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Σύντομο ιστο ρικό της α ρχαιολογικής έ ρευνας 
για το λάδι και  το κρασί 

στην Κρήτη την Εποχή του Χαλκού1' 

ΚΑΤΕΡΙ ΝΑ ΚΟΠΑΚΑ 

Στόχος της παρούσας εργασίας είναι να παρακολουθήσει τ ις γενικές γραμμές της 
έρευνας γ ια το λάδι και το κρασί στην προϊστορική Κρήτη, εγγράφοντάς την συγ
χρόνως, συνοπτικά, στο ευρύτερο πλαίσιο της ιστορίας της τεχνολογίας στην Ανα
τολική Μεσόγειο. Οι πληροφορίες που παρατίθενται συλλέχθηκαν στη διάρκεια πο
λυετούς έρευνας με αφετηρία τους μινωικούς ληνούς, τις εγκαταστάσεις δηλαδή που 
συνδέονται με τη σύνθλιψη των σταφυλιών για την παραγωγή του κρασιού1. Στις 
αναζητήσεις αυτές για το κρασί, το λάδι υπήρξε, όπως είναι εύλογο, πάντοτε παρόν -
άλλοτε παράλληλο, άλλοτε συμπληρωματικό και, κάποτε, ανταγωνιστικό μέρος της 
αρχαιολογικής συζήτησης. 

Η διαχρονική επιστημονική 'συνύπαρξη' των δύο προϊόντων στο μεσογειακό 
περιβάλλον θα φανεί, ελπίζω, στη συνέχεια, μέσα από τη συνεξέτασή τους σε τρεις 
κατηγορίες συναφών δεδομένων: τις αρχαιολογικές πηγές, τις παλαιοεθνοβοτανικές 
ενδείξεις και τις επιγραφικές μαρτυρίες, όπως αυτές εμφανίζονται στη βιβλιογραφι
κή τεκμηρίωση. 

1 .  Πρώτες ενδείξεις - Πρώτα διλήμματα. 
Τα τέλη του 19ου και οι αρχές του 20ού αιώνα 

Οι πρώτες έμμεσες αρχαιολογικές ενδείξεις για το μινωικό λάδι και κρασί ήρθαν στο 
φως το 1878- 1 879, όταν ο Μ. Καλοκαιρινός ανακάλυπτε μερικά από τα πιθάρια της 

* Σε μια προηγούμενή της μορφή, η μελέτη αυτή παρουσιάστηκε ως προφορική ανακοίνωση στο Διε

θνές Συνέδριο με τίτλο «Η Ελιά στο Παρελθόν και στο Μέλλον», που διοργανώθηκε από την Αναπτυξιακή 

Άνδρου και το Χαροκόπειο Πανεπιστήμιο, στο πλαίσιο του Προγράμματος «ΡΑΦΑΕΛ» και πραγματοποι

ήθηκε στην Άνδρο (29.6-2.7. 1 999). 

1. Βλ., μεταξύ άλλων, Kopaka 1984, 258-311. Kopaka και Platon 1993. 
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Εικ. 1. Κνωσός. 

Πίθος από την πρώιμη ανασκαφή 
του Μ. Καλοκαιρινού. 

Δυτικής Πτέρυγας του ανακτόρου της Κνωσού (εικ. 1), τα οποία όμως ο ίδιος συνέ
δεσε όχι με υγρά προϊόντα, αλλά με τα δημητριακά και το μέλι2 . Στα γειτονικά υψώ
ματα της περιοχής εκτείνονταν, στα τέλη του προηγούμενου αιώνα, τα χωράφια, οι 
αμπελώνες και οι ελαιώνες Κρητικών και Οθωμανών γαιοκτημόνων και καλλιεργη
τών της εποχής3. 

Την ίδια περίπου περίοδο, ο F .  Fouque ανέσκαπτε στη θέση Αλαφούζος στη Θη
ρασία το πρώτο γνωστό προϊστορικό αιγαιακό πιεστήριο με μοχλό, πιθανότατα του 
μέσου περίπου της 2ης χιλιετίας π.Χ.4 Είχαν εξάλλου προηγηθεί κάποιες συστηματι
κές πραγματείες για τη χλωρίδα της Κρήτης, με ουσιαστικότατη εκείνη του Γάλλου 
περιηγητή V. Raulins . 

2. Κόπακα 1989-90, 23, 44, 57-9. 

3. Για παράδειγμα, Κόπακα 1995 , 505-6. Fowler 1984, 66 (και ο αντίστοιχος ζωγραφικός πίνακας 

του Ε. Lear.). 

4. Fouque 1 879, 96- 106. 

5. Raulin 1 869, Livre IV. 
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Β 

Εικ. 2α. Ζάκρος. 

Εγκατάσταση μινωικού ληνού 

(2η χιλιετία π.Χ.). 

Εικ. 26. Ζάκρος. 

ΚατόψΕις των οικιών Α, Ε και 1 
'--------------------------' μΕ τις ΕγκαταστάσΕις ληνών. 

Μια αμεσότερη αρχαιολογική συζήτηση για το μινωικό κρασί και λάδι ξεκίνη
σε στην Ανατολική Κρήτη, στις αρχές του 20ού αιώνα, από πρωτεργάτες Άγγλους 
και Αμερικανούς ανασκαφείς. 

