiei, apoi ca cei bogati sint paznici foarte
buni ai banilor si ca cei inteligenti stiu sa dea foarte bine sfatul si ca judeca foarte bine dupa ce asculta
multimea §i ca apoi starile acestea sint de asemenea, si in parte, si in totalitate, egale in democratie.
Dimpotriva, oligarhia impinge poporul s se avinte in primejdie, iar din foloase nu numai cé-si ia cea
mai mare parte, dar si le insuseste chiar pe toate. Catre lucrurile acestea nazuiesc cu ardoare si cei
puternici §i cei tineri, dar este cu neputinta sa le finKiT>/iaoc./<d i"+- ~ niare cetate.
(Tucidide, Razboiul peloponesiac, ed.cit., Cartea a Vi-a,
pp. 547-549 - n.t.)

>, sr.-iiitiq itha'dsiT]J cilii!~, d't>io &cuo',9lig3'
JifiH



J 101z Uiis

Plutarh - Pericles
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XII. Dar fapta care a adus cea mai mare placere si stralucire cetatii Atena ti a miscat foarte puternic pe
ceilalti oameni, §i care singurd marturiseste Mr]ladei ca nu si-a tradat faimoasa ei putere §i vechea
stralucire, este constructia monumentelor. Aceasta fapta politica a Iui Pericles o pizmuiau cel mai mult
dusmanii sai §i pentru ea-1 invinuiau in ecclesia. Ei strigau in gura mare ca poporul este dezonorat §i-
si aude vorbe rele, cum ca a luat Banii obstesti ai elenilor de la Delos si i-a adus la Atena, iar pricina
cea mai [cuviincioasd pe care o aratd poporului, pe care-1 invinuiesc, $i anume cum [ca teama de
dusmani a luat banii obstesti de acolo si-i pazeste la loc sigur, la nimicit-o Pericles insusi, iar Hellada
pare ca este supusa unei nemaipome-Inite silnicii si este tiranizata in fata tuturor, vazind cum cu banii
adusi de : ea, de nevoie pentru razboi, noi imbracam in aur cetatea §i o impodobim frumos ca pe o
femeie mindra, incédrcind-o de pietre scumpe, de statui si ($&" [temple care costda mii de talanti. Atunci
Pericles lamurea poporul ca atenienii [nu sint datori sa dea socoteala aliatilor de bani, de vreme ce
lupta pentru lei gi-1 apard de dusmani. Ei nu dau nici un cal, nici o corabie, nici un hoplit, | ¢ci numai
bani, care nu mai sint 1n stipinirea celor care-i dau, ci in a acelor care-i primesc, dar pentru ceea ce
primesc dau in schimb cele hotarite. Trebuie deci ca cetatea, dupa ce s-a pregatit temeinic cu cele
trebuincioase razboiului, sd-si intoarca prisosul veniturilor spre implinirea acelor lucruri de la care va
dobindi o slava nepieritoare, iar cind vor fi gata, va fi si bunastare, de vreme ce acum ies la iveala tot
felul de meserii si lucrari care, trezind la viata toate mestesugurile si punind la lucru toate miinile, fac
din cetate o salariata care se impodobeste, dar se si intretine cu propriile mijloace, intr-adevar, celor
care erau in floarea i puterea virstei, expeditiile militare le aduceau mijloacele de trai din veniturile
obstesti, dar Pericles, voind ca poporul, nedeprins cu ordinea si nestiutor, sd nu fie indepartat de la
foloasele comune si nici sa le primeasca fard sa facd nimic si ducind o viata de trindavie, facind marete
planuri de constructii §i proiecte Intocmite cu mare arta pentru lucrari care cereau mult timp spre a fi
implinite le-a adus in fata poporului pentru ca si cei care rimineau in cetate - In aceeasi masura ca §i
cei care porneau pe mare sau erau la intarituri sau n expeditie - sa poata fi ajutati si sa se poata
infrupta din veniturile publice. intr-adevar, acolo unde era material de constructie: piatra, fier, fildes,
aur, abanos, chiparos se aflau si mesteri care le lucrau si le transformau in obiecte - timplari, statuari,
mesteri lucratori in bronz, pietrari, boiangii, modelatori de aur si de fildes, zugravi, broderi, gravori -
precum si negustori care sa le faca reclama si sa le duca de ici-colo, si corabieri si cirmaci, pe mare, iar
pe uscat rotari §i carutasi, si vizitii, §i fringhieri, i tesatori, i curelari, si lucratori, constructori de
drumuri si mineri, iar fiecare mestesug isi avea strinsa, asa cum 1si are un comandant o armata, o
multime de muncitori care lucrau pentru un salariu, oameni de rind, care erau instrumentul si trupul
lucrarilor, iar folosirea lor impartea si Imprastia, ca s zic asa, belsugul la oameni de toate virstele i
categoriile.

(Plutarh, Vieti paralele, ed.cit., voi. 1,

.2

Pseudo-Xenofon -Constitutia Atenei, 2fi9-0'""

Eu spun deci ca poporul atenian stie care dintre cetdteni sint buni si care sint rai si tocmai fiindca stie
acest lucru i iubeste pe aceia care 1i sin favorabili si folositori, chiar daca sint rai, si-i urdste mai
degraba pe cei buni. Ei se gindesc de fapt ca virtutea acestora existd nu spre binele, ci spre paguba lor.
Dimpotriva, unii, desi democrati prin nagtere si prin fire, nu fac parte din popor. Acum eu inteleg ca
poporul doreste un guvern popular, fiindca nu se poate sa nu fii de acord ca cineva sa-si doreasca
propriul bine. Dar cel care, nefiind din popor, alege sa trdiasca intr-o cetate guvernata de popor si nu
intr-una guvernata de o elita, are de gind sa comita nedreptatea, stiind ca o democratie ofera
delincventilor garantii mai mari de impunitate decit o oligarhie. Cit priveste deci constitutia
atenienilor, eu nu-i aprob forma; dar din moment ce ei cred ca e bine sa trdiasca intr-o democratie, mis
se pare ca apara bine democratia, servindu-se de modalitatea pe care am ilustrat-o.

Pseudo-Xenofon - Constitutia Atenei, 2, 14-15

Un lucru le lipseste atenienilor. Daca ar locui pe o insuld, ar putea sa le faca altora rau fara sa fie
pedepsiti, fiindca domeniul marilor le-ar apartine, fara sa rigte devastarea propriului teritoriu si fara sa
suporte prezenta dugsmanului. Acum, n schimb, taranii §i atenienii bogati incearca sa-i impace pe
dusmani, in vreme ce poporul, stiind prea bine ca dusmanii nu vor arde si nu vor devasta nimic din



ceea ce-i apartine, traieste liber si nu incearca sa-i multumeasca. Si de inca o spaima ar fi ei scutiti,
daca ar locui pe o insuld: de spaima ca oragul nu poate fi tradat de catre oligarhi si ca portile lui nu pot
fi deschise si lasati dugmanii sa intre. Cum s-ar putea intimpla asa ceva dacad Atena ar fi o insula? Si n-
ar putea exista nici atacuri prin surprindere mpotriva democratiei, dacd Atena ar fi o insuld. Acum, in
schimb, daca s-ar Incerca un atac prin surprindere mpotriva democratiei, el s-ar da 1n speranta unui
ajutor de la dugsmani, cu gindul ca pot fi adusi 1n cetate pe drumuri terjstre.
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mmdc&ristotel - Politica, 1268b-

2t J.1. Pentru ca am indicat aceasta chestiune, credem ca trebuie sa intrdm in citeva explicatiuni mai
complete; cici ea este, o repet, foarte contro-versabila si s-ar putea tot asa de bine sa se dea preferinta
sistemului inovator. Inovatiunea a folosit tuturor stiintelor, medicinei, care a scuturat practicile sale
vechi, gimnasticei §i in general tuturor artelor, in care se exerciteaza facultatile omenesti; si cum si
politica trebuie sa ia rind printre stiinte, este clar ca acelasi principiu se potriveste si pentru ea.

12. S-ar putea adduga ca insasi faptele dau marturie despre aceasta asertiune. Legile stramosilor nostri
erau de o barbarie si simplitate izbitoare; grecii multd vreme nu umblau decit Tnarmati i-si vindeau
femeile. Putinele legi antice care ne-au ramas sint de o simplitate de necrezut. La Cume, spre exemplu,
legea relativa la omor declard vinovat pe acuzat, in cazul cind

acuzatorul ar aduce un oarecare numar de martori, care puteau fi luati chiar dintre rudele victimei.
Oamenii cautd in general nu ceea ce este antic, ci ceea ce este bun. Cei dintii stramosi ai nostri, fie ca
au iesit din sinul pamintului, fie ca au supravietuit vreunei catastrofe, se asemanau probabil cu vulgul
si cu ignorantii din zilele noastre; aceasta, cel putin, este ideea ce ne da traditia despre uriasi, fiii
pamintului; si ar fi o absurditate vadita sa te iei dupa parerea acelor oameni. Pe deasupra, ratiunea ne
spune ca legile scrise nu trebuie pastrate neschimbate. Politica, ca si celelalte stiinte, nici ea nu poate
preciza toate amanuntele. Legea trebuie sa dispuna absolut intr-un mod general, pe cind actele
omenesti reprezinta, toate, cazuri particulare. Urmarea necesara a lucrului acestuia este ca la anumite
epoci, trebuie sd se schimbe anumite legi.

13. insa privind lucrurile dintr-un alt punct de vedere, nu s-ar putea cere destuld circumspectiune. Daca
imbunatatirea doritd este neinsemnata, este clar ca spre a evita deprinderea nenorocitd a schimbarii
prea lesnicioase a legilor, trebuie sa tolerdm citeva incongruente ale legiurii si guverndmintului.
Folosul inovatiilor ar fi mai mic decit primejdia deprinderii nesupunerii.

14. S-ar putea chiar respinge ca neexactd comparatiunea politicei cu celelalte stiinte. Inovatiunea in
legi este cu totul altceva decit in arte; legea, pentru a se face ascultata, n-are alta putere decit a
obiceiului si obiceiul nu se formeaza decit cu timpul si dupa ani; asa ca a schimba in mod usuratic
legile 1n fiintd pentru altele noud Inseamna a slabi tot pe atita forta legii. Si chiar admitind folosul
inovatiunii ne putem Intreba daca in orice stat, initiativa legilor trebuie lasatd tuturor cetdtenilor, fara
deosebire, ori pastratd numai citorva; cici existd in aceasta privinta sisteme foarte deosebite, Insa sa
limitdm aci aceste consideratiuni, care vor mai gasi un loc si aiurea.

(Aristotel, Politica, ed.cit., p. 76 - n.t.)
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Omul si viata domestica

James Redfield

Izvoare: prezenta unei absente

Unul dintre invatamintele pe care ni le-a lasat Arnaldo Momigliano este ca istoria nu se refera la
izvoare. Istoria este o interpretare a acelei realitati pentru care izvoarele sint ,,semne indicatoare sau
fragmente". Desigur, noi pornim de la examinarea unor izvoare, dar Incercadm sa privim dincolo de ele,
la realitatile pe care le reprezinta sau pe care nu reusesc sa le reprezinte, le travestesc si adesea chiar le
ascund. Indicatia lui Momigliano este cu deosebire semnificativa raportata la problema noastra,
deoarece grecii din epoca clasica nu ne-au lasat nici o informatie despre viata lor domestica.

in primul rind, dispunem pentru aceasta perioada de marturii infor-male foarte sarace - ma refer la
surse de informatie cum ar fi scrisorile private, documentele comerciale, materialele de arhiva,
depozitiile din proceduri judiciare. Nu lipsesc totusi reprezentarile concrete: imagini modelate si
pictate, descrieri literare, dari de seama istorice, analize filosofice, discursuri publice, transmise ca
modele de retorica. 1i Intilnim pe greci, ca sa spunem asa, in haine de duminica: nu-i ludm prin
surprindere, ci ne apar asa cum au dorit ei sd ni se prezinte. in plus, in aceste cazuri, cu putine exceptii,
este vorba despre reprezentari ale vietii publice. Istoria, imediat ce a capatat forma ei canonica prin
opera lui Tucidide, s-a interesat aproape exclusiv de politica si de razboi. incepind de la Pitagora,
traditia filosofica (cu importanta exceptie a lui Aristotel) a privit cu ostilitate ,,sfera domestica",
domeniu al emotionalitatii fluctuante, al tendintelor antisociale si al mobilurilor josnice. Este mai
probabil sa fie morale actiunile caracteristice vietii publice, care, fiind vizibile, fac obiectul judecatii
publice.

Viata publica se desfasoara intr-un spatiu public. Aceastd regula are o reflectare speciald in acea forma
artisticd ce aduce Tnaintea publicului atenian experienta privata si relatiile domestice, adica drama, in
tragedie, ca si In comedie, scena este situatd intr-un loc deschis, in strada sau intr-un loc aseméanator.
Personajele ies din casa sau din corespondentul acesteia (cortul lui Aiax, pestera Ciclopului) si deseori
dau explicatii in legaturd cu motivul pentru care au iesit si-§i expuna
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gindurile secrete sau s se plingd de necazurile personale. Altfel spus, reprezentatia se reprezinta pe
sine ca revelatie a ceva ce este in mod obignuit ascuns. Aceasta ne ajut sa intelegem de ce in cadrul
dramei relatiile domestice sint in general reprezentate in anormalitatea lor, ca rupte sau in criza. in
calitatea ei de reprezentare a vietii domestice, drama este totodata un fel de scandal.
in drama, multe personaje sint feminine. Dupa cum observa Pericle din opera lui Tucidide, in viata de
zi cu zi pentru o femeie ateniand era un motiv de mindrie s nu se stie nimic despre ea. Femeile care
apar pe scend sint intr-un anumit fel discreditate sau in pericol de a fi discreditate din momentul in
care publicul le vede, prin insusi faptul de a fi vazute. Revelarea a ceea ce in mod normal este ascuns
nu poate fi decit inoportuna.
Grecii din perioada clasica nu au produs acel gen de naratiune realista care constituie o marturie atit de
bogata asupra vietii domestice 1n epocile moderne. Putem sa deducem fara indoiald unele lucruri §i din
reprezentdrile de care dispunem, dar ca §i cum am asista la o comedie, in care din cind in cind se
deschide o usa si apare un crainic sau ni se infatiseaza un personaj si ne spune cite ceva din cele ce se
intimpla in lumea inchisa, inaccesibild vederii noastre. Pe baza unor asemenea semne si fragmente este
posibil sa facem o descriere a sferei domestice in viata Greciei antice, si asa s-a si procedat; prezentul
eseu adopta totusi un mod diferit de abordare. El vrea si fie o cercetare asupra ideii de ,,sfera
domestica" la greci (mai ales asa cum o putem deduce din mituri si rituri) i, intr-un mod mai aplicat,
asupra situdrii ei in ideologia cetatii-stat. Alegerea pe care un popor o face atunci cind se reprezinta pe
sine poate sd spuna mult, atit prin ceea ce trece sub tacere, cit si prin ceea ce arata.
ARG
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"i> Sg tnefeijbtb?fe o absenta binecunoscuta, itUBr'deconcertanta: g din perioada clasica tsa
iafatfkttii”b.t{Bmte de dragoste. Povestea cea mai familiard, cea care incepe atunci cind ,,un barbat
intilneste o femeie" i care se termind cu ,,au trait fericiti" nu-si gaseste locul in literatura greaca
inainte de Mizantropul lui Menandru, scris in anu 316 1.Hr., sapte ani dupa moartea lui Alexandru cel
Mare. Desigur, este posibil ca alte opere, care s-au pierdut - ca Andromeda lui Euripide, de exemplu -,
sa fi urmat aceasta schema si nu lipsesc unele exceptii In acest sens nici in operele care au ajuns pina
la noi, cel putin 1n ce-i priveste pe zei; in cea de-a noua Pythica a lui Pindar, de exemplu, 1l intilnim pe
Apollo facindu-i curte nimfei Cyrene ; iar Homer face aluzie la jocurile prenuptiale ale lui Zeus si ale

Herei ,,atunci cind in oara dintfi, luindu-se-n brate/ s-au dragostit pe ascuns si fara sa stie
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périn;ii"l. Réamine totusi valabila regula generald, iar acest lucru este cu atit mai surprinzitor cu cit (spre
deosebire de naratiunile de tip realist) povestile de dragoste sint raspindite in toatd lumea si se afld la baza unor
opere clasice diferite unele de altele, cum ar fi Povestea printului Gengis sau Sakuntala. in plus, povestile de
dragoste constituie o parte importanta a patrimoniului comun al basmelor populare indo--europene, fie ca e vorba
de povestea fiului mezin care o cucereste pe frumoasa printesa, fie cad este vorba despre fecioara nefericita
salvata de neasemuitul ei Fat-Frumos.

Desigur, grecii spun si ei povesti de acest fel, de pildd cum a cucerit-o lason pe Medeea, sau cum a dobindit-o
Pelops pe Hippodamia, dar in perioada clasica acestea nu erau povesti de dragoste propriu-zise. De pilda, Pindar
povesteste atit istoria lui Pelops, cit si pe cea a lui lason. in prima Olimpicd, Pelops este cu siguranta un
pretendent, dar nu-1 vedem facindu-i curte Hippodamiei; ea ¢ mai degraba recompensa pentru care il invinge pe
tatal ei, Oinomaos. lason, in a patra Pythicd, o farmeca si o seduce pe Medeea, ce nu este atit recompensa
cautatd, cit instrumentul prin intermediul caruia el duce la bun sfirsit o fapta prin care-si va recapata averea.

Cu alte cuvinte, lason nu se afld In cautarea unei sotii, ci a propriilor radacini. Mostenirea este aspectul de viata
familiald de care se ocupa naratiunea clasica. in Antigona, de pilda, Hemon si Antigona sint o pereche de
logodnici - dragostea lui pentru fatd constituie punctul de criza al intrigii tragice -, dar autorul tragediei nu-i
aduce impreuna pe scena. Antigona devine mai degraba motivul conflictului dintre Hemon si tatal ei.
Clitemnestra 1si omoara sotul si se casatoreste cu alt barbat, dar tragedia ei rezida in relatia cu Oreste, care
trebuie sd-si ucidd mama pentru a-si revendica dreptul asupra regatului tatalui sau. Alt exemplu, Oedip:
necazurile lui incep In copilarie, cind propriul tatd incearca sa-1 ucida, si continua cu episodul cind — din
intimplare - i5i recupereaza averea, omorindu-si tatél si devenind sotul mamei sale. Problemele incep atunci cind
un parinte Incearca sa Impiedice succesiunea fireasca a generatiilor. in acelasi fel, disputa dintre Pelops si
Oinomaos se transforma in omucidere, pentru cd Oinomaos nu voia sa accepte casatoria fiicei sale si se intrecea
din aceasta cauza cu toti pretendentii intr-o cursa de cai. il indemna pe petitor sa porneasca primul in cursa iar
apoi il ajungea cu caii lui formidabili si il Injunghia pe la spate. in acest fel ucisese doisprezece tineri. Cel de-al
treisprezecelea, Pelops, reuseste (prin diverse mijloace, in functie de versiunile povestii) sa-1 ucida pe Oinomaos
si sd o obtind pe Hippodamia.

intr-una din versiuni, Oinomaos voia sa se insoare el Insusi cu Hippodamia si aceastd tema incestuoasa poate fi
considerata latenta

in toate versiunile; a te cdsatori cu propria fiicad este echivalent, ca ;mem> ssigiVi o i m isfft fay ; i|fifib i
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semnificatie, cu a-ti ucide propriul fiu, adica un refuz de a ,,renunta", de a lasa locul
generatiilor urmatoare.

Fiind nemuritori, zeii nu au aceastd problema sau, mai curind, tocmai fiindca sint nemuritori,
au problema inversa. Teogonia lui Hesiod povesteste cum cei doi zei supremi, Uranus si
Cronos, incercasera in zadar, fiecare la rindu-i, sd impiedice succesiunea; Zeus, care este al
treilea in linie descendentd, a pus ordine in Univers. A reusit acest lucru mai degraba
devorind-o pe Metis, prima lui sotie, decit casatorindu-se cu ea. Din capul lui Zeus se naste
astfel Atena — care ti era intru totul devotata, pentru ca Zeus 1i era deopotriva tatd si mama -,
evitindu-se totodata nasterea unui fiu care ar fi putut fi mai bun ca tatal sau. De fapt, puterea
vesnica a lui Zeus este asigurata de o fiica de-a pururi fecioara si de un fiu nenascut.

Din moment ce sintem nemuritori, par sa le spuna grecilor miturile lor, trebuie sa le dam voie



fiicelor noastre sa se casatoreasca si fiilor nostri sa traiasca. Cei care incalca aceasta lege
perturba Cosmosul. Un exemplu legendar este cel al lui Astyages, regele mezilor; el aflase in
vis (Herodot, 1, 108) ca fiul fiicei sale ii va lua locul pe tron. in loc s& se bucure de visul care-
i promitea ca va domni si in generatia urmatoare (i-ar fi urmat la tron nu fiul, ci nepotul),
Astyages s-a comportat ca si cum ar fi sperat sa traiasca vesnic i a incercat sa-1 ucida pe
copil. Astfel au aparut Cirus cel Mare si Imperiul Persan. Niste erori care la nivel domestic au
provocat tragedii, iar la nivelul marii istorii a lumii au generat fapte de vitejie.

Problema succesiunii reprezinta una din modalitatile de manifestare a raportului dintre natura
si culturd: prin intermediul succesiunii, m noi, fiintele muritoare — ,,creaturi de o zi", dupa
cum ne definesc poetii — , ne stradduim sa trasmitem o ordine culturala perend. N-o putem
face decit depdsindu-ne egoismul; ordinea culturald devine astfel darul unei generatii facut
generatiei care 0 mosteneste. in masura in care intelegeau familia 1n acesti termeni, grecii o
priveau din punctul de vedere al orasului-stat. Scopul familiei, in aceasta perspectiva cu totul
politica, este acela de a transmite proprietatea si rolurile sociale in aga fel incit ordinea politica
sa supravietuiascd mortii indivizilor, in ordinea naturii, rolul civil al femeilor era acela de a
produce cetateni, adica mostenitori de sex masculin ai capilor de familie din cetati; in ordinea
culturii, femeile indeplineau rolul de garantie intr-o tranzactie intre socru si ginere. Aceasta
tranzactie era engye sau engyesis. Era vorba despre un acord intre tatal femeii (sau tutorele ei
legal) si pretendent, acord prin intermediul caruia tutela era transmisa de la primul la celilalt.
in aceiagi termeni se petrecea trecerea in garantie a oricarui alt obiect. incredintarea femeii
era, prin urmare, pecetea unui angajament intre cei doi barbati; cel mai in virsta o oferea ca

zalog, in sensul activ al verbului, cel mai tindr o primea in sensul
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verbal ,,mediun" (engyomai: cf. Herodot, VI, 130, 2). Femeia nu era parte implicata in aceasta
tranzactie.

Formula greceasca spunea: ,,O dau zalog pe fiica mea pentru a da nastere unor fii legitimi, si
impreund cu ea o zestre in valoare de..." (Menandru, fragm. 435 Kol.; Dyskolos, 842 si urm.).
Tatdl nu numai ca-si dadea fiica, dar 1i ceda ginerelui si raspunderea ei gi-i dadea o data cu
fiica si o zestre. Formal, zestrea nu apartinea niciodata sotului, care o tinea in pastrare pentru
copiii sdi si trebuia s-o Tnapoieze dacd mariajul se anula; totusi, constituia adeseori o
neindoielnica tentatie, din moment ce sotul putea s-o administreze pe toata durata casatoriei.
Ginerele nu trebuia sd dea nimic in schimb; in povestiri se vorbeste mult de zestrea nuptiala,
dar casatoria-schimb clasica era reciprocd numai in interiorul unei retele de reciprocitate
generalizata: tatdl trebuia sd ,,transfere" fiica pentru cd, la rindul sau, primise fiica unui alt
barbat. Singura conditie expresa a tirgului era ,,nasterea de fii legitimi". Socrul era
recompensat cu perspectiva de a avea nepoti. Aici, punctul focal este Inca ereditatea.
Casatoria este conceputd ca mijlocul prin care un barbat poate avea descendenti prin
intermediul fiicei sale. Ginerele, in schimb, dobindea unele drepturi fata de socrul lui.

in Grecia, casdtoriile nu erau aranjate, daca prin aceasta intelegem un acord intre parintii
ambilor soti. Grecii nu au cunoscut niciodata ceva similar romanei patria potestas, in baza
careia fiii adulti ramineau sub autoritatea tatdlui cit timp acesta traia; prin urmare, preten-
dentul, in calitate de barbat adult, ,,contracta" sotia pe cont propriu. A-ti lua o sotie era un fel
de achizitie, parte din ,,functia a treia"; Hermes, zeul trecerii sotiilor de la casa veche la casa
noua, este totodatd zeul comertului, al furtului si al obiectelor gasite. in Republica lui Platon,
Glaucon vorbeste despre casatorie ca despre o forma de negot; omul cu adevarat nedrept,
spune el, este acela care ,,poate sa-gi ia nevasta din orice casa ar voi, sa-si dea fata dupa
oricine doreste, poate s se Tnvoiascd si sd se asocieze cu oricine. lar din toate acestea el trage
folos, fiindca facerea de nedreptati nu-1 mihneste"'.

Pe asemenea baze, casnicia se asaza solid intr-o lume masculina, de tranzactii publice, de
competitie pentru onoruri §i pentru cistiguri. In masura in care este inteleasa astfel, casnicia nu



mai are drept nucleu relatia privatd dintre barbat si femeie. O consecinta, se poate adauga, este
lipsa povestilor de dragoste.

Povestile despre curtoazie, trebuie sa ne fie clar, sint in realitate povesti despre idealul de
relatie conjugald, intrucit pretul platit pentru casatorie da o imagine asupra statutului de om
casatorit, iar calcularea distantei care desparte conditia de celibatar de aceea de sot este un
mod de a arata diferenta dintre cele doua situatii. Ca sa ne exprimam

1. Platon, Opere, edxit.,
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in termeni mai tehnici, o poveste de dragoste descrie imaginea idea a casatoriei in termenii unei serii
de intimplari ideale. Aceste povesti nu au deloc nevoie sa reflecteze vreo practica reald a curtoaziei;
astfel se explica de ce sint atit de populare in culturi precum cele sud-asiatice, de exemplu, unde
casdtoriile sint toate hotdrite de parintii celor doi si sotii nu se vad pina in ziua nuntii. Totusi, sotia
spera sa placa si deci e pasionatd de povestile cu femei carora li se face curte; la fel, logodnicului, care
se agteapta sa fie admirat, 1i plac povestile 1n care viitorul sot se luptd pentru a ajunge la doamna inimii
lui. Povestile 1n care sotia este o recompensa in asteptarea celui mai merituos raspund dorintei femeii
de a fi socotitd o comoara si aspiratiei barbatului de a o merita. Daca in poveste sotia este o victima
salvata, inseamna ca femeile trebuie protejate si ca barbatii sint destul de puternici pentru a face acest
lucru. in povesti ei traiesc fericiti pina la adinci batrinete, ca si cum, o data lucrurile Intimplate,
urmarea nu poate fi decit aceasta: sint cu adevarat reprezentari ale fericirii conjugale.

Absenta povestilor de dragoste din literatura greaca este deci un aspect al absentei oricarei descrieri
pozitive a casatoriei. Personajele feminine din tragedii sint sau victime ale puterii, ca Ifigenia si lo, sau
niste furii vindicative, precum Clitemnestra si Medeea; adesea reusesc sa fie, ca Deianira si Antigona,
si una, si alta. in literatura tragica, perechea cea mai fericita sint (nainte de a descoperi adevarul)
Oedip si mama sa! La Aristofan gasim ceva 1n plus pentru a reechilibra balanta - eroul din Aharnienii
apare impreuna cu sotia sa, asa cum face, mai relevant, eroul din Plutos -, dar singura scena intr-
adevar memorabild dintre un barbat si sotia lui este, in Lysistrata, scena in care Mirina refuza
favorurile sotului. Dintre dramaturgii ale caror opere ne-au parvenit, Euripide pare cel mai interesat de
tema casatoriei, in Ifigenia la Aulis actiunea graviteaza in jurul unei casatorii (fiare ascunde, fireste, un
sacrificiu uman); Andromaca si Oreste se termina cu o logodna, Elena si Alceste - cu reunirea sotilor.
Totusi dintre aceste tragedii numai Alceste poate fi considerat o opera pe tema casatoriei; aici se
exprima regretul pentru fericirea conjugala pierduta.

Privind la operele epice, ne facem o impresie cu totul diferitd. Odiseea este centrata, in fond, pe
refacerea unei casnicii, dupa cum o césnicie constituie casus belii in razboiul troian; in plus, actiunea
din liada se dezvolta in jurul pierderii si recuceririi unei femei de cétre Ahile, care subliniaza el Insusi
imprejurdrile: ,,Au Intre toti muritorii iubescu-si femeile singuri cei din Atreus nascuti? Dar cine-i om
bun si cuminte/ dragoste poarti si grija de-a lui"'.

Cu Priam i Hecuba, cu Hector si Andromaca, Alcinou si Aretea, Ulise si Penelopa - ca sa nu-i mai
amintim pe Zeus §i Hera - gasim

1. lliada, ed.cit., p. 164
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la Homer o intreaga galerie de perechi casatorite, iar imaginea asupra casniciei este in general pozitiva.
Numai 1n productia literara ulterioara aceasta tema dispare.

Dar cind ajungem, in sfirsit, la Dyskolos, nu ne gasim 1n fata unei prime, incerte schitéri a unei povesti
de dragoste, intrucit comedia este deja un exemplu evoluat al genului, cu tinarul erou sincer si
pasionat, virginala lui sotie captiva, tatdl ei furios si cu amestecul de necazuri si neintelegeri depasite.
Dupa Menandru, acest gen de poveste devine filonul principal al naratiunii elenistice. Si aceasta se
intimpla ca si cum povestile de dragoste ar fi fost intotdeauna prezente in chip latent, supozitie
confirmata de observatia cd inca din cartile a Vi-a si a Vil-a din Odiseea exista latent o poveste de
iubire. Vizita lui Ulise la feaci este clar si foarte explicit construitd in asa fel Incit sa evite un scenariu
subinteles care-1 impingea pe strainul cel chipes venit de pe mare s se insoare cu fiica regelui si sa
mosteneasca regatul. Aceastd evolutie alternativa a povestii se afla in mintea tuturor personajelor si



era, evident, familiara poetului si publicului sau.

Conotatia casatoriei ca tema latentd, adica reprimatd, in cultura greaca este ulterior confirmata de
faptul ca autorii care dau vietii conjugale forma cea mai realista sint Aristofan (ce introduce de pilda,
in Norii, relatarea lui Strepsiade despre prima noapte de dupa nunta sau, in Lysistrata, palavragelile
femeilor) si Herodot - in acest caz adesea cu referiri la exoticul Orient, incepind cu Candaul din Lidia,
dar si la un context grecesc. Aristofan si Herodot sint cei doi autori ,,canonici" mai liberi, in mod
evident, in a discuta probleme eliminate din genurile literare mai respectabile: ambii, de pilda, vorbesc
despre lucruri niciodatd mentionate de Homer, ca urina §i organele genitale ale femeii.
Putem sa stabilim astfel o granitd cronologica. Perioada in care mariajul este suprimat ca subiect literar
este exact aceea 1n care oragul-stat functioneaza ca structura suficienta siesi - sau macar independenta -
in viata grecilor. inainte de Homer nu se poate vorbi despre cetate-stat in sensul propriu al termenului;
dupa Alexandru cel Mare, cetatea-stat a supravietuit doar ca unitate sociala si administrativa sub
domnia regilor elenistici i a urmasilor lor. Cetatea-stat, pe de alta parte, este structura de viata sociala
profund caracteristicd grecilor din perioada clasici, aceea care-i defineste cel mai bine. La greci, a
vorbi despre ,,omul domestic" inseamna a ridica problema raportului dintre sfera domestica si cetatea-
stat.

in tragedie, care era o artd civild, temele domestice sint situate in cadrul unei societati eroice, o
societate in parte imaginara, in parte evocata dintr-o perioada care a precedat cetatea-stat, cind dupa
cum se vede 1n naratiuni, femeile apareau mai des si erau mai independente. Societatea eroica este
condusd de monarhii, iar familiile protagoniste ale dramelor sint familii de regi si de principi (unele
dintre primele tragedii sint localizate in Orient, dar aceasta nu rezolva problema,
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fiindca si Orientul era guvernat tot de o monarhie). Tragediile reflecta astfel framintarile cetatii-stat
de-a lungul unei perioade de trecere. Problemele domestice ale familiilor regale au in mod evident o
semnificatie politicd. Reprezentarea povestilor eroice devine deci (printre altele) un mod de a reflecta
asupra implicatiilor politice ale ordinii domestice. intbtmto.'iiG

O tema recurentd in aceste opere o constituie amenintarea din partea puterii feminine, pericolul ca
barbatii sa piarda controlul asupra femeilor. Aceastd teama 1si are corespondentul comic in ipoteza
fantastica avansata de Aristofan a unei actiuni politice intreprinse de femei. Indiferent daca este vorba
de o tragedie sau de o comedie, detinerea puterii de catre femei este intotdeauna tratatd ca o rasturnare
a ordinii universului, determinata, in plus, de nebunia sau de slabiciunea barbatilor. Indiferent daca
femeia In cauza este vicioasa Clitemnestra, patetica Antigona sau inteleapta Lysistrata, revendicarea
de catre femei a puterii este vazuta, chiar si de femei, ca semnul unei teribile erori. Puterea legitima
in cetatea-stat - se spunea pe scend la greci -era cea a barbatilor, dar aceasta orinduiald legitima era
departe de a fi asigurata.

Legendele grecesti vorbesc si despre femei cu totul iesite din fire: este vorba de menade, literalmente
,nebune". Parasind cetatea si cata-rindu-se pe munti, extatice i violente, ele fac minuni: se joaca cu
serpi, sfisie animale cu miinile goale §i pot sa se lupte cu barbatii si sd-i invinga. n general, i se
inchina lui Dionysos, care se desfatd cu ele ca Artemis cu nimfele ei. Totusi, In timp ce nimfele sint
nemuritoare, menadele sint muritoare, sotii i fiice de oameni obisnuiti, iar menadismul nu constituie o
forma normala de religiozitate; dimpotriva, in legende, cel mai adesea este vorba despre o pedeapsa ce
cade asupra cetatii care s-a opus unui zeu. Este tipica povestea sosirii la Argos a lui Dionysos, care,
pentru ca n-a fost cinstit cum se cuvine, a provocat nebunia femeilor: ,.°...si-au dus in munti pruncii pe
care i aveau la sin si s-au hranit cu carnea lor" (Apolodor, Biblioteca, 3, 5,2, 3). Menadismul este
negarea maternitatii si a ideii de succesiune a generatiilor, un flagel ca foametea, seceta sau ciuma si,
la fel ca acestea, poate fi contracarat doar prin instituirea unei relatii corecte cu divinitatea. * Argos
constituie, de asemenea, fundalul povestilor despre fiicele lui Pretos, care, in diferite versiuni ale
mitului, sfirsesc prin a innebuni, intr-o varianta, pentru ca i-au rezistat lui Dionysos; in alte versiuni,
zeitatea ofensata era Hera. in versiunea lui Hesiod {Fragmenta Hesiodea, 130-33 Merkelbach-West)
devin trufage fiindca sint inconjurate de curtezani si prin aroganta lor o jignesc pe Hera, care le face sa
devina nimfomane, pentru a le pedepsi apoi cu lepra si cu caderea parului. Pentru a fi salvate sint duse
in Argolida. La versiunea citata se adauga alta,iti care fiicele lui Pretos la fec-
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Melampus si Bias le duc pe cele trei tinere fete ale lui Pretos Intr-un tinut invecinat si, omorind-o pe



una dintre ele pe drum, le vindeca pe celelalte doua si se casatoresc cu ele. Pretos imparte apoi
Argolida cu cei doi gineri ai sdi (Apolodor, Biblioteca, 2, 2, 2, 2-8).

in versiunea pe care Hesiod o da mitului, puterea feminina care scapa de sub control este explicit
puterea sexuala. Trufia fetelor vine din aceea ca sint foarte curtate, ca se simt ,,0 partida buna". Hera le
pedepseste facindu-le sd nu-si mai poatd controla sexualitatea si lip-sindu-le apoi de orice farmec. in
istoria lui Melampus, remediul il reprezintd alungarea fetelor; rezultatul final (prin sacrificarea uneia
dintre cele trei) este nu numai o casatorie, dar si o noud ordine politica, n cadrul ordinii civile i
domestice astfel restabilite, femeile nu-si vor mai ucide copiii si succesiunea fireasca va putea fi
reluata. Privite in ansamblu, diferitele variante ale povestii despre fiicele lui Pretos par sa le spuna
grecilor cd mariajul, canalizind puterea sexuald a femeii cétre scopurile procrearii de urmasi, o
limiteaza si asigurd astfel fie ordinea civila, fie o buna relatie cu zeii.  Stttiftlyt:

Menadismul si-a gasit reprezentarea literard cea mai desavirsita in Bacantele lui Euripide. 1n aceasta
opera, menadismul este tot o pedeapsa pentru ofensa adusa lui Dionysos, caruia regele Tebei, Penteu, a
refuzat sd-1 recunoasca natura divind (Dionysos este de fapt varul primar al lui Penteu, fiind nascut din
Zeus si din Semele, sora mamei regelui teban). Atunci zeul le da femeilor din Teba nebunia si le
impinge sa strabata ca niste salbaticiuni muntii, sd atace satele si sa rapeasca copii. Locul lor la Teba
este luat de femeile din Asia pe care Dionysos le-a adus cu el, sub protectia lui, prefacindu-se ca este
un preot al propriului cult. Penteu incearca sa-1 prinda pe Dionysos, dar zeul scapa printr-o vraja,
cutremurind palatul regal si intunecind mintea regelui, care se urca si el pe munte imbracat in femeie.
Acolo, propria mama il omoara sfigiindu-i pieptul si facindu-1 bucati.

Bacantele este o opera in culori intunecate, iar personajelor sale nu li se adreseaza decit un mesaj,
acela ca zeul este mare, chiar daca nu este si bun. Existd in drama o exaltare a starii de betie si de
extaz, dar o exaltare contrazisd de dezvoltarea operei, care ne infatiseaza urmarile catastrofale ale unui
extaz i ale unei exaltari fard masurd. Mesajul care se degaja de aici li s-a parut multora pura teroare.
Nu trebuie totusi sa trecem cu vederea ca Dionysos, care detine — 1n calitate de zeu - puterea speciala
de a schimba aparentele si ai carui discipoli au experimentat stari de alterare a constiintei, este in
acelasi timp zeul teatrului. in Bacantele aceasta legatura este aproape explicitd: zeul insusi recita o
parte din drama si-si deghizeaza cu grija victima. De altfel, opera, ca toate tragediile, a fost
reprezentata in timpul unei serbari in cinstea lui Dionysos. in plus, in reprezentatie, corul menadelor,
asemenea tuturor celorlalte personaje, a fost interpretat de barbati, aga cum probabil 1n exclusivitate
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Drama reprezenta disolutia cetatii, dar reprezentatia constituia ui eveniment public si religios complex.
Celebrind aceasta serbare, crec ca atenienii instituiau un raport drept cu zeul si ca ficeau acest lucru
excluzindu-le pe femei, prezente doar ca subiect al spectacolului. Serbarea este astfel inauntrul dramei
ca alternativa a acesteia, un antidot impotriva groazei evocate de ea insasi. Oricine s-ar fi uitat in jurul
sau In teatru ar fi putut sd vada ca, in definitiv, barbatii erau stapini pe situatie.

In general, se poate observa ca drama ateniand permite reprezentarea vietii domestice doar prin
intermediul unei triple despartiri de realitatea imediata. Sfera domestica este reprezentatd in public (de
catre barbati §i pentru barbati); e reprezentata ca i cum s-ar petrece in public (scena este in aer liber);
este transfiguratad pentru ca este reprezentatd ca si cum ar apartine epocii eroice sau, in comedie, unei
imaginare suspendari a timpului, spatiului, cauzei si efectelor. Prin intermediul acestor trei separari
putem sd avem masura nevoii atenie-nilor de a proteja publicul de intruziunea realitatii domestice, in
timp ce existenta dramei ne da masura nevoii corespunzatoare de a interpreta aceasta realitate in
lumina exigentelor publicului. Suprimarea sferei private din constiinta publicd, comportind absenta
unei naratiuni realiste, poate fi privitd ca una dintre prejudecatile culturale ale cetatii-stat, chiar daca
(sau cu atit mai mult cu cit) aceasta realitate se reafirma apoi in forma stilizata.

Polis-ul, sau cetatea-stat greaca, poate fi definit ca un organism politic bazat pe ideea de cetatenie,
adicd o comunitate care cuprinde un numar de persoane, dintre care nici una nu este superioara
celorlalte din punct de vedere juridic. Autoritatea le este conferitd indivizilor ca ceva care tine nu de
persoand (ca in regimurile monarhice si feudale), ci de functie (chiar daca aceasta este detinuta pe
viatd). Cetatenii au posibilitatea sa renunte la functie fard sa-si piarda statutul, cum se intimpla de
obicei in realitate: cetdtenii sint caracterizati prin posibilitatea de a detine o functie si de a o ceda apoi
altuia, ,,de a conduce si a fi condusi”, dupa formularea greacd. Din punct de vedere sociologic, cetatea-
stat constd din mai multe mici comunitati familiale legate printr-o reciprocitate generalizata



(ospitalitate reciproca, casatorii-schimb bilateral generalizate etc); din punct de vedere economic este
vorba de o societate bazatd pe proprietatea privata, unde bogatia se afla in miinile unor indivizi diferiti,
supusi totusi unui impozit pe avere in momentele de necesitate publica. in ce priveste cele trei niveluri,
grecii

autoritatea apartinea regelui (el insusi un sacerdot, daca nu chiar o zeitate), demnitatile erau conferite
de tron, iar surplusul era pastrat in palat sau in templu 1n vederea redistribuirii pentru nevoile curente
sau in caz de necesitate publica.

Cetatenii nu reprezentau intreaga populatie in cetatile-stat grecesti: in realitate, nicdieri ei nu ajungeau
la un sfert din numarul rezi-ientilor. Cetatenii cu titlu deplin erau toti bérbati liberi adulti (situatie in
care avem de-a face cu un regim democratic) sau doar unii dintre ei (alesi fie dintre membrii anumitor
familii, fie dupa contributie, fie dupa ambele criterii), i in acest caz regimul este o oligarhie. In orice
caz erau exclusi de la cetdtenie copiii, femeile si sclavii. Locul lor era in casa, in interiorul ei, in afara
de situatia cind munca specifica 1i obliga sa lucreze afara. Ei erau membri ai familiei, dar nu ai cetatii,
decit 1n chip indirect; cetatea era desigur patria lor, dar ei nu faceau parte din sfera publica.

Cetatenii formau un ,,public", iar viata civila consta aproape integral si la propriu in reuniuni publice
— in adunari, 1n teatru, la jocuri si ritualuri. Dreptul cetateanului era tocmai dreptul de a participa la
aceste manifestari publice, dacd nu ca actor, macar ca spectator (las la o parte in aceasta discutie
statutul intermediar Intre oamenii liberi si sclavi, de pilda cel al cetdtenilor onorifici sau al strainilor
rezidenti; pe cit de importanti puteau fi in viata practica a cetatii, pe atit nu aveau nici un rol in ,teoria"
cetatii-stat). Acest drept era time-ul cetateanului, dreptul sdu de a fi ,,demn de consideratie". O
prevedere comuna in jurisprudenta attica era atimia, care consta in pierderea dreptului de a aparea in
public; era un fel de exil intern, ca al unui locuitor ,,discriminat" din Africa de Sud, si-1 reducea pe
cetdtean la nivelul unei femei sau al unui copil.

Aceasta nu Insenina ca toti cetatenii cu titlu deplin erau egali; ei erau egali doar in privinta dreptului de
a aparea in public. Aceasta aparitie se exprima intotdeauna printr-o competitie care tindea mai degraba
sa stabileasca inegalitatea dintre cetdteni. O asemenea competitie putea sa ia pur si simplu forma unei
etaldri a bogdtiei; In cazul unei manifestari rituale, superioritatea consta in a fi ales pentru a indeplini
rolul principal, in timp ce Intr-un joc sportiv rezultatul il distingea pe invingator de invins. In
dezbaterile publice si in teatru, relatia dintre prestigiul social si conditia sociald era mai complexa; de
pilda, actorii au incetat sa se bucure de o stima deosebita imediat ce poetii au Incetat sa recite ei Ingisi
rolurile principale. Unele roluri politice cu deosebire ,,vizibile", de pilda acela de demagog, erau dez-
onorante. Cu toate acestea, spatiul public le oferea barbatilor posibilitatea de a deveni respectabili —
termenul homeric este ariprepees; aici se reunea comunitatea §i cu aceastd ocazie stabilea diferentele
dintre membrii sai. in general, grecii erau convingi ca numai facind parte dintr-o asemenea comunitate
de egali aflati In competitie puteau
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deveni fiinte umane in adevaratul sens al cuvintului. Prin urmare, numai barbatii puteau fi (in sens
restrins) fiinte umane.

Competitia prin excelenta era razboiul, in care barbatii se distingeau in chip altruist, in interesul cetatii.
in conceptia homerica razboiul era vazut ca un fel de Intrecere, constind din dueluri cu indivizi in
roluri de invingatori si Invinsi. in Grecia epocii clasice modalitatea de a face rdzboi nu ar fi putut fi -
asa cum probabil nu a putut fi niciodata -o competitie individuala; notiunea de competitie a fost
adaptata tacticilor colective ale falangelor, transformind batalia intr-o intrecere de fermitate, in care un
om invingea daca nu se afla printre invingi, daca nu ceda teren. Cei ce rupeau rindurile erau marcati pe
viatd si purtau, 1n functie de cetate, nume diferite, dar la fel de jignitoare: atenienii erau numiti
,arunca-scut", iar spartanii ,,fricosi". Pedeapsa formala! era atimia. Astfel, vitejia pe cimpul de lupta
constituia un fel de conditie competitiva indispensabila pentru viata publica, asa cum I antrenamentul
militar era initierea recunoscutd ca marcind trecerea' la virsta virilitatii.

Dupa Homer, comunitatea politicd greaca este conceputd ca o companie de razboinici care se
autoconduce; razboinicii erau barbati si deci comunitatea politicd consta din barbati. Pe de alta parte,
razboiul, in sensul de infruntare activa, era potrivit pentru tineri, iar aceasta presupunea tendinta de
inlaturare a batrinilor, chiar daca se recunostea ca experienta lor putea fi valoroasa. Nestor trebuie sa le
aminteasca ascultatorilor sdi ca si el a fost cindva razboinic. Nu lipsesc semnele care ne arata ca exista



tendinta de a-i trimite pe cei virstnici acasa, asa cum Laerte din Odiseea se retrage la casa lui de la tara
pentru a-si lucra gradina de legume; doar inaintind in virsta (dupa cum atrage atentia Kephalos, in
Platon) poti sa-ti dai seama de adevarul proverbului dupa care ,,bogatii gasesc mingiieri din plin"
(Republica, 1,329 c)'. Altfel spus, cei virstnici se retrag si se bucure de bunurile lor, nu mai pot sa
participe activ la acea competitie pentru onoare care este viata in spatiul public. in realitate, Nestor
spune (mai degraba in chip apologetic) ca e themis, fara indoiala demn de cinste pentru ui om 1n virsta
sd stea acasa si sa primeasca vestile: el nu mai poate cilatoreasca (Odiseea, 111, 186-188).

Asa cum razboiul defineste ce inseamna sa fii om, virilitatea est conditia necesara pentru a participa la
razboi si la viata publica .. general. ,,Razboiul este treaba de barbati", spune un proverb grecesc.
Aceasta nu Inseamnd numai ca, in sens propriu, doar barbatii trebuie sa lupte. Cind Hector 1i da
aceasta replicd Andromacai (Iliada, V1, 492), vrea sa spuna ca nefiind ea razboinicul, nu este in
masura sa aiba vreo opinie despre cum se poartd razboiul. Acest sens este i mai categoric
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in versiunea lui Telemah (Odiseea, 1, 358); el ii spune mamei sale sa se retraga n iatacurile femeilor,
fiindca ,,a discuta este o treaba de barbati". Irationalitatea pretentiei masculine de monopol asupra
inteligentei politice era clara la Aristofan. Lysistrata lui explicd dezolata ca acea fraza a fost facuta
anume pentru barbatul atenian atunci cind sotia sa manifesta interes pentru problemele cetatii:

La inceputul razboiului, noi am suportat cu rabdarea stiutd tot ce ati uneltit voi, barbatii. De altfel, cine
ne ldsa sa suflam? Nu ca ne-ati fi placut! Dar v-am inteles bine: deseori, chiar si inchise Induntru,
reuseam sd aflam ca ati pus la cale o mare nenorocire. Atunci, ascunzindu-ne durerea, va intrebam
surizind: ,,Ce ati hotarit in adunare azi ? Ce altceva, pentru a face pace?". ,,Ce te intereseaza?" spunea
sotul. ,,Mai bine tine-ti gura!" lar eu tdceam [...1. Aflam despre un plan inca si mai nebunesc. Atunci
intrebam: ,,Barbate, ati facut o boacana, de ce?". O privire care ma fulgera: ,,Du-te la tors i ai grija de
capul tau! De razboi se ocupa barbatii" (Lysistrata, 506-20).

Excluderea femeilor din viata publica ateniana reflecta acel tip de cerc vicios caracteristic sistemelor
culturale. De ce femeile nu iau parte la viata publica? Fiindca ele nu au indeletnicirile specifice vietii
publice. Si de ce nu au femeile acest fel de indeletniciri? Pentru ca nu sint lucruri potrivite pentru
femei. Premisele se autodemonstreaza.

Pare totusi improbabil ca Lysistrata (scrisa, ca si Bacantele, de un barbat pentru alti barbati) sa fi fost
atit de putin realista, incit sa fie pur si simplu tulburatoare; piesa ne informeaza ca barbatii din Atena
stiau ca sotiile lor aveau opinii politice §i ne face sa deducem ca uneori femeile ajungeau sa le si
exprime. Reprimarea femeilor la greci - si la Atena, unde In anumite privinte lucrurile stateau mai rau
decit 1n alte parti - era departe de a fi totala. Instruirea femeilor nu era incurajata, dar nici interzisa;
desi erau excluse de la acele arte care necesitau aparitia in public (activitatea lor productiva era
limitata la tesut), stim ca unele femei se dedicau poeziei lirice. Si femeile puteau, in diferite moduri, sa
apara in public; avem informatii despre competitii atletice feminine - desigur, nu la Atena, ci mai ales
in Sparta, dar nu numai aici -, iar in sfera rituald femeile aveau o pozitie aproape egala cu cea a
barbatilor. Femeile din Atena, de exemplu, nu erau asa de izolate incit sd nu fie reprezentate pe frizele
Parthenonului, iar in viata reala riturile le ofereau barbatilor posibilitatea de a arunca o privire spre
femeile din alte familii. Daca unui tindr i se parea ca o fata este atragatoare, putea (dupa ce aduna
informatiile necesare) sa se ofere drept ginere tatdlui ei. Daca tratativele aveau un final pozitiv, fata isi
parasea parintii. La Atena, miturile eleusine ale Demetrei si Persefonei vorbesc despre despartirea
dintre mama si fiica si despre nevoia de a nu Intrerupe legatura dintre ele, dar plecarea fetei era o
pierdere si pentru tatd. Zestrea era cea care didea forma materiala
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interesului constant al acestuia pentru ea i ,,pariului” pe care il fac in legatura cu nepotii.

Faptul ca structura rudeniei, desi formal patriliniard, era in moc latent bilaterala in Grecia ne arata ci la
greci femeile erau considerat persoane. La ei reificarea femeilor nu a fost niciodata totala, ca la
triburile Zulu de exemplu, unde avem informatii ca in casele regilor femeile erau considerate simple
obiecte sexuale si instrumente de reproducere si de ingrijire a progeniturilor. Dimpotriva, grecii le
excludeau pe femei din societatea civild numai in virtutea constiintei deficitare.

Tocmai aceasta constiintd lacunard poate sa fie contributia lor la ,,problema feminind" asa cum s-a
dezvoltat ea 1n istoria occidentald. Se pare ca, In momentul cind le-a exclus pe femei, cetatea-stat a
evocat Inca de la Inceput imaginea fantastica a unei cetati alternative a femeilor, o imagine tradusa in



forma rituala a Tesmoforiilor, in timpul carora femeile se indeparteaza de casa pentru un anumit timp
si formeaza un fel de cetate rituald pe cont propriu. Aceasta ipoteza fantastica isi gaseste locul si in
comedie: actiunea politica a femeilor este o rasturnare imaginara, ca si cucerirea Paradisului sau
invierea. Dar ipoteza imaginara este mai bine cunoscuta in traditia filosofica in special prin
intermediul utopiei socratice din Republica.

Pe parcursul expunerii utopiei sale, Socrate subliniaza la un momer dat ca paznicilor, fiind crescuti in
cumpatare, nu le va fi greu sa ocupe de probleme cum ar fi ,,posesia femeilor, procreatia, césatoriile,
de vreme ce trebuie ca toate acestea sa fie puse cit mai mult in acord cu proverbul «comune sint cele
ale prietenilor»" (II, 423 e, 424 a)'. Ca , toate cele ale prietenilor sint comune" se afirma deja intr-un
proverb pitagoreic; pitagoreicii cautau sa transforme comunitatea lor Intr-una perfectd punindu-si
laolalta proprietatile. Nu avem informatii daca se gindisera vreodata sa extinda aceasta regula i asupra
femeilor, dar este limpede in orice caz ca la Socrate eliminarea proprietatii private nu va fi suficienta;
cetatea nu va fi niciodatd o comunitate perfecta atit timp cit conducatorii vor avea propriii lor copii si
de aici un interes privat legat de bunistarea unor persoane particulare.

La inceputul celei de-a cincea carti, ascultatorii 1i cer lui Socrate sd fie mai clar in explicatii; posesia In
comun a femeilor prezinta, ca sa spunem asa, ,,un interes uman", ca tot ce are legatura cu sexul.
Raéspunsul lui Socrate are doua parti. Mai intii, el apara ideea de a admite femeile in viata publica si in
rindurile conducatorilor; apoi se ocupa de problema familiei.

Utopia trebuie sa fie o comunitate intemeiata pe naturd; s-ar parea atunci ca barbatii si femeile trebuie
sa beneficieze de un tratament diferit, din moment ce ei sint in mod clar diferiti prin fire. Dar,

raspunde Socrate la obiectia pe care el insusi a ridicat-o, aceasta
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inseamna sd intelegem gresit semnificatia cuvintului ,,naturd". Utopia este un stat unde autoritatea
apartine acelora care au capacitatea de a primi un tip specific de instruire; singurele diferente naturale
relevante sint acelea care au legatura cu partea educabild a omului, careia Socrate 1i da numele de
psyche, suflet. Faptul ca femeile aduc pe lume copii, in vreme ce barbatii nu o fac, tine de trup, si este
limpede ca aceasta diferenta nu are nici o legatura cu o deosebire Intre sexe in privinta insusirilor
sufletesti.

Aceasta nu Inseamna ca Socrate considera barbatii si femeile egali din punct de vedere psihologic;
dimpotriva, argumentatia lui ca nu exista insusiri speciale ale femeilor, si deci nici ale barbatilor, se
ba7°aza pe presupunerea ca barbatii, la urma urmelor, sint superiori femeilor 1n totalitate, inclusiv in
arta tesutului si a gatitului. Totusi, aceasta nu exclude posibilitatea ca unele femei sa fie mai dotate
decit unii barbati, sa fie capabile sa primeasca cel mai inalt grad de instruire, iar aceste femei ar trebui
sa fie admise in rindul celor mai buni. Evident, vor fi in numéar mai mic decit barbatii.

Din moment ce aceste insusiri sint specific masculine, femeile inzestrate cu ele vor semana mai mult
cu barbatii. Socrate a afirmat deja ca femeile admise pentru o educatie superioara vor face lucrurile pe
care le fac si barbatii, inclusiv ,,minuirea armelor si echitatia" (452 c). in special (iar aici Socrate
incepe sa se teama de ridicol), la fel ca barbatii, ele se vor antrena goale — §i nu numai cele tinere, ci
si cele batrine. La urma urmelor, spune el, acestea sint lucruri relative din punct de vedere cultural; nu
cu mult timp n urma grecii socoteau ruginoasa nuditatea in public a barbatilor, asa cum se intimpla
acum la barbari: ,ridicolul din ochi a fost alungat de citre binele din judecata" (452 d)' si tot asa se vor
petrece lucrurile si in acest caz.

in aceastd ipotezd imaginara, diferenta dintre barbati si femei se rezolva intr-un singur sens: unele
femei ,,bune pentru gimnastica si pentru razboi" (456 a) devin, in mod cert, barbati onorifici, iar
femeile care primesc aceasta Invatatura sint ,,cele mai bune dintre femei" (456 e)z. Socrate afirma, cu
alte cuvinte, ca cel mai bun lucru pe care il poate face o femeie este sa devina barbat.

El trece deci la descrierea programului sau de eliminare a familiei. A aratat deja ca paznicii nu trebuie
sa aiba nici casa si nici un fel de alta proprietate; acum afirma ca fiii lor trebuie crescuti la gramada, ca
animalele. Aspectele cele mai scandaloase din Republica, in special legitimitatea incestului si
asasinatul eugenie al copiilor, se afla in acest capitol. Socrate impinge aici la limitd aversiunea
filosofiei sfera domestica.

1i." Ibidem, p. 238 (n.t.). 2. Ibidem, pp. 243-244 (n.t.).
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Socrate se fereste sa nege orice valoare a feminitatii in sine. Fap ca femeile nasc copii si 1i alapteaza
(cf- 460 d) trebuie considerat un fel de handicap fizic de care trebuie sa se tind seama intr-un fel, dar
care trebuie pe cit posibil depasit si minimalizat. O egald expunere a celor doud sexe in timpul
instructiei este fundamentala pentru a-i invata pe paznici sa nu priveasca diferenta sexuala ca pe ceva
important. Demonstratia lui Socrate nu este indreptata impotriva excluderii femeilor din viata politica,
ci vizeaza mai curind o extindere a vietii politice spre unele dintre ele; feminitatea nu trebuie luata in
considerare §i nici nu este permis sa fie folositd impotriva femeilor — si pe aceasta cale se ajunge la
admiterea lor.

Oricita ironie ar fi pus in ele - Socrate in dialog sau Platon vorbind prin intermediul lui —, aceste
consideratii ne permit, daca interpretdm rasturndrile, exagerarile i negarile pe care le contin, sa trasim
o schema a cetatii-stat. Ne apare o viata despartita intr-o sferd publicd, unde barbatii se pun in slujba
valorilor comune, §i un spatiu privat, despre care poate este mai bine sa nu se vorbeasca, ,,un spatiu
ascuns" unde se concep copiii §i se petrec alte lucruri care nu sint demne de atentia puterii politice.
Sfera publica este masculind, e un domeniu al cuvintului si al ideii, caracterizat printr-o competitie
deschisa pentru demnitati publice, adica pentru identificarea propriilor egali. Trupul este aici in mod
obignuit gol: aceasta ,,goliciune eroica" (care 1n artd era extinsa asupra barbatilor tineri In general,
chiar §i reprezentati in afara exercitiului atletic) prezinta persoana ca pe o ,,creaturd minimala", o
simpla unitate sociald ce se autoafirma. in competitie, acesti indivizi isi perfectioneaza diferenta;
comunitatea lor se intemeiaza deci pe similaritatea lor initiald (In Sparta cetétenii erau numiti homoioi,
»semeni"). Femeile erau excluse in baza aceluiasi principiu prin care Socrate le includea, adica pentru
faptul ca asemanarea (in aspectele relevante, oricare ar fi rezultatele) reprezinta principiul statualitatii.
Concret, aceastd asemanare era obtinutd, in cea mai mare parte a cetatilor grecesti, prin intermediul
participarii la un antrenament si la o organizatie militara comuna, al carei nucleu central era alcatuit
dintr-un corp de soldati, hoplitii, antrenati si inarmati identic, care nu functionau ca o ierarhie
organizatd, ci ca 0 masa uniforma.

In sfera privata, dimpotriva, diferenta era principiul de baza; feminitatea dobindea aici o valoare
specifica, fiindca 1n casatorie barbatii si femeile intrau in relatie unii cu altii prin intermediul deosebirii
dintre ei. Casa nu era un loc de competitie, ci de cooperare, nu de idei, ci de lucruri, nu de sarcini, ci
de bunuri personale, de podoabe, de mobilier. Aici trupul era in mod obisnuit impodobit; acesta este
locul de origine atit al productiei, cit si al consumului, locul in care cetdteanul ia contact cu sinele sau
natural §i cu pamintul. Ipoteza imaginara a lui Socrate urmareste sa taie aceasta legatura cu pamintul,
sa nege fiinta trupului, a eului natural.

Versiunea spartana

Pina in acest moment, tema noastra a fost ocultarea sferei domestice - nu lipsa ei practica de relevanta,
ci aceea teoretica, ca i cum cetatea-stat s-ar fi emancipat de .viata privata familiala, astfel incit sa-si
perpetueze autoreprezentarea ca societate suficienta siesi, organizata in jurul unei competitii intre
egali, Inzestrati cu capacitati egale. Acest punct de vedere justificd o comparatie etnografica cu o
societate australiand masculind, unde barbatii se Intilnesc 1n secret pentru a savura puterile speciale ale
sexului lor. Dar din moment ce oragul-stat se baza nu pe secret, ci pe evidenta, putem propune inca o
paralela cu satul Bororo descris de Levi-Strauss. 1n acest caz este vorba despre un grup de colibe in
padure, dispuse in cerc. 1n acest cerc se afld coliba barbatilor, unde traiesc adolescentii de sex
masculin; nici o femeie nu are acces aici, decit in ziua in care isi cautd un sot. O fecioara care din
intimplare se aventureaza risca sa fie rapita. in mijlocul acestui cerc aflat in centru, barbatii celebreaza
riturile tribului, in special pe cele funerare, care cuprind dansuri si jocuri. Femeile asista din exteriorul
cercului, raminind linga colibele care despart suprafata centrala de padure. Cercul este, in alti termeni,
spatiul cultural, locuit numai de barbati, care au privilegiul de a fi sexul culturii. Femeile ocupa spatiul
de granita dintre cultura si natura. Ele dau viata, care este forma naturala de aparitie a indivizilor;
barbatii se ocupa de moarte, ce reprezintd transformarea unei persoane intr-o amintire, adica in-acel
lucru culturgl mai aproape de desavirsire care
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Cetatea-stat greaca cea mai apropiata de acest model era Sparta (deosebit de semnificative erau
funeraliile regilor ei si numeroasele forme de cult al naortilor) si poate cd tocmai crearea unei lumi
inchise de barbati a transformat Sparta in prototipul - desi cu totul exceptional- al cetatii-stat, de toti



laudata si de nimeni imitatd, dupa cum spune Xenofon. Dupa o perioada indelungata de instructie
militara -indelungatd nu fiindca ar fi durat mai mult decit in alte parti, ci pentru ca incepea foarte
devreme -, spartanii adoptau definitiv viata unei armate aflate in campanie. Mincau impreuna in
taberele militare, se duceau acasd numai pentru a se culca, iar hrana si imbracamintea lor erau mai
mult sau mai putin standardizate. Insasi viata lor consta intr-o continua competitie, intrucit fiecare
dintre ei voia s se arate mai spartan decit ceilalti. Aceastd comunitate de barbati, avind In comun o
educatie ce era totodata o initiere, constituia in acelasi timp armata (sau, cel putin, unitatile de elita si
corpul oficial) si guvernul Spartei. Cu alte cuvinte, spartanii faceau din sfera politica o lume masculina
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in plus, spartanii nu aveau contacte cu sfera economicului. Nu se considera ca trebuie s acumuleze
bogatii. Nu munceau si, in perioadele cind nu erau in razboi, isi petreceau viata intre dans si vinatoare.
Le era interzis sa-si administreze proprietatile; paminturile lor erau lucrate de iloti, care puteau fi ucisi
fara riscul vreunei pedepse - 1n fiecare an spartanii declarau razboi ilotilor lor -, dar nu puteau fi
alungati si nici obligati sa plateasca arenzi mai mari decit cele prevazute. Spartanii §i ilotii erau legati
printr-un razboi rece, aproape ritualizat, care degenera deseori intr-o violentd generald. Aceasta relatie
cu forta de munca i obliga pe spartani sd mentind organizarea militara si in acelasi timp garanta
despartirea lor de naturd; veniturile lor fixe le permiteau sa se Intretind practic fara efort si fara sa-si
faca vreo grija. Detasati de nevoile imediate, erau liberi sa-si traiasca viata in spiritul dragostei de
patrie si 1n cel religios. Aveau, ca cetateni de sex masculin, privilegiul valorilor superioare.

Spartanii ingisi perpetuau mitul unei societati primitive din anumite puncte de vedere; eternul lor
razboi cu ilotii ritualiza mitul descinderii lor originare ca o hoarda de cuceritori care supusese cindva
teritoriul si forta de munca bastinaga. Indiferent care a fost 1n realitate baza (desigur slabd) a acestui
mit, trebuie s remarcam faptul cad spartanii cultivau un alt mit contestabil, conform céruia societatea
lor ar fi derivat din proiectul atribuit legislatorului Licurg. In aceasta versiune, Sparta ar fi fost cindva
cea mai rea dintre societati §i s-ar fi transformat in cea mai buna numai invingindu-si tendintele
negative ; faptul ca intre cetatile-stat Sparta era inegalabila in privinta religiozitatii si a patriotismului
constituie o reactie la individualismul absolut pe care il traise deja. Si acest mit era ritualizat in
educatia spartand, dupa a carei asprime ne putem da seama cu ce forte avea de luptat. in Sparta fortele
acestea se localizau in sfera privata a familiei din care provenea fiecare cetitean si pe care o
reconstituia prin intermediul casatoriei.

Societatile tribale de tipul Bororo, ce asociaza in chip explicit femeile cu sfera naturii §i inchid barbatii
intr-un mediu cultural protector, sint de regula matriarhale. Adolescentii de sex masculin care locuiesc
in casa barbatilor se afla pe traseul dintre coliba mamei si cea a sotiei, si din moment ce satul Bororo
este, in sens spatial, impartit in doud jumatati exogame, acestia se afla literalmente la jumatatea
drumului in trecerea dintr-o parte a satului - cea in care trdieste mama - in cealaltd parte a lui - partea
in care se vor aldtura sotiei si in care vor sta copiii lor. 1n acest tip de societate, femeile asigura
subzistenta, cultivind pamintul si adunind recolta, in timp ce barbatii procura vinind anumite alimente
,speciale" - adica mai specific ,,aculturate" si asociate ceremoniilor rituale. Legaturile matrimoniale
sint relativ slabe, barbatul fiind liber sé se Intoarca la casa mamei sale daca lucrurile nu merg bine, iar
copiii sint crescuti de rudele mamei, in special de unchiul matern. Este neindoielnic ca si in Sparta
legaturile matrimoniale

au fost relativ slabe; s-a pastrat un material anecdotic referitor la sotii impartite sau imprumutate, si se
pare ca perechile nu se cisatoreau inainte de venirea pe lume a fiilor. Toate acestea se bucurau de
aprecierea filosofilor (Xenofon, Constitutia Spartanilor, 1, 5-9); in realitate, popularitatea Spartei in
traditia filosofica antica poate fi atribuita in mare parte iluziei pe care aceasta cetate o reprezenta - a
unei vieti dedicate in intregime statului, lipsite de legaturi domestice. Desi - aga cum stiau filosofii —
aceasta era doar o iluzie, Sparta insasi nu constituia o utopie. Tocmai din acest ultim motiv, n
Republica (584 a-b) Socrate deosebeste Sparta (pe care o defineste ca o timocratie) de propria-i
ipoteza utopica. Societatea spartand se baza pe proprietatea privata si cind averea unui spartan nu-i era
suficienta pentru a-si plati darile catre societatea barbatilor, el pierdea calitatea de cetatean. Ne-
spartanii nu o puteau cumpara, motiv pentru care numarul cetatenilor era in continua scadere. Nevoile



publice in Sparta erau satisfacute prin intermediul impozitelor pe averi, exact ca si in alte organisme
statale din Grecia, unde indivizii puteau sa adune bogatii ce le confereau statutul social. in plus,
aceastd avere apartinea grupurilor familiare din tipologia greacd normala: patriliniare si virilocale.
Ceea ce inseamna ca spartanii nu eliminasera tipul obisnuit de viatd domestica, ci mersesera pur si
simplu mult mai departe decit alti greci in ocultarea ei.

Despartirea barbatilor spartani de casele lor era legata de o faza, desi prelungita, a existentei lor. PIna
la virsta de sapte ani, Tnainte sa inceapd antrenamentul, baietii erau crescuti In casa si intrucit barbatii
adulti, inclusiv fratii mai mari, trebuiau sa fie in alta parte, educatia lor era incredintata in primul rind
femeilor. Erau apoi azvirliti In lumea asceticd si competitiva a barbatilor, si violentei acestei schimbari
1 se poate atribui rigida si totusi fragila stipinire de sine a spartanilor; cu toata disciplina lor, ei erau cu
siguranta (dupa descrierile istoricilor), dintre toti grecii, cei mai expusi acceselor de violenta si de
minie.

Familia din care proveneau continua, desigur, sd existe pentru ei si sa reprezinte o parte - nu stim cit de
insemnata - a vietii lor; la moartea tatélui, un spartan devenea tutorele surorilor sale. Apoi, la o
anumita virsta, trebuia s se casatoreasca; din cauza continuei scaderi a populatiei, casatoria era
obligatorie. Astfel, el avea o sotie si, mai tirziu, fiice. Trebuia deci sa negocieze casatorii. Aristotel ne
povesteste cum, in lipsa altor oportunitati comerciale, schimbul matrimonial reprezenta un mijloc
important de a dobindi proprietati (Politica, 1270 a). in plus, ocaziile oferite unui spartan de a lua sau
de a da o fata de sotie erau in mod semnificativ determinate de succesul sdu in sfera competitiilor
masculine. Xenofon vorbeste despre neajunsurile carora le caddeau victima cei lasi: ei sint dispretuiti de
toatd lumea ,.5i trebuie sa-si tind in casa fetele si sd indure acuzatiile lor de lasitate, trebuie sa-si vada
inima lipsita de prezenta unei femei §i sa plateasca si
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pentru asta" (Constitutia Spartanilor, 9, 5). Este lesne de inteles femeile spartane erau primele care le
impuneau sotilor lor respectarea codului razboinic: ,,cu scut sau pe scut".

Efectul regimului spartan asupra femeilor era ambiguu. Asemenes barbatilor, ele traiau departe de
sfera economicului §i nu munceau; erau singurele femei de conditie nobild din Grecia care nu trebuiau
sd-si petreaca zilele tesind. Se pare ca energiile devenite disponibile astfel le erau absorbite de o serie
de obiceiuri rituale foarte elaborate, care sustineau si modelau fiecare aspect al vietii spartane; femeile
aduceau in ritualuri (aici, ca si in toate celelalte cetati grecesti) o contributie egala, interzisa in alte
domenii. in plus, riturile spartane aveau o componenta atletica, astfel incit femeile din Sparta erau
vestite pentru insusirile lor atletice, de la spartanele din poemele lui Alcman, care ,,alergau ca niste cai
in vis", la Lampitos a lui Aristofan, ce reusea sa sugrume un taur. Un proverb grec spunea: ,,in Tesalia
pentru cai, In Sparta pentru femei".

Pe de alta parte, femeilor le era interzis accesul la viata politica; legenda spunea ca Licurg le-a cerut sa
se supuna ca toatd lumea legilor, dar ca ele au refuzat (Aristotel, Politica, 1270 a). Femeile erau deci
vinovate fiindca au ales sa ramina in ,,cea mai rea forma de societate" care existase Tnainte de lege, ele
vor deveni 1n cultura spartand purtatoarele tuturor tendintelor negative. Disciplinei si ascetismului
barbatilor li se opuneau dezordinea si desfiful femeilor. Sparta era singura dintre cetatile grecesti unde
femeilor li se permitea sa mosteneasca si sa aiba avere; in chip paradoxal, acesta era un semn al
excluderii lor. Barbatii le-au cedat lor casa si familia, pe cit se pare, pentru a-si asigura superioritatea,
lasindu-le femeilor instabilitatea emotionald, tendintele antisociale si mobilurile josnice.

Pozitia contradictorie a femeilor
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ntrucit Sparta era forma-limita atinsd de cetatea-stat, contradictiile din sinul ei ne apar in forma
extrema si se exprimd cu prioritate In ,,problema feminina". Cetatenii alcituiau o comunitate de barbati
ale caror relatii erau caracterizate de o competitie deschisd; ei constituiau o clasd in competitie cu sine,
care trebuia sd mentind cumva conditiile acestei competitii. Aceste conditii erau asigurate de formele
de rudenie, ce constituiau structura unei societdti mai mult sau mai putin stabile, in interiorul careia
putea avea loc competitia. Prin urmare, solutia utopica (in ciuda faptului ca, teoretic, grecii erau
fascinati de ea) nu era aplicabild; eliminarea familiei — cum observa Aristotel {Politica, 1262 b) —
avea sa exacerbeze competitia in loc sd o modereze. Cetateanul trebuia sa vada mai departe si sa se
intereseze de binele comun, in masura in care se interesa de generatiile viitoare. El se perpetua prin
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fiilor si nepotilor, inclusiv prin fiii fiicei sale. Fiecare cetitean provenea dintr-o familie si, la virsta
cuvenitd, isi intemeia si el una. Pentru greci, succesiunea generatiilor presupunea casatoria-schimb.
Solutia utopica, pe care am cunoscut-o prin proiectul lui Socrate, avea sa elimine femeile,
transformindu-le in barbati; ,,solutia Zulu" avea sa le transforme in schimb 1n obiecte sau in animale
domestice si din acelasi motiv se va dovedi imposibild. Un cetatean liber avea o origine legitima, ceea
ce Inseamnd cd mama sa era o femeie libera. Fiii concubinelor nu erau cetateni; lor cetdtenia trebuia sa
le fie acordata in acelasi fel ca strainilor. Femeia libera era femeia data in casatorie sotului ei de catre
un om liber care era tatal (sau tutorele) sau. Legitimitatea fiului era deci partial un dar al bunicului
patern. Onoarea si demnitatea familiei erau investite atit in fiice, cit si in fii.

Societatea pe care o guverna cetatea-stat era bazata pe proprietatea privata si pe o reciprocitate
generalizatd; nu era deci posibila nici ,,solutia Bororo", in care femeile, intermediind intre cultura si
naturd, cedau barbati si primeau 1n schimb alti barbati. Ar fi rezultat de aici pierderea controlului
masculin asupra familiei sau, cel putin, a succesiunii transmise pe linie masculind. Pretutindeni in
Grecia, inclusiv in Sparta, la cirma unei familii se afla un cetatean liber. In societatea greaca,
suprematia masculind avea o forma permeabild; casatoria era viri-locald, mostenirea patriliniara si
autoritatea patriarhald. Totusi, barbatii nu erau decit Jumatatea statului” (Aristotel, Politica, 1269 b).
Ori de cite ori li se nega importanta cuvenita, femeile se afirmau ele insele. Nu puteau sa fie
mostenitoare (cu exceptia Spartei), dar o nastere libera le conferea legitimitate. Nu erau cetatene, si
totusi cetatea era o comunitate de barbati liberi si de femei. Cu exceptia Spartei, femeile nu aveau
proprietati, dar, ca sd spunem asa, erau cele care le dadeau viatd; o casa fara femei era goala. in centrul
simbolic al iatacurilor femeiesti se afla patul matrimonial; acesta apartinea sotului si era destinat sotiei
sale. in ceremonia nuptiala, sotul o lua pe sotie de mina si o conducea 1n casa si in patul sau. in
Odiseea, virilocalitatea este simbolizata prin patul pe care Odiseu 1-a construit cu propriile sale miini,
dar cu o simbolica particularitate secreta: acesta este la propriu inradacinat in padmint. in Alceste (1049-
1060), Admetos 1si pune problema femeii despre care crede ca este o prizoniera lasata lui de catre
Heracle; daca o va conduce in iatacurile barbatilor, va fi molestata, dar dacd o va duce in iatacurile
femeilor, va trebui sd doarma cu el! Plecarea Alcestei a lasat un loc liber in patul in care el continua sa
doarma.

Grecii nu se ocupau §i nu se pregiteau sa primeasca oaspeti femei; nu era prevazut ca femeile sa
calatoreasca. Totusi, in relatia matrimoniald, femeia este aceea care se migca, nu barbatul. O daté in
viatd femeia trebuie sa se despartd de o familie §i sa sd mute 1n alta, in care ei, o intrusa, i se

incredinteaza grija a tot ceea ce este inchis, protejat,
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destinat intimitatii. in mitologie, femeia se recunoaste in Hestia, zeita ciminului, singura din mitologia
platonica (Phaidros, 247 a) care nu-1 urmeaza pe Zeus cind acestea intrd in Empireu, raiminind dincolo
de portile lui.

in orice caz, relatia femeilor cu cadminul este ambigua; ritualul prin care era primita in casd nu o asocia,
dupa cit se pare (Iamblichos, De vita Phytagorica, 84), cu caminul, ci mai curind stabilea o despartire
de el. Puritatea cdminului este ostila sexualitatii; Hesiod 1i avertizeaza pe soti sa nu faca dragoste n
fata focului {Munci si zile, 733 si urm.), In mitologie, Hestia nu este o sotie, ci mai curind o eterna
fecioara; Zeus i-a acodat privilegiul de a ramine pentru totdeauna in casa ei ,,decit sa se casatoreasca"
{Imn Afroditei, 28). Ei 1i revine rolul fetei careia i se permite sa ramina cu tatal si, n fapt, fiica
fecioara este ipostaza cea mai adevarata a Hestiei.

Posibilitatea de a detine vesnic un rol care muritorilor le revine doar vremelnic este o caracteristica a
zeilor. Grecii socotesc ca foate femeile trebuie sa se casatoreasca; fiica fecioara devine sotie si-si
asuma temporar grija caminului, pind cind da nastere, la rindul sau, unei fiice. in aceastd alternanta de
roluri se regaseste instabilitatea esentiald a femeilor. Momentul lor de perfectiune este reprezentat
pentru greci de parthenos, fecioara la virsta maritisului. Dar acesta este un moment trecator, nu doar
din cauza permanentei treceri a virstelor citre moarte (ceea ce este valabil in aceeasi masura pentru
barbati), ci pentru ca rolul in sine (spre deosebire de echivalentul masculin, cel al tindrului razboinic)
depinde de un alt rol. Tatal se bucura cé are o fiica numai pentru a o ceda altuia; cu cit este mai
dezirabila, cu atit este mai maritabila si, prin urmare, el o va pierde cu atit mai sigur si mai repede.



Pentru femeie, momentul de maxima ambiguitate este totodata acela de maxima implinire, mai precis
momentul cind devine sotie.

Statutul ambiguu al sotiei este exprimat de faptul ca grecii aveau doua tipuri de casatorii si, desigur, le
practicau pe amindoud. Despre unul am vorbit deja; este vorba de engye, care a fost uneori numit in
mod impropriu ,logodnd". Aceasta traducere este de doud ori inadecvata, din moment ce logodna
reprezir,a o intelegere intre viitorii soti si e preliminara casatoriei, in vreme ce engye reprezenta o
intelegere intre ginere §i socru si era chiar casatoria. Nu era necesara nici o alta ceremonie pentru a
legitima copiii §i pentru a definitiva acordurile cu caracter patrimonial. Nimic altceva nu era necesar
pentru a valida casatoria decit consumarea ei, la care se refera termenul grecesc gamos. Momentul
consumadrii casatoriei, prima noapte (care putea sa urmeze la o distanta apreciabila de timp dupa
engye), era de obicel ocazia unei sarbatoriri numite la rindul ei gamos. Desi aceasta petrecere nu era
obligatorie, presupunem ca putine sotii de conditie buna ar fi renuntat la ea. Ocazia seamana mult cu

ceea ce intelegem noi printr-o nunta:
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se invitau oameni, se toasta, se bea, se cinta, iar toate acestea 1l costau pe tatal miresei o suma
frumoasa. Dar nu era o casatorie, in sensul ca sotii nu isi faceau unul altuia promisiuni §i nu exista nici
o forma de consacrare a perechii. Perechea, sau numai sotia, putea sa viziteze un templu in ajunul
nuntii pentru a-si lua ramas bun de la starea ei de virginitate si sd ceara protectia zeului pentru viata ei
noud, dar la csatoria propriu-zisa zeii nu erau mai prezenti decit la orice alt fel de petrecere. Gamos-ul
celebra, si 1n acelasi timp ritualiza, initierea sexuald a sotiei, care era totodata stadiul cel mai
semnificativ al initierii sale In virsta adulta.

in general, petrecerea se desfasura in casa tatalui mires Wfiaftii mirele putea sa doarma 1n noaptea
precedentd. Momentul cel mai important al acestei etape era anakalypteria, ceremonia in timpul céareia
o femeie mai in virsta, nympheutria, ridica valul miresei §i o prezenta sotului ei. Acesta o ducea apoi,
pe jos sau Intr-un car, la casa lui, Insotit de faclii si in muzica de flaut. Nympheutria mergea cu ei, in
timp ce mama miresei isi lua raimas-bun, iar mama mirelui 1i ura miresei bun venit. Dupa un ritual de
unire, nympheutria 1i insotea pe soti la patul lor. in ziua urmatoare putea sa aiba loc o alta procesiune,
epaulia, cu prilejul careia prietenii si rudele sotiei 1i duceau trusoul la noua locuinta.

Engye constituia o tranzactie intre barbati si il avea in centru pe sot, care primea felicitarile pentru
succesul repurtat in cucerirea sotiei; aceasta nu trebuia sd fie insd de fatd. Gamos era condus in
principal de femei §i gravita in jurul miresei §i al imbracarii ei. Fara indoiald, ea era protagonista
evenimentului; in diferite comunitati o serie de ritualuri stravechi specifice, de pilda baia preliminara,
puteau sa-i priveasca pe ambii miri sau numai pe mireasa, dar niciodatd numai pe mire. Acesta
raminea n spatele sotiei: in definitiv, pentru ea viata se schimba cel mai mult. Engye reprezenta
ceremonia mutdrii ei, iar gamos - ritualul transformarii ei. In engye, casatoria era considerata, din
punctul de vedere al cetatii, un contract intre barbati, In vreme ce in gamos era vazuta din punctul de
vedere al familiei, ca o reinnoire a acesteia care are loc in centrul casei. Femeia dobindea un nou
statut, cu obligatii i puteri specifice.

f H
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Barbati si femei
Prototipul sotiei prin excelenta este Pandora, a carei poveste merita spusa in detaliu pentru ca situeaza
casatoria in contextul unei relatari mitice a raportului pe care-1 intretin oamenii cu ordinea fireasca.
Voi urma textele lui Hesiod, combinind versiunile sale {Teogonia, 507-612 si Munci
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Se povesteste ca la inceput viata a fost ugoara: omul putea trdi un an din roadele muncii unei singure
zile §i oamenii benchetuiau impreuna cu zeii. Dar intr-o zi, in timpul unui asemenea banchet,
Prometeu a impartit carnea in portii inegale: a luat carnea si pielea si le-a ingramadit in stomacul



animalului, iar din oase a facut o altd gramada, n mare, pe care a acoperit-o cu grasime. Pentru ca Zeus
s-a plins aceastd Tmpartire care parea nedreaptd, Prometeu i-a dat voie sa aleaga. Desi stia ca va fi
ingelat, Zeus a luat partea cea mai mare -si iatd motivul pentru care, atunci cind indeplinesc sacrificii,
grecii aduc ofranda zeilor oasele si grasimea (care sint arse) §i pastreaza pentru ei partile comestibile si
utilizabile din animale. Sacrificiul are deci un caracter ambiguu: pe de o parte restabileste o intelegere
intre oameni si zei, continuind banchetul lor, pe de alta parte reactualizeazd momentul despartirii de
zel, reluind sacrificiul sub forma care a trezit minia lui Zeus.

Zeus a luat atunci focul, facind imposibil sacrificiul §i consfintind separarea. Prometeu a ripostat
furind focul si restabilind legatura, dar printr-un act de sfidare. Drept raspuns, Zeus a recurs la o
viclenie. A plasmuit din lut o fecioard seducatoare si toti zeii au contribuit la Tmpodobirea ei. Pentru ca
primise daruri din partea tuturor, a fost numita Pan-dora (,.toate darurile"). I-au trimis-o apoi in dar lui
Epimeteu, fratele lui Prometeu. Epimeteu fusese pus in garda sa nu primeasca nici un fel de dar de la
Zeus, dar, in fata farmecelor Pandorei, a uitat. A primit-o si, o data cu ea, a luat un vas pe care fata il
adusese. Cind aceasta a deschis vasul, au iesit de acolo toate relele: boli, truda, discordie.

Epimeteu nu s-a multumit s-o gazduiasca pe Pandora, ci s-a casatorit cu ea. Tot ceea ce 1i apartinea
acesteia - ceea ce adusese cu ea-a trecut in proprietatea sotului. in versiunea lui Hesiod, casatoria este
paralela cu sacrificiul. Amindoud consfintesc un raport ambiguu cu zeii. Casatoria decurge dintr-un
legadmint cu ei (Pandora este darul lui Zeus) si reprezintd un semn al despartirii de ei (darul era destinat
sa faca rau). Ambele implica tema ingelatoriei, dar in mod diferit. in povestea sacrificiului, Prometeu
incearca sa-1 Insele pe Zeus in interesul oamenilor. Acesta, desi nu e inselat, 1l pedepseste pentru
tentativd. Cind Prometeu anuleaza pedeapsa, Zeus trimite o alta, ingelind la rindu-i. Povestea
sacrificiului include un fel de intrecere de forta intre om si zei, ceea ce grecii numesc pleonexia,
Lincercarea de a obtine mai mult decit ti se cuvine". In povestea cu casatoria, zeii 1i persecuta pe
oameni, acestia sint victime, iar raul vine din slabiciunea lor.

Povestea Pandorei reprezinta povestea caderii - care, ca si in Genezd, este caderea in natur si in toate
relele pe care carnea le mosteneste: boald, trudd, moarte. in ambele povesti, femeile sint cele care duc
la pierzanie; ele sint emblema conditiei noastre naturale, fiindca ele dau nastere carnii. Tatil, la urma
urmelor, nu are nici o contributie la viata fiului, in afara de informatia genetica; substanta vine toata de
la mama.

Pandora este prima femeie; ,,de la ea se trage stirpea femeiasca a rasei umane" (Teogonia, 590). Asa
cum a adus pe lume moartea, a adus si viata. Hesiod nu da nici o explicatie in legaturd cu modul in
care barbatii veneau pe lume Tnainte ca femeile sa existe; poate ca veneau din padmint, sau poate, mai
probabil, existau dintotdeauna. Nu este nevoie de nici o explicatie, pentru ca in aceastd prima perioada,
virsta de aur, oamenii nu aveau nici un raport cu natura; nu erau decit fiinte culturale, pur si simplu. in
alti termeni, mitul se Intemeiaza pe o inversare conceptuala nu foarte diferita de ipoteza privind ,starea
de naturd" emisa de [luminism. in ambele cazuri ceea ce din perspectiva evolutiei este anterior se
situeaza pe o pozitie inferioard. La Rousseau, indivizii, la origine autonomi, se aduna pentru a forma o
comunitate (dar in ce limba au discutat ei ,,contractul social" ?). La fel, la Hesiod, oamenii mai intii
existd si abia pe urma dobindesc o viatd biologicad. La Rousseau inversiunea priveste raporturile dintre
individ si grup, la Hesiod, relatia dintre barbati si femei. Cultura masculind dateaza dinainte de
interventia rolului mediator al femeii intre cultura si natura.

Hesiod situeaza povestea Pandorei in cadrul general al misoginiei sale explicite. ,,Cel care se increde-n
femeie, 1n hot isi pune credin;a"l. Femeile, scrie el, sint ca trintorii care stau in stup toata ziua si se
hranesc pe seama albinelor (Teogonia, 594-600). Dar aceasta este o proastd comparatie; munca
domestica si artizanald din gospodariile Greciei rurale le datora probabil femeilor mai mult decit
mentinerea lor. Si este o tot atit de proasta aplicare a zoologiei, dupa cum Hesiod stie. Trintorii (cel
putin asa spun pronumele care se refera la ei) sint de genul masculin, in vreme ce harnica albina este
feipeie; lucrul este atit de adevarat, ca Simonide din Amorgos, un alt mare misogin al epocii arhaice, o
ia pe albina cea harnica drept model al (rarei) femei virtuoase. Dar poate ca Hesiod indica tocmai
aceasta rasturnare: ca si intre culturd si natura, rolul sexelor este inversat. in natura, masculii sint
aproape 1n excedent; in stadiul cultural, femeile, daca nu sint covirsitoare numeric, constituie totusi un
semn al incapacitatii culturii de a deveni independenta de naturd. Gasim aici interpretata, la nivel
economic, aceeasi conditie de dependentd de pamint pe care am intilnit-o deja la nivel politic:
cetateanul grec, in definitiv, provine dintr-o familie i creeaza o alta, fiind consacrat politic de posesia
unei averi familiale.



Dupa cum caderea duce spre naturd, aspiratia catre raiscumparare duce la conditia pur culturala. in
cadrul acestor termeni putem sa intelegem de ce grecii au aspirat sa-si dedice vietii publice intreaga lor

existentd; putem sa ne gindim ca spartanii, cu izolarea lor de sfera
1. Hesiod, Munci i zile, 375, trad. rom. Dumitru T. Burtea, Univers, 1973, p. 70(n.t..)." " /iuri ir mmm: | I
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economica, au dat viatd imaginii fantastice a virstei de aur: fard munca ¢i fara femei. Prin includerea in
sistemul politic a monarhilor lor de origine divina, ei au realizat realmente un fel de banchet cu zeii.

In Sparta, se mai spunea, statul ar fi perfect daca n-ar exista femeile. Femeile faceau ca bogatia sa fie
importanta (mai importantd decit onoarea), fiindca, asa cum scrie Aristotel, ,,barbatii sint Tmpinsi a se
lasa dominati de catre femei, pornire obignuita la popoarele energice si razboinice [...]. Este foarte
adevarata ideea mitologului aceluia care cel dintii concepu unirea lui Ares cu Afrodita" (Politica 1269
b).

Femeile erau periculoase fiindca erau atragatoare (si erau deosebit de periculoase la Sparta, fiindca
erau deosebit de atragatoare pentru barbatii spartani). in acelasi fel, Pandora este irezistibila: este
,curatd ingelatorie, impotriva careia fiintele umane sint lipsite de aparare" (Teogonia, 589).

Puterea Pandorei 1i este conferitd de propriile-i calitati. Atena a Inzestrat-o cu talentul de a tese (adevarat izvor de
seductie pentru o femeie: vezi lliada, IX, 390). Hermes i-a dat ,,suflet lipsit de rusine [...] si fatarnica fire"
{Munci i zile, 78)2. Zeus a Insarcinat-o pe Afrodita si ,,toarne pe crestetu-i farmec" si ,,doruri aprinse, ispite si
pofte ce duc la sleire" pe barbati (ibidem, 66)°. in fine, opera de pregitire este dusi la bun sfirsit de Hore, Gratii
si Peitho, care 1i prind in urechi cercei de aur si o impodobesc cu flori de primavara.

Farmecele unei femei sint in mod specific poikiloi, proteiforme, si amintesc acele suprafete multiforme si
complexe care 1n cultura greaca caracterizeaza lucrurile ingelatoare, invaluitoare. Colierele unei femei sint o
reprezentare concretd a purtarilor ei lingusitoare. intregul univers feminin, cu cosuletele, cu vasele lui de pret
decorate, cu mobilierul si tesaturile lui, il Incurca si 1l prind pe barbat in cursa. Aceste intelesuri simbolice sint
reprezentate de Eschil in extraordinara scenad in care Clitemnestra 1l indeamna pe Agamemnon sa paseasca pe un
covor brodat inainte de a-1 ucide. Simbolul cel mai bun ar putea fi centura Afroditei, o panglica ale carei broderii
reprezinta ,,dragoste, dor impreuna cu dulci tdinuiri de iubire/ si-ademenirea ce pina si mintea-nteleptilor fura"
(lliada, XIV)4. Vesmintele sotiei includeau o centurd, si un eufemism pentru a indica consumarea actului
matrimonial era ,,desfacerea centurii". Centura, asemenea bijuteriilor, era un simbol al puterii sexuale. Cu alte
cuvinte, sotia este impodobita astfel incit sd-si poatd seduce sotul in timpul casatoriei.

1. Aristotel, Politica, ed.cit., p. 78 (n.t.).

2. Hesiod, Munci si zile, ed.cit., p. 61 (n.t.).

3. Ibidem (n.t.).

4! Horiier, Iliada, tiiicSt., p. M$tn.i:).'-
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in /liada, Hera primeste de la Afrodita centura pentru a-si putea seduce sotul. Puterea Afroditei se
extinde §i asupra lui Zeus, care este ,,cel mai mare dintre toti zeii" §i cel mai ,,preamarit" (Imn catre
Afrodita, 37)". Zeus reactioneazi, transformind-o pe Afrodita in sclava propriei puteri, care o face si
se Indragosteasca de Anchises. Si femeile sint supuse puterii sexuale : sint in acelasi timp seducatoare
si seducti-I bile. in mit, de obicei barbatul are initiativa. Tezeu o seduce pe Ariadna si-si gaseste in
felul acesta drumul prin labirint. La fel, lason o seduce pe Medeea si Pelops pe Hippodamia. Femeia
de madritat este Tn mod semnificativ veriga slaba a sistemului. Se poate observa cum sexualitatea femeii
are rolul de a submina puterea barbatului In doud directii: faptul ca este dezirabila o face sa-1
cucereasca pe pretendent, in timp ce dorinta ei o face sa uite de sentimentul datoriei filiale fata de tata.
Ambele aspecte intrd in actiune 1n versiunea cea mai curenta a istoriei Iui Pelops si a Hippodamiei.
Hippodamia il iubeste pe Pelops si deci este alaturi de el impotriva tatalui sdu. Carul acestuia din urma
se strica, fiindca Myrtilos, vizitiul, Inlocuieste o treapta a scarii cu o alta falsa, facutad din ceara (si
comite acest act de necredinta fiindca atit Pelops, cit si Hippodamia i-au promis favorurile fetei in
prima noapte), in aceastd ultima versiune, sotia foloseste singura putere de care dispune, atractia
sexuald, pentru a se desparti de tatd si a se aldtura sotului. in mit, evident, orice lucru este dus la limita:
tatal vrea sd se casatoreascd cu fiica sa si sd-i ucida pretendentii, dar este trddat de un servitor - caruia
fiica lui i1 se daruie 1n secret - $i moare. in viata reala, tatal si sotul reuseau de obicei sa cada de acord
intr-un fel sau altul, dar tatal incerca o anumita tristete pentru pierderea fiicei, in vreme ce apropiatii



care o Incurajau pe fatd sd se casatoreasca erau minati de o afectiune sincera si autentica pentru ea, iar
favorurile primei nopti erau promise §i acordate sotului.
Povestea Hippodamiei o reprezintd pe sotie ca subiect activ al contractului matrimonial. Desigur, la
Atena, in viata curenta, fetele erau consultate §i-si dddeau acordul pentru casatorie. Avem informatii,
de pilda, despre existenta unor promnestriai, mijlocitoare ale casatoriei, care intermediau Intre tineri.
Xenofon pune in gura lui Socrate urmatoarele afirmatii:
Odata am auzit-o pe Aspazia spunind ca vrednicele petitoare duc de la unul la altul descrieri exacte,
fara sa se indeparteze de la realitate, reusind astfel sa lege casatorii si sint, dimpotriva, refractare la
ideea de a tese laude mincinoase. 1n acest caz, persoanele ingelate se vor uri unele pe altele, asa cum il
vor uri pe cel care a facut legatura dintre ele P"  (Memorabiliaj 8i<6?73W !)&9Si/tqs
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1. in Homer, Imnuri, trad. rom. Ion Acsan, Minerva, Bucuresti, 1971, p. 90 (n.t).
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Observam ca intermediarul este o femeie si ca Socrate a auzit-vorbind pe Aspazia, ce reprezinta
legatura lui cu universul feminir Casatoria, engye, poate fi contractata si intre barbati, dar puterile
feminine sint cele care o fac sa functioneze, in special puterile cele mai feminine dintre zeite, Afrodita.
Prin casatorie, puterea Afroditei o desparte pe fata de tata si leagad de sot. Lucrul acesta este normal. in
toate povestile pe care le-am analizat pina aici - cea a lui lason, Tezeu si Pelops - ne imaginam ca tatal
este cel care pierde, in timp ce tinarul care 1i seduce fiica urmareste un anumit plan. Mai tirziu, cum se
stie, atit lason, cit j si Tezeu isi parasesc sotiile, dar acest lucru nu ar trebui sa se intimple. In mitologia
greacd, sotiile abandonate sint figuri puternice, periculoase. Atit Ariadna, cit si Medeea ating un fel de
apoteoza. Ariadna (in cea mai mare parte a versiunilor) se casatoreste cu Dionysos; Medeea (in
versiunea lui Euripide), dupa ce-i ucide pe fiii lui lason, dispare intr-un car in flacari.

Prototipul sotiei abandonate este Hera, a carei urd scalda intregul univers mitologic, fiind indreptata
impotriva Troiei, a lui Heracle, a lui lo, a lui Leto, impotriva oricui a fost vreodata iubit de Zeus. in
Imnul catre Apollo (300-355), Hera se supara atit de tare pe Zeus pentru ca : acesta a nascut-o pe
Atena, incit 1l naste din pintecele ei pe Typhon. in Hesiod {Teogonia, 820-868), Typhon este ultimul
monstru pe care Zeus va trebui sa-1 Tnvinga pentru a-si consolida puterea. Lupta a continuat totusi in
generatiile urmatoare: progenitura lui Typhon a fost Hidra din Lerna, invinsa de Heracle cu ajutorul
Atenei (Teogonia, 313-318).

Casatoria stearpa, lipsita de dragoste dintre Zeus si Hera reprezinta cheia de bolta pentru stabilitatea
Universului i semnul cd Zeus a rupt ciclul generatiilor ceresti si ca va domni pentru totdeauna. Totusi,
noi nu sintem zei §i pe pamint lucrurile se petrec exact invers: noi supravietuim numai disparind si
lasind locul urmasilor nostri, care sint crescuti cu atit mai bine cu cit casatoria noastra este nu doar
fertila, dar si traita in dragoste. in casatorie, tatil este inlocuit prin sot, aceasta este regula. Afirmarea
mai clara a acestui principiu este, probabil, povestea Hypermnestrei. Aceasta era una din fiicele lui
Danaos, carora tatdl le-a interzis sa se marite cu pretendentii lor egipteni; cind, in cele din urma, ele au
fost obligate sa se casatoreasca, li s-a

firut sd-si Injunghie barbatii n patul conjugal. Numai Hypermnestra u s-a supus acestei porunci;
»patima a facut-o sa-si piada capul”, scrie Eschil (Prometeu, 853). Tatal sau a trimis-o in judecata,
pentru ca a incélcat legile patriarhatului. Pentru a-si ispasi vina de a nu-si fi ucis sotul, ea a intemeiat
sanctuarul Artemidei Peitho (Pausanias, 11, 21, 1).] Probabil ca aceste fapte au fost reprezentate in
ultima drama a triologiei lui Eschil intitulatd Danaidele, din care ne-a ramas prima, I Rugdtoarele.
Singurul fragment pastrat din aceasta opera este un! discurs al Afroditei, poate 1n apararea
Hypermnestrei:”.

Cerul sfint binevoieste sa patrunda glia;

iatd cd dorinta iubirii cuprinde pamintul.

Ploaia cazind din umedul cer

Face glia sa rodeasca si aceasta le da muritorilor

Turmele de oi si darul vietii de la Demetra.



Anotimpul copacilor acestei bine scaldate nunti

se implineste. Si in aceasta am si eu partea mea (in Athenaios, 600 b).

Faptul ca o femeie isi iubeste sotul este foarte firesc, spune Afrodita. Daca femeile sint semnul caderii
noastre in conditia de naturd, nu trebuie sa uitdm ca tot natura este cea care ne hraneste. Femeile
reprezintd problema, dar si solutia; sint semnul mortalitatii noastre, dar fac posibild continuarea vietii
nu numai la propriu, prin fertilitatea lor, ci si pe planul institutiilor. Lor le apartine puterea de a da si
de a inspira dragoste, care in cetatea-stat devine puterea de a merge de la o inima la alta si de a
insufleti noile cdmine.

Afrodita se numeste ,,participantd" (paraitios) la casatoria dintre cer §i pamint. Semnificatia juridica a
acestui termen este ,,complice", dar putem sa-1 traducem, de asemenea, prin ,,catalizator" si ,,inter-
mediar". Diferenta dintre barbat si femeie este cea mai semnificativa din punct de vedere social;
medierea de cétre dragoste a acestei diferente da nastere societatii.

Reprimarea la greci a ceea ce tine de sfera domestica constituie in acelasi timp recunoasterea puterii
sale secrete. Daca barbatii revendicau pentru ei spatiul public si valorile culturale, erau totusi
congtienti cd aceasta reprezenta doar o jumatate a povestii. Orice dihotomie -intre public si privat,
masculin si feminin, culturd i natura - este insotitd de o mediere. Pe plan ritual o dovedeste caracterul
dublu al casatoriei - engye si gamos. in mit, confirmarea o da eterna, cordiala Infruntare dintre Zeus si
Afrodita. in cetatea-stat este vorba despre jocul dintre lege si iubire.

Vi

*& ,3'

1ur

ne te * % 1

iod,

Auditor si spectator

Charles Segal

Viziune, monument, memorie

Grecii sint un popor de spectatori. Curiosi din fire, atenti la diferenta dintre ei si ceilalti - non-grecii,
,barbarii" -, sint buni observatori §i povestitori talentati. Ambele calitati ies in relief in intreaga opera a
doi mari povestitori care au trait la inceputul si, respectiv, la sfirsitul epocii arhaice: Homer, care a
compus §i si-a transmis oral marile poeme epice la sfirsitul secolului al VUI-lea 1.Hr., si Herodot, cu
povestirea razboaielor persane din anii 490-479 si ampla prezentare a civilizatiilor care o inconjurau
pe cea greaca.

Amindoi sint fascinati de imaginile migcatoare pe suprafata lumii, amindurora le place sa fixeze in
cuvinte infinita varietate a comportamentelor umane: modul in care oamenii se imbraca, vorbesc, 1si
adora zeii; sexul, casatoria, familia, razboiul, arhitectura si asa mai departe. La amindoi este evidenta
puterea de seductie a curiozitatii, dorinta de a vedea si de a cunoaste. Odiseea debuteaza cu eroul care
,,cunoscu in drumul lui tot felul de oameni, de orase si de datini" (1, 2)'. La inceputul Istoriilor sale,
Herodot nareaza povestea lui Candaules si a lui Gyges, care se bazeaza pe puterea imaginii vazute,
observarea in secret a corpului unei femei prin intermediul careia regele Lidiei, Candaules, vrea sa-i
arate loctiitorului sdu extraordinara frumusete a iubitei sale sotii (1, 8, 2). in fapt, Herodot incepe
povestea lui Candaules cu afirmatia de ordin general ca ,,omul isi crede mai putin urechilor decit
ochilor'. Dar in povestea care incepe astfel, vizul se afli la originea unei tragice intrigi de iubire,
voyeurism, tradare, rusine si ingeldciune. La Homer, impactul vizual al frumusetii feminine este pe cit
de puternic, pe atit de prevestitor de consecinte tragice. Cind batrinii Troiei o vad pe Elena venind spre
turnuri, o compara cu o zeitd nemuritoare i pentru o clipa ajung poate sa se gindeasca ca ar merita sa
faci un razboi pentru ea (Iliada, 3, 154-160).

<

L. Homer, Odiseea, trad. rom. George Murnu, Univers, Bucuresti, 1979, p. 27 (n.t.). <V\,."...-. &+.r.i-r,,, ,» *; >;Km .
2. Herodot, Istorii, 1, 8, 3, ed.cit., p. 18 (n.t.).
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in scene de acest fel, noi, cititorii, devenim efectiv spectatori puterii caracteristice a vazului. Ca sa
raminem la cele doua exemple ale noastre, atit Homer, cit si Herodot tind sa stimuleze si sa amplifice
imaginatia vizuald a cititorilor. Razboinicul lui Homer sta 1naintea noastra ,,mindru la vedere", thauma



idesthai, dupa formula epica recurentd. Puterea lui este imaginata vizual: stralucitor In armurile ce
scinteiaza, se remarca prin teribila creasta si prin penele coifului si este adesea infatisat in migcare
rapida, astfel incit sugereaza comparatii cu exemple provenite din universul naturii si care izbesc
ochiul, ca animalele mari, pasarile de prada, focul, fulgerul din ceruri. in mod analog, Herodot alege si
descrie ceea ce este ,,demn de a fi vazut", axiotheeton. Ansamblul operei sale reprezinta o ,,expunere"
sau o ,,descriere", apodeixis (1.1). Pe Herodot, ca si pe Homer 1i intereseaza pastrarea marilor fapte ale
barbatilor in ceva ce ar echivala cu un monument realizat din cuvinte.

Cu Herodot ne aflam in prezenta unuia dintre primele exemple de scriitori n proza, autori ai unor
opere de mari dimensiuni §i care ne-au lasat aceste marturii despre trecut in forma scrisa. Dar si pentru
poetul oral, pastrarea marilor fapte se realizeaza atit prin intermediul ochiului, cit si prin intermediul
urechii. infruntind capeteniile grecilor in cea de-a saptea carte a lliadei, Hector promite ca amintirea
dusmanului sdu va trai sub forma unui ,,mormint", monumentul sau funebru (sema) pe tarmul
Hellespontului. Aici el va fi sursa de inspiratie a altor cuvinte: ,,Zice-va cine va trece pe-acolo cindva
dupa aceea/ calatorind in corabie pe-ntunecatele valuri:/ iatd mormintul acelui barbat care o data pe
vremuri/ fost-a vestit ca viteaz si pierit-a de arma lui Hector/ Asta va zice cindva si slava mea vesnica
fi-va" {lliada

Dar prin el 1nsusi, chiar daca e ,,vizibil de departe", monumentul nu poate sd vorbeasca. El are nevoie
de vocea unui om si in acest caz poetul foloseste cuvintele rostite de Hector. Situatia este analoaga cu
aceea a statuilor antice. Inscriptia da glas pietrei mute, spunind: ,,Eu sint mormintul, monumentul sau
cupa lui Cutare". Un monument neinzestrat cu aceastd voce nu poate raimine in memorie; nu are o
poveste de spus, nu are kleos (faima, de la kluein, a auzi) la care oamenii sa poata ,,pleca urechea" in
vremurile care vor veni. Nu este decit un lucru inert, ca semnul care delimiteaza terenul pentru cursele
de cai la funeraliile lui Patrocle, e pur si simplu ,,mormintul unui om mort cindva" {/liada, 23, 331).
Expresia este identica cu cea folositd de Hector in cartea a saptea, dar aici semnul nu are nimic de
spus, nu poate trezi nici o amintire, nu e decit un loc spre care se napusteau carele, pentru a trece apoi
mai departeV ’

Ceea ce este ,,memorabil" devine kleos, apt adica sa reziste timpului, dupa ce a fost auzit. La Homer,
cea mai mare nenorocire pentru un
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barbat este sd moara aklees, adica fara sa lase o poveste care sd-i poata eterniza memoria intr-o
comunitate. Ar fi fost mai bine, spune Telemah 1n prima carte a Odiseii, daca Odiseu ar fi murit la
Troia, fiindca atunci ,toti aheii / Aveau sa-i nalte un mormint §i Insugi/ Lasau nume bun ca mostenire/
La fiul sau. Dar azi, fard marire/ Vintoasele-1 rapira

se duse/ Necunoscut si nestiut de nimeni"". in acest fel, chiar ,.ceea ce se va spune" despre un om in
cetatea sa poate deveni criteriul de baza pentru actiune, ca In decizia fatala luata de Hector de a-1
infrunta pe Ahile in lupta (Z/iada, 22, 105-108). Hector este exemplul cel mai realizat care poate fi
intilnit n epica acestui nou ethos al polis-ului, eroul a carui cea mai puternica i substantiala relatie se
stabileste cu vocea comunitatii.

in orice caz, aceastd functie a ,,ascultarii" ca mecanism de control social reprezinta doar o mica parte a
experientei acustice legate de epica. Homer si Hesiod insistd cu mare placere pe suavitatea si pe
limpezimea vocii i a lirei. Cintul, povestirile si ascultarea povestirilor constituie o parte importanta a
intrigii din Odiseea. in lliada, Ahile, in momentul vizitei mesagerilor, ,,Sta veselindu-se acolo cu
dulcele sunet din lira-i/ Cea cu calusul de-argint, frumoasa si mestesugitd" (9, 204)%, rar exemplu de
muzica solitara. Exista pasiune si in cei doi pastori infatisati pe scutul lui Ahile, care ,,se desfatau cu
naiul", nestiutori de nenorocirea ce-i pindea (18, 525 si urm.). Momentele culminante importante sint
marcate de sunete puternice: tunetul lui Zeus la sfirsitul cartii a saptea a lliadei, strigatul de durere al
lui Ahile la moartea lui Patrocle, auzit de Thetis din adincurile oceanului (17, 35), sau urletul lui din
sant ce rasund ca un glas de trimbita in jurul unei cetati fortificate (18, 207 si urm.). Povestind
asasinarea sa de citre Clitemnestra, Agamemnon adauga, detaliu miscator, ca ,,a auzit", In timp ce
murea, vocea Cassandrei care era ucisa linga el (Odiseea, 11,

412). j*fafatf™fl;

Supravietuirea in amintirea celorlalti depinde de auz; dar in epica, la fel ca in tragedie, vederea este
cea care permite reprezentarea mai viguroasa §i mai articulatd a emotiilor. Recunoasterea dintre
Odiseu si Penelopa, aminatd de mai multe ori, se petrece printr-un delicat joc al privirilor: el, agezat in
fata ei, isi pleaca privirea (23, 11), in timp ce ea pastreaza ticerea si priveste cind la el, cind la hainele



lui, si riposteaza la nerabdarea si minia lui Telemah ca nu poate sa i se adreseze direct, nici sa-i
,priveasca drept chipul" (105-107).

Vederea domina si scena culminanta din //iada. Priam si Ahile schimba priviri pline de uimire §i
admiratie (24, 629-634). Dar aici vazul ilustreaza totodata precaritatea acestui moment incremenit.

Priam cere permisiunea de a-si rascumpara fiul, sa ,,poata sa-1 vada"
1. Homer, /liada, ed.cit, p. 125.

1 Idem, Odisma, ed.cit., p. 41 (n.t. >. 2. Idem, Iliada, ed.cit., p. 160 (n.t.i.
11 ,sfe{3ni .(JntT-" q
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(24, 555). Ca si Homer, Ahile cunoaste violenta reactiei pe care ~ asemenea priveliste ar fi putut s-o
declangeze, de aceea porunceste ca trupul lui Hector sa fie spalat in alta parte, ,,pentru ca nu cumva
Priam sda-gi vada feciorul/ Doar se putea ca batrinul sa nu-si infrineze necazul/ Fiul vazindu-si, si Ahile
si-si iasa cumva din sirite/ Si si-1 omoare pe el si si calce porunca lui Zeus" (24, 583-586)".
Privelistea gloriei: regele, razboinicul, atletul

Data fiind profunda inradicinare a poeziei grecesti in functiile comunitare ale cintului si povestirii in
contextul unei culturi orale, ocaziile cind aceasta este recitata pot fi transformate in prezentéri ale
ordinii sociale, revelata astfel multimii adunate. Teogonia lui Hesiod, de exemplu, il infatiseaza pe
rege Tnaintea adunarii, unde ,,norodul catre acela se misca, sa-i faca dreptate degraba" cind ,,vorbe ca
mierea de dulci din buzele-i curg" (Teogonia, 84-86, 91 si urm.’; ¢f. Odiseea, 8, 171-173). Hesiod
acorda o atentie deosebita vocii blinde si convingatoare a suveranului, dar ni-1 arata si atunci cind
merge prin multimea cetatenilor. Imaginea regelui ca intruchipare a ordinii in cetate este caracteristica
mentalitatii unei societati de cultura orala, unde normele si idealurile isi afld personificarea in situatii
concrete, pe care toata lumea le vede si le Tmpartaseste.

Cel ce dobindea o recunoastere publicd devenea obiectul unei atentii speciale, se distingea din
multime, era ekprepes. Este o tintd spre care, incitati de poeti, tindeau toti. Omul de stat are Tnaintea lui
idealul de rege hesiodian in adunare; fetele care participa la dansurile corale au drept model fecioarele
descrise de Alcman in parthenii (Parthenia, 1, 40-49) si, fireste, atletii participanti la jocuri spera sa
atingd modelul de faima descris de Pindar atunci cind promite ca ,,dulcele meu cint sa-1 revars/ Pentru
Hyppocles/ Astfel si mai mult prin imne/ De dragul cununilor, cinstire in cei de-o/ Virsta cu el
desteptind... si asemenea in cei mai virstnici/ Si 1n fecioare un proaspat cutremur" (Pythianice, 10, 57-
59)°. in tragedie, in orice caz, dupa cum vom vedea, fiinta admirata ca un exemplar deosebit de masele
obignuite constituie un aspect al ambiguei relatii a eroului cu societatea, iar privirea uluitd a
observatorului se umple de durere, perplexitate i mila.

intrecerile de atletism sint cele mai importante spectacole in Grecia antica. Acestea cuprind nu doar
cele patru mari jocuri panelenice (olimpice, pythice, nemeene si isthmice), ci si numeroase jocuri
locale

1.2.3.

Ibidem, p. 465 (n.t.).

Trad. rom. Dumitru T. Burtea, Univers, Bucuresti, 1973, p. 27 (n.t. >.

in Ode. 11, Pythianice, trad. rom. Ion Alexandru, Univers, Bucuresti, 1975,

p. 57 (n.t.).

care se tineau in anumite cetati, precum loleele la Teba sau Panateneele la Atena. Odele lui Pindar si
ale lui Bachilide, care celebrau victoriile in aceste concursuri, il infatisau pe invingator sub chipul
eroului ideal, care se reflectd In miturile paradigmatice povestite de poet. Victoria reprezinta insusirile
alese inndscute ale sportivului, disciplina lui, abilitatea de care a dat dovada, disponibilitatea lui pentru
risc, cumpatarea in bucuria succesului. Faimosul Auriga din Delfi, monument din bronz care
celebreaza o victorie ce a avut loc la putin timp dupa 470, este o reprezentare sculpturald a multora
dintre aceste calitati. Odele dedicate Invingatorilor i§i propun sa creeze un ,,monument"” verbal care sa
aiba soliditatea, frumusetea si durata in timp a unor statui ca aceasta. De aici frecventa comparatie
dintre oda si un templu sau o comoara (de pilda, in Olympice, 6; Pythianice, 6 $i 7 ; Nemeene, 5).

Ceea ce familia face pentru invingatori fac cetatile-stat pentru ele nsele in timp de razboi, punind in



sanctuarele panelenice, ca Delfi sau Olympia, inscriptii; in practica, aceste sanctuare constituie un
teatru al rivalitatilor si al adversitdtilor dintre cetati.

Prin urmare, e de la sine inteles ca spectacolul cel mai mare si cel mai important pentru cetate este
razboiul. Acest lucru este valabil deja in /liada, iar publicul lui Homer isi insuseste punctul de vedere
al zeilor, care privesc din Olimp evenimentele ce se desfagoara pe cimpia Troiei.

in razboi, cetatea isi etaleaza in chip spectacular puterea, fie pentru propriii cetéteni, fie fata de alte
state. Defilarea unei mari armate, cu armele ei stralucitoare, cu animalele de povara, clinii, civilii care-
o insotesc, aprovizionarea si intregul echipament, constituia un spectacol excitant si le dadea
cetatenilor o imagine fara egal a puterii §i a resurselor sale. Tucidide ne ofera o relatare plina de viata a
unei scene de acest fel i a starii de emotie pe care ea putea s-o produca, atunci cind descrie
imbarcarea pentru expeditia catre Sicilia din 416 1.Hr. (6.2.1-2). Cel mai auster dintre clasicii greci ne
prezintd, pentru un moment, razboiul ca o mare parada tragica a gloriei ateniene stralucitoare, dar
condamnata la o soartd funesta.

Nici aici nu sintem prea departe de universul epic. Putem compara aceasta descriere a unui eveniment
contemporan, de pilda, cu relatarea Iui Pindar a plecarii miticilor Argonauti din lolkos {Pythianice, 4

Tar sus la prord cind atirnard gi ancora, [[i"[iN|W :*1*vW ™i"  luat scoica de aur a prinosului

Arhontele la pupa si pe tatal Uranizilor, Sfcj./*ljj Pe ochitorul cu fulgerul Zeus si de asemeni repede
Miscatoarele valuri si suflarea vinturilor Le-a strigat... Apoi si noptile si drumurile marii Si,ziteleiiiseninate si o
soartd d»

m
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Prietenoasa la intoarcerea indarapt. Din nouri

Insa 1i raspunde prielnic glasul tunetului;

Raze veneau fulgerind, se rupeau din slavi'. . 2t B <>>JotWAM

in observarea unei demonstratii de fortd razboinica, atentia iu Pindar este Indreptatd mai mult asupra
zeilor si asupra naturii deci asupra navelor §i inzestrarii lor. AL

Si descrierea de citre Herodot a imensei armate a lui Xerxes ce se pune n miscare contine elemente
spectaculoase (7, 187), accentuate de atitudinea lui Xerxes, care este, se poate spune, literalmente un
spectator j al bataliei. La Abydos, el a cerut sa i se ridice un tron de piatra alba | pentru a putea urmari
in acelasi timp armata si flota (7, 44). La] Termopile si la Salamina asista la batalie in calitate de
spectator (T,j 212, 8, 86), insotit de un secretar a carui sarcind este sa noteze numele celor care se
remarca prin fapte de vitejie (8, 88, 2). Ca si Tucidide, Herodot scrie in timpuri dramatice. Calitatea de
spectator a regelui, ca si a poporului atenian ce asista la plecarea propriei armate catre Sicilia,
aproximativ 60 de ani mai tirziu, ascunde tragica lui orbii fatd de semnificatia reald a evenimentelor.
Sfirsitul unui razboi este tot atit de spectaculos ca si inceputul lui.l Monumentul {#ropaion) este inaltat
pe cimpul de batilie. Au loc defilari ale razboinicilor victoriosi alaturi de prazile lor de razboi (arme,
echipament militar, prizonieri); o parte din prada este in general pastrata si depusa, ca ofranda, Intr-un
sanctuar grecesc, unde sa poata fi vazuta de toatd lumea. Se ridica in mod curent monumente in
amintirea celor cazuti in razboi, sint premiati cei mai viteji i se pronunta elaborate oratii funebre in
memoria celor morti. Asa cum rezulta din celebra relatare a lui Tucidide despre oratia funebra a lui
Pericle de la sfirsitul primului an al razboiului din Pelopones, acest eveniment este unul dintre cele mai
impresionante spectacole publice. Cu doua zile inaintea oratiei, osemintele razboinicilor cazuti sint
expuse public sub un cort. Apoi are loc 0 mare procesiune, in care rudele celor morti, barbati si femei,
defileaza alaturi de carele ce poarti cogciugele din lemn de ! chiparos. Procesiunea se opreste la mica
distanta in afara orasului, unde oasele sint inhumate intr-o groapa comuna {Istorii, 2, 34). Din
ceremonia funebra face parte si discursul tinut de un celebru orator. Cetatea care-si traieste infringerea
constituie un alt fel de spectacol, dramatizat cu forta artistica in Perygii lui Eschil si in Troienele si
Hecuba lui Euripide. in drama lui Eschil, 1l vedem pe monarhul infrint intorcindu-se in gemete si vaiet,
i1 vedem armata pierduta si stralucitoarele vesminte sfisiate. Bucuria plecarii isi aratd acum adevarata
semnificatie. Chiar si Pindar zugraveste o scend similara cu scopul de a scoate 1n evidenta, prin



contrast, bucuria si faima ca rod al victoriei:

AUDITOR SI SPECTATOR $IS

»[celor invingi] nu le-a fost intoarcerea acasa la fel ca tie/ Prietenoasa, la Pytho hotarita.../ Si venind la
maica lor n-au aprins harul dulce/ Al risului, bucuria... Ci pe uliti laturalnice, ferindu-se de/ Dugmani,
rusinati umbla, cu inima sfisiatd de nenoroc..." (Pythianice, 8, 83-87)".

in loc sa se bucure, cum face invingatorul, de faima (kleos) dobindita, pentru ca este vazut ca thaetos
sau ekprepes, ,,demn de admiratie" sau ,,extraordinar”, invinsul ramine nestiut §i uitat.

Zugravind nsufletirea din momentul plecarii unei mari armate, Eschil, Herodot si Tucidide atesta
totodata interesul grecilor pentru puternica fascinatie exercitatd de emotiile colective. Grecii erau
congtienti de puterea efectului unui spectacol asupra unei multimi, desi in perioadele mai vechi nu s-a
inregistrat nimic similar cu singerosul freamat din timpul spectacolelor de circ de la Roma sau din
Bizantul imperial, in 493 1.Hr., cind tragediograful Phrynichos si-a prezentat drama Cucerirea
Miletului, atenienii i-au dat o amenda de o mie de drahme, pentru ca trezise 1n ei amintirea suferintelor
unui popor din aceeasi stirpe cu ei, poporul ionian. ,,intreg teatrul a izbucnit in lacrimi", scrie Herodot
(6, 21). Pasajul ne semnaleaza participarea emotionald a publicului atenian care asista la tragedie, dar
ne demonstreaza totodatd modul in care emotia colectiva se identifica drept categorie 1n sine.

Cuvintul folosit de autorii din Grecia antica pentru a defini adunarile publice ce aveau loc cu ocazia
acestor reprezentatii este agon, avind si intelesul derivat de ,,competitie". Acest al doilea sens va
deveni ulterior sensul principal al cuvintului. Grecilor le plac concursurile si adeseori 1si organizeaza
intrunirile sub forma ,,competitiilor". Hesiod a participat la o competitie de acest gen, jocurile funebre
in cinstea regelui Amfidamas, cu un poem, poate Teogonia, si a cistigat un premiu {Munci si zile, 650-
659). Platon enumera intre ,,concursurile" care ii ,,desfatau pe spectatori”" comedia, tragedia si muzica,
gimnastica, intrecerile de care i recitarea rapsodica {Legile, 2, 658 a-b). Fetele care cinta partheniile
lui Alcman se intrec intre ele (Alcman, fragm. 1 PMG). Poezia lui Sappho si a lui Alceu, de la sfirsitul
secolului al VH-lea 1.Hr., dovedeste cd in insula Lesbos aveau loc concursuri de frumusete feminina.
Trecind la lucruri mai serioase, in ansamblul cultului misteric, In special in Misterele Eleusine, erau
puse in scena reprezentatii religioase despre moarte si renastere care trebuiau sa-i reveleze celui initiat
o cunoagtere ocultd a lumii de dincolo si Tn acest fel sa-1 linisteasca in privinta destinului ce-1 astepta
dupa moarte. Din cauza caracterului secret al riturilor, nu cunoastem cu precizie detaliile, dar
reprezentarile erau aproape sigur insotite de muzica si de imnuri poetice. Un fragment din finalul
Imnului homeric catre Demetra ne da cel putin un indiciu despre ceea ce putea sa vada un participant
la riturile de acest fel:

L. Ibidem, p. 31 in.t.).

1. Ibidem, p. 48 (n.t.).
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Ferice pamintenii care cunosc misterele deplin! Cel neinitiat in taine sau nepartas nicicind nu are
Aceeasi soartd, chiar cind moartea il zvirle-n beznele jilave.

Importanta experientei vizuale in aceste rituri este pusa in evident de faptul ca initiatul se numeste
epoptes, ,unul care face pe spectatorul"

Cunoastere auditiva si vizuald

La sfirsitul secolului al VUI-lea 1.Hr., grecii au dezvoltat, pe baza scrierii silabice semitice
septentrionale, o scriere alfabeticd mult mai adaptata limbii lor decit cea silabicd miceniana. Totusi,
datorita traditiei consolidate a culturii orale si limitarii tehnologiei scrisului, expresia orala (si cintata)
continua sa se bucure de o pozitie privilegiata, in Odiseea, culmea gloriei eroice este reprezentatd de
cintul muzelor ,,cu voce frumoasa" la funeraliile lui Ahile, care fac sa plinga intreaga armata greaca
(24, 60-62). Peleu si Cadmos sint exemple de ,,fericire desavirsita", fiindca amindoi s-au casatorit cu
zeite si ,,Muzele, cu panglici de aur pe frunte, in hora cintecelor/ Pe munti si la cele sapte porti ale
Thebei le auzeau glasuind" (Pindar, Pythianice, 3, 88-91)".

Asa cum experienta auditiva este importantd pentru amintire §i pentru transmiterea culturii, gindirea



greacd tinde sa privilegieze vederea ca instrument primordial al cunoasterii. Si chiar al emotiei, dupa
cum am vazut deja la Homer. Ochiul este locul dorintei, pe care poetul o vede emanind din privirea
iubitului sau localizata in ochiul celui iubit. ,,Cine in ochii lui Teoxenos vede raze si straluciri si nu
este atins de fiorul dorintei", scrie Pindar, 1n retoricul elogiu adresat acelui tinar corintian care ,,de
diamante sau de fier a ars inima in flacara rece" (fragm. 123 Snell-Maelher).

Subiectul cunoscator este structurat ca un observator; ce este necunoscut este si invizibil: intunericul
cetos dinaintea ivirii zorilor (Odiseea, 10, 190,11, 13 si urm.) sau adincurile Hadesului de sub pamint
(Euripide, . iyppolit, 190 si urm.). A fi in viata echivaleaza cu ,,a vedea lumina soarelui". Nepasarea si
uitarea, /ethe, fac parte din intuneric, iar stralucirea (aglaia) este atributul gloriei sau al faimei. Cele
doua xagedii ale lui Sofocle avindu-1 ca subiect pe Oedip sint construite pe dentitatea dintre
cunoagstere si vedere si dintre orbire si ignoranta, 'entru Platon, cunoasterea universului suprasensibil al
Ideilor inseamna puterea de a vedea acel spatiu luminos si etern de dincolo de fenomenele
contingentului, obscure si materiale icf. Phaidon, 109 b-110 ¢; Republica, 9, 586 a). ,,Orice suflet
omenesc - scrie in Phaidros - a

1. Ibidem, p. 20 (n.t.).
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contemplat esentele (tetheatai ta ontaf (249 e). in celebrul mit al carului inimii, el combina din nou
cele doua aspecte ale vazului, conceput ca izvor de dorinte si izvor de cunoastere. Viziunea pe care
sufletul o are asupra ideilor 1l umple de dorinta si in acelasi timp i arata adevaratul sau loc (250 a-252
b).

De la inceputurile gindirii filosofice si pind la neoplatonism, filosoful ,,ridicd ochii" catre misterele
ceresti, dar are si revelatia a ceea ce std ascuns ,,in adincuri”, dupa cum spune Democrit (68 B117
FVS). Parodia lui Aristofan din Norii asociazd ambele aspecte ale cercetrii, a ceea ce este ndepartat
si a ceea ce este invizibil. in timp ce discipolii 1l privesc de pe pamint, Socrate sta suspendat intr-un
cos, incercind 1n acest fel sa dea mai multa desavirsire ideilor sale despre ta meteora, obiectele ceresti
(227-234). ,,0 mare idee" se pierde atunci cind excrementele unei sopirle ii cad in gura in momentul in
care ,,observa mersul lunii si al revolutiei sale privind in sus" (171-173).

Aristofan ironizeaza pe tema distantei dintre realitate §i privirea filosofului indreptata spre obiectele
aflate la distante enorme. Dar acest contrast intre ceea ce este tangibil si ceea ce este Indepartat
constituie Incd un aspect a ceea ce Eric Havelock numeste ,,revolutia alfabetica". Tranzitia incepe in
secolul al Vl-lea si se intensifica in secolul al V-lea. Cunoasterea auditiva depinde de contactul direct,
personal dintre cel care vorbeste si cel care asculta, dintre mesajul verbal si perceptia auditiva.
Cunoagsterea vizuala permite un raport la distantd mai mare, mai speculativ §i impersonal in ce priveste
informatia, mai ales cind aceasta este transmisa prin intermediul cuvintului scris de catre cineva care
nu este prezent fizic.

Literatura oralad (poemele homerice, de exemplu) are drept scop ,,placerea" suscitata de descrierile
detaliate si de povestirea Infrumusetata a evenimentelor. Scrierea favorizeaza o mentalitate mai in
acord cu abstractul, conceptualul, universalul decit cu concretul si particularul. Cuvintul care se
asculta este invizibil si dispare o data cu emiterea suflului ce il poartd, pe cind scrierea fixeaza
detaliile, permitind criticile §i comparatiile. Traditia orald permite existenta mai multor versiuni ale
unei povestiri; prin caracterul definitiv al scrisului se dezvolta o notiune mai inchisa a adevarului
considerat ca unitar, greu de atins si numai prin intermediul unui proces de cautare si de analiza.
Astfel, in poezia greaca antica adevarul, aletheia, este asociat cu ,,ne-uitarea" (a-lethe) mai mult decit
cu exactitatea sau verificabi-litatea..?mm!% ;teeh> ~«rftBfabsaai 3a'«nfc*ite>1»"r
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Pentru istoricii Herodot si Tucidide, zvonul, akoe, poate insela si necesita verificarea prin observatie,
de preferinta prin marturia directd. Tucidide se declara in introducerea istoriei sale un scriitor.
Confruntind conceptia sa despre istoriografie cu aceea a predecesorilor lui, el opune insistenta proprie
asupra ,,acuratetei" si a ,,efortului” presupuse de cercetare popularitatii facile a ,,fabulosului"”, ce este
pur si simplu ,,placut
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urechilor”, intr-un ,,concurs de ascultat momentan" (1, 22). Desi departe de Platon, Tucidide concorda
cu el prin aceea ca privilegiaza vizualul fatd de auditiv, intr-o perspectiva ce se indeparteaza de traditia
orala. Aceste antagonisme iau diferite aspecte in tragedie, dupa cum vom vedea mai 1n detaliu. Nu



numai ca tragedia asociaza experienta auditiva J cu cea vizuald in conceptia ei complexa si
contradictorie din punct de vedere structural asupra adevarului; ea evidentiaza totodata cumulul,
schimbul si confruntarea dintre perceptiile senzoriale. Insulta lui Oedip adresata orbului Tiresias, ,,Esti
orb de ochi, de urechi si de minte" (Oedip rege, 371), reflectd In parte Tmbinarea vocii cu elementul
vizual in paradoxurile cunoasterii si ale greselii din aceasta drama. Hecuba lui Euripide din Troienele
adauga pasiune povestirii suferintelor ei, relatind cum nu numai cé a ,,aflat" despre moartea lui Priam,
ci: ,,L-am vazut cu ochii acestia macelarit linga focul din atrium si cetatea invinsa" (479-484). in
Electra lui Sofocle, povestirea orald a mortii lui Oreste (devenitd mai expresiva prin prezenta fizica a
urnei funebre) este mai puternica decit adevarul a ceea ce Crisotemide a vazut cu ochii (883 si urm.).
Explorind aceste contraste, tragedia evoca infinitele variatii pe tema diferentei dintre a fi §i a parea. In
Hyppolit al lui Euripide vedem cum tindrul, nevinovat dupa lege, este acuzat de o crima cumplita.
Drama este deosebit de interesantd pentru rolul scrierii ca reflectare textuala a acestei rasturnari
feminine dintre adevar si aparentd. Ea pune in legaturd inversarea realitatii i a aparentei cu puterea
scrisului Fedrei, minciuna ,,mutd" a tablitelor sale care acopera glasul adevarului (cf. 879 si urm.).
Disimularea si revelarea din prima scena a Fedrei se exprima, 1n ultimul ei gest, 1n scris, dar nobletea
initiald a impotrivirii a devenit acum ingelatorie singeroasa. Prin intermediul asocierii (care nu apare
doar 1n aceasta piesd) intre scriere, trupul feminin, secret (cu trimitere la sexualitate), complot si
revelatie a ceea ce se ascunde ,,induntru”, tragedia lui Euripide isi afirma capacitatea de a trata in
spatiul public al teatrului subiecte care foreaza in cea mai adinca intimitate i In secretele cele mai
ascunse ale sufletului omenesc.
Caracterul ingelator al aparentelor in tragedie se intemeiaza pe u lunga traditie a gindirii grecesti. ,,Ca
si de-a ladului poartd lehamite mi-e de barbatul/ Carele una vorbeste si tainuie-n sufletu-i alta", spune
Ahile in Iliada (9, 312)", adresindu-i-se lui Ulise. Travestirile acestui erou in Odiseea pun totodati
problema relatiei dintre schimbarea aspectului exterior §i ceea ce ramine neschimbat, daca ramine ceva
neschimbat, 1n firea noastrd. Care sint criteriile de stabilire a identitatii, daca ea se schimba sau ramine
ascunsa intr-o atit de mare masura? Travestindu-se, Odiseu reugeste sa-si ingele sotia, dar nu poate sa-i
ascunda doicii lui cicatricea din adolescentd. Fireste, Homer nu i
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ofera o tratare articulata si constientd a acestor teme, dar ele sint implicite in modul cum ni-1 prezinta
pe eroul proteiform si cu multiple chipuri, precum si viclenia la fel de mare a consoartei lui,
intotdeauna ocupata sa teasa si sa desire. Mult mai tirziu, Platon mediteaza asupra urmelor
respingatoare pe care raul le lasa intiparite pe sufletul unui tiran corupt (Gorgias, 524 ¢ si urm; cf-
Republica, 588 c si urm.). Invizibile in aceasta viata, cicatricele sufletului se vor arata Tnaintea ochilor
judecatorilor din Hades. Aceeasi preocupare de a patrunde cu privirea dincolo de aparenta exterioara,
in adevarata fire ascunsa, caracterizeaza discutia, relatatd de Xenofon, dintre Socrate §i un artist vestit
despre cum se pot picta caracterul si morala unui om (Memorabilia, 3, 10).
Magia pldcerii: reprezentare si emotie
in cultura Greciei antice spectacolele de cea mai mare importantd nu sint nici manifestarile naturale,
nici cele ale sufletului individual, ci ocaziile publice 1n care lumea se aduna ca sa participe la serbari,
sa asculte muzica, sa asiste la competitii atletice §i ceremonii religioase. Chiar si pictorii de fresce din
palatele minoice din Creta si din Thera, din epoca bronzului, infatiseaza adunari ale publicului in
curtile interioare marilor palate si in arenele alaturate. Homer pastreaza amintirea acestor serbari cind
aseamanad un dans coral infatisat pe scutul lui Ahile cu dansurile din palatul Ariadnei din Knossos
(lliada, 18, 590-592). In Odiseea exista o scend asemandoare, care prezinta citiva tineri dansind in
palatul lui Alcinous (8, 256-265).
Adunarea ionienilor la Delos, descrisa in Imnul homeric catre Apollo, este sarbatoarea perfecta si, prin
extensie, reprezentatia perfectd. Aici se da viatd unui spectacol care aduce desfatare (terpsis) atit
zeilor, cit si muritorilor (146-155). Poetul pare sa identifice aceasta ferpsis data de cint cu efectul de
ansamblu al serbarii. 1n afara de ,,pugilat, dans si cint" (149), exista placerea adusa vederii cind ,,cei
prezenti pot observa gratia Tmpartasita de toti" (153), ,,caci l-ar face sd-i tresalte inima vazind in jurul
lui barbatii, femei cu mindra cingatoare, inaripatele corabii impovirate cu de toate" (153-155)".
Fragmentul este o marturie pretioasa din prima perioada arhaica asupra efectului combinat al placerii




rezultate din vaz si auz in timpul marilor serbari, ca si asupra admiratiei speciale pentru puterea
imitativa a vocii. Autorul imnului atribuie maiestriei vocale a fecioarelor din Delos valoarea unui
spectacol in sine, ,,0 mare minune, a carei faima nu va pieri niciodata". Aceasta nu consta numai in
,vraja" sunetelor, ci si in priceperea fecioarelor 1n a imita ,,vocile si intonatiile tuturor barbatilor" (156-
164).

1. in Homer, Imnuri, ed.cit., p. 39 (n.t.).
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Reprezentatia orald cere din partea publicului o reactie globala, atit fizica si emotionala, cit si intelectuald. Poezia
recitatd si/sau cintatd In aceste imprejurari implica o relatie personald puternica intre interpret si public.

Atunci cind 1i povesteste zeitei Thetis cearta lui cu Agamemnon in prima carte a //iadei, Ahile repeta un lucru cu
care noi sintem deja la curent, dar povestirea la persoana intii a suferintei inaintea mamei i da eroului satisfactia
de a comunica cu un ascultator implicat emotional si in empatie cu el. Un episod asemanator este acela in care
Odiseu ii povesteste Penelopei aventurile sale, dupa ce s-au regasit, in cea de-a doudzeci si treia carte a Odiselii.
Asemenea scene, in care naratiunii 1i corespunde o ascultare participativa, pot fi vazute ca j analogii sau modele
ideale ale relatiei pe care rapsodul spera sa o stabileasca intre el si propriul sau public. Asa cum, intr-un mod mai
concis, afirma Ion in dialogul platonic care-i poarta numele, ,,daca reusesc sa-i fac sa verse lacrimi, eu sint cel
care voi ride, iuindu-mi plata, dar daca ii fac cumva sa rida, eu sint cel care voi plinge dupa banii pierduti" {Ion,
535 §)I».< ister #{B.wtea Bin&vit'm$m' am iaia itm Platon considera periculoasi aceasta eliberare de emotii si-i
exclude deci pe poeti din republica sa ideald, dar dialogul Jon ne da o imagine a unei astfel de reprezentatii. il
vedem pe rapsod cucerindu-si publicul, aproape hipnotizindu-1 cind face sa-i treacd pe dinaintea ochilor sce- j
nele epice ale povestirii sale (535 c¢). Platon compara efectul cu cel al unui magnet asupra piliturii de fier. Puterea
magneticd se transmite de la poet la rapsod si de la acesta la public (533 d, 535 e). Cind se identifica total cu
rolul, insusi naratorul este ,,iesit din sine" (535 b). ,,Ori de cite ori recit ceva care stirneste mila — spune
rapsodul — mi se umplu ochii de lacrimi; cind este insa ceva groaznic sau tulburator, mi se face parul maciuca
de groaza si mi se zbate inima in piept” (535 c)*. La sfirsitul secolului al V-lea, sofistul Gorgias vede in aceste
reactii emotive efectul special al puterii pe care poezia o exercita asupra ascultatorului. Elogiind forta limbajului,
in Elogiul Elenei, scrie: ,,in cei care o asculta [poezia] se strecoara un fior plin de spaima, o mila plina de lacrimi
si un regret ce alina durerea" (9). Reactiile de ordin fiziologic provocate de limbaj confirma ceea ce putem
deduce in legdtura cu reactiile emotive la tragedie, fie din marturii mai tirzii, fie din tragediile insele. Momentele
de criza in interiorul dramei au consecinte cu caracter violent: frisoane, tremuraturi, par ce se zbirleste, afazie,
ameteli, palpitatii sau nod in git, senzatie de frig In maruntaie, tensiune in tot corpul.
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1. 1in Platon, Opere, voi. I, trad. rom. Dan Slusanschi si Petru Cretia, Humanitas, Bucuresti, 2001, p. $14 (n.t.).
2. Ibidem (n.t.).

AUDITOR SI SPECTATOR

Din cauza puterii ei intrinsece si reale de a trezi emotii, poezia poate reprezenta atit un pericol, cit i un
element providential. Ca ,.farmec" sau ,,vrdjitorie", ea exercitd o putere de naturd magica, si in acesti
termeni o descrie Gorgias 1n Elogiul Elenei (10, 14). Thelxis, cuvintul care exprima aceasta ,,vraja",
desemneaza 1n Odiseea atit cintecul sirenelor, cit si puterea de seductie a Circei. Pindar povesteste
cum figurile magice asemanatoare sirenelor de pe frontonul templului lui Apollo de la Delfi cintau
intr-un fel atit de suav, incit barbatii isi uvitau familiile si se mistuiau, sedusi de cintec, astfel incit zeii
au trebuit sa distrugd templul {Peana, 8, fragm. 52 i, Snell-Maehler).

Fiindca grecii tind sa reprezinte ingelatoria si seductia si sub forma de viziuni, imagini §i fantasme,
vraja cuvintului rostit se poate manifesta sub haloul unei frumuseti fascinante: cea care invaluie
minciunile. Ca si Pandora lui Hesiod, povestile pot fi ,,urzite din felurite minciuni", care ne amagesc,
,basme ingelatoare" (Pindar, Olympice, 1, 28 si urm.). Consideratia mai mare de care se bucura Odiseu
comparativ cu Aiax este rodul abilitatii lui Homer, spune Pindar in Nemeene, 7, ,,pentru ca maretia il
inconjoara, minciunile si zborul artelor./ Aici ne insala Poezia {sophia)/ care seduce prin povesti;/
oarba este inima multimii de oameni./ Daca puteau s dovedeasca adevarul, nu-si infigea in piept
spada stralucitoare/ cel urit de armele [lui Ahile], Aiax voinicul".'

Sirenele lui Homer sint cea mai reusita reprezentare n poezia antica a pericolului la care magia
cintului il expune pe cel ce asculta. Dindu-ne posibilitatea sa uitam necazurile, cum afirma Hesiod 1n
legatura cu poezia lui {Teogonia, 54 si urm.), cintul poate sa ne stearga amintirile ce ne leaga de trecut,
conferindu-ne identitatea noastra de oameni. La Hesiod paradoxul unei puteri evocative a memoriei
care duce spre uitare este deja o caracteristica a poeziei. In cazul sirenelor insa paradoxul se desface
intr-o serie de elemente contradictorii ce neagd scopul cintecului. Sirenele stiu tot ce s-a intimplat la



Troia, ba chiar tot ,,ceea ce se intimpla pe pamintul roditor" {Odiseea, 12, 188-191), dar insula lor este
inconjurata de cadavre in putrefactie si de oseminte omenesti si se afla departe de comunitatea
oamenilor de care se leagd semnificatia §i functia memoriei (12, 45-47).

Asemenea ,,vrajitoarelor" aurite ale lui Pindar, la al caror cintec ,barbatii se mistuie departe de sotii si
de copii", sirenele lui Homer sint muze depravate. Ele spun cd au o memorie totala, dar aceasta putere
coexistda in mod straniu cu cele mai rusinoase semne de decadere specifice lumii muritorilor, antiteza a
nemuririi divine conferite de faima, care este ,,nepieritoare" {kleos aphthiton). Raminind la efectele
pur corporale ale magiei lor, ,,vraja" lor, thelxis, este doar momentana; rasuna in urechi, dar nu traieste
pe buzele oamenilor. Este pur acustica, si in acest fel Odiseu poate sd-i zadarniceasca efectele prin
mijloace exclusiv fizice, astupind urechile tovarasilor séi cu ceara si legindu-se de catargul navei.

AUDITOR $I SPECTATOR
187

Ceea ce pentru poetii antici era o formula magica devine o problema de abilitate tehnica atunci cind
artele limbajului se profesionalizeaza si se rationalizeaza, la sfirsitul secolului al Vl-lea si la inceputul
secolului al V-lea. Profesorii de retorica, precum Protagoras, Gorgias si Prodicos, erau profesionisti,
iar Gorgias, in al sdu Elogiu al Elenei, extinde in maniera proprie discursul despre inrudirea dintre
aceste arte, mijloacele magiei si droguri. Cine accepta sd-si plateasca lectiile putea dobindi astfel arta
de a convinge un auditoriu speculind senzatiile acestuia. Daca 1i ddm crezare lui Tucidide, Pericle
datora cel putin o parte a puterii sale politice darului de a influenta multimile. Atit istoricii, cit si
dramaturgii epocii dovedesc o sensibilitate de tip nou fatd de multime si de emotiile acesteia: panica,
isterie, impulsuri neasteptate de generozitate i compasiune.

Teatrul, chiar mai mult decit adunarea sau tribunalul, este locul unde emotiile de masd se manifesta
din plin. Asa cum am vazut, pentru ca a stimulat emotii improprii, Phrynichos a primit o amenda in loc
de coroana de invingator. Platon sugereaza ca puterea de a trezi emotii specificd poeziei sa se
inlocuiasca cu dialogul filosofic. Aceasta ar fi ,,poezia" adecvata statului ideal si filosofic. in Legile
sale, el defineste ,,muza cea mai frumoasa" ca fiind ,,cea care-i multumeste pe cei mai buni, care este
perfect educatd". Tragerea la sorti a juriilor pentru drame este un semn ca ,,guvernul Atenei din
aristocratic a devenit teatrocratic, spre nenorocirea sa" (Legile, 3, 701 a)'. Filoso-fii-legiuitori sint
autorii unei tragedii foarte frumoase si foarte bune pe cit ne sta in putinta", fiindca statul lor ideal este
,,0 imitatie (mimesis) a tot ce viata are mai frumos §i mai bun" §i intruchipeaz astfel ,,adevarata
tragedie" (7, 817 b)’.

Lasind la o parte relevanta lor in ceea ce priveste ideea lui Plator asupra propriului rol de educator,
aceste observatii pot fi citite ir perspectiva istorica, pentru a ne face, indreptindu-ne privirea spre
trecut, o idee despre locul central al teatrului in comunitatea ateniana si despre importanta reactiilor
publicului. Mindria deosebitd a atenieniloi in legatura cu aceste spectacole este confirmata si de
observatiile atribuite de Tucidide lui Pericle in discursul funebru. Aici Pericle lauda Atena pentru
serbari de-a lungul intregului an", a caror ,,desfatare" iferpsis) alunga oboseala. Conti-nuindu-si
discursul, el compara Atena cu Sparta, laudind-o pe prima pentru deschiderea ei; niméanui nu-i este
interzis s ,,cunoasca sau sa vada orice" (spectacol, theama), cu singura conditie ca aceasta sa nu
constituie un ajutor direct dat dusmanului (2, 39, 1). Limbajul lui Tucidide este generic, un pic vag,

dar spectacolele de teatru populare
1. Edcit, p. 120
2. Ibidem, p. 229 (n.t.).

pot fi cu siguranta incluse in theama despre care vorbeste Pericle; la ele se gindea probabil atunci cind
facea cunoscuta si hotarita afirmatie ,,intr-un cuvint, afirm ca intreaga cetate este un exemplu de
educatie pentru Grecia" (2, 41, 1).

Drama: origini si caracterisici
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Chiar daca scopul sau este sd ne faca ,,s4 vedem" marile fapte ale i universului epic ca pe niste
~minuni" (thauma, thambos), Homer nu are indoieli in a considera cuvintul recitat (si cintat) drept
adevaratul vehicul al comunicarii si al memoriei. De la sfirsitul secolului al VUI-lea 11.Hr., cind
scriitura capatd o importanta din ce in ce mai mare, acest raport intre vaz si auz se schimba. La sfirsitul



secolului al Vl-lea si inceputul secolului al V-lea, poeti ca Simonide, Pindar si Bachilide, desi
profeseaza si uneori intretin raporturi personale cu propriii lor mecenati, au o conceptie despre propria
lor arta care se dezvoltad intr-un sens mai profesional. Scriind pentru bani, dupa comenzi care le vin din
diferite parti ale lumii grecesti, ei se afld mult mai departe de caracterul nemijlocit al relatiei directe cu
publicul, specifica rapsodului de tip homeric. Aceasta relatie mai libera cu recitarea orala este evidenta
si in metaforele vizuale gasite de Pindar si Bachilide pentru propriile lor cinturi. Spre deosebire de
imaginatia orald a lui Homer si Hesiod, ei nu au adesea nimic ori au prea putin de-a face cu
imprejurarile recitarii, cu vocea sau cu muzica. Oda este o statuie, o ghirlanda, o tapiserie brodata, un
templu, o abundenta libatie cu vin, un izvor limpede, flori, foc, aripi. Poetul insusi poate fi un vultur
care pluteste in Tnaltul cerului, un arcas sau un aruncator de sulitd care lanseaza un cint-proiectil, un
calator care calatoreste pe un drum lung sau un navigator pe o corabie ce brazdeaza marile.

Cind Simonide spune : ,,Pictura este poezie muta, poezia este pictura care vorbeste" (Plutarh, De
Gloria Athen., 3.346 F), pune poezia in relatie nu cu recitarea, ci cu experienta vizuald, un domeniu
destul de diferit. Sintem tentati sa legdm analogia lui Simonide dintre vizual si acustic de interactiunea
sunet - vedere pe care aproximativ in aceeasi perioada tragedia incepea sa o dezvolte, in special pentru
ca Simonide este in multe privinte un precursor al sofistului itinerant si al libertatii sale de speculatie
rationald, b imiuctwflul'i*» u.> rent'-e

in tragedie, organizarea materialului narativ al miturilor prin intermediul unui text scris face posibild o
naratiune vizuald noud, puternica: vocea §i imaginea vizuald se imbina 1n relatii complexe, de tip nou.
Cu aceasta insistentd majora pe aspecte si continuturi innoite, spectacolul sau teatrul devin metafore
pentru a descrie experienta umana in general. Platon sugereaza in Philebos ca viata este tragedie sau
comedie (50 b) si aceasta este poate prima formulare in literatura occidentala
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a analogiei dintre lume si teatru, devenita celebra datoritad melancolicului Giacomo al lui Shakespeare
(Cum va place, 11, 7). Epicur (citat de Seneca in Scrisori catre Lucilius, 7, 11) observa: ,,Prima
constituie pentru celalalt un public destul de numeros". In formularea sa cea mai generala, ideea este
exprimatd, poate la sfirsitul secolului I d.H., de Longinus in tratatul Despre sublim, ce compara
intregul univers cu un mare spectacol, unde omul este un spectator privilegiat si in care recunoaste
Acest fragment, influentat de stoicismul platonizant, revendica de fapt pentru om ceea ce in gindirea
Greciei arhaice si clasice constituie prerogativa zeilor: statutul de spectator detasat al suferintelor si al
conflictelor din viata oamenilor. Acesta este si punctul de vedere al divinei intelepciuni a filosofului in
epicureism (cf. Lucretiu, De rerum natura, 2, 1-13). Atit publicul epopeii, cit si cel al tragediei
beneficiaza de acest punct de vedere privilegiat: intr-un sens figurat in epopee, In masura In care
omniscientul narator la persoana a treia ne face partasi la secretul a ceea ce vad si stiu zeii; In sens mai
propriu in tragedie, intrucit noi dominam tragedia de la o distantd cvasi-olimpiana, chiar daca nu cu o
detasare pe masura. n epopee, ca si n tragedie, acest spectacol al suferintei umane ne face §i mai
intens constienti de limitele vietii noastre muritoare. Totusi, viziunea filosoficd urmareste tocmai sa
depdseascd aceste limite. ($/>0OBh .9.w,fo >

Desi originile tragediei ramin obscure si controversate, relatia stabilitd de Aristotel cu ditirambul
(Poetica, 4, 1449 a) este unanim acceptatd. Ditirambul, la origine o reprezentare corala si dinamica in
cinstea lui Dionysos, pare sa fi devenit, la sfirsitul secolului al Vl-lea, o forma artistica cu un caracter
mai calm, mai liric, in care se povestesc mituri despre zei si ulterior despre eroi. Si anticii se
confruntau cu problema legaturii dintre tragedie si Dionysos. De aceea, dictonul ,,Nimic lui Dionysos"
a fost interpretat ca o critica adusa distantei excesive dintre j tragedie si cultul propriu-zis al zeului in
timpul celei mai importante dintre serbarile care 1i sint dedicate, marile Dionysii, principala ocazie
pentru reprezentatii dramatice. Desi inceputurile tragediei trebuie situate in vremea tiranului Pisistrate
(data traditionald acceptata este 534 1.Hr.), aceasta a fost reluata si perfectionata in epoca noii demo-
cratii, la inceputul secolului al V-lea. Este posibil ca asocierea lui ' Dionysos mai curind cu cultul
popular decit cu traditiile aristocratice sa fi incurajat dezvoltarea tragediei.

Dionysos se defineste ca zeu al vegetatiei, in special al vitei-de-vie si al produsului obtinut prin
fermentarea fructului ei; de asemenea, este asociat cu nebunia si cu extazul religios. Adesea apare pe
vase cu o suitd de satiri, creaturi cu copite de tapi, jumatate oameni, jumatate animale, care dau fifu
liber naturii lor animalice, prin betie, gesturi obscene §i un apetit sexual lipsit de discriminare. Dupa
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dansurile satirilor au contribuit si ele la dezvoltarea tragediei (Poetica, 4, 1449 a), iar in cadrul
Dionysiilor fiecare autor aflat in concurs prezenta, pe linga cele trei tragedii, o drama mai putin
riguroasd, cu un cor de satiri. Alte insotitoare ale lui Dionysos, in strinsa (chiar daca nu neaparat si
armonioasa) legatura cu satirii, sint menadele (literalmente ,,nebune"). Si ele reprezentau o eliberare
dezinhibata de energia emotiva si fizica printr-un abandon total fata de zeu si cultul sau.

Asocierile lui Dionysos cu irationalul, nebunia, femeile, dansul §i muzica frenetica si cu labilitatea
limitelor dintre animal, om §i zeu au toate relevanta pentru tragedie. Legatura dintre Dionysos §i masca
este si mai directa. in fapt, Dionysos este adesea venerat sub forma lunt masti, agatatd uneori intr-un
copac sau de o coloand, alteori impodobita cu frunze de iedera, planta consacrata zeului. Masca face
posibila reprezentarea cu caracter mimetic a miturilor in forma dramatica. Actorul mascat poate
totodatd sa experimenteze fuziunea unor identitati, esente sau categorii de experiente diferite: masculin
si feminin, uman si animal, strdin §i apropiat, initiat si profan. Masca devine astfel centrala in
experienta teatrald, ca semn al vointei publicului de a se supune iluziei, jocului, simulacrului, de a
risipi energiile emotionale in ceva care este conotat ca fictiune sau Alteritate. Privirea fixd a mastii,
dupa cum a sugerat Vernant, constituie in acelasi timp modul de a reprezenta prezenta divinitatii intre
oameni.

Pentru toate aceste motive, Dionysos este zeul cel mai potrivit sa patroneze tragedia si aspectele ei
specifice: atmosfera incarcata de emotie, caracteristica unui spectacol de tip mimetic; profundul sen-
timent de identificare cu lumea magica creata si personificata de actorii mascati; abilitatea de a pune
fata in fatd elementul animalic si pe cel divin din viata omului si de a recunoaste irationalitatea si
emotivitatea, asociate, Intr-o societate dominata de barbati, cu elementul feminin; deschiderea spre
problematici de mai largd amploare, posibild datoritd prezentei vizibile a zeilor ca forte actionind in
lumea oamenilor. Vraja mastii dionisiace elibereaza, in doze controlabile, temerile, anxie-ttile,
irationalitatea ce mocnesc sub patina de stralucire a Atenei din epoca lui Pericle.

Tragedia redefineste rolul spectatorului. in locul placerii sau terpsis a recitérii epice sau a reprezentarii
corale, tragedia 1si implica publicul intr-o tensiune intre doi poli, cel al placerii care se asteapta de la
un spectacol de calitate si cel al durerii produse de continutul lui. Uneori, chiar autorii atrag atentia
asupra acestei contradictii, a ,,paradoxului tragic" al placerii in suferinta (cf. Euripide, Medeea, 190-
202 si Bacantele, 815).

Tragedia nu da doar o reprezentare concreta §i impresionanta a vechilor mituri, ci, in cadrul acestora,
isi concentreaza atentia asupra situatiilor de criza. Spre deosebire de naratiunea ampla si cuprinza-
ta"” MW" alege' 'ifftfitfrtife momente critice si
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condenseaza soarta unei familii sau a unei cetati Intr-o actiune unitar care se dezvoltd intr-un spatiu si
intr-un interval de timp limitate.

Toate componentele tragediei se regasesc In poezia trecutului: recitativele poetice ale discursului
mesagerului; cinturile corului expriminc bucuria, plinsul sau trimitind la exemple mitologice; intr-un
fel, si dialogurile. Dar aceste elemente ating o fortd necunoscuta inainte atunci cind interactioneaza in
noul organism al tragediei. Eschil foloseste ! simetria repetitiei de catre cor sau desfagurarea
raspunsurilor pentru | a reda efectele unei multimi terorizate, ca in Cei sapte contra Tebei j (150-180).
In Persii, combina responsum-ul liric deznadajduit al corului cu spectacolul vizual al regelui Infiint,
care-si aratd vesmintele sfisiate pentru a sugera amploarea infringerii pentru ansamblul comunitatii|
(Persii, 906-1077). Identificarea publicului de teatru cu cetatea amenin-1 tata, obtinutd prin redarea
imitativa a pericolului, confera acestor] scene o intensitate care merge dincolo de orice exemplu din
lirica | corala.

Viata lui Eschil, datind din Antichitate, evidentiaza puterea sa de ekplexis, de a ,,3oca" publicul cu
efecte vizuale rascolitoare. in momentul aparitiei Furiilor din Eumenidele - ni se povesteste in lucrare -
s-a intimplat ca unii copii s lesine, iar unele femei au avortat. Veridicitatea anecdotei este indoielnica,
dar ea reflecta probabil spiritul artei lui Eschil. Efectele sale acustice au aceeasi forta: strigitele de
groaza ale Danaidelor in Rugdatoarele, misteriosul ofotototoi popoi da opollon opollon al Cassandrei,
exprimind ceva intre groaza si profetie (Agamemnon, 1072 si urm.), miriitul nemultumit al Furiilor
cind fantoma Clitemnestrei le sperie la inceputul Eumenidelor (119 si urm.), urmat imediat de
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cumplitul lor cintec ,,care subjugd" indreptat impotriva victimei lor (307-96); sau acel aaee al lui lo,
orice sunet ar vre sa reprezinte, atunci cind intra n scend urmarita de un taun (Promet inlantuit, 566).
Sofocle si Euripide sint mai masurati, dar au si ei Sfinxul lor suierad (Euripide, Oedip, fragm. 11
Austin), eroii lor care urla de furie | (Sofocle, Trachinienele, 805, 983-1017 ; Euripide, Heracle, 869 si
urm. personajele care sufera si deci se vaita sau striga (Sofocle, Electr 826-830, 840-845 ; Filoctet,
730-757). La cealalta extrema, sint totodatal capabili sd se foloseasca de tacere pentru a atinge un efect
tot atit de puternic. Aristofan 1si bate joc de lungile taceri ale personajelor lui Eschil in scenele de
inceput (Broastele, 911-20). Tacutele iesiri din scend ale locastei, Deianirei si Euridicei (in Oedip
rege, Trachinienele j si, respectiv, Antigona) reprezinta sinistrul moment de liniste car preceda furtuna
nenorocirii. in Oedip la Colona, Sofocle creeaza atmosfera de tensiune, lasindu-1 mut pe batrinul
Oedip pe durata sute de versuri, pind ce furia mocnitd Tmpotriva fiului Polinice explodeaza in insulte
inspaimintatoare i in blesteme (1254-1354). Folosindu-s

treilea actor, Eschil trebuit
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fi uimit publicul In Agamemnon, atunci cind Cassandra, care ramine ticuta in timpul lungii scene
dintre Agamemnon si Clitemnestra, izbucneste brusc in cumplitele ei strigite disperate i profetice. in
urmaitoarea tragedie a trilogiei, Pilade ramine, de asemenea, tacut pina la punctul culminant, cind, in
teribilul moment al hotaririi, 1i da lui Oreste imboldul, care se va dovedi decisiv, de a-si ucide mama -
si acestea sint singurele trei versuri rostite de el in timpul tragediei (Hoeforele, 900-902).

,vno> Hatn n

tooéafo aia
Limbajul si tragedia

&h mi finluq

Forta evocatoare a limbajului constituie o problema fundamentala in tragedie. Termeni etici de o
importanta cruciald, ca Justitie", ,,bunatate", ,noblete", ,,puritate”, sint In permanenta pusi in discutie si
redefiniti. Paradoxul unei ,,feroce pietati" sta in centrul Antigonei. Semnificatia cuvintelor ,,bun-simt"
(sophrosyne) si ,intelepciune" (sophia) este fundamentala atit pentru Hyppolit, cit si pentru Bacantele
lui Euripide. O mare parte din forta unor opere ca Agamemnon a lui Eschil, Oedip rege, Trachinienele
si Filoctet ale lui Sofocle se datoreaza aprofundarii temei privitoare la lipsa de comunicare, atit intre
oameni, cit i Intre oameni si zei. Ambiguitatile limbajului, caracteristice profetiei si oracolelor,
determina evenimentele acestor tragedii, ca si pe ale altora. Din acest punct de vedere, tragedia nu
numai ca se resimte de pe urma examenului critic al limbajului caracteristic iluminismului sofistic, dar
anticipeaza si ideea platonica de a conferi stabilitate valorilor etice in interiorul universului instabil si
tradator constituit de cuvinte.

Importanta temelor limbajului si a semnificatiei lui transpare din faptul ca acestea apar in egalda masura
pe scena comediei si pe cea a tragediei. in Norii lui Aristofan, o mare parte din incarcatura umoristica
provine din initierea lui Strepsiade in subtilitatile studiului sofistic al gramaticii, categoriilor si
morfologiei. Spectatorii comediei nu se desfata doar la auzul vocii umane. Corul din Pdsarile trebuia
sa fie constituit dintr-o extraordinara imitare a cintecului pasarilor (ca acela pe care poetul vechi
Alcman se lauda ca este in stare sa-1 imite [fragm. 39 si 40 PMG]), un experiment glumet atestat in
manuscrisele de care dispunem doar de acel torotorotorotorotix I kikkabau kikkabau (cf. 223 si urm.,
260 si urm., 310 si urm.). Jocurile de cuvinte, termenii cu dublu inteles, divertismentele verbale
abunda 1n comediile lui Aristofan. Numele oferda numeroase ocazii pentru glume, multe dintre ele
obscene, ca acelea care transformad o dema attica intr-o comunitate de onanisti (Anaphlystioi si
anaphlan: Broastele, 427).

in tragedie cuvintul, muzica §i migcarea constituie partea preponderentd, iar acest lucru concorda cu
rolul subordonat acordat de Aristotel

m

opsis-ulixi, spectacolului, in Poetica. Dramaturgul avea la dispozitie . serie de maginarii scenice. O
macara putea sa transporte carele si eroii (ca Perseu) in zbor. Enkyklema putea sa aduca 1naintea
ochilor publicului consecintele unei actiuni - in general violenta - care se petrecea in interiorul unei
case. Eschil, dupa cum s-a vazut, a fost cel mai curajos dintre dramaturgii ale céror opere ni s-au
pastrat, prin inventarea unor efecte spectaculare, mirobolante. in ansamblu, totusi, reprezentarea
teatrald era mai mult conventionald decit realista si facea relativ putin uz de elementele de decor,



servindu-se de efecte scenice simple. Rolurile personajelor, mascate §i imbracate cu mare grija,
trebuiau sa fie mai degraba stilizate; vocea, dictia si gesturile exploatau din plin valoarea lor expresiva.
Chiar si 1n cazul cintaretilor erau apreciate miscarile si gesturile. in legatura cu celebrul flautist
Pronomos, de exemplu, Pausanias relateaza ca ,,atit prin mimica fetei, cit si prin migcarea intregului
sau trup producea o mare desfatare spectatorilor"'. Efectele vizuale din operele lui Sofocle si ale lui
Euripide apar intr-un fel mai in armonie cu temele centrale ale tragediei decit cele ale lui Eschil si
exprima mai bine caracteristicile protagonistilor si ale situatiilor in care acestia se afla: orbirea lui
Oedip in cele doua tragedii care-1 au drept subiect, Penteu imbracat in menada in Bacantele,
decaderea si boala lui Filoctet. Euripide impinge adeseori actiunea pina la limitele suferintei si ale
ororii §i apoi o intrerupe brusc prin interventia unei divinitati (deus ex machina). Sofocle se serveste de
acest expedient o singura data si intr-o maniera diferita: in Filoctet, Heracle vine din Olimp, in carne si
oase, ca personificare a eroismului §i generozitatii rimase in letargie in eroul bolnav si abatut.
Frecventele parodieri ale efectelor vizuale din tragedii pe care le intilnim in piesele lui Aristofan ne
aratd cit de mult impresionau acestea publicul atenian. in mod foarte asemanator, Sofocle si Euripide
imitau, 1n versiunile lor asupra mitului, scene din Eschil, n special din Orestia. in Trachinienele,
intrarea in scend a cortegiului lui Heracle impreuna cu ticuta lui prizoniera, lole, este un ecou vizual al
intrarii lui Agamemnon alaturi de Cassandra in Agamemnon, un expedient care arunca umbra ucigasei
Clitemnestra asupra fidelei, rabdatoarei §i penelopienei DeiiiiM#>***WAilwlw

Electra lui Euripide reprezinta poate cea mai consistenta reluare vizuald a scenelor eschiliene. Aici,
Electra o atrage pe Clitemnestra in propria casd pentru a implini matricidul, sub pretextul ca ea,
casatoritd cu un taran sarman, a nascut si are nevoie de ajutor pentru riturile de purificare. Sosind cu
un car, imbracata fastuos si insotita de sclave troiene in chip de slujnice, Clitemnestra indeplineste aici
rolul lui Agamemnon, vinovat de hybris in drama eschiliana, in timp ce Electra,

1. Pausanias, Calatorie In Grecia, 11, 9.12.6, trad. rom. Maria Marinescu-Himu, Editura Stiintifica si
Enciclopedica, Bucuresti, 1982, p. 205 (n.t.).
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care atrage puternicul personaj in casa ei pentru a indeplini o oribila, ingrozitoare vendeta, joaca aici
rolul interpretat in Agamemnon de catre mama sa. Atit in Electra lui Sofocle, cit si in cea a lui
Euripide, aceste ecouri scenice ne pot duce cu gindul la implinirea unei pedepse juste, dar ele implica
totodata perpetuarea impietatii i a violentei criminale.

Spectacol si naratiune

Nici atunci cind atinge deplina maturitate ca forma de spectacol, tragedia nu reprezinta o ruptura totala
de traditia orala. Lungile discursuri ale mesagerilor, care adesea povestesc evenimentele culminante in
tragedie, trebuie sa-i fi sunat familiar unui public obisnuit cu amplele naratiuni in versuri din poezia
epica. Sensul acestor naratiuni in tragedie este insa destul de diferit de acela pe care-1 au ele in
epopee. Lupta dintre Eteocle si Polinice in Fenicienele lui Euripide, de exemplu (1359-1424), se
aseamand mult cu duelurile dintre eroii //iadei. Dar, 1n locul deosebirii categorice dintre prieten si
dusman, naratiunea tragica vorbeste de blestem, pacat si fuziune/confuzie intre doi frati care nu pot
nici sd se impace, nici sa se desparta Intr-o infruntare clara. De aici legatura care se face in acest caz
intre formula homerica ,,a musca térina cu dintii" in momentul mortii si motivul tragic al asasinatului
intimplarile cele mai violente si mai dureroase ale tragediei grecesti sint mai mult povestite in aceste
discursuri decit aratate pe scend: asasinarea lui Agamemnon de catre Clitemnestra §i uciderea ei .ds
propriii sdi copii; taierea In bucdti a lui Penteu; Tieste, care-si maninca propriii copii; Medeea, care-si
otraveste victimele, apoi 1si ucide copiii cu spada si asa mai departe. Totusi, in tragedie aceste fapte nu
ramin limitate in spatiul naratiunii, si aceasta din trei motive. in primul rind, publicul poate vedea
imediat consecintele actelor violente a caror desfagurare a ascultat-o: trupul lui Agamemnon si cei al
Cassandrei, tirite afara din palat pe enkyklema, aparitia lui Oedip orb sau a lui Polimestor (in Hecuba
lui Euripide), ori a lui Agave care arata capul lui Penteu in Bacantele. in al doilea rind, relatarile au loc
adeseori n prezenta a doud sau mai multe personaje care au reactii diametral opuse. in Electra lui
Sofocle, de exemplu, Electra si Clitemnestra reactioneaza diferit la stirea (falsd) a mortii lui Oreste. in
Trachinienele, ca si in Oedip rege, discursul unui mesager are o anumita semnificatie pentru un
protagonist masculin (Hilos, respectiv Oedip) si una cu totul diferitd pentru un personaj feminin, care
paraseste scena mut 1n durerea sa si se sinucide (Deianira si locasta).
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in al treilea rind - lucrul cel mai important -, relatarea violentei petrecute in afara scenei atrage atentia
asupra a ceea ce nu se vede. Se acorda astfel un statut privilegiat acestui spectacol invizibil doa prin
faptul de a-1 ascunde vederii. Un asemenea ,,spectacol negativ" cum poate fi definit - creeaza o
dialectica intre evenimentele ce se pot vedea la lumina zilei, inaintea publicului, si cele ascunse, care
sfl petrec in afara scenei. Acestea din urma capata astfel o dimensiune ulterioara de mister, oroare si
fascinatie prin simplul fapt ca au loc ir spatele scenei. Spatiul de dincolo de scena, ce reprezinta adesea
interiorul casei sau al palatului, Indeplineste rolul de teritoriu al irationalului I si al demonicului,
reprezentind domenii ale experientei sau aspecte ale personalitatii ascunse, obscure si teribile. Asa
sint, de pilda, palatul in care Clitemnestra il atrage pe Agamemnon pentru a-1 asasina, sau casa in care
Deianira pastreaza si apoi foloseste singele veninos al Centaurului, sau cortul in care Hecuba si
tovarasele sale 1i ucid pe fiii i lui Polimestor si-1 orbesc pe acesta, sau inchisoarea subterana in care]
aparitia lui Dionysos 1n chip de taur incepe sa puna in pericol autoritatea rationala a lui Penteu.
Discursul solului in Oedip rege, cel mai cunoscut intre povestirile de acest tip din tragedia greaca,
exploateaza la maximum contrastul dintre ceea ce este ,,ascuns" §i ceea ce ,,se poate vedea". Reticenta
sau j incapacitatea de a da seama de ,,durerile care-i pot lovi pe oameni" (1228-1231) invaluie scena
intr-o penumbra sugestiva. impinsi de] ,,amintirea" mesagerului o urmam pe locasta in camera ei
dinauntrul palatului, pe care ea ne impiedica s-o vedem, inchizind usile (1246). Obstacolul material al
usilor inchise si acela figurat al ezitarilor solului de a-si aminti §i a povesti fac nelinistea ei invizibila,
dar auzim ,,invocatia" ei catre mortul Laios si propria ei ,,amintire” a actului conceperii si a celui al
nagterii, a caror oroare o tine acum prizoniera fii spatiul inchis al camerei.

Punctul culminant al povestirii solului este o misterioasd, inexplicabila revelatie conform céreia ,,un
anumit zeu i aratd [lui Oedip] ceea ce cauta" (1258). Cu strigate inspaimintatoare darima usile barica-
date, expunind inaintea ochilor nostri privelistea inspaimintatoare a trupului locastei care se
balanseaza, atirnata de latul strins. ,,Oribilul spectacol” ascuns inainte este in fine revelat (1253 si
urm., 1263 si urm.), dar numai inaintea ochilor celor ce se aflau in palat (si In poveste), si nu
publicului teatrului. ,,A fost o priveliste oribila", continud mesagerul (1267), si se intoarce la Oedip,
care acum ,,0 vede" si isi strapunge ochii cu agrafele vesmintelor ei (1266 si urm.).

Motivul frecvent al vederii interzise sau partiale este oportun atunci cind ne aflam 1n prezenta unei
imagini prea teribile pentru a fi povestita sau infatisata pe scend. Dar tensiunea dintre povestirea a ceea
ce este vizibil §i ceea ce este ascuns, dintre ceea ce este ascultat si ceea ce este vazut dispare prin
vederea depjial,» lui Oedip, care vr<* %gs|y"#"
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portile pentru ca sa ,,se arate tuturor tebanilor" cit a fost el de pacatos

(1287-1289). Naratorul da explicatiile: ,,Se deschid usile: veti vedea

un spectacol (theama) care ar inspira mila si unui dugman" (1295 si

urm.). Aparitia lui Oedip, teatralizata in chip voit, face ca emotiile

reprimate sd-gi gaseasca expresia colectiva in strigatul corului cind

acesta, ca si publicul, vede in fine cu .propriii sii ochi ceea ce pina

atunci ramasese o experienta pur orald/ascultata. ,,Cumplita priveligte

ia durerii pentru ochi omenesti - strigd corul -, cea mai cumplita pe

t care am intilnit-o vreodata!" v e

Tragedia: spectacol citadin

Desi subiectul tragediei este, In mod direct sau indirect, excentricul, exceptionalul, irationalul, in
fiecare parte a reprezentarii teatrale se reflectd faptul ca ea este integrata in cetate si in institutiile ei
democratice. Unul dintre magistratii de rang 1nalt era desemnat sa-i aleaga pe cei trei autori tragici ale
caror opere trebuiau s fie reprezentate la serbarile citadine ale Dionysiilor i Leneelor. Spre deosebire
de teatrul roman, actorii i membrii corului erau cetateni; la inceputul secolului al V-lea insa poetii
ingisi recitau 1n propriile piese. Juriul era format din cetateni alesi prin tragere la sorti din fiecare dintre
cele zece triburi. Teatrul insusi era un edificiu public; aici se intrunea adunarea, in ziua de dupa
incheierea Dionysiilor, pentru a stabili daca serbarea s-a desfasurat dupa cuviinta. in paralel cu
reprezentatiile dramatice, in timpul Dionysiilor se primea omagiul aliatilor, erau numiti public
binefacatorii cetatii iar orfanii cetatenilor cazuti in luptd defilau cu armele daruite de catre stat. Dupa



cum ne lasa sa intelegem atit Tucidide, 1n discursul funebru al lui Pericle, cit si Aristofan, in
Aharnienii, Dionysiile erau pentru cetate o ocazie de a se arata inaintea aliatilor si a cetatilor vecine, de
a-si da o dimensiune spectaculara.

Dar tragedia nu este o manifestare ca oricare alta in ansamblul unui spectacol citadin de acest tip,
intrucit, cu extraordinara ei deschidere, determind cetatea sa mediteze la ceea ce intrd in conflict cu
idealurile ei, la ceea ce trebuie sa excluda sau sé reprime, la ceea ce 1i inspird teama sau considera ca-i
este strdin, necunoscut, diferit. in aceasta perspectiva se poate intelege dramatizarea repetata a puterii
sau a urii femeilor in contextul domestic (Eschil, Orestia; Sofocle, Trachinienele ; Euripide, Medeea,
Hyppolit, Bacantele), cu rasturnarea rolurilor sexuale si transformarea unor suverani puternici in
proscrisi invinsi si vrednici de mila (Oedip, lason, Heracle, Creon, Penteu etc). Euripide putea sa
idealizeze Atena ca cetate justa si pioasa, care se lupta pentru implinirea dreptatii (Heraclidele,
Rugatoarele), si acelasi lucru 1l face Sofocle in Oedip la Colonei. Dar Euripide a scris si opere ca

Hecuba si Troienele, ce sunau car
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brutalitétii si a politicii rdzboinice a Atenei. In Pergii, Eschil avea fat de invadatorii Invinsi o atitudine
de indulgenta si intelegere. in comedie se poate exprima dorinta de pace, ilustrata clar in opere ca
Aharnienii, Pacea sau Lysistrata; in plus, aici se exprima satira la adresa unor institutii ca tribunalele
sau adunarea {Viespile, Adunarea femeilor}] sau parodierea unor personaje publice precum Cleon
{Cavalerii).

Tragedia putea sd aduca pe scend, In forma simbolica, dezbateri contemporane pe teme politice si
morale de prim-plan, ca limitarea puterilor in Areopag in Eumenidele de Eschil. Dar semnificatia ei
civica si politica putea fi inca si mai larga si indirecta. Rolul lui Odiseu in Aiax al lui Sofocle, de
exemplu, evidentia valoarea democratica compromisului fatd de autoritarismul si intransigenta
aristocratica. Tragedia pune totodatd problema pericolelor inerente exercitiului puterii {Peryii, Orestia,
Antigona), arata consecintele funeste ale dezbinarii, ale discordiei 1n cetate {Cei sapte contra Tebei,
Fenicienele) sau descopera o structurd morala fundamentala la originea intimplarilor umane, asa cum
se poate vedea in lenta, anevoioasa, adesea dureroasa cale a dreptitii de-a lungul multor generatii, de
pilda in trilogiile lui Eschil.

In timp ce lirica corala tinde s consolideze traditiile si valorile familiilor aristocratice, forma relativ
noud a spectacolului dramatic este aceea ce caracterizeaza polis-ul democratic. Prin integrarea ei in
viata cettii, structura dialecticd a dezbaterii prezente in ea, relatiile mereu in schimbare dintre erou si
comunitatea reprezentatd prin cor, putem intelege cum democratia a promovat inca de la inceputurile
ei, in epoca lui Pisistrate, aceastd forma de artd. Ethosul aristocratic al individualismului, al gloriei
personale si al excelentei in competitie, exprimat prin poezia epica, este inca viu in secolul al V-lea.
Dupa cum rezulta limpede din opere precum Cei sapte contra Tebei, a lui Eschil, Aiax si Filoctet ale
lui Sofocle sau Heracle al lui Euripide, una dintre functiile tragediei este de a reexamina aceste
atitudini in lumina exigentelor compromisului §i cooperarii, proprii unei societati democratice,  niahi
Miturile prezente in tragedie nu mai oglindesc valorile traditionale ale unei epoci trecute, idealizate.
Dinnotriva, devin cimpul de batilie al luptelor interne din cetate: conceptiile precedente privitoare la o
razbunare singeroasa, opusa noului legalism civic {Orestia); obligatiile familiale opuse obligatiilor
civice {Antigona); conflictele dintre sexe si cele dintre generatii {4/ceste, Medeea si Bacantele lui
Euripide); diferentele dintre guvernarea autoritara si cea democratica (Euripide, Rugdatoarele, Sofocle,
Aiax $i Oedip la Colona). Inclusiv din aceste motive reprezentatiile tragice nu sint concepute ca un
divertisment de tip stabil (ca in teatrul modern), ci sint limitate la cele doua serbari citadine dedicate
lui Dionysos si au loc in spatiul sarbatoresc asociat acestui zeu. "-i **"m" A
«FanleF; < oni%«*#'-1 f'-"k1
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Dar, mai presus de orice, tragedia creeaza un spirit comunitar, atit in teatru, cit si in cetate. Aici,
cetatenii-spectatori, desi diferiti, devin constienti de unitatea lor Tn ansamblul cetatii si al edificiului
public unde sint reuniti. Spectatorii tragediei devin unii pentru altii spectatori in calitatea lor de
cetateni exact in acelasi mod 1n care sint spectatori ai reprezentatiei. Faptul de a fi adunati in teatru
creeaza legaturi Intre cetiteni, care impartagesc emotiile si mila. La sfirsitul lui Hyppolit, de exemplu,
durerea pentru moartea fiului lui Tezeu este un ,,rau" care se raspindeste 1n sufletul tuturor cetatenilor
(1462-1466), in ciuda faptului ca Hyppolit pusese naintea indatoririlor sale politice scopurile



personale ale practicarii vinatorii si atletismului. Aceastd comemorare civica reprezintd, in plus,
tributul pe care-1 poate oferi o comunitate, opus ritului privat si religios prin care zeita sa, Artemis, i
va cinsti memoria (1423-1430).

Tragedia nu indreapta spre problemele contemporane numai oglinda distantatoare a mitului. in ea se
oglindesc si unele dintre cele mai importante institutii ale cetatii. Similitudinile majore sint cele cu
tribunalele. Zece spectatori alesi la sorti sint de fapt judecatorii dramei. Rapidul schimb de replici intre
personajele tragediei aflate in conflict seamana cu pledoariile avocatilor opusi in tribunale. in realitate,
tragediile 1i atribuie Intr-un anumit sens publicului rolul de judecator al complexelor probleme morale
in care ambele parti cer dreptate si este greu sa deosebesti ceea ce e drept de ceea ce este nedrept.
Discutia dintre Hecuba si Polimestor din Hecuba, de exemplu, este de fapt o situatie de tip juridic
(1129 si urm.). Se pot cita, de asemenea, scena procesului din Eumenidele lui Eschil si parodia unui
tribunal din Viespile lui Aristofan. Scriitori mai tirzii vor elogia tragediile pentru apropierea lor realista
de dezbaterea juridica (¢/1 Quintilian, 10, 1, 67 si urm.).

Mai mult decit judecata asupra vinei si pedepsei, tragedia trateaza problema hotaririi. Aproape toate
dramele care ne-au parvenit ne infatiseaza un protagonist aflat dinaintea unei alegeri dificile §i chinui-
toare intre alternative aflate in conflict, sau luptindu-se sd hotarasca intre salvare si o actiune
periculoasa ori cu final nesigur. ,,Ce voi face?" (ti draso?) este o intrebare recurenta* m momente de
crizd. Personaje ca Medeea, Fedra sau Oreste ezita, sovaie, 151 schimba parerea. Intransigenta poate sa
fie tot atit de funesta ca si nehotarirea sau nestatornicia, asa cum ne arata Filoctet al lui Sofocle.
Situatii ca rasturnarea propriei pozitii realizata de Creon in Antigona sau izbucnirea de minie a lui
Oedip impotriva lui Tiresias In Oedip rege arata publicului nu numai caracterul distructiv al
conflictelor in cadrul familiei, dar §i consecintele judecatilor pripite, dictate de minie sau gresite.
Aceasta dramatizare a hotaririi, a rasturnarii, a rigiditatii etc. face apel la experienta pe care publicul o
are in legaturd atit cu adundrile, cit si cu tribunalele. Relatarea lui Tucidide despre schimbarea de
pozitie a
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atenienilor dupa condamnarea mytilenezilor este o demonstratie despre felul in care viata reala se
bazeaza pe hotariri luate si incalcate (3, 36
Tragedie si scriitura

f

Este posibil ca poetii tragici sa fi compus mari parti ale operelor lor in minte, asemenea rapsozilor
traditiei orale, si tot oral sa-i fi invatat pe actori si corul sa le recite. Totusi, mentalitatea legata de
stiinta de carte si de productia de texte scrise pare sa fie in mod clar indispensabila structurii tragediei -
concentrarea dinainte organizatd a unei actiuni complexe intr-o forma riguros structurata si care se
manifesta Intr-un spatiu simbolic, geometric si conventional.

Broastele lui Aristofan, in anul 405 1.Hr., reprezinta pe scena conflictul dintre vechea conceptie asupra
poeziei si teatrului si cea noud. Eschi il acuza pe mai tinarul sau rival, Euripide, ca joaca rolul unui
factor dezagregant al moralitatii antice prin subtilitatile sale intelectuale prin paradoxuri §i prin faptul
ca aduce 1n scend personaje feminine imorale (vezi 1078-1088). Batrinul poet, mai apropiat de cultura
orala a trecutului, este totodata mai apropiat de o corespondenta directd intre cuvint si lucru si de rolul
traditional al poetului ca purtator de cuvint al valorilor comunitare (1053-1056). Arta lui Euripide se
asociaza miscarii sofistice, cartilor, frivolitdtii superficiale, volubilitatii inselatoare a limbii. Este
prezentata ca o disociere intre limbaj si realitate (,,viata nu e viatd"). Pe de alta parte, discursul lui
Eschil poseda concretetea profana caracteristica vocii in cultura orala; expresiile sale vin din ,,viscere",
din ,,diafragma", din ,,suflu" (844, 1006, 1016). in ,batalia prologurilor", unde versurile sint cintarite
pe balanta, subtilitatile ,,inaripate” ale persuasiunii euripidiene pierd in infruntarea cu greutatea
carelor, a mortii i cadavrelor lui Eschil (1381-1440).; Rastalmacirea ironica atinge apogeul in
momentul 1n care Dionysos il alege pe Eschil tocmai folosind versul lui Euripide despre separarea
dintre ,,limba" si ,,intelect" (Broastele, 1471; cf. Hyppolit, 612).

Poate parea paradoxal sa asociem tragedia - care combina cu atita fortd, pentru o multime excitata i
adesea zgomotoasa de mii de persoane, ipectacolul vizual, muzica si poezia — cu comunicarea austera
si mono-xorna a literaturii nevorbite. Si totusi, tocmai puterea scrisului in| spatele culisei permite
imbinarea organica a imaginii vizuale cu cee discursiva si cea acustica in reprezentarea multimediala.



Folosires frecventa a metaforelor sinestezice 1n tragedie §i armonizarea explicite a experientelor
vizuale si acustice in momente de mare tensiune dra-, matica atrag atentia asupra acestei
interconexiuni a diferitelor simfuri.

Atit spatiul grafic al scriiturii, cit si spatiul scenic al dramei depind J de crearea unui cimp de activitate
simbolica in care cele mai mici j s'e&fte pot sa capete cea”ttSisBiafNft «Wi*n*caSt|€ii:!#eii;a* «ni|
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este modelul unei ordini mai vaste, atit sociale, cit i cosmice. Literatura si tragedia presupun o
activitate interpretativa care se concentreaza pe o arie restrinsd. Ambele depind de capacitatea de a
opera in interiorul unui sistem de conventii, de a recunoaste semne si de a le interpreta, de a le pune in
secvente corecte, ,,de a judeca prezentul calduzindu-te dupa trecut", cum spune locasta despre Oedip
(cu referire totodata la dibacia lui in dezlegarea ghicitorilor), in Oedip rege (916). in greaca, ,,a citi"
inseamna ,,a recunoaste", anaghignoskein, iar pentru a indica

[punctul culminant al tragediei Aristotel foloseste si el termenul ,,recunoastere", anagnorisis.

Forta extraordinara a tragediei se poate datora, cel putin in parte,

[faptului ca aceasta apare din cultura greaca intr-un moment de tran-

pitie al culturii grecesti, cind puterea mitului nu a fost Inca erodata ie spiritul critic ce insoteste
scriitura, gindirea abstracta §i pozitiile tice sistematice. Comedia pastreaza vitalitatea i puterea de
inovare pind in secolul al IV-lea, in parte pentru ca Menandru §i urmasii séi reusesc sa distraga atentia
comediei antice spre probleme private si domestice, ajungind la elementele de sentimentalism ale
ultimelor intrigi euripidiene, bazate pe recunoastere-regasire, si dezvolta un stil colocvial si in acelasi
timp elegant. in schimb, nici o transformare de acest fel nu da o noua viata tragediei, cel putin daca
judecam dupa ceea ce s-a pastrat.

Tragediile compuse dupa secolul al V-lea nu au fost socotite demne de a fi pastrate §i nici una nu a
supravietuit. Tragedia secolului

j al V-lea este in masura sa imbine seriozitatea morala si religioasd cu imaginatia mitica proprie
epopeii orale, cu cautarea intelectuald caracteristica unei epoci in care procesul de alfabetizare
progresa si in care aveau loc incercari curajoase de a conceptualiza omul si natura in stiintd, medicina,
filosofie, istorie, geografie etc. in tragedie, ca si in filosofie, gindul si viziunea sint impinse pina in
strafundurile necunoscutului. Eschil compara ,,gindirea profunda" cu o scufundare ,,in abisuri" sau
incearca sa surprindd mintea lui Zeus, ,,vedere farad margini", ceva care scapa intelegerii umane
(Rugatoarele, 407 si urm. si 1057; ¢/l Cei sapte contra Tebei, 593 si urm., Agamemnon, 160 si urm.).
Reprezentarea vizuala a miturilor antice in tragedie pare sa privi-legieze aparentele superficiale ale
perceptiei sensibile, dar exploreaza in mod constant deosebirile dintre suprafata si profunzime, cuvinte
si actiuni, aparentd si existentd. in autentica deplinatate a fortei sale reprezentative, prin intermediul
imbinarii cuvintului cu muzica, dansul si gestul mimetic, ea subliniaza imposibilitatea de a atinge un
adevar definitiv si arata cit este de greu, chiar dureros, sa intelegi natura comportamentului uman,
conditia zeilor, termenii si limitele conditiei muritoare.

Oricit ar fi de diferit mijlocul folosit, poetii tragici sint fratii spirituali ai fn&i&fild aitfj'&efinAtafc lui

Heraclit, Democrit si Platon, stiu
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ca in lume este mai multd ingelaciune decit adevar si se straduiesc inteleagd de ce viata este ceea ce
este, de ce exista durere, cum se p realiza in societate dreptatea si fapta morala si care este ordinea cea
mai cuprinzatoare, daci existd una, ce face existenta noastra inteligibila. Dupa secolul al V-lea
continud sa se scrie §i sa se reprezinte tragedii, dar energiile creatoare, preocuparile etice i cercetarile
teologice care au produs capodoperele se canalizeaza acum catre filosofie si istorie. Spectatorii lui
Eschil si ai lui Sofocle sint acum si cititorii lui Platon si Aristotel.
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Omul si formele socializarii"
Oswyn Murray

Omul este un animal social. /Omul gre6'«Mtfe O? creatie a p acesta este sensul faimoasei definitii
date omului de catre Aristotel. Omul aristotelian este de fapt ,,in mod natural politic")(Po/i*ca, 1, 1253
a). Dar definitia lui Aristotel era formulata in contextul unei teorii etico-biologice, in care a fi pe



deplin uman presupunea exercitarea deplina a tuturor potentialitatilor proprii naturii umane §i in care o
ierarhie morala acorda prioritate gindului in defavoarea emotiilor. Prin urmare, perceptia po”is-ului ca
forma de organizare sociald in care omul putea si-si realizeze mai bine potentialitatile subordona
exigentele religioase, familiale si emotionale ordinii politice superioare in care acestea se Inscriau,
gasindu-si locul.

Istoria studiilor despre organizarea sociald a grecilor este o adevarata luptd, mai mult sau mai putin
congtientd, ce urmareste detasarea dl&ariziunea aristotelica asupra societatii grecesti in favoarea unei
imagini care sa redimensioneze importanta acelui fenomen unic in istorie care este polis-ul si sa
incerce sa ,,depolitizeze" omul grec, pentru a surprinde legitura dintre formele de organizare sociala
ale acestei culturi si cele ale altor societati ale lumii antice. in sinteza, aceasta este istoria studiilor
despre cetatea greaca de la Fustei de Coulanges (1864) pina astizi'. ~kfcraSffe|

Raportul care se stabileste intre om si societate este intotdeauna dinamic: orice virsta a omului are un
trecut i un viitor §i nu existd un om grec, ci o succesiune de oameni greci/ dupd cum ne arata
Burckhardt in cel de-al patrulea volum al lucririi sale Istoria culturii grecesti’. Urmindu-i exemplul,
voi distinge patru tipuri ideale, mai

* Notele din acest eseu sint In mod intentionat scurte si vor doar sd-1 trimitd pe cititor la textele mai
reprezentative si la punctele de vedere mai recente asupra subiectului. Pentru o bibliografie mai detaliata a
temelor tratate facem trimitere la M. Detienne si J.-P. Vernant (1979) in J. Svenbro, in P. Schmitt Pantei (1987)
si O. Murray (1989 a).

1. Fustei de Couhtnges, 1864.

2. Burckhardt, 1898-1902 ; paragrafele din cap. 9, voi IV ramin, dupa mine, cea mai buna abordare a
socialitatii grecesti (serbari religioase si forme de convi-vialitate). Pentru banchet vezi si von der Miihll. 1957if
Liiti« sfe «i*fiv
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precis patru virste ale omului grec: omul epocii eroice, omul jocuriloi omul politic §i cosmopolitul.
Asemenea sumare clasificari cronologic nu au, evident, o valabilitate absoluta, dar sint necesare pentru
intelege, prin intermediul unei analize diacronice, raporturile sinH cronice aflate la baza diferitelor
forme sociale. Sa trasezi dezvoltarii* sociale de-a lungul secolelor Inseamna sa falsifici istoria culturii,
privik giind cauzalitatile in defavoarea functiilor, iar a accentua exagerat continuitatea inseamna sa
ignori transformarile fundamentale ce petrec dincolo de ecranul J|j|$a”li®,j|lal institutiilor.

Forme sociale i institutia

Fenomenele sociale pot fi studiate din puncte de vedere diferite, dar poate ca este util sd prezentdm
imediat raportul acestora cu economia, in spatele fatadei vizibile a formelor sociale se afla raporturile
economice, expresii ale distribuirii diferite a bunurilor. O analiza marxista va considera structura
sociala si deci relatiile sociale drept o consecinta a luptei pentru asigurarea unei parti mai mari din
bunuri. Rind pe rind, unii savanti au subliniat abundenta resurselor naturale in societatile primitive i,
ca urmare, importanta unor activitati sociale ca darul, serbarea, luxul, etalarea bogatiilor dinaintea
semenilor si a zeilor'. in ambele cazuri, surplusul, mare sau mic, este consumat pentru a crea o
structurd sociald, care sustine apoi activitatile culturale, politice si religioase ale comunitatii; formele
redistribuirii surplusului, realizata prin etalarea generozitatii sau a puterii, sint cele care structureaza
societatea.

Dat fiind rolul primordial al pamintului si al roadelor sale in lumea antica, surplusul agricol este in
mod curent utilizat pentru a structura societatea si cultura respectiva. Redistribuirea lui in timpul
serbarilor religioase creeaza, gratie ritualului precis, un model social care apoi patrunde si in celei; Ite
raporturi ale societatii respective. in special, anumite produse rare devin simboluri ale statutului
privilegiat; banchetul este ritualizat §i serveste la definirea comunitatii ca un Intreg sau a unei clase in
interiorul acesteia. in Grecia, produsele cele mai incarcate de semnificatie sint carnea si vinul,
rezervate ocaziilor speciale si consumate in contextul anumitor ritualuri.

Carnea este hrana sa££asr,e$ef"t%$3”$eroilor unei epoci apuse. Ea este consumata cu prioritate in
timpul ceremoniilor religioase, cu ocazia sacrificiilor, cind animalul jertfit este ars; zeii primesc
miresmele maruntaielor, in vreme ce oamenii petrec impreund, mincind partile comestibile ale
animalelor abia ucise si fierte pentru a fragezi carnea. Asemenea ocazii nu sint rare; ele reprezinta
evenimente comune, stabilite

printr-un calendar complex al festivitatilor. Rolul lor este acela de a manifesta simtul apartenentei



grupului la aceeasi comunitate, reunita intr-o experienta a placerii si a serbarii care include atit
oamenii, cit si zeii. Adorarea zeilor constituie momentul de bucurie si de uitare a necazurilor la care in
mod firesc participa intreaga comunitate sau o parte a ei (ca adolescentii sau femeile) si care uneori
ajunge si deschida portile inclusiv striinilor si sclavilor'. Alcoolul e mai ales un drog social, al cirui
ritual este legat fie de intarirea legaturilor din interiorul [unui grup inchis, fie de o revarsare cathartica
a tensiunilor sociale intr-un fel de carnaval al permisivitatii. Puterea vinului §i necesitatea [de a
exercita un control social asupra utilizarii lui sint foarte clare in cultura greaca.

Barbarul isi permite un consum de alcool dezordonat si excesiv; omul grec, dimpotriva, se defineste
tocmai prin consumul ritualizat al vinului care este baut doar diluat cu apa si in cadrul unui context
social specific. Din ratiuni pe care le vom ilustra in cele ce urmeaza, inutj pune in migcare anumite
mecanisme ce duc la crearea unor grupuri mici, specializate, cu functie razboinica, politica si
hedonista. I Folosirea vinului ca instrument de eliberare este mai putin obisnuita, Hiar revine cu
siguranta in diferite ritualuri legate de Dionysos. Femeile, carora li se interzice consumul vinului in
context comunitar si care din acest motiv sint infatisate ca Inclinate spre o betie secreta si nestructu-
ratd, 1l adorau pe Dionysos 1n ritualuri in care orice regula era inlaturata : victima sacrificiala nu era
ucisa cu cutitul, ci ruptd in bucati si devoratd mai degraba cruda decit fiarta sau prajita, in timp ce
vinul, neamestecat cu apa, era consumat fara nici o masura. Aceasta nu era Insa o expresie a
socializarii, ci mai degraba o eliberare de tensiunile create chiar de ritualurile sociale.

Din studiul culturii grecesti se poate deduce cu usurinta img

convivialitatii si a ritualurilor legate de mincare si de bautura. incepind cu Homer, poezia a fost
intotdeauna parte integrantd a banchetului, mai ales a formei sale arhaice, simpozionul. in ceea ce
priveste acompaniamentul muzical, metrica si subiectul, poezia greaca antica trebuie analizata in
legatura cu locul reprezentarii, care 1n cazul liricii corale este serbarea religioasa, dansata si cintata de
tinere, iar in cazul elegiei si al liricii monodice - cercul aristocratic, reunit cu ocazia libatiilor.
Ceramica greaca si pictura de pe vase serveau mai ales la satisfacerea gusturilor unor asemenea
grupuri; formele si decoratiunile reflecta aceleasi interese sociale exprimate in poezia arhaica. Organi-
zarea meselor publice si private in perioada arhaica si clasica, cu corpusul ei de reguli si privilegii
scrise sub forma de legi si decrete, arata cit de importante au fost mesele in comun in activitatile unor
asemenea comunitati. Mai tirziu, dezvoltarea unei literaturi filosofice

1. Vezi, de pilda, ErtgSli, 1891 i Veblen, 1699;

\l. Detienne si Vernant, 1979.
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a meselor comune in lumea clasica si postclasica a creat o viziune idealizata a unei institutii sociale,
poate ca nu atit de centrala cum] fusese in trecut, dar care continua sa fie destul de tipica pentru cultura
greaca pentru a atrage interesul scriitorilor pe teme antice din perioada elenistica si din cea romana.
Ospatul sofistilor (Deipnosophistai) al lui] Athenaios, adevarata enciclopedie a convivialitatii grecesti
de la sfirsitulj secolului al II-lea 1.Hr., i5i infatiseaza propriul obiect sub forma unei] conversatii intr-un
deipnon, ale cirui continuturi sint ordonate dupa activitatile participantilor imaginari'.

Omul virstei eroice

X$ s:

In poemele homerice lumea este structurata in jurul riturilor ospetelor comune. Piesele esentiale ale
casel unui basileus eroic sint megaron-ul, sala banchetelor si cdmara, unde se pastreaza surplusul
productiei, pentru a fi utilizat in cazul unor sarbatori sau pentru a fi oferit in dar oaspetilor din aceeasi
clasa sociala cu basileus. Ulise travestit spune ca gi-a recunoscut casa dupa activitatile sociale legate
de ospetele care au loc in ea: ,,De bund seama oameni multi nduntru/ Cauta de-ospete, ca fum se-nalta/
De la fripturi si suni viers de lira,/ Cu care zeii] mesele-nsotird" (Odiseea, 17, 360-363)".

Bazileul 1i intretine pe membrii clasei sale sociale cu ,,banchete de onoare" si prin asemenea mijloace
el dobindeste autoritate si prestigiu intr-o lume in care se lupta pentru onoare. Un grup astfel constituit
este un grup de razboinici, al carui statut se exprima si a carui coeziune se mentine tocmai prin
intermediul banchetului. intr-un anumit sens, acesta ramine un rit social legat de procesele de
autoidentificare si de formare a unei elite aristocratice ; dar aceasta elita este totodata clasa
razboinicilor, care are functia de a proteja societatea.

,Povestile mincinoase" ale lui Ulise, la fel ca si metaforele homerice, sint poate mai adevarate decit



naratiunea n care sint inserate, Intrucit (in calitate de scriiturd de gradul al doilea) vor si-i aminteasca
publicului propria sa experientd. Relatia reciproca dintre banchet si activitatea militara, atit publica, cit
si privata, este bine descrisa in relatarea lui Ulise despre viata sa de fiu nelegitim al unui nobil cretan,
care,' deposedat de mostenirea sa, a reusit sa-si cucereasca un loc in aristocratie gratie valorii lui de
razboinic profesionist: se imbogatise din! prazile de razboi aduse din expeditiile pirateresti. Acestea
erau ispravi private; dar cind izbucneste razboiul din Troia, poporul 1-a aclamat si 1-a vrut capetenie

,,$1 n-aveam ncotro, asa de tare fu glasul obstii"
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(Odiseea, 14,318-31 9)1. Dupa razboi, el se intoarce la indeletnicirile sale private: ,,Vreo noua vase-am
pregatit si-ndatd/ Corabieri strinsei pe 1ingd mine./ Vreo sapte zile chefuira sotii/ Iubiti ai mei. Eu
jertfe o multime/ Le impirtii ca zeilor si-nchine/ Si-ospat si-ntinda ei si pentru sine" (14, 331-336)°.
In asemenea descrieri sint prezentate doua tipuri de fapte : incursiunile private ale unei elite razboinice
— alcatuita din capetenii aristocratice si din ,,companioni" din aceeasi clasa, ale caror legaturi de
loialitate iau nastere in cursul jocurilor si al petrecerilor comune - si dreptul ,,poporului” de a cere
indrumarea claselor de razboinici 1n caz de razboi. Expeditia impotriva Troiei se inscrie in cel de-al
doilea tip si prevede banchete pe cheltuiala comunitatii pentru participanti si amenzi pentru cei ce
refuza sa participe. in cadrul comunitatii, statutul este definit de modul de a se hrani; in faimosul
discurs al lui Sarpedon catre Glaucos, acesta afirma ca ei doi, cinstiti in Licia ca niste invingatori (,,51
ne dau locu-ntli pe la mese, fripturi §i pahare pline") si gazduiti intr-un temenos, au datoria sa lupte
pentru comunitatea din care fac parte; atunci ,,Zice-vor dar licienii cei bine-narmati dupa asta:/ Licia n-
o cirmuiesc ca niste nevrednici ai nostri/ Domni amindoi. In desert ei nu se hranesc cu oi grase/ Si
beau vin dulce pe-ales, sint doar inimosi si puternici,/ Lupta-nainte mereu in fruntea ostasilor nostri"
(Iliada, 12, 308-312)’.

lliada este centrata pe ura lui Ahile, care se exprima prin izolarea sa si prin refuzul de a participa la
riturile ospetelor in comun; in Odiseea sint puse fata in fatd doud modele de convivialitate, cea a lumii
ideale a feacilor si cea a pretendentilor din Itaca, in cazul cérora decaderea valorilor sociale se
manifestd tocmai prin incilcarea normelor convivialitatii, care presupun reciprocitate si competitie:
~Plecati din casa, pregititi aiurea/ Ospetele, mincati avutul vostru/ Poftindu-va pe rind unii pe altii", le
spune Telemah petitorilor (Odiseea, 2, 194-196)*. Vinovitia petitorilor consta in uzurparea
prerogativelor unei clase de razboinici in absenta capeteniei militare.

Relatia complexa a acestei reprezentatii poetice cu o realitate istorica oarecare nu ar trebui sa ne
intereseze. Poemele homerice prezinta imaginea unei societati trecute care la un moment dat
consolideaza o imagine mentald ,,contemporand” si influenteazd dezvoltarea viitoare a convivialitatii
grecesti. Totusi o asemenea imagine este, foarte probabil, partiala si ignora formele de socialitate in
care este implicat poporul, in primul rind pe cele privitoare la festivitatile religioase.

Pentru istoria studiilor asupra convivialitatii grecesti vezi introducerea Murray, 1989 a.

Ed.cit., p. 395 (n.t.). e ! »reymm |

Ibidem, pp. 318-319 (n.t.).

Ibidem, pp. 334-335 (n.t.).

Despre banchetul homeric si functia lui sociala vezi Finsler, 1906, Jeanmaire, 1989/,cap. I, si Murray, 1983,
r...; a, >-sec*

m4. Ed.cit., pr 5? (n.t.K
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Ceea ce nu Inseamna ca trasaturile acestei imagini sociale nu i importante in dezvoltarea societatii
grecesti. Masa in comun din Homer (deipnon sau dais) este precedatd de un sacrificiu in care victimele
animale sint ucise ca intr-o ofranda adusd anumitor divinitati, adesea 1n ocazii speciale de cult festiv
sau cu o mare semnificatie familiala. Carnea este fripta in tepuse, iar banchetul se desfasoara intr-o
sala {megaron) unde comesenii barbati sint asezati in rinduri de-a lungul peretilor, cu mici tavi in fata,
cite doi pentru fiecare tava; uneori exista jilturi si portii de onoare, dar in general accentul se pune pe
egalitatea din ambele puncte de vedere. $i oaspetele neinvitat, fie ca este un aristocrat sau un cersetor,
isi primeste partea. Vinul este amestecat cu apa si este servit in cupe.

Poetul prezintd o ambianta fericitd, exprimata intr-un ritual social, In centrul caruia se situeaza pe sine:
,Bu cred ca nu e/ Nimic mai drag si mai placut in viatd/ Ca ziua cind e vesel tot poporul/ Si-n sala sed
mesenii-n §ir si-ascultd/ Pe cintéret, iar mesele sint pline/ De pine si fripturd si-un paharnic/ Aduce vin
in casa scos si-1 toarnd/ Mesenilor in cupe. Mie-mi pare/ Ca asta-i tot ce-i mai frumos pe lume"

L= =S



{Odiseea, 1X, 5-13)". Este vorba despre o imagine ce se doreste in acelasi timp o descriere si o
reprezentare a banchetului, fiindca bardul homeric este cintaretul cu lira, care, din interiorul povestirii,
reprezintd naratiunea insasi. Noi ne putem reprezenta cu greu notiunea unei performance de poezie
epica in cadrul banchetului, dar este limpede cd Homer vrea sa ne faca sa credem in poezia lui ca
acompaniament al unui euphrosyne.

Daca Iliada exprima functia sociala ,,externd" a banchetului rdzboinic in organizarea activitatii
militare, Odiseea este o epopee ,,internd", construitd ca divertisment in timpul banchetului. Fiecare
episod al caldtoriilor lui Telemah este marcat de experienta meselor in comun: intreaga actiune
converge spre banchet sau se Indeparteaza de acesta. Nucleul narativ al calatoriilor Iui Ulise ni se
infatigseaza ca o reprezentatie petrecutd in timpul unui banchet, care cuprinde diferite forme de
convivialitate intre lotofagi, intre Ciclopi, cu Circe si in lumea mortilor. in Itaca, masa simpla a
paznicului de porci este pusa in antiteza cu banchetul nedemn al petitorilor care jefuiesc casa eroului
absent. Actiunea finald a acestei epopei a convivialitatii are in centrul ei macelul petitorilor la masa, in
toiul petrecerii. in timp ce poetul cintd la banchet, evoca oroarea imaginara a unui alt banchet, ia:
ascultatorii se transpun in acea situatie: peste incaperea unde se afla ei se lasd noaptea, din carnea lor
picura singele, in timp ce urletele si vaietele cresc, singele improasca peretii si grinzile podului
{Odiseea 20, 345 si urm.).
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Odiseea creeaza din chiar spatiul reprezentarii ei o structurd narativa, isi implica publicul 1n actiunea
epicd; este o reprezentare poetica studiatd pentru banchet si care trateaza materia narativa a acestuia.
Astfel, publicul participa la naratiune din interior; atit poetul, cit si publicul fac parte dintr-un dublu
eveniment, narat §i vazut. Rolul acestei poezii in lumea convivialitétii este de a evidentia pentru parti-
cipanti semnificatia ritualului social in care sint antrenati.

Astfel, banchetul eroilor prezinta deja multe dintre caracteristicile principale care vor constitui mai
tirziu riturile grecesti ale meselor in comun. Pe de o parte este legat la exterior de functia sociald a
razboiului, pe de alta parte este profund legat, la nivel intern, de placere {euphrosyne). in contextul
poemului eroic, tema banchetului poseda o forma narativo-dialogica adaptata reprezentatiei in mediul
convivial si capabila sa se reflecte asupra activitatilor banchetului. Dar imaginea prezentata este inca
partial legatd de exigentele comunitatii, iar multe dintre caracteristicile specifice ritualurilor ulterioare
de socializare grecesti lipsesc. m%n |M?fiftia$

Omul arhaic

Doua elemente sint considerate In mod curent trasaturile distinctive ale convivialitatii grecesti in
perioada istorica: pozitia Intinsa, i nu cea asezata, si separarea activitatilor legate de hrana de cele
legate de bauturd. Ambele elemente sint parti constitutive ale unei mai ample dezvoltari a traditiei
meselor comune 1n Grecia arhaica timpurie.

Pozitia culcata, ca parte a unui obicei social acreditat, este atestatd pentru prima oara de profetul Amos
ca atitudine a locuitorilor Samariei, in secolul al VUI-lea (Amos, 6, 3-7); este vorba, poate, de un
obicei pe care grecii l-au capatat prin contactul cu cultura feniciana. Prima marturie greaca explicita a
unui asemenea obicei dateaza de la sfirsitul secolului al VH-lea, 1n arta corintica si la Alcman, dar se
poate demonstra ci aceasta practic exista inca din secolul precedent'. Este vorba despre o schimbare
fundamentala in convivialitatea greaca, deoarece determind aceeasi organizare a grupului. De fapt,
comesenii culcati cite unul sau in perechi pe paturi de-a lungul peretilor silii, impun o organizare a
spatiului simpozionului ce defineste dimensiunile grupului’. Megaron-ul se transforma in andron, o
sala special conceputa sd adaposteasca un numar fix de paturi, adesea cu usa dispusa in partea stinga.

)

1. Ed.cit., p. 206 (n.t.).
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Asupra originilor vezi J.M. Dentzer, care plaseaza introducerea acestui obicei in Grecia in secolul al Vll-lea (eu
insa, intr-un viitor articol asupra cupei lui Nestor, voi propune o datare anterioara, in secolul al VUI-lea. Despre
conceptul de spatiu al simpozionului vezi Bergquist, 1989.

dintr-o parte a salii in alta: in mod obisnuit in andron se aflau 'iart«” p*fcl«Ki«|s*»umarul invitatilor oscila de
reguld intre 14 si de barbati. <i#*]J axe.yti"tmhKP.i. ustet?

Putem surprinde acest tip de organizare a spatiului in dezvoltarea arhitecturii civile si religioase a epocii clasice
si in aceea a necropolelor etrusce, ce reprezentau unul dintre cei mai buni indicatori arheologicii ai influentei
grecesti asupra formelor convivialitatii altor culturi antice.] Dar importanta sa consta in principal in faptul ca



facea parte dintr-o] evolutie mai ampla, care ar fi dus la formarea unor mici grupuri si la elaborarea unor ritualuri
specializate.

Unul dintre aceste ritualuri consta in separarea hranei de bautura, i Convivialitatea greaca in perioada istorica
este Tmpartita Intre deipnon, j in care sint consumate atit hrana, cit si bauturile, si, mai tirziuj] symposion, in
timpul caruia accentul este pus pe vin, care se bea insotit doar de simple lipii. Deipnon-ul din perioada
preelenistica a fost putin studiat, dar se pare ca era foarte simplu si lipsit de rituali-zari, cu exceptia anumitor
ceremonii religioase care prevedeau unele interdictii. Elaborarea discursului si a ritualurilor sociale este caracte-
j ristica simpozionului.

Pentru simpozion s-a creat un mobilier complex. Andron-ul putea fi prevazut cu conducte, pervaze, podea pavata
cu dale, sistem de drenare; paturile si mesele laterale erau adesea lucrate cu maiestrie si aveau decoratiuni in
intarsia; existau aici pernute si tapiserii deosebit ornamentate. Multe dintre formele vaselor din epoca arhaica sau
din cea clasica erau concepute special pentru simpozion: chiupuri pentru I amestecarea apei cu vinul, psykter
pentru racirea amestecului, pilnii si cani pentru distribuirea lui si o imensa varietate de cupe pentru a-J bea,
diferite ca forma si ca numar, fiecare cu functia ei. Imaginile care impodobesc vasele descriu conceptiile si
activitatile claselor sociale] care participau la simpozion. Scenele eroice, scenele de razboi sau cele] extrase din
repertoriul poetic sint frecvente, ca si imaginile luate din viata aristocratica: atletismul, vindtoarea si relatiile
homosexuale. [ Dimpotriva, scenele de munca sau descrierea activitatilor femininei sint rare, ca si scenele cu
tema religioasa. Evident, se acorda o atentie] speciala reprezentdrii diferitelor momente din mesele zeilor, eroilor
sil contemporanilor; iconografia reflectd aproape intregul spectru al activitatilor legate de simpozion, de la
scenele cele mai placute, pina la cele erotice si de betie violenta. Un asemenea comentariu metasimpotic
simpozionului reflecta prin intermediul reprezentarii picturale acel fenomen de autoreferentialitate pe care 1-am
intilnit si in productiaj poetica ce graviteaza in jurul simpozionului; iconografia derivata de aici este complexa si
sofisticatafy» ,>sta»C

1. iliissarrague,
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Poezia cu acompaniament muzical rdminea un element central al simpozionului. S-au dezvoltat doua forme
principale, care corespundeau aproximativ celor doua tipuri de instrumente muzicale utilizate pentru
acompaniament. Flautul dublu (aulos) era instrumentul de pe cimpul de lupta si al poeziei elegiace; dintre
instrumentele cu coarde, kithara homerica a lasat locul barbiton-ului, cu un sunet mai profund; traditia i atribuie
lui Terpandru inventarea lui si il considera instrumentul ideal pentru poezia lirica si semnul distinctiv al poetilor
specializati In simpozion, ca Anacreon. Formele poetice reflectau intrecerile spontane si creatia poetilor
ocazionali; distihul elegiac este special adaptat circularitatii improvizatiei: o tema aleasa era dezvoltata, pe rind,
de rtoti invitatii; skolion-ul era o elaborare mai formala. Scurtele poezii lirice cu versuri §i metrica repetitiva,
cintate cu acompaniamentul unei melodii simple, indicau un tip analog de reprezentare. Primii poeti lirici, ca
Arhiloh, Alceu si Sappho, 1si cintau mai ales propriile lor poezii, iar elegia pare sa fi rimas intotdeauna in sfera
improvizatiei. Din acest motiv erau folosite emotiile, experientele personale narate la persoana intii si adresarea
directa catre public; poetul folosea adeseori persoanele intii si a doua. In secolul al Vl-lea s-a dezvoltat o clasa de
poeti profesionisti, ca Mimnermos i Anacreon, care au rafinat tehnicile dictiei poetice si au continuat o
productie de acelasi gen, de inspiratie mai generala, din care lipseste referirea la experienta personala a poetului’.
Temele acestei productii poetice reflectd interesele grupului social si stilul sdu de viata aristocratic. Dupa cum
am vazut deja in cazul iconografiei vaselor, aceste poeme se refereau la faptele eroice, la razboi si la iubirea
homosexuala. Sint frecvente imnurile, atit sobre, cit si umoristice, dedicate invitatilor la simpozion, dar nici aici
nu gasim referinte la ritualurile religioase contemporane. Familia si femeia libera sint absente; exprimarea
dorintei sexuale este liberd, dar se refera numai la sclave si la animatoare. Polemica si indemnul la actiune
politica merg de la apararea patriei pind la incitarea la razboi civil.

Asemenea teme se sprijind pe formarea unei etici a grupului intr-o lume ai carei membri sint legati prin jurdminte
de lealitate (pistis) si de valori comune. Institutia banchetului este foarte constienta de propriile valori si functii si
creeaza un vocabular al faptului de a bea Impreuna simbolizat prin insusi termenul sym-posion. Acest limbaj 1si
gaseste deplina expresie in productia poetica a lui Alceu, compusa pentru a fi cintata in timpul reuniunilor
grupurilor de tovarasi [hetaroi) din aristocratia din Mytilene, In 600 1.Hr. Contextul este inca in mare parte
homeric, vasta casa straluceste de arme de bronz, dar accentul pus pe ,,vin, femei si cint" (asociate aici pentru
prima data) reveleaza

(taaatll

1. Reitzenstein, 1983; Gentili, 1884.
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un nou tip de euphrosyne. Rolul grupului nu mai este acela de a Tu impotriva dusmanului extern intr-



un mediu social consolidat, ci de a confirma unitatea de actiune in polis si de a apara privilegiile
clasei: razboiul care se pregateste este un razboi civil, apelul este menit sa intareasca unitatea grupului,
pregatit pentru actiuni impotriva tiranului. Alceu nu vrea sa convinga un public numeros, mesajul sau
se adreseaza doar celor care fac deja parte din grup, care impartasesc valorile si telurile lui. Toate
acestea sint caracteristice incepu- ] turilor/jo/is-ului si demonstreaza fuziunea totala dintre formele
sociali-tatii i actiunea politica in interiorul grupului aristocratic. Puterea inl comunitate le apartine de
drept lui Alceu si tovarasilor lui aristocrati, dar le-a fost smulsa din miini; va fi deci recucerita prin
razboi civil si chiar cu ajutorul aurului luat de la barbari. Relatia strinsa, pe carql am mentionat-o deja,
dintre politica si convivialitate isi gaseste punctul de sprijin in conceptia aristocratica a simpozionului
ca organism exclu-J siv, destinat sd mentind hegemonia unei clase sociale asupra lumii mai vaste a
polis-ului’.

De-a lungul secolelor al VH-lea si al Vl-lea, aceastd lume aristo-j cratica a fost amenintatd de aparitia
unor noi forme politice, economice si militare. Banchetele comune arhaice corespundeau declinului
aristocratiei i importantei crescinde a polis-ului, cel putin prin doua aspecte, evidentiind cele doua
caracteristici contrastante ale convivialitatii cesti.

Convivialitatea militara de tip homeric se potrivea bine cu'. comunitatilor masculine, ca acelea din
societatea cretana traditionald J unde elemenele de continuitate si de adaptare sint extrem de evidente.
Aici, comunitatea barbatilor era organizata in grupuri, avind tot atitea m ,,case de barbati" (andreia) in
care acestia se adunau ca sd manincej impreund; hrana era data de cetate si provenea fie de pe
paminturile m comunitétii, fie din contributiile particularilor. Continuitatea acestor | uzante este
demonstrata de faptul ca se pastrase vechiul obicei de a j minca asezati i nu culcati; importanta ei in
definirea comunitatii este demonstratd de separarea atentd a oaspetilor, crora le era rezervata ,,0 tava
pentru straini", dedicata lui Zeus Xenios. Dupa masa se discutau problemele de interes public si ,,se
descriau faptele razboinice, barbatii curajosi erau laudati si dati drept exemplu de curaj pentru cei |
mai tineri". Pederastia era ritualizata si avea caracterul unui rit de initiere. Amantul facea iubitului sau
trei daruri simbolizind virilitatea: un vesmint, un bou si o cupa, simboluri ale intrarii acestuia in
universul adultilor’.

Probabil ca prima functie sociala a elegiei a fost aceea de a consolida valorile razboinice prin
exortatie, mai degraba decit prin metoda

indirectd a descrierii folosita de poemele epice. Aceastd transformare indica o tensiune §i o tentativa de
a Intari valorile si atitudinile traditionale, fenomen tipic pentru un moment de tranzitie in societate:
,,Cit timp o sd mai stati aga, Intingi §i molatici ? Cind o sd va regasiti marele vostru curaj, o, tineri? Nu
va este rugine sd pierdeti paminturile de la granite asa de usor?", spune Callinos din Efes. Elegia de
razboi repropune imaginea eroica a unui mai mare grup militar, aflat acum In slujba pofe-ului.
Exemplul cel mai complet al acestei ,,institutionalizéari a banchetului" ne este oferit de Sparta in
perioada arhaica, aproape in acelasi «imp cu adoptarea noii tehnici militare de masa, tehnica hoplitilor.
Poate ca traditia spartand a meselor comune a derivat din practicile (dorice de tipul celor prezente la
Creta, dar a fost complet transformata in institutiile sociale si militare create de Licurg. Tinerii cetateni
de »ex masculin, dupa ce trecusera prin rigurosul sistem fondat pe cate-worii de virsta, cunoscut ca
agoge, erau alesi intr-un syssition, un grup de razboinici care gravita in jurul practicii cotidiene a
banchetului [comun, ce avea loc in phidition. Fiecare participant era obligat sd dea o anumita cantitate
fixa de hrand si de vin provenita de pe paminturile sale; imposibilitatea de a participa la aceasta
cheltuiald presupunea pierderea dreptului de a apartine grupului si totodata pierderea drepturilor de
cetatean. Raportul dintre masa In comun si organizarea militara este descris in Herodot: Licurg
decretase legile in Sparta, ,apoi lud hotariri privitoare la rizboaie, enomotii (enomotiai)’, triecade
(tirekades)’, syssitii (syssitia)® (Istorii, 1, 65). Cu aceste grupuri bazate pe numerele 15 si 30, armata
spartana lupta de-a lungul intregii perioade arhaice si clasice. &Lttt>1fit&4

Aceste numere reflectd organizarea arhaica a spatiului simpozionului, bazata pe 7 sau 15 paturi; prima
marturie literard explicita a banchetului in Alcman se refera la un context spartan si atestd modelul cu
7 paturi. Masa spartand urmeaza clasica diviziune greaca in doua parti, numite aici aiklon $i epaikion.
Ambele presupun jertfe obligatorii si de aceea sint elemente rituale originare. Dupa conceptia spartana,
in orice caz, aiklon avea functia simbolica de element de legatura cu formele mai vechi si de
consolidare a egalitatii si a unei inalterabile austeritati. Felurile de hrand erau fixe si constau in lipii de
orz, carne de porc fiartd insotitd de faimosul sos negru de Sparta. Dimpotriva, epaiklon sublinia
diferentele de avere, statut si virtuti militare prin intermediul unui evantai de posibile contributii; prin



urmare, s-a dezvoltat si a devenit o forma de simpozion mai elaborata, care prevedea o alegere
ulterioara de alimente, 1n special carne, obtinutd din

1. Rosler, 1980.
2. Athenaios, 4, 14.1

11,782;
I. Cea mai micd unitate de infanterie spartand, formatd din 32 de oameni (n.t. \. fe. Unitdti sociale alcatuite din treizeci de
familii sau de persoane (n.t.). Mesele luate in comun de cetatile cu constitutii de tip doric (n.t.).
ai*
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vindtoare si nu din sacrificii. in ciuda Incercarilor ateniene din s& al IV-lea de a propune, ca exemplu presupus al
spartanilor, abstinenta spartanilor in privinta vinului sau cel putin o ponderare a consumului, vinul juca un rol de
prima importantd in cadrul ritualului'.
Acest model de ospat in comun este strins legat de crearea de catre polis a falangei hoplitilor ca ,,0 corporatie de
razboinici" (Max Weber) | el se indeparteaza de modelul homeric prin universalizarea prerogativelor
aristocratice si de cel doric prin izolarea si privilegierea functiei militare. De aceea nu surprinde prin nimic faptul
ca poetul spartan Tirteu a fost unul dintre imitatorii cei mai fideli ai modelului homeric, dar totodata cel care a
contribuit In cea mai mare masura la perfectionarea genului poemului militar’.
Dezvoltarea ospetelor in comun la greci, opusa celei prezentate anterior, subliniaza aspectul lui intrinsec de
incarnare a principiului placerii. Se poate ca din acest motiv sa fie o modalitate de a favoriza retragerea unei
aristocratii marginalizate in lumea privata, specificd aga-numitei euphrosyne. in perioada arhaica simbolurile
unei clase privilegiate si Instdrite au capatat o importanta tot mai mare: in timp ce razboiul §i puterea politica au
dobindit un caracter de drept exclusiv, atletismul si banchetul au fost create pentru a le inlocui. Toate acestea sint
vizibile mai ales In lumea coloniilor din Grecia apuseana, unda noua aristocratie a primilor colonizatori a
incercat sa-si confere un statut special in cursul secolului al Vll-lea; in acest context, banchetul, se dezvolta
puternic si este acceptat de grupurile care apar, etruscii italicii, ca un simbol al vietii aristocratice de care nu se
poate fa abstrac;ie3. ' Jft: ka»
Plécerea era legata mai ales de elaborarea ritualurilor, etalarea luxului si a comoditatilor, rafinamentul mereu in
crestere al Intru-j nirilor, poetice sau de alt tip, si eliberarea sexualitatii din constringerila sociale. Pe de alta
parte, in schimb, consumul alimentelor si al vinului) nu pare sa se fi transformat in chip semnificativ; spre
deosebire de ceea ce s-a intimplat in Imperiul Persan, formele convivialitatii grecesti au ramas simple, iar tryphe
era exprimata mai degraba prin eleganta, si rafinament, decit prin mincarurile si bauturile consumate in mar
cantitate.
Poezia i ritualurile banchetului au fost deja tratate in linii mari ne ramine acum sa abordam tema distractiilor
nepoetice.
Artele distractiilor dezvoltate in contextul simpozionului erau adesea frivole si prevedeau participarea
animatoarelor de profesie, cum ar fi cintaretele din flaut, balerinele, acrobatii, mimii si actorii. in perioada clasica
existau deja impresari 1n fruntea grupurilor de animatori,

1. Athenaios, 4, 138-142«<IH*}4ChaW{l(y* USO0i;W «j8(1«f"jiftJiD» jbim imn e
2. Bowie, 1989. sfe tme illimhi b c. ssierU nib s! at&nia <4M;S<Ii. >/ (umil
3. Ampolo, 1970"71; D'Agostin»’t97,74/> L"\] V aimto-j <sisa! ,, m<
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pentru sclavii tineri si atragatori de ambele sexe puteau sa se specializeze in artele specifice banchetului.
Figura.bufonului (akletos), oaspete nepoftit care-si cistiga viata distrindu-i pe invitati, este frecvent intilnita in
literatura despre banchet'. Existd anumite jocuri de petrecere cunoscute din epoca arhaica: cel mai cunoscut
dintre toate este kottabos, care consta in aruncarea resturilor de vin din cupa Intr-o tinta si este considerat o
inventie siciliana. De asemenea, toastul in cinstea unui invitat era frecvent si acestui obicei i se datoreaza inscrip-
tiile des intilnite pe cupe cu numele unui barbat, insotit de adjectivul kalos. Proposis-ul, o infruntare cu caracter
de competitie, a fost unul din elementele banchetului criticate mai tirziu de moralisti, care comparau indulgenta
ateniand n privinta acestor incitari la betii fara masura cu absenta lor In Sparta. Elementul competitiv este
caracteristic in asemenea indeletniciri ale omului ,,competitiv".

Traditia greaca a banchetului a avut influenta cea mai puternica in sfera sexualitatii. Homosexualitatea era
normald in universul viril al grupurilor de razboinici si adesea era institutionalizatd ca o parte a riturilor de
initiere prin care trebuiau sa treaca tinerii. Exista o puternica componenta de idealizare si sublimare 1n legatura
care se crea in timpul ritualului de cucerire de catre tindrul barbat, erastes, a adolescentului, eromenos, care
putea, ca la Creta, sa fie primit in mod formal in lumea adultd a banchetului comun tocmai datorita unui raport de
acest gen. Pina cind nu implinea virsta adulta si nu dobindea, prin urmare, consacrarea militara, tinarul nu putea
sd stea intins n timpul banchetului, ci trebuia sa stea agezat alaturi de tatil sau de amantul sau. Asadar expresia
iubirii homosexuale in contextul simpozionului este adesea idealizata si priveste mai mult cautarea si intrecerea
decit cucerirea; in orice caz ea graviteaza in mediul unei educatii sentimentale si este legata si de alte aspecte ale
vietii tindrului, ca de pilda universul atletic. Dupa terminologia Iui Michel Foucault, pederastia este



,problematizata", adica pusa in serviciul celor mai largi nevoi ale comunité;if.

Sexualitatea liberd intra in banchetul arhaic datoritd prezentei sclavilor, femei si barbati, servitori sau animatori.
Mitul lui Zeus si Ganimede exprima bine relatia traditionald dintre invitat si tinerelul care sta linga cupa si toarna
vinul. Prezenta a doud forme distincte de iubire homosexuald, dupa cum obiectul acestei iubiri este un sclav sau
un om liber, complica ulterior intelegerea noastra asupra fenomenului. Vom putea intelege mai bine tipul de
raport sexual Intretinut cu sclavii dacd-1 compardm cu relatia cu femeile.

Femeile libere, sau cetdtene, nu erau niciodata prezente la banchetele grecesti; nu exista atestari ale prezentei lor
nici la banchetele

Ribbeck, 1883: Fehr, 1989; Pellizer, 1989. Foault. 1984%*%*,
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nuptiale, nici la cele funebre, acestea fiind sfere de care femeile in mod traditional foarte legate.
Reuniunile feminine erau in legate de festivitatile religioase, de la care in mod normal barbatii erau
exclusi, sau de componenta corurilor religioase; singurul caz in care este posibil sa vedem un soi de
comunitate feminind, aceea din poezia lui Sappho, este foarte controversat si pare sa depinda de,,
modelul banchetului masculin'. Si totusi, Afrodita si Dionysos sint divinitati asociate si invocate
curent in poezia recitatd la banchete inca de la primele atestari, de pilda pe Cupa lui Nestor din secolul
al VUI-lea. Femeile prezente in asemenea ocazii erau in general sclave, adesea pregatite ca
animatoare, balerine, acrobate si muzicante; asemenea tinerilor care indeplineau roluri similare, erau
alese pentru frumusetea si tineretea lor §i se pare ca dansau aproape goale si cd adesea sfirseau, ca de
altfel si acei tineri, in paturi. Femeile insa, spre deosebire de ceea ce se intimpla cu baietii, se pare ca
puteau dobindi un statut special si se legau in chip statornic de unul sau de mai multi barbati; in acest
caz erau numite hetairai, calc ironic al masculinului Aetairoi, membre in toate privintele ale grupului.
Hetairele erau pricepute in artele spectacolului i ale animatiei §i se pare ca adesea erau posedate in
coproprietate de doi sau mai multi barbati’.

Tocmai aceste practici sociale sint elementul care distinge poezia de dragoste din Grecia arhaica. Pe de
o parte, intensitatea sentimentala a iubirii homosexuale este personalizata si in general inspirata dej
tineri membri ai aceleasi clase sociale; ea este descrisa ca nedomolita si este legatd mai mult de dorinta
de apropiere de un ideal pur de j frumusete decit de satisfactia sexuala, o dorinta care trezeste emotiile
profunde ale iubirii §i ale geloziei. De cealalta parte se situeaza poezia I de dragoste, libera de
constringeri sociale si usuratica, inspirata de tinere j sclave, vazute ca obiecte sexuale; o iubire lipsita
de complicatii, trecatoare j i procurind satisfactii usoare, un sentiment care poate cel mult trezi, |
melancolia pentru tineretea care se ofileste si pentru gindul mortii. |

Lumea banchetului crea deci o ordine separata si strdind de regulile comunitatii mai largi, cu valorile
ei intrinsece alternative. Eliberarea rituala de inhibitii, obtinuta gratie consumului de alcool, avea
regulile j sale proprii, destinate sd mentina echilibrul intre ordine si dezordine. Adesea era ales un
simpoziarh, sau basileus, pentru a controla amestecul vinurilor; atitudinile urmau reguli precise si
invitatii cintau saul vorbeau pe rind; fiecare cupa de vin bauta are o semnificatie diferita. | Dupa cum
spune poetul comic Eubulos:
Numai trei cupe amestec pentru cei cuminti: una pentru sinatate, pe care ei o beau la inceput; a doua
pentru dragoste si pentru placere;

1. Calame, 1977.

2. Cea mai buna relatare a vietii unei hetaire se gaseste in discursul lui Demostene Contra lui Neera, 59; vezi si
Athenaios, 13.
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treia pentru somn; dupa ce le-au baut pe acestea, oaspetii cuminti pleai acasa. Cea de-a patra nu mai
este a noastra, ci a obrazniciei; a cincea este a gilcevii; a sasea a orgiei; a saptea a ochilor incercanati; a
opta a judecatorului; a noua a furiei; a zecea a nebuniei §i a aruncatului cu scaunele (in Athenaios, 3,
36).

Poetul antic este legiuitorul banchetului. De aceea o mare parte din I productia sa poetica este
metasimpoticd, referindu-se adica la atitu-I dinea de adoptat sau de evitat in timpul banchetului, care
presupune Itorepturi si indatoriri. $i simpla descriere a unui simpozion la Al eman I este normativa in
privinta organizarii ritualului; in mod analog, Xenofan I descrie §i se pronunta in favoarea unui model
de ritual simpotic in care j sint excluse poemele epice si discutiile despre razboiul civil, pentru a | lasa



locul celor ce exalta curajul. In corpusul poetic al lui Theognis I existd numeroase fragmente care
descriu comportamentul corect in timpul simpozionului si relatiile cuviincioase dintre invitati, unde
sint I exaltate mai ales legaturile de dragoste si fidelitatea reciproca. Poezia monodica greaca este cu
adevarat un produs al banchetului si prezintd o complexa serie de referiri la diferite forme ale
socialitatii arhaice, Increderea §i jurdmintul sint momente importante de trecere de la activitatile din
timpul banchetului la cele exterioare. intrebarea cine i este demn de incredere si de adevarurile
revelate In timpul betiei constituie o tema importantd pentru Theognis; grupurile de hetaire ale lui
Alceu au jurat credintad unei case. Unitatea grupului este consideratd un imperativ moral absolut: inca
din secolul al V-lea tridarea increderii este judecatd, dup Andocide, pe masura paricidului'. Una
dintre metodele de a intiri asemenea legaturi este participarea impreuna la actiuni antisociale sau de-a
dreptul criminale pentru a institui un pistis, o ulterioara pedeapsa de complicitate. Toate acestea sint
semnificative pentru tensiunile care exista intre grup si restul societatii.

Comportamentul necorespunzator in grup ii pregateste intr-adevar pe participanti pentru exhibarea
betiei urite care cuprinde intreaga comunitate pe timpul ritualului komos-ului. iIn mod concret, la
sfirgitul simpozionului, petrecaretii, impodobiti cu ghirlande, merg adesea beti pe strazi, dansind
aproape goi §i agresindu-i intentionat pe trecatori, cu insulte, acte de violenta si de vandalism, in
dorinta de a demonstra puterea lor sociali si dispretul pentru comunitate’.

Aceste tendinte pot duce la adoptarea de legi represive de catre

polis-ul antic. La Mytilene, de exemplu, legiuitorul decretase sanctiuni

duble pentru incalcarea legii comisa in stare de ebrietate; la Atena,

Solon a atacat comportamentul bogatilor si a introdus 1n codicele

|Ay6ns-ului un delict public care se referea la actele comise in scopul

Andocide, 1, 51; 2, 7; Lissarrague, 1989.

35 si altele.
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dezonorarii victimei. Aceste norme se refera la drepturile femeii § chiar ale sclavilor §i par sa reflecte
lumea simpozionului. Alte cetiti au stabilit prin lege virsta la care tinerilor le era permis si bea'.

in aceste ritualuri aristocratice zeii aveau, In mod firesc, partea lor. Ocazia putea sa se iveasca in
contextul unui eveniment de ordin religios, fiindca deipnon-ul este adesea precedat de un sacrificiu;
deipnon-ul se incheie cu o libatie in cinstea lui Agathos Daimon pe baza de vin curat. Banchetul
propriu-zis Incepe cu distribuirea de coroane invitatilor, libatii in cinstea lui Zeus Olimpianul, eroilor
si lui Zeus Soter si cu un imn razboinic cintat in cinstea tuturor zeilor. Pe timpul banchetului insa, zeii
cei mai des invocati erau Dionysos si Afrodita; la sfirsit era prevazuta o libatie pentru Zeus Teleios. in
orice caz, in ciuda acestei prezente rituale, divinitatile rdmineau pe fundal; este vorba despre o
imprejurare in mod esential profana, atit prin functiile, cit si prin limbajul ei. Banchetul religios
propriu-zis are loc intr-un alt context’.

Mesele comune cu caracter religios implica comunitatea in ansamblul ei; serbarile 1i invoca pe zei in
calitatea lor de protectori si garanti ai comunitatii si calendarul anotimpurilor de care depinde
comunitatea. Convivialitatea in cadrul religios este o activitate publica, a cirei organizare corespunde
celei a societatii; preotii primesc portii speciale datorita functiei lor, dar in interiorul sdu membrii
comunitatii sint considerati egali. Nucleul este deci, din ce in ce mai mult, polis-ul.

Orice rit de convivialitate religioasa este strict reglementat pentru a corespunde semnificatiei cultului.
Pentru a dovedi acest lucru, sa analizam doua exemple spartane. Pe timpul celei mai importante serbari
religioase dorice, Carneienele din Sparta, se construiau noud ,,adaposturi" sau cabane, in care noua
barbati benchetuiau Tmpartiti n trei ,,confrerii" sau fratrii, reprezentate in fiecare cabana; aceasta
dispozitie reflectd organizarea sociald originara in trei triburi §i in fratriile corespunzatoare lor. Este
vorba despre o repetare simbolica a formei ospetelor comune spartane intr-o perioada anterioara
constituirii po/zs-ului, care priveste intemeierea comunitatii. in plus, anumite serbari religioase care
aveau loc 1n vechiul orag prespartan Amyclai §i in alte parti prevedeau un prinz special pentru straini,
numit kopis. Alaturi de templul lui Apollo se construiau cabane cu culcusuri de crengi pe care orice
strain se putea intinde; toti oaspetii, spartani sau strdini, erau hraniti cu carne de capra, lipii si alte
mincaruri simple. Exclusivismul ritualurilor civice din Sparta se atenueaza intr-un context religios
special. Tot atitea variante ale fenomenului convivialitatii religioase ar putea fi ilustrate pentru fiecare
cetate. Apelul la ritualu-
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1. Murray, 1989.
2. VeziNilsson. 1952, pentru banchet; £eti$lwfltiriba&feareligioasa, Gernet, 1928.; j Goldstein, 1978.

OMUL $I FORMELE SOCIALIZARII

rile primitive, reale sau imaginare, $i problema ospitalitatii care trebuie acordata strainului constituie
teme recurente. Unele ritualuri sint legate de o perioada de parasire a cetatii, cind locuitorii se duceau
la un sanctuar din apropiere; altele, care au loc in cetate, se pot imparti in doua categorii: cele In care
carnea sacrificiald este consumata in interiorul templului si cele in care ea este consumat;! m alta
parte'.

Nu existd insd o separatie netd Intre simpozionii; uistocratic si

serbarile publice. in special, tiranii din perioada arhaica au incercat

sa accentueze caracterul luxos si exhibitionist al modului lor de a

benchetui si sd introduca noi forme de petrecere publica, modelate

upa conceptia lor ,,eroica" de viata. Astfel, Clistene din Siciona a creat

amestec special de symposion si de agon aristocratic, cu concursuri si banchete publice, in timpul unei
intreceri pentru obtinerea miinii fiicei sale, care s-a incheiat dupa un an cu sacrificiul a 100 de boi si
un banchet pentru pretendenti §i pentru toti cetdtenii din Siciona (Herodot, 6, 126 si urm.). Banchetul
pentru pretendenti a luat, fara indoiald, forma unui symposion opulent. Acest tip de hibrid pare sa fi
fost curent pe timpul lui Pindar, care-si compunea odele pentru a cinta victoria atletllor aristocrati in
ocazii ce pareau si combine serbarile publice cu sirbatoriri particulare ale victoriei’.

Si cei care voiau sa-si proclame refuzul de a se integra in lumea normala a polis-ului ficeau acest
lucru formind grupuri care se defineau datorita diferitelor ritualuri ale convivialitatii. Astfel,
pitagoreicii, la Inceputul secolului al V-lea, dezvoltasera un mod de viatd bazat pe despartirea de
comunitate Tnfaptuitd prin intermediul unor complexe interdictii alimentare si printr-o viatd in comun
care incepea cu regula id lor idee de

fi interpretata ca o migcare de protest fatd de establishmentul polis-ului. Tabuurile lor alimentare pun
in discutie formula cea mai elementara de viatd comuna, aceea dimprejurul mesei; refuzau ritualul
central al traditiei religioase, prinzul sacrificial™. Si totusi, riturile lor, care se desfasurau in locuri
destinate anume intilnirii, nu sint altceva decit o rasturnare a formelor convivialitatii universal
acceptate. Pentru citva timp pitagoreicii au fost la putere in Crotona, dar la sfirsit concitadinii s-au
revoltat si s-au razbunat, dind foc locurilor lor de intilnire si masacrindu-i pe membrii sectei.
Experienta religioasa avind 1n centru polis-ul este experienta impartasita de majoritatea grecilor si
transpusa de ei Tn marile festivale panelenice din epoca veche, adeseori legate de jocuri (Olympia,
istmul Corintului §i Nemeea) si de oracole (Delfi); functia lor putea fi aceea de a apropia grupuri care
se considerau omoloage, ca ionii (Panionion
«1. Athenaios, 4, 138-139; Bruit,1"98§. 2. Van Groningen, 1960. 1
.Maia .mm ,buiT S i.Jnr) TOS .q,8861
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din Priene sau Delos). Toate urmareau ca, prin intermediul serbarii al sacrificiului, sd ajunga la crearea unui fel
de sentiment al ,,grecitatii (to hellenikon) derivat din constiinta ca sint ,,de acelasi singe si un grai, si [...] au
aceleasi licasuri de inchinciune si aceleasi jertfe si obiceiuri" (Herodot, 8, 144)".

i tit~"t Omul politic
Formele de socialitate intilnite in perioada clasica sint dezvoltari si adaptari ale formelor precedente; se schimba
in special contextul social si relatia dintre socialitate §i polis. Dupa Aristotel, pentru omul clasic, ,.toate
comunitatile (koinonia) au aspectul unor parti ale comunitatii politice" (Etica Nicomahica, 9, 1160 a 7). Si
totusi, nici aceasta politizare a formelor sociale nu este un fapt cu totul nou; diferenta constd mai mult in
complexitatea relatiilor reciproce dintre diferitele tipuri de asociere decit in subordonarea unui tip fata de altul.
Importanta diferita care le este atribuitd aduce in prim-plan aspectele unor activitati comune mai putin vizibile
de-a lungul perioadei arhaice, dar in orice caz importante. Originea socialitatii politice a fost adesea identificata
in conceptul de ,,vatrd comuna". Cultul Hestiei si existent; unei vetre comune a po/is-ului sint fenomene foarte
rispindite, poate universale, in Grecia’. Vatra cetatii este legata de existenta unui foc etern si ambele ofera o
imagine simbolica a comunitatii politice ca grup familial; intocmai ca o sotie care poartd focul de la casa
parinteasca la; noul ei camin, colonizatorii duc focul de la cetatea lor de origine, la cea nou intemeiata. Acest
simbolism poate constitui fard indoiala unu dintre primele semne ale aparitiei unei constiinte a poZis-ului; focul
vatra sint pastrate intr-un sanctuar sau intr-un edificiu public si s afld sub controlul direct al magistratilor cetatii
aristocratice arhaice spre deosebire de alte forme ale cultului citadin, oficiat de dinastii d preoti. La Atena, dar



adesea si in alte cetati, vatra comuna era pastrata inprytaneion, sediul oficial al celui mai inalt magistrat,
arhontele eponim.
Una dintre functiile pritaneului era aceea de loc principal al convivia litatii publice; si alti arhonti aveau locuri
similare, destinate aspectelo: comune, dar de importantd mai mica. in pritaneu, arhontii, in calita de sefi, 1i
intretineau pe oaspetii cetatii §i asemenea practica presupune o continuitate mitica cu timpurile mai vechi ale
meselor in comun di epoca eroicd, bazindu-se pe faptul ca sinecismul lui Tezeu prevedea abolirea pritaneelor
locale si infiintarea unui pritaneu principal la

sij

1. Istorii, ed.cit., p. 349 (n.t.).
2. Trad. rom. Stella Petecel, Editura Stiintifica si Enciclopedica, Bucures .1988, p. 200 (n.t).
3. Gemet, 1952; Malkin, 1987: cap. IL. m.”M- «m S8t?1
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Atena. Institutia este aristocratica, ritualul nu presupune o masa comuna sau fie si numai reprezentativa, ci
prinzul onorific al unei elite. A minca in pritaneu reprezinta efectiv cea mai Tnalta onoare oferitd de catre cetatea
democratica, o onoare la care un membru obisnuit al demos-ului nu poate aspira. Acesta este sensul
comentariului ironic si insolent al lui Socrate, care, dupa condamnare, afirma ca, in loc sa fie pedepsit, ar trebui
sa primeasca mese gratuite In pritaneu pentru intreaga lui viata (4pologia, 37)".
Dreptul de a minca aici in permanenta apartine de fapt unei elite aristocratice restrinse, stabilita prin lege. Un text
de lege atenian, fragmentar, datind de la jumatatea secolului al V-lea, i insiruie pe cei car au acest drept: preotii
Misterelor Eleusine, doi descendenti directi ai tiranicizilor, Armodios si Aristogeiton, cei ,,alesi de Apollo",
invingatorii Intr-o proba importanta din cele patru mari intreceri intre cetéti si (probabil) generalii (IG, 1, 3, 131);
cu sigurantd, arhontii erau si ei prezenti. In fine, invitatia de a minca in pritaneu era o forma de xenia cu care erau
cinstiti solii strdini, solii atenieni Intorsi din misiune si, in general, toti cei pe care cetatea voia sd-i onoreze.
Aceste privilegii au fost extinse si acordate mai frecvent in secolul al IV-lea si au devenit o parte a onorurilor
regulate pe care adunarea cetdtii hotdra din cind 1n cind sa le acorde bineféacatorilor acesteia; de exemplu, cine
primea cetdtenia era invitat s manince in pritaneu, iar spre sfirsitul secolului al IV-lea se instituie posibilitatea
unui drept permanent, uneori chiar ereditar, de sitesis. i'kritett&}
Legile religioase ale Atenei clasice contin, de asemenea, prevederi referitoare si la alti detinatori ai dreptului de
sitesis 1n pritaneu sau in altd parte. Acestia, numiti cu termenul tehnic parasitoi, par sa fie adesea asistenti
oficiali ai arhontelui sau ai sacerdotului unui anumit cult religios ; asa-numitii parasitoi archon basileus-ului
erau alesi din comunele Atticei, raspundeau de gospodarirea cerealelor adunate ca dari si aveau un sediu al lor.
Folosirea denigratoare a termenului ,,parazit" deriva tocmai din aceasta situatie si reprezinta comentariul popular
la practica aristocratica traditionala, ca toti cei ce se ocupau de treburile publice sa méanince pe cheltuiala
publica’. Caracterul aristocratic al acestor forme de convivialitate este bine ilustrat de urmitorul fragment poetic:
Atunci cind statul il cinsteste cu fast pe Hercule si-i inchina sacrificii toate, nu-i tocmeste pentru a aduce aceste
sacrificii pe acei parasitoi zeilor alegindu-i prin tragere la sorti, nici alegindu-i la intimplare, ci a ales
intotdeauna cu grija doisprezece barbati dintre cetdtenii ndscuti din doi périnti, ambii cetdteni destoinici si
proprietari de pamint (Diodor din Sinope, in Athenaios, 6, 239 d).

1. Miller, 1978; Henry, 1983.~

2. Vezi docta discutie despre parasitos in Athenaios, 6, 234 si urm.
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Practica de a minca in pritaneu provine dintr-o institutie veche statului aristocratic, pastrata si
dezvoltata apoi in perioada clasica drept parte a unui sistem onorific, dar nu a fost niciodata o forma de
convivialitate impartasita de intreaga comunitate politica, nici in moc direct, nici in mod simbolic, prin
intermediul alegerii unor reprezentanti ai poporului. Singurul exemplu contrar cunoscut este acela alj
prinzului comun consumat in pritaneu de neamul naucratilor cu ocazig anumitor sarbatori religioase
(Athenaios, 4, 149 si urm.), dar se refera la un polis de exceptie, alcatuit din comunitati separate
preexistente, in consecinta acest tip de convivialitate reprezintd o adaptare a obiceiurilor aristocratice
la lumea poZis-ului si isi gaseste expresia arhitectonica in hestiatoria publice, siruri de incaperi
destinate banchetelor, aflate in mijlocul cetatii i in apropierea celor mai importante sanctuare, ca
Brauron, incepind de la jumatatea secolului al VI-lea. Aceste localuri erau rezervate fara indoiala
meselor oficiale ale unei elite de magistrati, oaspetilor importanti si preotilor'.

Dar statul atenian avea un alt centru, cu adevarat democratic, pentru mesele publice. Din momentul
instituirii unui consiliu tras la sorti pentru a se ocupa de afacerile care trebuiau discutate in adunare, 50
de pritani lucrau in acelasi timp, iar lor li se puneau la dispozitie o bucitarie si o sala de mese in
Tholos. Acest edificiu circular are m forma care nu se preteaza la un banchet traditional, cu invitati



intingi pe paturi, §i in plus nu era destul de spatios ca sd incapa toate paturile necesare; forma lui
arhitectonica aminteste de cea a unor skiades, constructii provizorii sau adaposturi pentru uzul popular
care se aflau 1n apropierea sanctuarelor, in afara zidurilor cetatii, si sugereaza o diferenta de clasa
intre doua tipuri de convivialitate, cea in care mesenii stateau intingi §i cea in care ei erau agezati.
Membrii consi- i liului primeau portii de carne sacrificiald si o diurna in bani. Este tipic pentru
documentatia pe care o avem la dispozitie, faptul ca nu contine nici o informatie detaliatd cu privire la
aceasta forma practica si neonorifici a meselor in comun’.

Statul democratic atenian nu a produs niciodata rituri universale de convivialitate comparabile cu cele
ale Spartei. Totusi, ,,legiuitorii I (...) au dat legi referitoare la mesele triburilor, demelor, aga-numitilor
thiasoi, fratriilor si acelor orgeones” (Athenaios, 5, 186 a); detaliile regulamentelor cu privire la
sarbatorile patronate de stat aratd pina | la ce punct atenienii s-au straduit sa creeze un corpus juridic
care se defineascd complexa retea de obiceiuri si institutia ospetelor comune si din care sa se nasca
sentimentul de sine al unei comunitati politice ] revenite n ritualul religios. in acest proces se disting
cinci stadii principale, chiar daca 1n general este greu sa datdm introducerea | practicilor specifice.
Legile lui Solon de la inceputul secolului al Vl-lea

definitivau regulamentul pritaneului §i, poate, al consiliului, precum si pe cel al banchetelor
aristocratice, atit private, cit i religioase; pe atunci era deja recunoscut un mare numar de asociatii:

Daca o dema, sau phratores, sau orgeones, sau gennetai, sau grupuri care se aduna pentru a bea, sau
asociatii specializate In ceremonii funebre, sau asociatii religioase, sau de pirati, sau de comercianti
stabilesc Intre ele reguli, acestea trebuie s fie considerate obligatorii, cu conditia sa nu fie in conflict
cu legile publice (Digesto, 47, 22, 4).

Activitatile tiranilor care au organizat unele dintre marile culte

I ateniene, ca Misterele Eleusine, Panateneele sau Dionysiile, trebuie sa

I fi avut efect asupra practicii sacrificiilor i banchetelor comunitatii. $i

I mai importanta in aceasta directie a fost interventia lui Clistene

| (508-507 1.Hr.), care a organizat o retea de institutii locale oficiale,

deme si fratrii ce reglementau dobindirea cetateniei sub controlul

general al cetatii, fiecare dintre ele avind, sau in orice caz creindu-si

I curind, propriile rituri de convivialitate. La sfirsitul secolului al V-lea,

legile religioase din Atena au fost codificate pentru prima data de

Nicomabh si din aceasta perioada dateaza probabil toate fragmentele

aflate azi in posesia noastra privitoare la legile referitoare la asociatiile

I religioase'. in sfirsit, reinstituirea uzantelor religioase traditionale,

legatd de venirea la putere a omului de stat democratic si conservator

Licurg (338-322 1.Hr.), a dus la o restauratie economica si religioasa

si la amplificarea celor mai importante ritualuri legate de mesele in

comun’. Ca rezultat al acestui proces indelungat, intrepatrunderea

institutiilor civice cu socialitatea exprimata 1n banchetul religios este

aproape totald; si astfel, toate grupurile sociale publice si private, cum

I sint cele citate 1n legile lui Solon, isi administreaza chiar propriile

afaceri dupd modelul adunarii ateniene, cu functionari, propuneri,

decrete referitoare la organizarea interna si in cinstea ,,binefacatorilor"

si proceduri formale de contabilitate, adesea sculptate in piatra, ca si

cum acele grupuri ar fi fost mici cetati in interiorul cetatii.

Marile serbari religioase populare de la Atena ilustreaza complexitatea acestor relatii. Una dintre
obligatiile principale era cea numita Aestiasis, datoria de a pregati un banchet pentru membrii
propriului trib pe timpul Dionysiilor sau Panateneelor. Se pare ca sacrificiul oferit de cetate furniza o
mare cantitate de carne : in timpul Dionysiilor din 334-333 1.Hr. au fost sacrificate 240 de vaci.
impartirea a fost organizata in Keramikos, poate in zona Pompeionului, la portile cetatii, de unde
plecau marile procesiuni, zona in care au fost descoperite resturile de sare pentru banchet si urmele
banchetelor populare’. Sarbitoarea care prevedea hrinirea unui intreg trib ficea probabil

1. Borker, 1983.

2. Schmitt Pastel,, [§S(>>
?b
fi. Vezi Lysias, Contra lui Nicomah, 30.



2. Despre reformele lui Licurg vezi Schwenk, 1985; Humphreys, 1985.
3. Despre Pompeion, ca Festplatz vezi Hoepfhner, 1976, pp. 16-23..
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parte din aceastd ceremonie, in care cetatea furniza carnea, iar bogati - restul. in mod analog, se
alegeau doua sotii de oameni bogati care trebuiau sa prezideze serbarile feminine ale Tesmoforiilor si
sa se ocupe de hrana pentru banchetele organizate in deme. Astfel, poporul le cerea celor bogati, ca o
componenta a datoriilor civice ale acestora, sd ofere mesele rituale in acel sector al cetatii din care
faceau parte. De asemenea, celui bogat 1i revenea sarcina de a-i hrani pe membrii comunitatii sale pe
durata banchetelor de nunta. Dar riturile de trecere ale cetatenilor atenieni gravitau mai ales in jurul
fratriilor, intr-o serie de banchete legate de vechea serbare ionica a Apaturiilor. Unii functionari
supravegheau banchetul §i aveau datoria sa participe cu o parte din hrand, insa carnea provenea din
sacrificiile oferite de parinti irij numele fiilor lor. In timpul Apaturiilor trei momente sacrificiale
marcau

§adiile de trecere ale tindrului atenian catre virsta adulta: meion, cu azia primei intrari in grup,
koureion pentru pubertate si gamelia pentru satorie. Fiecare dintre aceste momente este sarbatorita
printr-un f'tichet organizat de membrii aceleiasi fratrii §i aceasta este ceremonia blica ce atesta
legitimitatea actului. De aici se poate vedea in ce fel ritualurile si actele - la origine pertinente in
grupul de rudenie - au fost transformate de cetate intr-o practica universala si acum serveau drept
criterii de legitimare i de cetatenie.

Toate aceste transformari ale institutiei convivialitatii In Atena democratica sint dovada unui proces
indelungat de politizare a obiceiurilor sociale bazate pe hrana, in interiorul cetatii deja structurate; ele
pot fi vazute in parte ca dezvoltare a cutumelor precedente, in parte ca raspindire a celor limitate
inainte la clase si ocazii speciale. Convivialitatea privata va continua, fireste, axata pe institutia §i
ritualurile banchetului; acesta din urma nu a incetat sa fie perceput ca parte a unui stil de viata
aristocratic. Viespile lui Aristofan ni-1 prezinta pe Filocleon, un erou demagog care nu cunoaste
regulile comportamentului cuviincios in timpul banchetului, din moment ce trebuie s invete cum sa
stea culcat i cum sa converseze. La sfirsit, Aristofan ni-1 infatiseaza atit de entuziasmat de ocazie,
incit ajunge sa o rapeasca pe flautista si sa se intoarca acasa urmarit de cetatenii suparati pentru ca,
fiind beat, le-a stricat proprietatea in timpul komos-ului (Viespile, 1131-1264, 1292-1449).

Grupurile aristocratice combinau banchetele cu activitatile care se desfagurau in cluburi politice, sau
hetaireiai, organizate pentru ,,a influenta cazurile judiciare si alegerile" (Tucidide, 8, 54); oamenii
politici democrati, ca Pericle sau Cleon, a céror putere se baza p adunare, sint prezentati ca putin
inclinati catre banchet, datorita imaginii lor politice aristocratice. Platon ii descrie astfel pe adevaratii 1
filosofi:

ha }
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obsteasca. Cit despre legile sau decretele in dezbatere sau votate, nici nu le vad, nici nu aud despre asa
ceva, iar la pregatirile electorale ale gruparilor politice pentru alegerile de magistrati, la intruniri,
banchete si petreceri cu flautiste, nici macar nu viseaza si participe (Theaitetos, 173 d)".

La sfirsitul secolului al V-lea, hetaireiai au devenit nucleul unei revolutii oligarhice; de acolo au plecat
ordinele de ucidere a opozantilor si au aparut capii loviturii de stat armate din 411. Trecerea dela o |
activitate politica de elitd, dar inca legala, la eversiune statis a fost usurata de rolul jucat de pistis sau
juramintul de solidaritate. In 411, I uciderea opozantilor politici a fost prezentatd ca o forma de pistis
si [ deja 1n anul 415 distrugerea sistematica a Hermelor dinaintea caselor I ateniene a fost interpretata
ca un gest al acelor hetaireiai care puneau la cale revolutia; anchetele care au urmat au dat la iveala
faptul cé unele grupuri aristocratice comisesera deliberat sacrilegiul de a oficia Misterele Eleusine pe
timpul simpozionului. Imediat ce s-a intors la putere, in secolul al [V-lea, democratia a interzis formal
si categoric acele hetaireiai constituite pentru a o rasturna (Demostene, 46, 26), i iar juramintele
cetdtenilor din alte cetdti contineau promisiunea explicita : ,,Nu voi participa la nici o conspiratie
(synomosia)". Pentru Atena era vorba totusi de un moment delicat: in mod normal, distrugerile comise
in stare de ebrietate si sacrilegiile putin grave, de pilda urinatul in micile temple de pe marginea
drumului sau furtul si consumul carnii sacrificiale destinate zeilor, constituiau culmea
comportamentului sacri-legial; unele grupuri se distrau parodiind asa-numitele thiasoi
religioase, dindu-si nume obscene si intilnindu-se in zilele de riu augur’.

mnm
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religioase, asociatii private sau semi-publice dedicate in special cultului anumitor divinitati, care
existau in mod firesc dintotdeauna si primisera, cum s-a spus, recunoasterea formala in legile lui
Solon; in perioada clasica au proliferat impreuna cu cultul eroilor minori si al divinitatilor straine.
Baza activitatilor acestor grupuri o constituia tocmai prinzul comun dupa un sacrificiu, conform
practicilor fiecarui cult. In general, acesta cuprindea deipnon-ul si symposion-ul; Aristotel descrie
sacrificiile si reuniunile ca gesturi prin care oamenii ,,aduc zeilor onoruri si in acelasi timp 1si ofera lor
insisi recredri placute" (Etica Nicomahicd, 8, 1160 a 26) si le considera izvorite din dragostea pentru
placere. Alte grupuri pot fi clasificate dupa functia lor: eranos era la origine un banchet organizat cu
contributia

...fireste ca de la bun Tnceput nu stiu de mici calea cétre agora si nici) in ce loc se gaseste tribunalul ori
sala de consiliu sau alt loc de ir

1. In Platon, Opere, ed.cit., VL, p. 223 (n.t.).

2. Despre cluburile ateniene Si rolul lor politic vezi mai ales Calhoun, 1913; Murray, 1989 b.

3. Ed.cit., p. 200 (n.t.).
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fiecaruia; mai tirziu a devenit o importanta institutie de ajutor reciproc, care dddea bani membrilor sai
fara dobinda, centrata adesea pe uni cult si care prevedea un banchet comun. in mod similar, grupuri
specializate in ceremonii funebre asigurau inmormintarea dupa cuviintd a membrilor, dar in realitate
indeplineau o functie sociald mai ampla.

Moartea era, cu sigurantd, o chestiune problematica. in general, institutia meselor comune nu depasea
granitele mormintului, dar aceste rituri erau atit de importante in timpul vietii, incit unele culte
incercau sa formuleze pentru adeptii lor un credo al banchetului etern. Platon descrie astfel doctrinele
orfice: ,,Ei 1i conduc pe drepti, prin invatatura lor, la Hades si 1i asaza pe paturi, le pregatesc un ospat
al sfintilor, incununindu-i si facindu-i sa-si petreaca intregul timp cu bautura. Ei socotesc o rasplata
minunati a meritului un vesnic chef" (Republica, 1, 363)".

Motivul principal care-i determina pe oameni sa se initieze in Misterele Eleusine era tocmai
promisiunea banchetelor post-mortem. Dar asemenea credinte nu fac decit sa sublinieze separarea
absolutd dintre placerile sociale ale vietii si absenta lor In moarte. Numai eroilor le era dat s se
sustragd unei astfel de fatalitati, iar in perioada elenistica aceasta trebuie sa fi influentat cultul mortului
transformat in erou’.

Caracterul reflexiv al reprezentarii literare a convivialitatii in perioada clasica tinde sa ignore
dimensiunea religioasa si se referd mai ales lai dimensiunea sociala a ritului. Prima tentativa cu
caracter memorialistic, aceea a lui Ion din Chios, acorda un spatiu larg marilor oameni intilniti la
banchete si le analizeaza caracterele. O tema preferata si recurenta era, inca de pe atunci, aceea a
obiceiurilor exotice, citate pentru a descrie caracterul ,,diferit" al barbarilor (Herodot, Euripide in
Ciclopul), care nu inteleg regulile convivialitatii cetatenesti. Obiceiurile diferitelor comunitati grecesti
sint analizate de Critias ca dovezi ale Tnsusirilor lor morale. Aceste texte, impreuna cu descrierile
banchetelor din poezia veche, sint precursoarele genului filosofic al ,,banchetului” caruia i-au dat viata
Platon si Xenofon in portretele lui Socrate. 1n aceste lucrari, ritualurile discursului si ale
comportamentului in timpul banchetului determina atit structura, cit si temele discutiei. Si pentru
filosofi, iubirea, in special cea homosexuald, reprezinta singurul subiect de discutie potrivit pentru un
simpozion; Platon arata, de exemplu, ¢ maiestria lui de a evoca o viziune mistica asupra puterii iubirii,
cum intelege el atmosfera banchetului. Mai tirziu, in Legile, face dovada unei intelegeri deosebit de
profunde a puterii vinului, a meselor in]

A\t:a) £2 «. IV ,:fa.b$ 11 in Platon, Opere, ed.cit., V, mft'I&f f«Lttfc'<M »1 suiesnaJa 2. 1in ce priveste tema
artistica a lui TotenmahlVwitiCa toi
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comun si a influentei pe care acestea o exercita asupra sufletului uman si in raporturile sociale'.

Din acest motiv, pentru greci, relatiile personale de dragoste si de prietenie constituie fenomene
sociale. Aristotel defineste prietenia in termeni de grup social, fiindca ,,orice forma de prietenie
implica o forma de asociere". El enumera prietenia care-i leaga pe soti i pe rude, cea care-i leaga pe
cetateni, pe membrii tribului, pe tovarasii de calatorie §i aceea exprimata in legatura ospitalitatii.
Fiecare dintre aceste forme implica un tip de asociere (koinonia), iar polis-ul este descris in aceiasi
termeni, ca fiind el insusi o koinonia, alcatuita dintr-o retea de koinoniai (Etica Nicomahica, 8, 1261
b). Viata omului este marcata in orice moment de legaturile de prietenie exprimate in ritualuri sociale,
adesea prin intermediul banchetului, dar prin religiozitate, sport, educatie si razboi. in termeni practici,
sensul unei astfel de vieti este descris cel mai bine in faimosul apel din 404 1.Hr., din timpul razboiului
civil: 1 4fe*i

Bravi cetdteni, pentru ce ne alungati? De ce vreti sa ne ucideti? Pentru ca noi nu v-am facut niciodata
vreun rau, ci am luat parte cu voi atit la serbarile cele mai marete, cit si la jertfele si petrecerile cele
mai frumoase; am cintat si am jucat cu voi in jocurile sacre, am Invatat in aceleasi scoli, am fost
tovardgsi de arme cu voi §i multe primejdii am infruntat aldturi de voi pe uscat §i pe mare pentru
salvarea comuna, pentru libertatea noastra si a voastra. in numele zeilor materni si paterni, in numele
legaturii de singe si a inrudirii dintre noi, in numele prieteniei - cici multi dintre noi sintem legati intre
noi prin toate acestea -ruginindu-va de zei si de oameni, incetati loviturile impotriva patriei" (2, 4, 20-
22)°.

in acest tip de societate nu exista libertatea individului asa cum o intelegem noi astézi, deoarece
individul este intotdeauna considerat un animal social, niciodata singur cu el insusi. Exista insa o
diferenta intre societatile constituite in jurul unei conceptii unice asupra institutiei meselor in comun,
ca de pilda Sparta, si lumea complexa a Atenei; criticind ingenuitatea idealului platonician al
comunitatii ca familie universala, Aristotel afirma: -.iipnu&L «Mi

intr-adevar, este oare mai bine ca fiecare sa numeasca de fiul sdu pe oricare dintre cele doua mii sau
zece mii de copii, ori este mai bine sa numeasca al siu ca in statele de acum? Unul numeste fiul sau pe
aceeasl persoana pe care altul o numeste fratele sau, altul varul sau, sau dupa alta inrudire, ori de
singe, ori de alianta fie cu sine, fie cu celelalte rude,

2 o e VIaee 92y
1. Pentru genul literar al banchetului in filosofie si literatura vezi Martin, 1931; pentru Platon, vezi Tecusan,

1989.

2. Xenofon, Helenicele, trad. rom. N.I. Stefanescu, Editura Stiintifica, Bucuresti, 1965, pp. 108-109 (Ai.101
,m>8Si<moT-is9v vn-Mtoi->,;m:,m afaJsrfansd '1i$i
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ori de trib. Este mult mai bine sa fie cineva var adevarat (in stat actual), decit fiu in orinduirea aceasta
(a Republicii lui Platon) {Politic* 2, 1262 a, 8-17)".

Ceea ce lipseste la Atena este conceptul de individ, nu acela de libertate a individului. O libertate
personald, o capacitate de a trai dupa propriile dorinte, care face parte din idealul atenian: este vorba
de libertatea de a alege intre o multitudine de legaturi sociale ce se suprapun si de a-ti gasi propriul loc
intr-un fel de ,.libertate inter-stitiala". Este Insa vorba de o libertate in socialitate, o libertate care este
rodul certitudinii de a apartine simultan mai multor realitati sociale diferite’.

Omul elenistic

"gastgSsjcvSjg'ti

Universul elenistic a fost dominat de doud forme opuse de organizare sociala care au avut, desigur,
efectele lor asupra ritualurilor sociali-tatii. Aceste doua forme consistau in viata de la curtea din
monarhiile elenistice, cu functionarii lor, si In transformarea ritualurilor civice precedente intr-o
riguroasa organizare coloniald care s-a raspindit pe intregul teritoriu al fostului Imperiu Persan, de la
Afganistan si India de nord la Egipt si in Africa de Nord.

Convivialitatea regala macedoneana, pe care se bazeaza apoi cea a monarhiilor elenistice, reflecta
traditii arhaice grecesti §i prin multe aspecte aminteste de lumea homerica; desi a adoptat apoi
numeroase obiceiuri grecesti, cum ar fi cel de a benchetui culcati, ea a fost Insa conceputa la o scara
mai largd. Monarhul si ,tovarasii" sdi constituiau o elitd aristocratica ce minca Tmpreuna, adesea cu
multi invitati; hrana era oferita din abundentd, si macedonenii erau cunoscuti ca mari bautori. Unele
practici traditionale aratd cum macedonenii au Tmprumutat §i adaptat obiceiuri grecesti. Printre aceste



practici se numara, de pilda, regula conform careia un om trebuia sa fi vinat §i sa fi ucis un mistret
pentru a avea dreptul de a minca intins §i nu asezat (obicei ce reflectd deosebirea comuna la greci intre
adulti si adolescenti), sau folosirea trimbitei pentru a anunta sfarsitul deiprnon-ului si inceputul
banchetului’. Dispunerea silii banchetului pentru acest tip de mari reuniuni nu este limpede; multe
dintre marile edificii elenistice descoperite prezinta caractere ce sugereaza dispunerea intr-o singura
sala a unor grupuri independente de paturi. Problema de a impaca traditia greaca a egalitatii dintre

convivi cu realitatea unei curti regale se

li.ufld.cit., p. 53 (n.t.). is sflaRoftf «d iultriinfomd <<» mxmm.iil lutiog «rtns'l , 2. Discutia despre libertatea individului in
Grecia antica incepe deja cu Constant

Lo Q- i-

3. Pentru banchetele macedonepe vezi Tomlinson, 1970; Borza, 1983.
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exprima prin doud motive anecdotice contrastante: unul subliniaza traditia ,,libertatii cuvintului"
(parrhesia) pentru curteni in timpul simpozionului §i, in consecinta, acceptarea din partea bunului rege
a egalitétii invitatilor lui; altul descrie litigiile, Incdierarile dintre betivi si chiar omorurile savirsite de
monarh 1n furia lui regald, coruptia generatd de putere si imposibilitatea unei adevarate prietenii intre
persoane inegale.

Acesta este stilul de convivialitate caracteristic curtii elenistice, fird Indoiala cu adaosul unor elemente
persane. Regele si demnitarii séi, desemnati cu titlul de ,,prieteni", constituiau un grup care adesea
minca impreuna §i care afisa public luxul si abundenta regala; asemenea lux (#7yphe) a devenit, dupa
stilul persan, o virtute regala. Serbarile religioase constituiau parade ostentative; ne-a ramas descrierea
uneia dintre ele, organizati la Alexandria de citre Ptolemeu Filadelful (Athenaios, 5, 196 si urm.)." Ea
cuprindea o extraordinara procesiune si un banchet regal tinut intr-un pavilion construit ad-hoc, descris
ca putind sa cuprinda 130 de paturi dispuse circular. Edificiul era decorat cu picturi, tapiserii, opere de
artd si arme ornamentale caracteristice salilor de banchet; doud sute de invitati erau adunati pe o suta
de paturi de aur, alaturi de care erau agezate doud sute de tavi cu trepied, tot de aur. Pe un pat special
erau agezate cupele pentru baut, de aur si incrustate cu pietre pretioase. Valoarea totald a mobilierului
se ridica la zece mii de taleri de argint, circa trei sute de mii de kilograme. Din pacate, banchetul
propriu-zis nu este prezentat, nici nu avem descrierea modului in care au fost distribuite marile
cantitati de vin si animalele sacrificiale etalate pe parcursul procesiunii; de altfel, in ciuda acestei
componente, evenimentul era structurat in jurul ritualurilor traditionale ale ospetelor comune grecesti.
Alti monarhi, poate, nu erau in stare sa concureze cu bogatia Ptolemeilor, dar viata lor de curte era
modelata dupa acelasi stil simpotic, organizind si ei asemenea etaléri de opulenta pe timpul serbarilor
religioase.

Cit despre sfera privata, Athenaios o descrie in legatura cu banchetul de nunta al unui bogat nobil
macedonean (4, 128 si urm.). Este vorba tot de un banchet dupa stilul grec, dar imbogitit cu forme de
distractie si cadouri in vase de aur si de argint, cadouri atit de luxoase, incit ,,0aspetii cautau acum sa
cumpere case, pamint si sclavi". S-a sustinut adesea ca vasele de aur si de argint erau rare in perioada
macedonenilor de a-gi procura aur si argint trebuie sa le fi indus obiceiuri diferite, mai ales dupa ce
cuceririle lui Alexandru au deschis drumul catre rezervele de aur si de argint ale Imperiului Persan; de
asemenea, s-a emis ipoteza ca declinul nivelului artistic al picturii de pe vasele grecesti poate fi
legat de aceste

N, AmmSm

1. Studniczka, 1914.
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transformari. Chiar daca este adevarat ca in perioada clasica a Greci,,. metalele pretioase erau destinate
aproape exclusiv uzului religios si ca luxul se raspindeste pe scara larga mai tirziu, amploarea
transformarii produse in perioada elenistica nu trebuie supraevaluata. in secolul I 1.Hr., Iuba din
Mauritania afirma ca ,,pe durata intregii perioade macedonene vasele folosite la masa erau din
ceramicd" (Athenaios, 6,229 c) si ca folosirea aurului si a argintului trebuia atribuitd unei recente
inovatii romane'.

Noile cetati grecesti din perioada elenisticd erau agezdminte colonialL intr-un mediu striin, indiferent si
uneori ostil; institutiile lor reflectau, prin urmare, dorinta de a mentine si de a intari identitatea



culturala a grupului. in vreme ce omul epocii clasice gi-a gasit cea mai adevara expresie in actiunea
politica si deci a tins sa subordoneze orice aspect al vietii sale sociale acestui aspect al polis-ului,
pentru a ++ cetdtean in perioada elenistica trebuia sa apartii elitei culturale ele-nice; in jurul acestei noi
conceptii despre cetatenie s-au dezvoltat evident, forme specifice de socialitate, iar banchetul civic ca
experi culturali a fost remodelat”. N

in acest proces, educatia dobindea o mare importanta. La sfirsitul secolului al IV-lea, la Atena, intrarea
in rindul cetatenilor era organizata trecind printr-o perioada de initiere, efebia, pe timpul careia t
cetatenii barbati intre optsprezece si doudzeci de ani trebuiau sd inscrie la un curs de pregatire
generala si militara sub control-* functionarilor de stat; acesti efebi alcatuiau clase de virsta care
tindeau sa se mentind de-a lungul ritualurilor meselor in comun. in cetatile elenistice, educatia formala
se facea In gimnaziu, sub conducerea unui slujbas de stat, gimnaziarhul; dreptul de acces la aceasta
educatie era legat strins de dreptul de cetatenie, astfel ca multe dintre disputele privind revendicarile
dreptului deplin la cetatenie din partea comuni tatilor ebraice rezidente in cetatile grecesti sint
exprimate 1n discutiile despre dreptul de acces la gimnaziu si despre problemele legate de datoria de a
studia textele literare neevreiesti si de obiceiul de a se antrena goi. Institutia gimnaziului se
raspindeste, de-a lungul unui arc de timp semnificativ, pe arii largi; acelasi regulament, alcatuit din
140 de norme de origine delfica, a fost gasit in gimnaziul din Ai Khanum, in Afganistan, in cel din
insula Thera din Marea Egee, In Anatolia i in Egipt. Din acest motiv grupurile de efebi i de neoi se
inmulteau intr-o noud structurd pe clase de virstd, noud pentru acele téri in care se acorda multa
importanta activitatilor sportive si getice ale tinerilor. N

1. Aceste scurte referiri nu reflecta pe deplin discutia inceputa de Vickers iri] 1985 asupra raportului dintre
argint §i ceramica.

2. Pentru aceasta sectiune vezi in special partea a treia din Schmitt Pai 1983.
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Si sistemul taxelor din perioada clasica a suferit transformari, atunci cind cei bogati au fost incurajati,
prin conferirea de functii publice, sd se intreacd in functiile civile si religioase cu acte de binefacere
dedicate poporului. Cele mai raspindite marturii ale formelor de socialitate din aceasta perioada
constau 1n decrete ce dicteaza regulile dupa care se desfagurau festivitatile religioase organizate pe
cheltuiala unui bogat euergetes sau in texte ce omagiaza un binefacator pentru generozitatea sa.
Asemenea acte de binefacere publica sint adesea asemanatoare cu datoria de sitesis impusa atenianului
bogat, intrucit sint legate de un rol special detinut in cadrul functiilor publice sau al serbarilor
religioase, dar s-au dezvoltat ulterior, cind cei bogati au dorit sd fie mentionati in timpul donatiilor
benefice si testamentare care prevedeau distribuirea periodica de hrana si ulei poporului sau un
banchet funebru comemorativ'. Multe dintre aceste activititi se desfisurau pe linga gimnaziu,
sanctuare sau alte spatii publice. Fenomenul evergetismului nu implica o alunecare spre o forma de
clientelism in care saracii depind de bogati, ci reprezinta mai degraba expresia unei comunitati de
valori. Evergetismul este considerat intr-un fel obligatoriu si (cel putin din punct de vedere ideologic)
oferit In mod liber ca mediere intre bogati si cetdtenii obisnuiti, despartiti de o prapastie economica din
ce in ce mai adinca. Spiritul public, care nu a gasit loc 1n politica, se exprima in etalarea si ritualizarea
unei cheltuieli in beneficiul comunitatii. Cei care beneficiau de donatii puteau face parte dintr-un grup
exclusiv de slujbasi, consilieri sau preoti; puteau sa faca parte si dintr-un subgrup de cetéteni, de
exemplu membrii tribului binefacatorului. Dar, de foarte multe ori, intreaga comunitate era invitata la
o demothoinia, sau ca sa primeasca daruri. Limitele acestei generozitati variau; uneori, ea era destinata
tuturor celor care luau parte la o sarbatoare religioasa, alteori, dimpotriva, i cuprindea pe toti cetatenii
de sex masculin ai polis-ului. Sclavii nu sint niciodata explicit inclusi, iar femeile primesc doar cadouri
si nu sint niciodatd invitate la banchete. in mod normal totusi, invitatia este adresata ,.tuturor", cetiteni
de sex masculin, strdini rezidenti si in trecere si uneori ,,romanilor”- considerati o categorie aparte -,
adica italicilor. Aceste invitatii exprima perfect vointa poZis-ului de a apartine unei comunitati
culturale elenice mai vaste, deoarece invitatia nu este adresata si non-grecilor, cu exceptia categoriei
privilegiate a ,,romanilor” ;

Importanta evergetismului este tema pe care se axeaza eseul lui Veyne, 1976, de unde vezi in special partea a
doua. Despre evergetism si cultele funerare vezi Schmitt Pantei, 1982. Manifestarea extrema a acestei forme de
con-vivialitate este cultul regal instituit de regele Antioh din Commagenal» sfarsitul secolului I1.Hr., care
prevedea organizarea obligatorie pentru toti supusii séi a unei serii de banchete ce trebuiau sa aiba loc pe virful
muntelui in cinstea si §i'%-‘itrdmogilor.>v >ee othjn'i’./tq sAusttibOBt
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de fapt, chiar dacd cetatenii din alte cetdti grecesti sint primiti cu bundvointd, taranii din partea locului
sint exclusi. in acest fel, cetatile noi din lumea greaca incercau sa creeze, prin intermediul formelor
culturale, un sentiment al apartenentei la comunitate care in perioadele precedente era spontan; sa
privim aceste practici doar din perspectiva continuitatii Inseamna sa ignoram elementele de noutate
exprimate In universalizarea lor si in functia lor schimbata.

Asociatiile bazate pe activitatea economica au existat dintotdeauna in polis-ul grecesc, dar, spre
deosebire de lumea romana si de cetatea medievala, nu par sa fi constituit un element semnificativ al
structurii sociale; aceasta reflectd poate statutul social inferior al activitatilor comerciale si
subordonarea sferei economice celei politice. Ocazional sint mentionate activitdtile de cult ale unor
grupuri, cum ar fi cel al mestesugarilor in bronz sau al olarilor, dar va trebui sa asteptam perioada
romand pentru ca asemenea asociatii sa apara in sfera publica. Anterior, importanta asociatiilor
artizanale era in cea mai mare parte limitata la activitatile profesionale exterioare structurii civice;
tocmai pentru ca erau itineranti, medicii, cel putin pina in secolul al V-lea, pastrasera cultul lui
Asclepios, centrele de pregatire profesionala (in special pe insula Cos), o constiintd de sine ca grup
profesional si juramintul Iui Hippocrat. in perioada elenistica asistam la aparitia technitai-lor lui
Dionysos, corporatii de actori profesionisti ale caror activitati sint raspindite in toate cetatile grecesti.
Acest fenomen, c| i existenta grupurilor organizate de straini rezidenti, provenind din anumite zone
ale Atenei si din alte cetati, este expresia nu atit a structurii polis-ului, cit a nevoii de forme sociale
care s-0 transceanda. in mod analog, grupurile de origine militard, adesea cu un caracter specific
national, erau o consecinta fireasca a obiceiului de a angaja mercenari proveniti din Campania sau din
alte regiuni, care adesea puteau si obtini cetitenia sau si se impuna cettii'.

Organizarea trasmiterii stiintei urma schema traditionald a organizarii cultului, caracterizatd de
proprietatea In comun i de camaraderia creatd de mesele luate impreuna. Vechiul cadru al filosofiei
din perioada socratici, asa cum 1-a descris Platon, cu lectii publice si intilniri private in casele
aristocratiei sau pe strazile Atenei, a cedat locul institutiilor permanente mai consolidate, legate de
gimnazii (Academia platonicd), edificii publice (Stoa) ori sanctuare (Liceul aristotelic). Nucleul
fiecareia dintre aceste scoli era format dintr-un grup de prieteni care foloseau un edificiu pentru
intilniri, lectii si carti comune, chiar daca proprietatea efectiva se afla in miinile celui ce conducea
scoala. Ei ofereau sacrificii comune §i mincau regulat impreund. Analog, institutia de Invatamint
creatd de Ptolemeu Filadelful la Alexandria, Museul, era constituitd dintr-un grup de savanti pe care i
legau participarea lai
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celebrarea unui cult si viata comuna in interiorul palatului §i la masa regald. Aceea era perioada
banchetelor inteleptilor, unde se discutau probleme literare si filosofice, perioada care a durat pina in
anul 145 1.Hr., cind Ptolemeu al VUI-lea, exasperat, i-a alungat pe intelectuali de la curtea sa. Gradina
lui Epicur ofera cel mai interesant exemplu al acestei vieti comunitare : discipolii traiau impreuna ,,0
viatd ascunsd" in casa maestrului, unde tineau un banchet lunar, in ziua de nastere B lui Epicur. Printre
membrii grupului se numarau §i femei maritate, si sclavi, atit barbati, cit si femei. Era organizat
ierarhic, asemenea unei secte mistice, pe trei niveluri: dascali, asistenti si ucenici. Astfel, desi s-au
refugiat din lumea poZzs-ului, discipolii lui Epicur nu puteau sa se sustragd normelor sociale ale
banchetului comun si ale cultului Maestrului ca erou'.

Acestor norme li s-au sustras doat"jH""cf™or fuga din societs™ cuprindea si refuzul absolut al oricarei
constringeri sociale. Insa conceptia lor despre viata simpla nu a reusit sa construiasca o noud structura
in care sa se integreze individul liber, intrucit era vorba de o rasturnare a formelor de socialitate de la
care incercau sa se sustragd. Cea mai interesanta lucrare filosofica a perioadei elenistice, Republica,
scrisa de fondatorul scolii stoice, Zenon din Kition, in faza lui cinicd expune elementele unui stat ideal
opus celui din Republica platonica, unde omul intelept respinge legaturile din cadrul poZis-ului, pentru
ca nu apartine unei comunitati reale, ci unei cosmopolis ideale de intelepti. Asemenea raspunsuri
reflectd dificultatile intimpinate in incercarea de a se elibera de legaturile soeialitatii definitorii pentru
omul grec in orice perioada a istoriei.
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Omul si zeii

Mario Vegetti

Aristotel povesteste ca batrinul intelept Heraclit, adresindu-se unor oaspeti veniti sa-1 viziteze §i care
ramasesera 1n prag, privindu-1 cum se incélzeste lingd soba din bucétarie, 1i invita sa intre fara sa
soviie: ,.si aici, spuse, exista zei" (De partibus animalium, 1, 5).

Anecdota aristotelica este semnificativa si utila in intelegerea atitudinii religioase a omului grec din
mai multe motive. Ea pune in lumina, in primul rind, caracterul difuz al experientei ,,sacrului",
apropierea sa de momentele si spatiul vietii cotidiene. Vatra, in jurul cireia familia se aduna pentru a
gati i pentru a consuma hrana, este consacrat unei zeite, Hestia, care vegheaza la prosperitatea i
continuitatea vietii familiale; fiecare nou-ndscut este purtat in jurul focului, pentru a consfinti gi
religios intrarea lui in spatiul domestic.

in vorba inteleapta a lui Heraclit, aceasta raspindire a sacrului se prelungeste intr-o relatie de
familiaritate cu zeii ce caracterizeaza din plin experienta religioasa greaca; aici zeul nu este indepartat
si inaccesibil, comunicarea cu el caracterizeaza, se poate spune, fiecare moment semnificativ al
existentei private si sociale; se intimpla destul de des sa-i intilnim imaginile, sa-1 intilnim in practicile
culturale care-i sint dedicate, in povestea familiala si publica unde se contureaza tramele dense ale
unei simbolizari semnificative a existentei, incit intrebarea de ce credeau grecii in zeii lor apare ca rau
pusa. Ar trebui mai curind sa ne intrebam cum ar fi fost posibil ca ei sd nu creada in zei, avind in
vedere ca necredinta ar fi implicat negarwmHxMjfcttfa"tg & &¢” rientei cotidiene de viata.

La sentimentul omniprezentei sacrului si al familiaritatii cu zeii se adauga, in contextul aristotelic al
anecdotei, un al treilea caracter, care se referd in special la atitudinea intelectuala a filosofilor fata de
sfera divinului. Acesta este din ce in ce mai mult identificat ca principiu si garant al ordinii, al
regularitatii, al sensului lumii naturale (Aristotel a citat de fapt cuvintele lui Heraclit pentru a legitima
studiul teoretic al naturii vii, un mediu cu sigurantd mai putin nobil decit acela al cerurilor si astrelor,
mai Indepartat de divinitate, dar guvernat si el de legi ale ordinii si valorii, deci si el ,,plin de zei").
Aceasta atitudine
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filosofica nu contrasteaza, cel putin in fond, cu caracterele experient religioase comune, dar cu
siguranta le prelungeste intr-o noud conceptie ce transforma proximitatea si familiaritatea divinului in



imanenta s fatd de ordinea lumii.

Despre toate aceste trasaturi ale experientei religioase grecesti se va vorbi analitic mai departe. Pentru
a-1 intelege totusi aspectul fund mental si aparent contradictoriu, acela de a fi o experienta difuza g
patrunzind in toate straturile existentei, dar 1n acelasi timp, ca s spunem asa, ,,usoara", fara a opresa
psihologic si social, va trebui primul rind sa recurgem la citeva delimitari negative. intr-un cuvint, va
trebui sa clarificam ceea ce religia greaca nu este.

O religie fara dogme si fara biserica

In primul rind, aceasta nu se fundamenteaza pe nici o revelatie ,,pozitiva" acordatd oamenilor direct de
catre divinitate; nu are deci nici un fel de profet fondator, spre deosebire de marile religii monoteiste
din bazinul Mediteranei, i nu poseda nici o carte sfinta care sa enunte adevarurile revelate si sa
constituie baza unui sistem teologic. Absenta Cartii presupune absenta corespunzatoare a unui grup de
interpreti specializati; in Grecia nu a existat niciodata o castd sacerdotala permanenta si profesionala
(accesul la functiile sacerdotale fiind in principiu deschis oricarui cetatean si de obicei in mod
provizoriu) si cui atit mai putin o biserica unificata, inteleasa ca aparat ierarhic si 3 independent,
autorizat sa interpreteze adevarurile religioase i sd administreze practicile cultului. Nu au existat
niciodata nici dogme de credinta, a caror respectare sa fie impusa §i supravegheata si a caror incalcare
sa faca loc figurilor ereziei si blasfemiei.

Acest sistem de absente se prelungeste Intr-o ticere deosebitd, dar poate semnificativa. In ansamblul
credintelor §i povestilor despre divi-nitate, cele referitoare la creatia lumii §i a oamenilor nu au nici un
rol central si de fapt nu exista decit in unele curente marginale si sectare dupa cum vom vedea; in
experienta comuna a existat dintotdeauna, in lume, o convietuire intre stirpea zeilor si cea a oamenilor.
Nu existd, de asemenea (cu aceleasi exceptii deja semnalate), nici o idee de ,,pacat originar" de care
oamenii ar trebui in vreun fel purificati si salvati; dacd nu se murdareste cu o vind si o contaminare
specifica, omul grec este in mod normal ,,pur” §i, ca atare, poate sa acceada liber la functiile sacre. Tot
atit de marginala este, cel putin la nivelul religiei publice, chestiunea supravietuirii sufletului si a
salvarii sale dupa moarte, chiar daca aceasta va tinde sa apara, dupa cum se va vedea, 1n co textul
cultelor misterice si initiaticeiugu «'* u/bym nu .»

Acest ansamblu de consideratii negative face dificila o discuti pozitiva despre o ,,religie" greaca, cel
putin 1n sensul 1n care termen

este folosit in contextul traditiilor monoteiste. in greaca nu existd un cuvint al carui cimp semantic sa
echivaleze propriu-zis cu termenul ,religie". Termenul cel mai apropiat, eusebeia, este definit de
preotul Euthyphron, protagonistul dialogului platonic omonim, cu ,,grija (therapeia) cuvenita fata de
zei"'. Aceasti religiozitate consta deci in indeplinirea riguroasa a ritualurilor cultuale prin care se
exprima respectul oamenilor fata de divinitate, prin care li se dau zeilor cuvenitele semne de veneratie
si deferenta, constind in primul rind in ofrandele sacrificiale si votive. O valoare la fel de slaba are
echivalentul grec al cuvintului ,,credinta". in limba comuna, expresia ,,a crede in zei" (nomizein tous
theous) nu Inseamna atit o convingere rationala referitoare la existenta lor (cum se va intimpla in
limbajul filosofic matur de mai tirziu), cit ,,respectul”, cinstirea in practicile de cult a divinitatii;
nomizein va echivala deci n substanta cu therapeuein, a dedica divinitatii ingrijirile rituale necesare.
Nucleul raportului dintre oameni si zei, al ,religiei” si ,,credintei" grecilor apare deci ca respectare a
cultelor si a ritualurilor prescrise de traditie. Aceasta nu trebuie totusi sa ne faca sa ne gindim la o
ritualizare obsesiva ce afecteaza existenta. Sarcasticul portret al superstitiei (deisidaimonia) pe care
filosoful Teofrast 1l zugraveste in Caracterele sale (16) la sfirsitul secolului al IV-lea 1.Hr. este inspirat
probabil de o atitudine raspindita: superstitiosul este acela care traieste chinuit de o continua teroare
fatd de puterea divina si care-si dedica 1n chip ridicol o mare parte din existenta stradaniei de a obtine
gratia prin intermediul riturilor, tentativei maniacale de a evita impietatea si de a se purifica de orice
posibila culpa. Dar este vorba tocmai de un ,,personaj" de comedie; satira lui Teofrast nu lasa nici un
dubiu asupra faptului ca obsesia ritualistica nu a fost nici raspindita, nici apreciata in contextul
religiozitatii grecesti. Aceasta nu Inseamna ca nu ar fi existat o profunda teama fata de divinitate si fata
de puterea ei de a pedepsi greselile oamenilor lovindu-i 1n timpul vietii §i pedepsindu-i chiar §i pe
urmasii lor. Aceasta teama este bine reprezentata in Intreaga experienta culturald greaca din secolul al
V-lea si chiar in cel urmator. Epicur, un filosof aproape contemporan cu Teofrast, considera cd una
dintre sarcinile fundamentale ale filosofiei, daca se doreste dobindirea de catre oameni a linistii, ar
trebui s consiste tocmai in a-i elibera de aceasta frica de pedeapsa divina.

Ansamblul acestor atitudini, in toatd complexitatea lui, poate fi ilustrat de o anecdotd naiva povestita



de istoricul Herodot, care scrie in secolul al V-lea, dar se refera la domnia tiranului atenian Pisistrate
(jumatatea secolului al VI-lea). Herodot povesteste despre o stratagema a lui Pisistrate pentru
redobindirea puterii pierdute in Atena : el imbraca o fata in vesmintele Atenei si 1i dd armele acesteia,
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insotita de crainici care Indemnau poporul sa-1 reprimeasca pe tir fiind adus astfel in cetate de
aceasta zeitd protectoare a polis-ului. Viclenia ii reuseste, iar Herodot este surprins de
naivitatea atenienilor care totusi, la fel si chiar in mai mare masura decit alti greci, ,,erai mai
isteti la cuget si departe de a fi gata sa creada orice prostie, [...] deosebit de neamurile
barbare" (Istorii, 1, 60)".

Anecdota poate fi citita din doud perspective diferite. Pe de o parte, familiaritatea grecilor cu
zeii lor, obignuinta contactului cotidian imaginea lor explica cum de au putut atenienii
,crede", ca intr-o evidenta imediatd ce nu mai putea fi pusa la indoiald, in aparitia Atenei in
fruntea cortegiului lui Pisistrate sau cel putin cum au putut sa-si lase n chip convingator unii
altora impresia de a fi crezut in aceasta aparitie. Dar acesta este un alt aspect, care subliniaza
caracterul ,,lejer" al credintei si deci nu dezminte, ci confirma incredulitatea obignuita atribuita
de catre Herodot grecilor. Aceeasi familiaritate care induce ,,credinta" le permite totodata lui
Pisistrate si acolitilor sdi sa puna la cale ingelatoria, falsificind aparentele zeitei, fara prea
mare teama ca ar comite un sacrilegiu si ca s-ar expune astfel miniei divine. Divinitatea este
prea aproape de oameni, prea disponibild pentru contactul cu ei, pentru a nu fi uneori
transformata in instrument de joc, de ingelatorie, de viclenii iscusite. Credulitatea i
incredulitatea, teama de divinitate si dezinvoltura fata de ea sint deci strins impletite in
atitudinea religioasd a grecilor; orice accentuare excesiva a unuia dintre cele doua aspecte ar
duce la rastalmacirea ] radicala.

Aceasta trasatura specifica poate fi explicatd numai intorcindu-ne la geneza si la articularea
figurilor sacrului si divinului in traditia culturald greaca, care, datoritd anumitor aspecte, nu
are corespondent in alte universuri religioase.
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mij(telf*#§1™"> ' ™ cuvint grecesc provenit poate dintr-o ridicina indo-europeani ce are
intelesul de ,,puternic". Experienta greaca a sacrului in general (asemanatoare, in aceasta
privinta, cu multe alte culturi) s-a nascut probabil o data cu sentimentul prezentei unor puteri
supranaturale in locuri tainice (paduri, izvoare, pesteri, munti), inj fenomenele naturale
misterioase §i infricogdtoare (tunetul, furtuna), in momentele cruciale ale vietii (nasterea,
moartea). Aceasta experientd primara s-a articulat apoi in doua directii diferite, chiar daca nu
opuse. Pe de o parte, sacrul s-a teritorializat, legindu-se de locurile ,,puternice", “granite
precise, ale manifestarii supranaturalului; aces
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1. Ed.cit., voi. I, p. 39 (n.t.).

locuri, inchinate de acum 1nainte cultului puterilor divine care le locuiesc, se transforma
treptat In sanctuare (femenoi) ce pot sa adaposteasca temple consacrate divinitatilor propriu-
zise sau chiar sa delimiteze alte spatii de devotiune (de exemplu, nimfele apelor sau
mormintele ,,eroilor", adesea morminte de origine miceniand, devenite talismane care
garanteaza prosperitatea familiilor si a comunitatii, ca legendarul ,,mormint al lui Oedip" aflat
in suburbia ateniand a Colonei). Delimitarea spatiilor sacre comportd o serie de interdictii si
de tabuuri menite sd apere de profanare si de abuz tot ceea ce se afla 1n respectivele spatii, in
primul rind receptaculul eventualei imagini divine, dar si jertfele de induplecare inchinate
divinitatii si slujitorilor acesteia. Prin extindere, ,,sacrul” va fi deci considerat tot ceea ce e
cuprins in incinta locului de cult sau e dedicat acestuia, ca victimele sacrificiale, formele



traditionale ale ritului, oficiantii lui. in Grecia, teritorializarea sacrului nu ia niciodata forma
tabuului cunoscuta in alte parti: interdictiile nu exclud niciodata relatia cu oamenii,
frecventarea, chiar regulata; dimpotriva, o presupun organic, fiindca nu exista sacralitate in
absenta cultului colectiv. Asadar, respectul constitutiv al sacrului nu se transforma niciodata
in teroarea fara cuvinte si fara imagine ce-1 insoteste in alte culturi.

Pe de alta parte, ,,sacru”" — de aceastd datd in sensul larg, nu intensiv, ci extensiv al
termenului — este pentru greci tot ceea ce emana de la puterile supranaturale gi in mod
specific din vointele divine. Sacre sint deci si ordinea naturald, succesiunea anotimpurilor, a
recoltelor, a zilei si noptii; la fel sint $i ordinea imuabila a vietii sociale, succesiunea regulata
a generatiilor asiguratd prin casatorii, nasteri, ritualuri de inmormintare si de cinstire a
mortilor, permanenta comunitatilor politice si a sistemului puterilor.

in ambele acceptii, experienta sacrului este deci in primul rind aceea a unei puteri sau a unui
ansamblu de puteri care intervin in procesele naturii si ale vietii §i a caror interventie poate fi,
in mod inscrutabil, atit binevoitoare, principiu de ordine si de armonie naturala si sociala, cit
si perturbatoare, violentd, distructiva, in furtuna ca si in boala si in moarte (limba greaca va
continua sd denumeasci ,,sacrd" cea mai de neinteles si tulburatoare dintre boli, epilepsia).
Prin urmare, atitudinea fata de sfera fortelor supranaturale va urmari cistigarea bunavointei
divine i exorcizarea violentei negative; ea va fi deci conceputd, dupa cuvintele preotului
Euthyphron al lui Platon, ca ,,grija pe care o au sclavii fata de stapini" (Euthyphron, 13 d).
Ritul de cistigare a bundvointei - un act individual si colectiv care poate si trebuie sa fie
eficace daca este efectuat corect, dupa procedura stabilitd de traditie, care se supune cu
bucurie vointei careia i se adreseaza -consta in primul rind in jertfele de induplecare, insotite
de invocare si rugaciune. Pentru greci, acestea includ daruirea de bogitii, libatiile, maretele
edificii de cult, dar in centrul lor stau darurile alimentare si
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jertfa animala. in functie de divinitate si de contextul social, sacrificiul, dupa cum vom vedea, poate sa
ia forme diverse; 1n orice caz, el exprima renuntarea din partea grupului uman la o parte din resursele
sale alimentare mai pretioase, pentru a le da puterilor divine, care prin aceasta ,,Ingrijire" ar trebui sa
fie Tmbunate si convinse sd arate bundvointa fatd de oameni.

Pentru ca ritualurile sa fie eficiente - repetam -, este decisiv ca ele sa fie indeplinite Tn moduri si la
momente stabilite de traditie; la origine, calendarul grec este deci, In primul rind, ansamblul datelor
rituale, iar numele lunilor vor rimine intotdeauna legate de ceremoniile de cult care trebuie sa se
desfagoare in acea perioada a anului. Ceremonialul ritual, prin care se celebreaza si se asigura bunele
relatii dintre oameni si puterile divine, este totodata, in mod firesc, un moment privilegiat de
convietuire a oamenilor, de autocelebrare a comunitétii lor; de el se leaga deci intotdeauna
evenimentele mai semnificative ale societatii grecesti, de la banchetul in comun la jocurile sportive, de
la dansuri la procesiuni si spectacole de teatru.

Daca ritul - si in primul rind cel sacrificial - garanteaza bunul mers al relatiei dintre oameni si
divinitate, aceasta relatie poate sa fie, dimpotriva, alterata si perturbata.

Se poate intimpla ca oamenii sd incalce teritoriul sacrului, sa-il violeze privilegiile si sa incalce
normele divine ce reglementeazd ordinSnH sociala. Acest lucru se intimpla, de exemplu, in /liada,
cind grecii el tirasc in sclavie pe fiica unui preot al lui Apollo, Chriseidis, consacrata de la nagtere
zeului si socotitd o parte din proprietatea sa; cind Oedip comite gestul sdu paricid, murdarindu-se cu
singele lui Laios; cind, in vremurile vechi, familia Alcmeonizilor 1i trimite la moarte pe Kylon si pe
discipolii sdi care se refugiasera ca rugatori in templul Atenei (Herodot, 5, 71). in toate aceste cazuri s-
a produs o ,,contaminare" j (miasma), i contaminare este ori de cite ori se Incalca juramintele facute in
numele zeilor, cind se varsa singe omenesc, cind nu se respecta regulile ritualului. Contaminarea este o
vina care merge dincolo de ordinea juridica i morald; ea atrage asupra vinovatului rizbunarea divina
si se raspindeste atit in spatiu, cuprinzind comunitatea care-1 gazduieste (armata grecilor si cetatea
Tebei ispasesc, prin ,,pestilenta” trimisa de zei, vinovatia lui Agamemnon si a lui Oedip), cit si in timp,
atingindu-i implacabil pe urmasii celui contaminat, ca in cazul familiilor tragice ale Labdacizilor si
Atrizilor. Ideea de miasma are probabil origini materiale, semnificind murdarie, necuratenie,
macularea celui care traieste sub sau in afara regulilor impuse de comunitatea lui sociald; in sens



propriu, ea apare pe miinile murdare de singele omuciderii, 1n j plagile care-1 accepta pe cel ce poate
fi imaginat ca lovit de o pedeapsa divind. Murdaria materiala de la inceput tinde sa se transforme in
murdarie morald, devenind o metaford a ,,culpei” si a ,,blestemului” divin. Cel care este lovit de ea nu
se poate apropia de sacru in practicile i
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rituale §i trebuie sa fie alungat din comunitate, care altfel risca sa fie contaminata. Un ecou al acestei
situatii exista n ritualul extrem de vechi al pharmakos-ului, care prezinta neindoielnice ramificatii
orientale : in fiecare an, comunitatea alege unul dintre membrii sdi marginali, atins de un handicap
fizic sau psihic, si il alunga din cetate, ducindu-1 cu alai la portile cetatii, cu scopul ca o data cu el sa
fie alungate toate contaminarile care pot exista in grupul social (putem vedea un ecou literar al
ritualului in expulzarea lui Oedip, regele paricid si incestuos, din cetatea Tebei, cu care se Incheie
Oedip rege al lui Sofocle).

Asa cum la origine ideea de contaminare este materiala, la fel de materiald ramine in forma rituala
procedura de purificare (katharsis). Este vorba de o ablutiune efectuata cu apa (mai rar de o
fumigatie); aceasta vizeaza aducerea individului murdar, impur, la starea de curdtenie, deci de puritate,
cerutd de statutul sdu de cetatean. Ablutiunea purificatoare se va efectua in toate cazurile in care omul
se intilneste, chiar si fard vina, cu fenomene potential contaminante, cum ar fi nagterea, moartea, sexul,
boala. in cartea a noua a Legilor, Platon recomanda acest ritual si in cazurile de omucidere involuntara
sau legitima; este necesara purificarea dupa un raport sexual inainte de a te apropia de obiectele de
cult; Tn mod similar, va fi purificata casa in care s-a nascut sau a murit cineva. in cazurile mai grave de
miasma, ritualul va fi indeplinit dupa indicatiile continute in raspunsul cerut de la preotii lui Apollo,
zeul purificator prin excelenta (kathartes).

in congtiinta morala si religioasa a sectelor, prelungita apoi in gindirea filosofica, despre care vom
vorbi ulterior, ideea purificérii se dezvoltd in paralel cu conceptia vinovatiei contaminante, inerenta
conditiei umane; intreaga viata va fi atunci inteleasa ca un exercitiu de purificare de corporalitate si de
viciile legate de aceasta, cu scopul de a pregati dezlegarea salvatoare a elementelor spirituale, a
sufletului de legaturile sale terestre. Dar dezvoltarea extrema a conceptiei despre miasma $i katharsis
va afecta intotdeauna minoritatile religioase si intelectuale marginale, chiar daca influente, fata de
viata religioasd din societatea greaca.
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Zeu, poetii §i cetatea

Elementele prezentate pina aici nu sint specifice culturii grecesti, intrucit se regasesc in forme destul
de asemanatoare in experienta religioasa a altor popoare de cultura traditionald si nu pot constitui deci
profilul §i cadrul unitar al unui univers religios propriu-zis. Aceasta specificitate si aceastd unificare a
religiosului sint mai degraba produsul a doi factori culturali specific grecesti: poezia epica in primul
rind (in care /liada lui Homer si Teogonia lui Hesiod joaca un rol
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decisiv) si, in al doilea rind, arta figurativa, care din acest punct vedere constituie complementul
iconografic al poeziei.

Epopeea ia nastere, fard indoiala, din povestile mitice traditionale despre divinitati si despre puterile
supranaturale care locuiesc in lume §i care o stapinesc. Anonime, omniprezente, repetate si invatate
din generatie n generatie, aceste povesti — un fel de vast catalog imaginarului religios - formeaza
ansamblul stiintei sociale asupra zeilor, credibila si convingétoare in mod imediat, care nu suscita
intrebari tocmai datorita caracterului anonim, raspindirii in timp si spatiu si vechimii imemoriale a
originilor sale. Dar, din cauza acelorasi caracteristici, politeismul care emana din masa amestecata a
povestilor mitologice este haotic, confuz, lipsit de o forma comprehensibila si controlabila ,,cu ochiul
liber". Aparitia poeziei epice — Iliada 1n primul rind, chiar daca nu lipsesc probabil unele precedente
miceniene -constituie inainte de toate o operatie de selectie si de ordonare a materialului; este
conferirea unei forme organice si vizibile sferei divinului, care de acum va pastra pentru totdeauna
aceastd forma. Aici deci — 1n politeismul antropomorfic si ordonat dupa raporturi functionale de
putere precise din /liada — se afla semnul unei revolutii intelectuale extraordinare, care modeleaza
religia greaca in ceea ce va ramine forma ei istoricd. Poezia epicd mentine totusi si chiar Intareste cu
eficienta marii literaturi caracteristicile fundamentale ale povestirilor mitologice. Ea ramine o poveste
care nareaza fapte ale zeilor, numind locurile unde s-au petrecut ele, caracterizindu-i pe protagonisti ca



pe niste indivizi Inzestrati cu un nume, o personalitate §i trasaturi

fecifice; personaje narative deci, nu abstractii conceptuale si meta-ice si nici figuri totemice. Cind
Hesiod va incerca ulterior sa puna ordine in universul religios homeric, compunind, cu Teogonia, ceea
ce a fost primul si in fond singurul ,,manual" religios grec, nu va putea decit sd porneasca de la aceasta
experienta de baza; raporturile dintre personajele-zei nu vor fi deci reglementate dupa trama
conceptelor si constringerilor teologice, ci dupa ordinea genealogica a generatiilor si dupa alternarile
la putere, ordine caracteristica legaturilor dintre individualitati singulare, care traiesc si actioneaza.
Gestul fondator al epicii, privirea sa configurind universul divinitatii in forma povestirii
antropomorfice, va fi pus 1n legatura cu cultura aristocratiei grecesti ocupata cu expeditia de colonizare
a Asiei Mici. in epopee, aceasta aristocratie se autocelebreaza, isi glorifica propriile origini §i propriii
eroi §i, totodata, da forma prin proiectie propriilor divinitati; zeii sai nu deriva atit din cultul sau din
invataturile preotilor, cum scrie Snell, cit ,,au fost creati prin cint, o data cu eroii".

Dimensiunea proiectiva a formarii universului divin in poezia epic in acelasi timp cu formarea eroilor
aristocratici, defineste in moc durabil caracterele sale figurative. Zeii apar reprezentati ca eroi adusi la
limita maxima a excelentei (arete) prin frumusete, inteligenta, pt
prin caracterul constant si permanenta unor astfel de calitati, prin nemurire; aceasta presupune
totodata, in mod firesc, o transcendere a conditiei umane, un prag de nedepasit care-i desparte pe zei
de eroi mai mult decit sint acestia din urmd despartiti prin calitdtile lor exceptionale de restul
oamenilor.
Acest prag este impus de caracterul proiectiv care domina imaginarul poetic ce produce divinitatile
homerice; pragul tinde totusi sa fie mereu depasit, in virtutea aceleiasi atitudini intelectuale care 1-a
determinat. Actul ce configureaza universul divin ramine ,artistic", deci intr-o anumita masura
sartificial", originea lui estetizanta si linistitoare stabileste un raport de oglindire reciproca intre firea
muritoare a eroului aristocratic si aceea nemuritoare a zeilor sai. Pragul este depasit in primul rind in
genealogie, care le garanteaza eroilor o descendentd si o rudenie divina datoritd unirii repetate a zeilor
si zeitelor cu muritorii, ceea ce da nagtere familiilor aristocratice grecesti. Sint apoi raporturile
constante dintre zei §i oameni, pe care primii i frecventeaza asiduu, fiind legati de ei prin relatii de
rudenie, de dragoste sau, dimpotriva, de aversiune, daca nu de aceeasi necesitate de a reclama mereu
omagiile care li se datoreaza in calitate de stipini cu putere extraordinard. Rezulta de aici acea
impletire si acel amestec continuu Intre lumea zeilor si cea umana care sint o caracteristica frapanta a
lliadei si, dupa ea, a imaginarului religios al grecilor. De aici §i obignuinta raportului cu zeii,
familiaritatea cu prezenta lor, atribuirea unor trasaturi specific umane zeilor: ei pot sa-i rdneasca pe
eroi i sa fie raniti de acestia pe cimpul de luptd, cunosc dragostea, gelozia, invidia si orice altd pasiune
caracteristicd oamenilor. Toate acestea fac ca zeii, desi temuti pentru puterea lor deosebita, sa poata fi
priviti si cu ironia si uneori cu sarcasmul cuvenit slabiciunilor omenesti ; astfel, //iada, poemul
fondator al universului religios, a putut fi definita in acelasi timp, in mod paradoxal dar nu lipsit de
temei, drept ,,cel mai nereligios dintre toate poemele" (P. Mazon).

De acest lucru era perfect constient Platon, care deplingea in cartea a treia a Republicii faptul ca zeii
din /liada au fost reprezentati rizind, plingind sau ca victime ale dorintei erotice : ,,Trebuie contenit cu
povestirea unor astfel de mituri, ca nu cumva sa le dea tinerilor o stragnica pornire spre rau" (3, 391 si
urm.)'. Educatorul Platon propune deci si se amendeze paginile religioase ale epopeii sau, chiar mai
rau, propune ca Homer si discipolii sdi sa fie alungati din noul polis, cu toate poemele lor periculoase
(Republica, cartea a X-a). Dar programul lui Platon nu va avea succes si experienta religioasa a
grecilor va continua sa fie modelata de textele poeziei epice care le-au intemeiat cultura.

Politeismul antropomorfic, in care divinitatea este vazuta in primul rind ca personaj concret al unei
povesti si apoi devine vizibila prin

v, p.
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intermediul figuratiei care o ilustreaza, comporta o serie de consecint importante. Pe de o parte,
aceasta exclude omnipotenta si, intr-ur anumit sens, omniscienta, atit ale fiecarui zeu in parte, cit i ale
zeului suprem, Zeus. Acolo unde este atotputernicie nu exista, evident, poveste, fiindca povestea
presupune o multitudine de actanti, a caror putere §i ale caror intentii se limiteaza si se conditioneaza
reciproc, producind intriga narativa: Zeus nu putea hotari pe loc si singur deznodamintul razboiului



troian fara sa aiba de Intimpinat opozitii, fara sa ajunga la compromisuri, sa ticluiasca planuri
complexe, desi era cel mai puternic dintre zei.

Pe de alta parte, ceea ce-1 desparte pe zei de oameni este, desigur, inainte de toate, puterea lor: ei sint,
de departe, ,,cei mai puternici”. Puterea lor decurge fie din experienta primordiala a existentei puterilor
supranaturale 1n lucrarea lumii, fie din actul poetic de infatisare a divinitatii prin intermediul unei
proiectii la limita calitatilor eroice. Zeii sint deosebiti prin domeniul specific asupra céruia isi exercita
puterea, chiar daca, nefiind vorba despre abstractii conceptuale, ci de personaje concrete, ei sint de
reguld figuri multifunctionale, a ciror putere se extinde adesea la o multitudine de sectoare, ce se
impletesc si se suprapun. in ansamblu, in acest imaginar religios, asa cum a scris Dumezil,
,conceptele, imaginile si actiunile se articuleaza si formeaza, prin legaturile lor, un fel de retea in care,
in principiu, orice materie a experientei poate fi luata si distribuita".

Multitudinea de functii se exprima in multitudinea de apelative specifice de care este insotit numele
fiecdrei divinitdti, atunci cind aceasta este invocata in legatura cu diferitele domenii unde se exercita
puterea si tutela ei. Exista astfel un Zeus al jurdmintelor, un Zeus al granitelor, un Zeus protector al
rugatorilor si al oaspetilor, un Zeus al ploii si al fulgerului. Dar dincolo de aceasta pluralitate de
functii, figura zeului 1si mentine focalizarea si individualitatea proprii, care nu rezulta din situarea intr-
un sistem teologic, ci din trama narativa care-1 identifica drept personaj (exista totusi exceptii, cind
numele unuia dintre zeii Olimpului homeric se suprapune peste unele figuri cultuale preexistente
dificil de identificat; este cazul Artemidei, zeita fecioara a vina-torii in universul poetic, dar legata de
pilda, la Efes, de un cult al mamei de origine orientald).

Aceasta focalizare poate fi ilustratd pe scurt de cele doudsprezece mari divinitati ale Olimpului. Zeus
este principiul suveranitatii legale, ce reuneste 1n el puterea si dreptatea si actioneaza ca garant
universal al ordinii in lume si n societate multumita atotputerniciei lui. Aceste este, de altfel, temeiul
puterii lui Zeus, care nu e primordiala, ci est cuceritd datoritd unei serii de acte eroice. Dupa
genealogia lui Hesiod (secolele VIII-VII 1.Hr.), Zeus ar fi pus capat unei dinastii divine de origine
nocturna si haotica, avindu-1 ca ultim descendent pe tatal sau, Cronos, care-si devora copii. Scapat de
furia paterna gratie viclenie

mamei sale, Rhea, Zeus l-ar fi detronat pe Cronos, devenind regele zeilor; noua dinastie cereasca si
olimpica isi va afirma definitiv puterea datorita razboiului victorios purtat de Zeus impotriva
divinitatilor htonice si primitive, numite titani, legate de lumea haotica a lui Cronos. O datd cu domnia
lui Zeus, se obtine deci in cele din urma o delimitare clara intre cer si pamint, lumina si Intuneric §i se
garanteazd armonioasa succesiune a generatiilor. Sotia lui, Hera, in calitate de protectoare a casatoriei,
a unirii capabile sd dea nastere unei descendente legitime in sinul familiei, este legata chiar de
societatea umana si de civilizatie, pe care o impiedica sa recada in sélbaticia lipsita de legi a starii de
natura.

Fratele lui Zeus, Poseidon, este o divinitate straveche si puternicd, a cirei origine miceniana este
limpede. in universul homeric, el este intr-un anumit fel marginalizat; daca lui Zeus 1i revine stapinirea
cerului si a pamintului, lui Poseidon i revine puterea asupra abisurilor oceanului si ale subsolului,
care-1 fac stapinul furtunilor si al cutremurelor. Zeu de temut, el va ramine mereu, in calitatea lui de
protector al marinarilor, foarte apropiat de aceastd dimensiune fundamentala a experientei grecesti.
Dintre fiicele lui Zeus, preferata este Atena, fecioara pe care el a nascut-o singur, fara interventia
elementului feminin, i care reprezinta deci in lumea sexului din care face parte principiul patriarhal,
valoarea masculind, in masura in care aceasta poate fi impartasita cu femeia. in acest sens, Atena este
depozitara inteligentei practice care protejeaza atit munca artizanilor, cit i pe cea tipic feminina, a
tesutului. Reprezentata de obicei in armura hoplitica, Atena este in plus promachos, calauza si
ocrotitoare a razboinicilor. in aceastd dubla calitate, ea este Indltata la rolul de zeitd protectoare a polis-
ulni atenian, legata mai ales de soarta cetatii, i constituie obiectul unei veneratii speciale (exista, de
altfel, multe divinitati protectoare feminine, ca Hera la Samos si Artemis la Efes; aceasta se poate
explica prin calitatea lor de doici, garante ale fecunditatii si prosperitatii populatiei, la care se poate
adauga cea de protectoare in lupte).

Dintre ceilalti copii ai lui Zeus, un rol extraordinar va avea Apollo. Important zeu solar, la origine si
razboinic, Apollo va dobindi din ce in ce mai mult trasaturile unui zeu al luminii purificator si
vindecator, inzestrat cu darul principal al intelepciunii, Apollo cunoaste viitorul si din acest motiv este
stapinul marilor sanctuare oraculare, ca acela de la Delfi; legat de muzica si de poezie, deci de
dimensiunea culturala esentiala a civilizatiei grecesti, asigurind armonia, frumusetea, ordinea estetic



definita a lumii, Apollo va ramine divinitatea ,,filosoficd" prin excelenta. Pentru toate aceste motive, in
epoca veche prestigiul sau il va umbri uneori chiar si pe cel al lui Zeus. :--
O alta mare zeitate antica greaca formeaza cu Apollo o pereche bipolara: Dionysos, caruia grecii 1i

atribuie Tnsa origini orientale. Zeu al vinului, Dionysos este legat de experienta betiei, a delirului, a
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nebuniei; el domina zona obscurd, care preceda ordinea existente civilizate, in care se stabilesc legaturi
imediate intre oameni, animale si natura. Cultul lui, care prefera muntele si padurea si atrage femeile si
barbarii, este adesea perceput ca subversiv fatd de ordinea constituita a polis-ului; marginal in poezia
epica, unde predomind imaginea eroica a divinitatii, Dionysos devine, dimpotriva, divinitatea protec-
toare a poeziei tragice. Este adesea vazut in opozitie cu ordinea i armonia proprii lui Apollo, ca figura
a Celuilalt - celalalt aspect sacrului, nu stabil si regulat, ci tulburator si greu de sesizat. Totusi,
experienta religioasa greaca se straduieste s integreze fara conflicte aceste doud aspecte. 1n acelasi
sanctuar de la Delfi, Dionysos a fost venerat alaturi de Apollo, ca frate al lui; in religia cetatii a existat
tendinta de a-i lasa lui Dionysos un loc propriu si un rol specific in cadrul sarbatorilor, in momentele
de carnaval, cind vinul este stapin, si mai ales in festivalurile teatrale, destinate sa faca
comprehensibile §i acceptabile in ordinea sociala alteritatea dionisiacd §i dimensiunile experientei pe
care acesta le reprezinta. JWSxaJM/ei »memfi-yofd]

Trei divinitati feminine si trei divinitati masculine completeaza panteonul grec. Artemis, sora geamana
a lui Apollo, este o zeita virgina legata de spatiile din afara cetatii, ca padurea, unde i place sa vineze
cu arcul si sagetile, spre deosebire de Atena, instalatd, cu armura ei hoplitica, in centrul cetatii.
Artemis este legatd de cultul feminin, patroneaza riturile tinerelor femei in trecerea lor de la conditia
de fecioare la aceea de femei maritate, protejind in plus nasterile’pj,,

Foarte diferitd este natura Afroditei, zeita sexualitatii si a nasterii, Inruditd probabil cu marile zeite
orientale ale fecunditatii. Legata de experienta dorintei erotice (este mama lui Eros), Afrodita rimine
straind de zona familiala si conjugald; asociatd dimensiunii incontrolabile si primordiale a sexualitatii,
ea se defineste deci, sub anumite aspecte, in opozitie polara cu fecunditatea reglementata de
matrimoniu, reprezentata de Hera. «fe'tiyjixiiHii*B
Legata de fertilitatea pamintului si de ciclurile naturii, Demetra poate fi din acest punct de vedere
alaturata din acest punct de vedere lui Dionysos; domeniul ei este insd asociat nu vinului, ci culturii
cerea-ill01.£ii8° *fla deci chiar la originile civilizatiei agricole. Prin mitul Persefonei, fiica Demetrei,
rapita de Hades si dusa in adincul pamintului, unde se afla regatul mortii si al tenebrelor, si redata
apoi, la interventia mamei sale, in fiecare primavara luminii soarelui, se celebreaza succesiunea
anotimpurilor si a lunilor, de la semanat la recoltat, dar §i, mai general, ciclul nasterilor si al mortilor.
Aceste aspecte fac dir Demetra o divinitate legatd mai ales de cultele feminine. Alternanta dintre
Demetra si Persefona le asigura in plus, dupa cum vom vede un rol central in Misterele Eleusine.

Cit despre trinitatea masculind, aceasta include o divinitate caracteristici foarte speciale, Hermes, care
intruchipeaza figura mesager

si a calatorului; zeu mobil, legat de drum si de spatiile deschise, Hermes semnifica in plus trecerea din
lumea celor vii In lumea celor morti, deoarece are misiunea de a conduce in lumea de dincolo sufletele
defunctilor. Capacitatea de a stabili schimburi si contacte, mobilitatea de calator fac din el un zeu
intemeietor atit al comertului, cit si al culturii, ca artd a comunicarii si intelegerii intre oameni.

La polul opus se afla Hefaistos, divinitate a mestesugurilor legata de spatiile inchise ale atelierului si
ale focului fierarului, expresie a puterii de transformare si de creatie a tehnicii. in cultul mestesu-
garilor, Hefaistos este legat adesea de Atena. Sotia lui este totusi Afrodita - o casatorie care asociaza
fecunditatea sexuald a naturii cu productivitatea artificiald a tehnicii. Dar Afrodita nu recunoaste
legatura casatoriei, preferind, in locul harnicului Hefaistos, forta primordiala, razboinica si
distrugatoare a lui Ares; zeu al razboiului, temut zeu al cimpului de lupta, Ares este legat in special de
valoarea eroica a luptelor homerice, prin dimensiunea sa de furie si de impuls ucigas incontrolabil.
Panteonul grecesc cuprinde, fireste, si alte divinitati in afara de cei doisprezece mari zei. Fiecare dintre
aceste divinitati mai mici este destul de veche, ca deja citatul Hades, zeul infernului si al mortii,
Hestia, Eros si Persefona. Altele se vor adauga in epoca clasica, ca urmare a unui proces tipic de
conceptualizare moralizatoare, pe fond juridic si politic, a universului religios specific epocii arhaice.
Pe masura ce acesta apare ca inadecvat, n personalizarea lui narativa si iconica, pentru a exprima



complexitatea crescindd a experientei sociale, i se adaugd figuri noi, derivate nu din conformatia
poetica originard a lumii povestilor mitologice, ci direct din abstractia, din sublimarea valorilor si
problemelor noii realitéti colective. Apar astfel divinitéti ca Dike, Justitia, imaginatd ca fiica a lui Zeus
pentru a reprezenta directa implicare 1n garantarea valorilor etico-politice ale coexistentei sociale -sau
Eirene, Pacea, o divinitate care exprima nevoia de armonie in interiorul si in afara polis-ului - sau, mai
tirziu, Tyche, Fortuna, al carei cult va deveni destul de important in epoca elenistica confruntata cu
experienta raspindita a insecuritatii personale si colective.

Tot in epoca elenistica, contactele cu culturile religioase strdine, in special cu cea egipteand, au
determinat intrarea in panteonul grecesc a unor zeitati straine, asimilate totusi, pe cale sincretica, celor
in mod traditional familiare; astfel, Amon va fi unificat cu Zeus, venerat uneori cu acest dublu nume,
Isis cu Demetra, iar Osiris cu Dionysos.

inainte de toate acestea insd vechile divinitati ale Olimpului homeric cunoscuserd o altd transformare
hotéaritoare; ele fusesera integrate in orizontul polis-ului, devenind 1n sens propriu reprezentante ale
unei religii civice si politizate. Aparitia in Grecia clasica a unui organism social si politic
atotcuprinzator, capabil sa restructureze experienta colectiva si modurile de viata publica si privata -

polis-ul - nu putea sa nu modifice forma raportului dintre oameni si zei si rolul acestora
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din urma raportat la existenta umana. Divinitatile olimpiene, integrate in spatiile sociale ale vietii
publice, sint chemate sd-si aducd, la fel ca orice cetdtean activ, contributia la viata cetétii oamenilor.
Aceasta contributie, care va fi rasplatita apoi prin practici cultuale devenite norma, legiferate si
finantate de comunitatea politica, va consta inainte de toate In asigurarea protectiei §i prosperitatii
polis-ului, sarcina ce-i revine 1n primul rind divinitatii protectoare, si apoi in sfaturi, asistenta i
garantarea activitatilor. Nu exista razboi sau intemeiere a unei colonii, promulgare de legi sau tratate,
incheiere de casatorie sau contract care sa nu fie puse sub protectia unei divinitati, a carei asistenta este
invocata prin actele potrivite de cult si cuvenitele practici sacrificiale; nu exista, mai ales, nici un
element de convietuire Intre cetateni, de la serbare pina la adunare publica, care sa nu fie consacrat
divinitatii de la care se asteaptd bundvointa si garantie.

Convietuirea oamenilor cu zeii isi gaseste locul privilegiat in ospitalitatea pe care cetatea o asigura
zeitatilor ei prin intermediul reprezentarilor statuare: aflat in centrul cetatii, In inima spatiului ei public
si foarte vizibil din orice punct al po/is-ului, templul este deschis publicului si constituie o proprietate
comuna a cetatenilor. Comunitatea cultuald reunita prin frecventarea templului si practicile rituale
care-i sint asociate se identifica cu corpul civic §i reprezintd un moment puternic al coeziunii sale,
astfel Incit unitatea cetatenilor este consolidatd, asiguratad de raportul lor comun cu zeitatea. Astfel,
Hestia, zeita care vegheaza vatra comuna a polis-ului, poate fi identificata cu ,,insasi legalitatea" cetatii
(Xenofon, Helenicele, 2, 3, 52).

Tocmai din acest motiv, functiile sacerdotale, colegiile de preoti (hiereis) care administreaza templele
si conduc cultul nu pot fi considerate roluri profesionale permanente si structuri separate ale corpului
civic. Adeseori functiile sacerdotale, cum ar fi magistraturile, sint desemnate prin alegeri sau prin
tragere la sorti si, de altfel, chi magistratii polis-ului, ca arhontii atenieni si eforii spartani, indeplines
direct functii sacre. Dar si cind exista sacerdotii ereditare, ca acelea ale familiilor ateniene ale
Buzigilor si ale Praxiergizilor, acestea sint oricum supuse controlului public al cetatii; 1n calitate de
pastratori ai cultului si ai proprietatii divine, prin urmare comune, ei trebuie sa de socoteald inaintea
cetatii de activitatea lor la sfirsitul mandatului care este in orice caz temporar si revocabil. De altfel,
sacerdotilor n li se poate cere — date fiind Insusirile specifice ale religiei grecesti nici o competenta
teologica speciald, dincolo de patrimoniul mitico -ritual cunoscut de orice cetatean; din punct de
vedere moral, va suficient ca ei sa nu fie atingi de vreo dezonoare si sa efectueze practicile de
purificare necesare Tnainte de a trece la indeplinir ritualurilor si sacrificiilor.

Sacrificiul inchinat divinitatilor olimpice constituie, cu sigurant momentul esential a ceea ce Platon
defineste drept ,,prietenia din

oameni si zei" (Banchetul, 188 c) si deci, totodata, acela al armoniei politice dintre oameni pe care
divinitatea este menita s-o asigure. in centrul practicii sacrificiale sta, dupa cum s-a spus, actul ofertei
de imbunare adresat puterii divine. Dar 1n elaborarea mitologica a grecilor si in ritualizarea
sacrificiului practicata de ei existd ceva mai specific. Conform mitului, la originea sacrificiului sta o
ingelatorie, urzitd de Prometeu, care le-a dat oamenilor partile comestibile din carnea animalelor,



lasindu-le zeilor doar partile necomestibile, destinate sa fie arse si transformate in fum. Aceasta
ingelatorie a pus capat deprinderii initiale a oamenilor de a minca impreuna cu zeii si le-a rezervat
celor doud grupuri un regim alimentar diferit: fum si miresme pentru zeii nemuritori, alimentatie cu
carne, legata de mortalitate, pentru fiintele umane. Ruptura produsad de Prometeu nu este anulata prin
actul sacrificial - deoarece intoarcerea la convivialitatea originara nu mai este posibila -, ci refacuta in
mod armonios. Zeii sint prezenti la sacrificiu si se bucura de el; oamenii au dezlegarea sa manince
carne, intrucit provine de la animale, a caror ucidere este permisa, feritd de contaminare, in virtutea
consacrarii cultului divin. Ritului sacrificial 1i urmeaza deci banchetul, 0 masd comuna unde
repartizarea carnurilor decreteaza si legitimeaza ierarhiile sociale, partile cele mai bune reve-nindu-le
magistratilor, preotilor, cetatenilor celor mai ilustri. Ritul sacrificial si banchetul care-i urmeaza au loc
intr-o ambianta festiva; Panateneele ateniene, de exemplu, infatisate in frizele Parthenonului,
reprezintd unul dintre cele mai extraordinare exemple de autocelebrare a corpului social, de punere in
spectacol a concordiei §i armoniei care domnesc atit intre membrii sdi, cit si Intre el §i zeitatile sale.
,,Dar zeii, milostivi fatd de neamul omenesc, ursit din firea sa la munca, scrie Platon, ne-au harazit, ca
ragazuri de odihna, sarbatorile intocmite in cinstea lor. Ei au vrut ca Muzele, Apollo, seful lor, si
Bacchus si-i celebreze impreuni cu noi" {Legile, 2, 653)".
Régazuri nu rare, de altfel, daca ne gindim ca in Atena secolului al V-lea aproximativ o suta de zile pe
an erau dedicate diferitelor serbari care Insoteau riturile sacrificiale.
Caracterul public, festiv, solar al sacrificiului oferit divinitatilor olimpice este si mai accentuat, prin
contrast, fatd de aspectele riturilor sacrificiale dedicate puterilor infernale, telurice, legate de lumea
mortilor, care se mentin, chiar dacd in pozitii marginale, si in perioada clasica a polis-ului. Acestea se
desfagoara de reguld in obscuritatea noptii, fara sa beneficieze de un altar construit si vizibil pentru
toti, ci direct pe pamintul gol; se practica in mod normal holocaustul, adica arderea in intregime a
victimei sacrificiale, astfel incit sa nu mai ramina parti disponibile pentru masa comuna. Este vorba
deci, in ansamblu, de un
1. «d.cit, p. 69

'
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ritual apotropaic, de indepartare §i aversiune, mai degraba decit contact si de pacificare armonioasa
intre grupul uman si divinitatile care-1 protejeaza.
Aceasta lovitura obscura a ritului sacrificial arunca de altfel o lumina rapida asupra unei dimensiuni a
experientei religioase grecesti, un nod de probleme existentiale legate de teama de moarte, de spaima i
de invizibil si de necunoscut, pentru care religia olimpiana, atit in perioada ei ,,eroica", cit si in
metamorfozele ei politice ulterioare, nuj poate sd dea raspunsuri linistitoare, nici sa ofere forme de
intelegere si de control. Pe acest teren - terenul dificil al destinului individual si al angoasei legate de
precaritatea lui - se regasesc limitele unei religiozitati legate in intregime de proiectarea unei
dimensiuni publice, j sociale, comunitare. Aceasta va fi apoi integratd in diverse forme de raportul cu
sacrul, care constituie o parte subterand, dar nu mai putin, importantd sub anumite aspecte, a
religiozitatii omului grec.
ViEF1 8W 9
<ikaatt ni ufo ? 1 sectele , A
Zeul infernului si al mortilor, Hades, este pentru greci o divinitate (fara templu si fara cult. Tocmai
aceastd excludere a sa din sfera vizibilitatii olimpiene, impreuna cu teroarea suscitatd de lumea
invizibi-j lului, a indicibilului, a ceea ce este contaminant, creeaza necesitatea unei experiente
religioase diferite, indepartata de spatiile i de modu-j rile cultului public si diurn. Din aceasta exigenta
se naste formf religiozitatii misterice (termenul mysteria deriva din mystes, initiat, §i exprima secretul
de care aceste culte sint invaluite, obligatia ca pe pantii la ele, adica initiatii, sa pastreze ticerea in
legatura cu ce facut §i au vazut in timpul riturilor). Trebuie sa clarificim 1nsa ol ambiguitate care poate
fi foarte usor asociata caracterului initiatic i i secret al cultelor misterice. Acestea nu sint de fapt
rezervate unei! minoritati exclusive i sectare: orice cetatean poate fi initiat i, de obicei, chiar este; in
plus, sint admisi si indivizii exclusi de regula de la cultele olimpiene ale polis-ului, ca strainii si sclavii
si, bineinteles,
Asadar, cultele misterice nu sint mai restrinse decit cele civice, ba in principiu si chiar in fapt sint mai
raspindite decit acestea, astfel cd, numarul initiatilor potentiali si efectivi depaseste de departe limitele
participarii la cetatenie. Aceasta inseamna ca ele se adreseaza omului ca atare, mai mult decit asa-



numitului polites, si ca ating o sferd dej experientd mai profunda, mai radicald, mai raspindita decit
aceea carej priveste autoreprezentarea si protejarea corpului civic al polis-ului. |

Necesitatea unei proceduri complexe de initiere i secretul ce invaluie riturile misterice nu comporta
deci o selectie Intre posibilii participanti,
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experientei la care se referd. Este posibil ca radacina cea mai veche a religiozitatii misterice sa se afle
in riturile preistorice de exorcizare a mortii, la inefabilele experiente de iesire din corporalitate si de
nemurire care se verificau poate prin ele, prin intermediul drogurilor halucinogene, in ceea ce-i
priveste pe greci, avem putine informatii (deoarece, iIn mod surprinzator, in general secretul initiatic s-
a pastrat) despre Misterele Eleusine, celebrate in interiorul polis-ului atenian (existau insa alte culte
misterice importante, de pilda cel de la Samotrace). Nucleul celebrarilor eleusine era povestea
Demetrei si a Persefonei, o referire limpede, prin urmare, la alternarea mortii i a renasterii
caracteristice ciclului vegetal, dar si la dimensiunea fecunditatii sexuale si 7 sperantei intr-o salvare si
intr-o evitare a mortii care se afla la limita oricérei experiente individuale.

,.Cele vazute, spuse si facute" In timpul misterelor - dupa expresia canonica ce defineste ritualul - vor
culmina intr-o viziune sau intr-o serie de viziuni capabile sd evoce direct sau simbolic sexul, moartea
renagterea, s provoace deci 1n cei prezenti o experienta a terorii primordiale (partea cea mai
importanta a ritualului are loc noaptea, intr-o pestera intunecata, luminata de focul tortelor) si apoi sa
corecteze, cu epifania linistitoare a salvarii §i a renasterii, aceastd experienta, sa-i ,,purifice" pe
spectatorii-actori.

Desi profunda si radicala, referindu-se la omul in sine §i nu la cetatean, experienta cultelor misterice o
integreaza, nu o neaga si nici nu o exclude pe aceea a religiei olimpiene. Polis-ul atenian tuteleaza,
protejeaza si administreaza Misterele Eleusine; acestea nu produc un tip de om, o forma de viata
straind de cea a comunitatilor politice, intrucit initiatul in mistere nu duce si nu pretinde o existenta
diferita de aceea a celorlalti concetateni ai sai (de regula initiati si ei). Misterele ating deci o sfera a
experientei §i a problemelor psihologice si religioase carora cultele publice ale poZts-ului nu le dau
nici glas, si nici raspunsuri: dar tocmai prin aceasta reprezintd un supliment pe cit de necesar, pe atit de
armonios integrabil §i nu instituie nici un conflict, privat sau public, intre cetatean si initiat.

Cu totul diferit este cazul sectelor sapiential-religioase, in care se exprima versantul mistic sau poate,
mai bine spus, ,,puritan” al religiozitatii grecilor.

Miscarea orfica - de la numele lui Orfeu, cintaret legendar, poet si teolog caruia i se atribuia o coborire
in Infern - ia nastere in Grecia secolului al Vl-lea 1.Hr., in acelasi mediu cultural si social unde s-au
dezvoltat cultele dionisiace. Aici se adunasera probabil ecourile traditiei samanice aparute din lumea
scitica, ca si ale credintelor indo-iraniene despre nemurire. Din punct de vedere social, aceste migcari
religioase de protest par sa se refere la zonele de excludere si de privatiuni produse de formarea
universului politizat al cetatii: femei, straini, comunitati periferice, figuri de intelectuali marginalizati.

Din punct de
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vedere psihologic, miscarile sectare raspund acelorasi exigente al straturilor celor mai
individuale si mai profunde ale experientei religioase, care actionau si in ritualitatea misterica,
dindu-le totusi raspunsuri mai explicite, mai articulate atit pe plan religios, cit si pe plan
intelectual, propunindu-se, in fine, nu ca o integrare, ci ca o alternativa radicala la formele
religiozitatii olimpiene si citadine.

Aceasta alternativa se infatiseaza in primul rind ca propunere a unei forme de viata opuse
celei a cetateanului. Ea se articuleaza intr-o serie complexa de obligatii si interdictii, in primul
rind aceea de a consuma carne, al carei sens religios 1l vom vedea; dar mai importanta decit
continutul material al obligatiilor si interdictiilor este capacitatea lor de a stabili o regula
amanuntita si de a induce initiatilor un anxios In respectarea regulilor si a disciplinei.

Regula si disciplina in sine asigura puritatea membrilor sectei, confirma deosebirea lor fata de
ceilalti, de profani* cu lumea lor impura si contaminatda. Modul de viata scrupulos constituit si
respectat al sectelor reprezintd deci principiul de excludere care-i separa pe cei putini ce au
luat calea purificarii si a salvarii de multimea pacatosilor, de lumea cetatii trufase care-si
inchipuie ca poate sa-i elimine pe cei slabi si marginali si care ajunge in schimb, la rindul ei,



datorita alegerii sectare, d& fie refuzata si exclusa.

Dar cum se fundamenteaza refuzul cetatii si al religiei sale din partea acestor minoritati
sectare, legate de grupuri sociale si de experiente culturale straine polis-ului? Este respins in
primul rind caracterul violent, aspectul crud si ucigas care se distinge ca fiind central
politizarea vietii. Cetatea este legata structural de excludere si i oprimarea unor grupuri
sociale ntregi, de razboiul dintre diverse comu nitati, de stasis si polemos, de macelul
(phonos) care, inevitabil, Insotesti toate acestea. intr-un cuvint, cetatea este indisolubil legata
de ami rea violentei eroice din //iada si este marcata de ea chiar si 1n praticil sale religioase. in
centrul acestor practici sta de fapt sacrificiul crud, uciderea animalului, varsarea singelui sau,
si In aceste forme de religiozitate puritand, destinata, dupa cum vom vedea, s imbrace si
haina teoriei, este raspindita constiinta ca posibilitatea latentd in orice sacrificiu este
omuciderea si ca violenta, o datd declansata, nu poate stavilita si reglementata in simbolizarea
ei sacrificala.

Prin urmare, viata sociald este contaminata de o vind de singe, ¢ prelungeste si perpetueaza o
altd dubla vinovatie, mai veche, de care sint marcate nsasi existenta umanitatii, pe de o parte,
si aceea fiecarei fiinte umane, pe de alta parte.

;Y"E vorba 1n fapt despre un asasinat originar; conform unui mit orfi titanii l-ar fi atras intr-o
cursa, l-ar fiucis si l-ar fi mincat pe ze adolescent Dionysos. Din cenusa titanilor, loviti de
fulgerul lui Zeus care a vrut sa-i pedepseasca pentru aceasta teofagie primordiala, s-a fi
nascut primii oameni, maculati deci inca de la inceputuri de

atroce contaminare. Or, vina originara se multiplica in fiecare existenta individuald; dupa
Empedocle, un intelept de la inceputul secolului al V-lea, legat atit de religiozitatea orfica, cit
si de filosofia pitagoreica, orice viatd presupune prezenta intr-un corp muritor a unui suflet —
daimon - nemuritor, de origine divina, dar alungat din lacasul lui ceresc din cauza unui omor
sau a unui sperjur (B 115 Diels-Kranz) si constrins deci sa-gi ispaseasca culpa prin trairea
vietii terestre inferioare. Viata oamenilor este strivita sub greutatea triplei vinovatii, care
marcheaza insdsi existenta umanitatii, pe aceea a societatii politice i pe aceea a fiecarui
individ; pedeapsa pentru aceasta culpa consta in violenta de care este impregnat fiecare
moment al vietii, in durerea, opresiunea si angoasa care o insotesc, in asteptarea infricosata a
mortii. Totusi, exista o cale de salvare si de acces catre fericirea vesnica, capabila sa
depaseasca insesi limitele conditiei umane. Ea consta intr-o dubla strategie. Este vorba in
primul rind de a opune corporalitatii contaminate §i muritoare elementul divin §i nemuritor
care se afla in noi, sufletul (profunda conceptie despre suflet ia fiintd in cultura greaca tocmai
in acest context religios si sapiential). Prin urmare, sufletul trebuie eliberat, dezlegat din
catusele corporalitdtii, in acelasi timp, el trebuie purificat de vina care 1-a facut sa decada din
conditia Iui de daimon divin si sa se Intrupeze; legitura cu trupul este folosita ca un
instrument necesar pentru a masura vina a carei pedeapsa o reprezinta trupul insusi. Pentru
ambele scopuri — purificarea trupului si purificarea sufletului - viata trebuie vazuta ca un
exercitiu de sacrificiu, de renuntare, de asceza; spre aceasta tintesc toate regulile ce definesc
modul de viata secret. Din punct de vedere simbolic, prima si cea mai importantd renuntare
este aceea de a nu mai consuma carne si, o data cu aceasta, renuntarea la sacrificiul care
insoteste 1n religiile cetatii consumul de carne; dubla renuntare vrea sa semnifice refuzul
violentei, al omorului, al vérsarii de singe care contamineaza existenta umana. Ei i se asociaza
o intreagd serie de reguli de abstinenta, incepind cu controlul sexualitatii, care Inseamna
refuzul de a amesteca sufletul cu trupul. in dialogul platonic impregnat de traditia orfica si
pitagoreicd mai mult decit oricare altul, Phaidon, viata este caracterizata limpede, ca exercitiu
de pregatire in vederea mortii:

ts ii'luiod.v aoe aial i'vfgrv an taisti ia ar-1c ii*

Si oare purificarea (katharsis) nu este tocmai ce spune invatitura aceea de demult? Adica stridania
sufletului de a se detasa cit mai mult de trup, de a se obisnui sd se concentreze in sine, stringindu-se in
el insusi, din toate ungherele trupului, de a trai atita cit sta in puterea lui, si in viata de acum, si in cea



care urmeaza, singur in sine insusi, desprins de trup ca de niste lanturi? [...] Dar aceasta eliberare,
aceastd desprindere a sufletului de trup, nu este tocmai ceea ce se numeste moarte? (67 c-d)'
1. In Platon, Opere, ed.cit., voi. IV, p. 65 (n.t.).
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Asadar, pentru orfism, salvarea individuala este in esenta salva sufletului dobindita prin intermediul
unei practici de purificare ce se limiteaza la un gest ritual, ci marcheaza intreaga existenta; zeul
orfismului este Apollo kathartes, ,purificatorul". Eliberat din trupj sufletul purificat se poate intoarce
la fericirea conditiei sale divine originare; adeptii sectei obisnuiau sa duca cu ei Tn mormint tablite
aurite sau de corn (ca acelea descoperite la Locris, 1n Magna Grecia, sau la Olbia, la Marea Neagra)
care atestau viitoarea purificare invocau zeii lumii de dincolo pentru ca sufletul defunctului sa fi primit
alaturi de sufletele lor.

Adeptii orfismului au Intemeiat aceastd conceptie a sufletului si salvirii sale pe o teogonie care se
opune celei a lui Hesiod, asa cum refuzul cruzimii sacrificiilor se opunea practicilor religioase ale
polis-nlui. Teogonia orfica ne este cunoscutd fragmentar (intre altele, datoritd unui papirus recent
descoperit la Derveni). Daca Hesiod prezenta organizarea universului divin ca o trecere de la haosul
initial la ordinea realizata prin domnia lui Zeus (in care se putea recunoaste societatea eroilor si apoi
aceea politicd), pentru adeptii orfismului sensul evolutiei lumii reprezenta in schimb o decddere din
ordinea initiald, simbolizatd de unitatea principiului primordial - armonia Oului cosmogonic, Noaptea
indistincta -, spre dezordinea multiplicitatii si a diferentierii, cu conflictele si violenta pe care acestea
le comporta. Prin urmare, prin venirea lui Dionysos, prin ,,patimile" sale - actul de teofagie al titanilor
- si reinvierea finald se exprima o noua ordine; in om, echivalentul experientei lui Dionysos se exprima
prin contaminarea originara, purificarea si salvarea sufletului.

in orizontul religios al orfismului, Dionysos joaca deci un rol la fel de important, daca nu chiar mai
important decit Apollo. Raportul existent intre puritanismul ascetic §i vegetarian al orfismului si des
frinarea eliberatoare a riturilor bahice proprii cultului dionisiac co stituie o serioasa problema
interpretativa. Fara indoiala, este vorba d forme de cultura si de religiozitate care privesc straturi
sociale marginale, reprezentind protestul, alternativa culturii i a religiozitatii ,,oficiale" ale societatii
polis-ului. Dar, pe linga aceasta, orfismul a vazut probabil in Dionysos zeul inocentei originare
pierdute, al Impacarii intre oame si intre acestia si naturd, pe care violentele societati ale razboiului s le
politicii le adusesera in criza. Desigur, inocenta cultului dionisia Dmporta o purificare de conditia
istoricd a omului ,,in jos", adicd 1 directia unei intoarceri la inocenta naturald a animalitétii; cea
orficilor este In schimb indreptatd mai curind spre inaltime, spr< recuperarea de catre suflet a unei
conditii divine. Cele doua laturi au putut fi Insd experimentate, cu sigurantd, ca expresii ale unui refu
comun, al unei aspiratii comune catre o ordine si o pace pe car religiozitatea politica nu le putea

garanta.
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Referirea la Apollo - zeu nu doar al puritatii, ci si al intelepciunii -domina in schimb categoric traditia
filosofica, care, de la pitagoreici pina la Platon, reia si elaboreaza teoretic mesajul religios al
orfismului.

in secolele al Vl-lea si al V-lea, pitagoreicii dezvolta conceptia orfica a salvarii intr-o doctrina
elaborata a ciclului reincarnarilor sufletului. Daimon nemuritor, sufletul trece printr-o serie de
incarnari in diferite corpuri muritoare, de conditie superioara sau inferioara, dupa nivelul de purificare
atins in viata precedenta. in cele din urma, sufletul se va putea desprinde definitiv din ciclul nasterilor
pentru a se ntoarce la divinitatea din care provine (dupa o versiune a doctrinei) sau poate sa se
reincarneze in cele mai inalte forme de viatd permise omului, regele drept si mai ales inteleptul, care
de acum incolo - aga cum se intimpla definitiv in reelaborarea platonica a acestei traditii - asuma rolul
filosofului. La pitagoreici, de altfel, purificarea ascetica ceruta de ,,viata" orfica se configureaza deja
intr-o noud maniera: ascetismului §i renuntarilor rituale li se adauga forma superioara a purificarii
»apolinice", care presupune ca initiatii sd se dedice intelepciunii teoretice, studiului celor mai pure
obiecte ale cunoasterii. Matematica, geometria, armonia, astronomia, cosmologia, filosofia — intr-un
cuvint, domeniul teoriei pure — pe de o parte integreaza si, intr-un anumit sens, imping pe un plan



secund aspectele propriu-zis rituale si religioase ale practicilor de purificare ale sufletului, pe de alta
parte dobindesc o valoare religioasa, o consacrare apolinica ce transforma viata inteleptului si a
savantului In forma de viatd cea mai inaltd si mai iubita de zei. Aceasta traditie va influenta chiar si un
ginditor ,.laic" cum a fost Aristotel, care, in ultimele pagini ale Eticii Nicomahice (10, 7-9), va inalta
un adevarat imn perfectiunii, beatitudinii apropierii de divinitate ce caracterizeaza viata filosofului.
De-a lungul acestui drum, relatia dintre atitudinea inteleptilor, a filosofilor, a intelectualilor si
credintele religioase nu va fi totusi intotdeauna una de integrare si de adaptari progresive, cum se
intimpla in curentul minoritar §i sectar care merge de la orfism la pitagorism si apoi la Platon. Acest
raport este adesea destinat sa cunoasca si momente de conflict si de criza.

Critica religiei si divizarea credintelor

La greci, experienta religioasa s-a desfagurat intotdeauna pe doua planuri diferite, dar strins legate
intre ele. Pe de o parte, ritualul cotidian; pe de altd parte, exprimind nivelul de sensuri si de inteligi-
bilitate, ansamblul povestilor mitologice, mai mult sau mai putin legate de nevoile profunde de
asigurare a armoniei lumii, a sensului si valorii experientei sociale si individuale. Respectarea ritului
reclama deci intr-o oarecare masura credinta in universul mitologic; iar acest lucru
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devine la rindu-i posibil - Intr-o panorama intelectuald din ce in mai complexa, mai bogata in
probleme, instrumente $i provocari numai prin intermediul unei desfasurari intr-un spatiu §i intr-un
timt diferite de cele istorice si sociale. Mai precis, ea cere inscrierea Intr-ur registru autonom de
adevir, care nu este legat de cel referitor Is realitatea istorica, politica a vietii, care poate fi controlati
rational, Intr-un anumit sens, Aristotel putea sa considere inca, in Poetica, povestile mitologice niste
intimplari (genomena) ce au avut loc cu adevarat (1451 b 15 si urm.), dar numai in masura in care
acestea tin de o dimensiune spatio-temporala discontinua si strdind de aceea in care se desfagoara
experienta istorica §i asupra careia au putere instrumentele sale intelectuale.

Criza credintei mitologice, tensiunea creata intre aceasta si rationalitatea politico-filosofica ce
guverneaza viata sociala a oamenilor se verifica prin contrast, atunci cind cea de-a doua tinde sa
invadeze spatiul celei dintii sau cind credinta insasi se desfasoara intr-o dimensiune spatio-temporala
nedelimitatd de cea istorica.

Prima dintre aceste doud coliziuni are loc atunci cind forma de

Itionalitate sapientiala si apoi filosoficd, in virtutea puterii sale de stractiune crescute, tinde si
invadeze spatiul ,,strain", necotidian al itului. In aceastd confruntare inegala, imaginea religioasa antro-
pomorfica a mitului isi reveleaza imediat inadecvarea intelectuald, natura sa poetica si Tn mod naiv
proiectiva. in secolul al Vl-lea, Xenofan semnala deja fara mila acest aspect: ,,Muritorii nutresc
parerea ca zeii sint fiinte nascute, ca au modul lor de a se imbraca si aspectul lor particular" (B 14
Diels-Kranz); ,,de aceea, daca boii, caii si leii ar avea miini sau ar fi in stare sa picteze si sa faca cu
propriile lor miini opere de artd asemenea oamenilor, caii ar reprezenta imagini de zei §i statui sub
forma de cai, iar boii sub forma de boi" (B 15 Diels-Kranz); ,.etiopienii spun ca zeii lor sint negri si
cirni, tracii c¢a au ochii albastri si parul rosu" (B 16 Diels-Kranz).

Aceasta criticd devastatoare a antropomorfismului mitologic lasa loc pentru invazia abstractiei
filosofice. Parmenide va instala aici, imediat dupa Xenofan, fiinta sa unica, imuabild, necesara (tocmai
opusul multicolorei si multiformei narativitati caracteristice lumii mitice) ; dupa el, acest nivel
Ldiferit" si superior lumii va fi treptat ocupat de alte configurari teoretice, pina la teologia cosmologica
a lui Aristotel, care va accepta in Metafizica sa arunce o privire retrospectiva asupra precursorilor sai.
,Este o traditie ramasa de la cei vechi si din batrini sub forma de mit §i transmisa urmasilor ca aceste
[astre] sint zei ca divinul cuprinde intreaga fire." Pina aici, Aristotel este intelegator si indulgent. Dar
imediat dupa aceea completeaza: ,,Celelalte insusiri I ale zeilor au fost adaugate, in mod mitologic,
pentru a convinge mul timea, cit si pentru folosul legilor si al binelui comun. Caci se spun
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ca acesti zei au Infatisare omeneasca si ca sint asemanatori altor animale, §i urmeaza si alte Insugiri
concordante si asemanitoare cu cele de mai sus"'. Aristotel desparte deci categoric un nucleu de
adevar, ,relicva" a intelepciunii foarte vechi - credinta in natura divina a astrelor -, de configurarea
mitico-poetica, de acel antropomorfism narativ in jurul caruia s-a articulat religia grecilor. O datd ce a
invadat spatiul, gindirea filosofica nu poate decit sd dea o explicatie instrumentald acestui bagaj mitic
traditional. Prima este de tip politic: zeii credintei comune au fost inventati - In versiunea lor



moralizantd, de garanti ai dreptétii - pentru a le insufla respectul fata de lege si fata de valorile sociale
oamenilor simpli, care le-ar fi incélcat, daca nu ar fi simtit teama de pedeapsa divina. in privinta
acestei idei, Aristotel a fost precedat de altfel, spre sfirsitul secolului al V-lea, de sofistul cu convingeri
oligarhice Critias, care scrisese: ,,Eu cred cd un om inttM ligent §i cu mintea inteleapta a inventat
pentru oameni frica de zSf ca toti cei réi s se teama si pentru ceea ce faceau, spuneau sau gindeau in
taind. [...] Asa cred ca la inceput cineva i-a convins pe oameni ca zeii existd" (B 25 Diels-Kranz). lar
dupa Critias §i Aristotel, o indelungata traditie filosofica, de la Epicur la Lucretiu, se va stradui sa-i
convinga pe oameni de absurditatea spaimei de pedepsele divine.

Cea de-a doua explicatie instrumentald a mitului consta in interpretarea sa alegorica, ce se mindreste si
ea cu o foarte lunga traditie, de la inteleptii presocratici pind la filosofii stoici §i neoplatonici. Dupa
aceasta traditie, mitul ar exprima in forma poetica, pentru uzul mintilor simple si prin infrumusetare,
un nucleu de adevar filosofic ce se poate citi 1n spatele lui. Astfel, carul lui Apollo ar reprezenta
migcarea Soarelui; dreptatea lui Zeus - existenta unei ratiuni providentiale, care ar constitui legalitatea
in naturd; nasterea zeilor - ordinea constituirii Cosmosului §i aga mai departe.

Daca prima forma a ciocnirii dintre credintele mitico-religioase si rationalitatea filosofico-politica se
produce in momentul cind cea de-a doua invadeaza, in virtutea puterii sale de abstractie, spatiul inde-
partat al celei dintii, al doilea impact se produce in schimb atunci cind acele credinte, cu capacitatea
lor de a influenta prin intermediul edu catiei viata istorica a oamenilor, patrund 1n spatiul etico-politic.
DupE cum am vazut, Platon se temea de efectele de corupere ale poezie ,.teologice" a lui Homer si a
adeptilor sai si-i propunea legiuitorului noii cetati sa cenzureze in mod corespunzator vechile texte si
sa-1 alunge apoi pentru totdeauna pe poeti din cetate. Atit timp cit se va crede ca Homer ,,a educat
Grecia si ci el este vrednic de luat In seama pentru cine vrea sa afle cum sa orinduiasca problemele
omenesti si

1. Auristotel, Metafizica, 12, 8. trad. rom. Andrei Cornea, Humanitas, Bucuresti, 2001, p. 396 (n.t.).
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cum sa le invete", crede Platon, nu va exista nici o forma buna w viata, nici o cetate dreapta; astfel
incit el adauga: ,,Daca ai primi 1i cetate - sub forma tragica sau epica - Muza agreabil, placerea *
suferinta vor domni la tine in cetate, in locul legii si al ratiunii, care par a fi mereu, dupa opinia
generali, cel mai bun lucru", adica ratiunea filosofici (Republica, 5, 606 e siurm.)'.

Noua cetate nu trebuie doar sd alunge daunatoarea religie mitologica a poetilor, pentru efectele ei
perverse asupra educatiei cettenilor; ea trebuie sa-si intemeieze propriile institutii si propria educatie
pe o' noud teologie, care sa raspunda principiilor ratiunii filosofice, si va fi vorba, dupa Legile
platonice, despre o teologie intemeiata pe credinta in natura divind a astrelor si in existenta unei
providente divine care garanteaza ordinea cosmosului §i este normativa pentru existenta umana.
Aceastd noua teologie filosofica, destul de saraca in continuturi narative §i imaginare comparativ cu
cea ,,poeticd", dar mult mai exigenta in obligatii normative si educative i mult mai bogata in teze
JJogmatice, va dovedi tentatia recurenta de a se inzestra cu un aparat de control si de constringere,
aflat Intre stat si biserica, apt sa impuna ortodoxia si sd-i pedepseasca pe cei ce o incalca. Astfel,
Platon se va gindi sa inzestreze teologia formulata in cartea a zecea a Legilor cu un organ de control,
Consiliul nocturn, imputernicit sd pedepseasca cu moartea delictul de impietate (Legile, 10, 12); de
asemenea, stoicul Cleante propunea, in secolul al IlI-lea 1. Hr., trimiterea inaintea unui tribunal
panelenic pentru delictul de blasfemie a astronomului Aristarh, care pusese la indoiala ideea ca
Pamintul (51 o datad cu el umanitatea si zeitatile lui) se afla in centrul sistemului astrelor si planetelor.
Confruntat cu diferite imbolduri dezintegratoare - sectare si filosofice —, polis-ul reactioneaza in
apararea religiei i a Panteonului care a instituit-o si a intemeiat-o, 1n diferite moduri. Fata de cultele
dionisiace s-au adoptat, aga cum am vazut, forme elastice de integrare in ansamblul religiilor civice,
care permit 1n acelasi timp un control asupra potentialului subversiv si o folosire profitabila a relatiei
acestora cu o dimensiune ,,straind" a sacrului (spre deosebire de Roma, polis-ul grec nu va merge
niciodata pina la interzicerea riturilor bahice, pusa de altfel in scena de Euripide in Bacantele, cu
concursul regelui Penteu, pedepsit crunt de zeu pentru aceasta blasfemie). Orficii vor fi respinsi si
mentinuti intr-o conditie marginala si declasatd de magi purificatori si mistici, redusi la statutul de
sarlatani, ratacind dintr-o cetate in alta, din casa 1n casa, propunindu-si cartile si ritualurile bizare si
uneori instalati In comunitati periferice fatd de universul marilor poleis. Diferit este cazul
pitagoreicilor; atunci cind au incercat sa transforme, 1n Magna Grecia, erezia lor religioasa intr-un



regim politic
1/in Platon, Opere, ed.cit., voi. V, p. 427 (n.t.).
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finalizat cu puritanismul sectei, au fost alungati, cum s-a intimplat la Crotona, poate spre jumatatea
secolului al V-lea 1.Hr., printr-un pogrom singeros; ca urmare, diaspora pitagoreica decade in Grecia
pind la un nivel asemanator cu cel marginal al orfismului, chiar daca, din punct de vedere intelectual,
mult mai influent.
Atitudinea polis-ului si a religiei sale fata de provocarea filosofilor prezinta caracteristici complexe,
greu de interpretat. Neavind o ortodoxie teologica, polis-ul ignora de obicei provocarile si incalcarile
filosofice, restrinse de altfel la o minoritate limitata de intelectuali fara influenta politica efectiva.
Aceasta atitudine cunoaste insa in perioada clasica doua exceptii notabile, procesele de blasfemie
intentate la Atena impotriva lui Anaxagoras, pe la 440 1.Hr., si impotriva lui Socrate, in 399 1.Hr.
Primul este acuzat cd a negat caracterul divin al astrelor §i in special pe cel al Soarelui, figura
apoliniand prin excelenta, inter-pretindu-le drept conglomerate de materie incandescenta, si este
pedepsit cu exilul. Socrate, dupa cum se stie, a fost acuzat cé-i corupe pe tinerii atenieni, negind
printre altele zeii polis-ului si introducind noi zei, poate de origine orfica (daimonul) si cosmologica
,norii" despre care vorbeste Aristofan in satira sa). Pentru aceste delicte, Socrate a fost condamnat la
pedeapsa cu moartea, pe care el a refuzat s-o converteasca in exil, asa cum ar fi avut dreptul.
Contrar a ceea ce ar putea sa lase de presupus, aceste doua procese -care le-au inspirat filosofilor o
atitudine de prudenta fata de polis, astfel incit Platon, ca elev al lui Socrate, a preferat sa plece intr-un
exil provizoriu, iar Aristotel s-a temut de un proces ca al lui Socrate -nu Inseamna ca n cetate exista o
intoleranta religioasd impinsa pina la persecutarea ereziilor. Atit procesul lui Anaxagoras, cit si cel al
lui Socrate trebuie privite mai degraba ca episoade ale luptei politice care se desfasura in cetate; prin
Anaxagoras era pedepsitd atmosfera poli-tico-intelectuala din preajma lui Pericle, iar prin Socrate, un
membru eminent al grupului oligarhic avindu-1 1n frunte pe Critias, care prin lovitura de stat din 404
pusese 1n pericol democratia ateniand. Cu toate acestea, in ambele cazuri un juriu popular, ce
reprezenta intregul polis, a putut fi impins sa pronunte o condamnare de natura politica pe baza unor
motivatii religioase. Aceasta Tnseamna in esentd ca respectarea religiei olimpiene si a ritualurilor sale
era perceputd pretutindeni ca solidard cu insasi existenta po/is-ului i a ordinii sale politice; mai precis,
,credinta in zei" insemna 1n primul rind nu atit un act spiritual de credinta si un respect teologic, cit un
simt imediat de apartenentd la comunitatea politica si echivala in cele din urma cu a fi un bun cetitean
atenian, spartan §i aga mai departe.
Tocmai de aceea, polis-ul si-a rezervat intotdeaunn dreptul de B legifera in legatura cu cultul zeilor si
componenta propriului panteon admiterea de noi zei, cum se intimpla cu primirea lui Asclepio Atena
in anul 420 1.Hr. i masiv in epoca elenistici cu recunoasterea
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unor divinitati de origine orientald sau legate de cultul noilor monarhi, nu incélca ordinea si stabilitatea
cetatii daca era legiferata public si de catre Intreaga comunitate. in mod similar erau reglementate de
polis si puse sub protectia sa momentele de integrare religioasa pane-lenica sau intre cetati, cum ar fi
organismele religioase (amphyctiones), jocurile olimpice, acceptarea autoritatii preotimii delfice
asupra unei i serii de evenimente publice. Aceste momente de religiozitate panelenica, desi
reglementate de polis, faceau ca acceptarea religiei olimpiene, a panteonului si riturilor ei sa certifice,
pe linga statutul de cetatean al propriului polis, chiar statutul de grec - adica, in fond, cel de om in
sensul deplin al cuvintului. Se intelege, prin urmare, in ce fel refuzul acestei comunitati religioase
poate sd comporte pentru congtiinta comuna o autoexcludere din corpul civic, din societatea elenica,
din Tnsusi genul uman cu care aceasta se identifica, ignorind degenerarile barbare. Dar intrucit aceasta
acceptare era publica si se epuiza In sfera publica, fara sd comporte o credinta la nivelul constiintei, si
nici o ortodoxie teologica in gindire, era posibila o divizare a nivelurilor credintei, care s-a accentuat
progresiv. ,,A crede" in religia olimpiana avea sa continue sa Insemne, pentru toti, respectarea
ritualurilor comune i participarea la cunoasterea narativa a miturilor, care erau semnul apartenentei la
0 comunitate, la o culturd, la o societate” |f-" f$lficum» srau folosirea limbii grecesti, cunoasterea lui
Homer, a obiceiurilor impamintenite ale vietii sociale. La un alt nivel, aceasta credinta va putea si
coexiste, cum se Intimpla din ce in ce mai mult, cel putin din secolul al IV-lea 1.Hr., cu monoteismul si
imanentismul propriu teologiei filosofice, patrunzind treptat in straturile cultivate ale societatii (care



tinde din ce in ce mai mult sa-i identifice pe zei cu primul dintre ei, iar pe acesta, cum se intimpla 1n
cazul stoicilor, cu principiul rational al ordinii i sensului imanent al naturii lumii), sau, pur si simplu,
cu scepticismul religios foarte raspindit intre intelectuali.

Asadar, tolerantul politeism al miturilor si riturilor, facind abstractie de exigentele politice si sociale
indisolubil legate de el, a convietuit timp indelungat in constiinta grecilor cu cele mai pasionante
experimente intelectuale in domeniul teologic, etic si stiintific. Cel putin pina la aparitia unor noi
forme religioase, dotate cu o puternica incarcaturd de ortodoxie teologica si cu o institutie ecleziastica
cu putere de cor stringere, care 1l vor ataca direct atit pe primul, cit si pe cele din urma. Dar aici sintem
mult 1n afara experientei religioase a grecilor, chiar daca noile monoteisme, de la cel iudaic pina la cel
crestin §i cel islar se vor revendica in masuri diferite de la elaborérile lor teologice si la conceptia lor
despre salvarea sufletului.
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