Έναυσμά της υπήρξε ένα σύνολο από ιδιότυπες εγκαταστάσεις, οι οποίες είχαν 
εμφανώς συμμετάσχει στην κατεργασία υγρών προϊόντων κατά την Εποχή του Χαλ
κού. Βασικό τους χαρακτηριστικό είναι ένας κατά κανόνα πήλινος, κολουροκωνικός 
κάδος με πλατύ κρουνό στη βάση που είναι τις περισσότερες φορές μόνιμος, με την 
προχοή του στερεωμένη πάνω από ένα επίσης σταθερό αγγείο-συλλεκτήρα (εικ. 2α). 

Οι τρεις πρώτες τέτοιες εγκαταστάσεις ήρθαν στο φώς το 1901 ,  στη μινωική πό
λη της Κάτω Ζάκρου - στο εσωτερικό των γειτονικών οικιών Α, Ε και Ι (εικ. 2β)6. Ο 

6. Βλ., Hogarth 1900-1901, αντίστοιχα, 130-3, fig. Β (επάνω), pl. IV 4· 130, 135, fig. Β (κάτω)· και 137, 

140-1, fig. c (επάνω), pl. ν 2. 
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Εικ. 3α. Πραισός. Ελληνιστικό ελαιοπιεστήριο. 

Εικ. 36. Πραισός. Πήλινος διαχωριστής λαδιού, 

κατά τον Bosaπquet. 

Εικ. 3γ. Άγιος Κωνσταντίνος, Ζίρος. 

Υπαίθριο λαξευτό πιεστήριο. 

ανασκαφέας τους, D. G. Hogarth, αφού αναρωτήθηκε καταρχήν εάν επρόκειτο για 
λουτρά ή για σταφυλοπιεστήρια (wine presses), έκλινε τελικά προς το δεύτερο ακο
λουθώντας, όπως σημειώνει, τη «γνώμη των ντόπιων» (native opinion): την εμπειρι
κή, δηλαδή, ερμηνεία των ανθρώπων της περιοχής για τις συγκεκριμένες δομές7. 

Συγχρόνως , μπήκε και το λάδ ι στο αρχαιολογικό προσκήνιο.  Π ράγματ ι το 
1 902, δύο ανάλογοι πήλινοι κάδοι, αυτή τη φορά στο Παλαίκαστρο, ερμηνεύτηκαν 
από τον R .  C. Bosanquet ως διαχωριστές λαδιού (oil separators)8 - άποψη που 
ασπάσθηκε, την ίδια περίπου περίοδο, και η Η. Boyd-Hawes για τις παρόμοιες εγκα
ταστάσεις που βρέθηκαν στα Γουρνιά9. 

Ευαισθητοποιημένος στα θέματα των πρώιμων τεχνικών, ο Bosanquet γνώριζε 
την ερμηνευτική πρόταση των οινοπιεστηρίων για τη Ζάκρο. Δεν δίστασε εξάλλου να 
χαρακτηρίσει και ο ίδιος «Πατητήρι για το κρασί» τον υπερυψωμένο χώρο που είχε 
αποκαλυφθεί σε συνάρτηση με ένα βυθισμένο πίθο-συλλεκτήρα στο Παλαίκαστρο10. 
Εντόπισε, επιπλέον, και ταύτισε μια υπαίθρια λαξευτή κατασκευή οινοπιεστηρίου, 
στην ευρύτερη περιοχή της Ζίρου (εικ. 3γ) 1 1 .  Προτίμησε, ωστόσο, την υπόθεση της πα
ραγωγής λαδιού μέσα από το μεταγενέστερο μορφολογικό παράλληλο ενός πήλινου 

7. Hogarth 1900- 1901 ,  14 1 .  

8 .  Bosanquet 1 902-1903, 279-80, 288. 

9. Boyd-Hawes κ.ά. 1908, 27-8. Στα Γουρνιά βρέθηκαν τρεις πήλινοι κάδοι (Kopaka και Platon 1993, 

46-8) και δύο επιπλέον μεμονωμένοι κρουνοί, που υποδηλώνουν την ύπαρξη πέντε τουλάχιστον αντίστοι

χων εγκαταστάσεων στον οικισμό. 

10. Bosanquet 1 902- 1903, 295 . 

1 1 .  Bosanquet 1902- 1903, 237, fig. 6. 
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καδοειδούς με προχοή -των ιστορικών, όμως, χρόνων (εικ. 3β)- που συνόδευε το 
ελληνιστικό ελαιοπιεστήριο με δοκό στην Πραισό (εικ. 3α), το οποίο είχε ανασκάψει ο 
ίδιος12. Το επιχείρημα που επικαλέστηκε για αυτές τις ερμηνείες ο Βρετανός αρχαιο
λόγος είναι το γεγονός ότι τέτοιοι 'πρωτόγονοι'  διαχωριστές λαδιού βρίσκονταν ακό
μη σε χρήση στην Κρήτη της εποχής13. Στην έκθεσή του για την Πραισό, το 1 901-2, ο 
Bosanquet γνώριζε, επίσης, την πρώιμη δημοσίευση των L. W. Paton και J. L. Myres 
για τα ελαιοπιεστήρια της Καρίας και της Ελλάδας14. Ανάλογο ενδιαφέρον για τις 
ελαιοπαραγωγικές τεχνικές έδειξε, εξάλλου, και ο συνεργάτης του, R. Μ. Dawkins, που 
μελέτησε, τον επόμενο χρόνο, τα 'παραδοσιακά' πιεστήρια της Καρπάθου15 . 

Ο ι  ανασκαφές στην Κνωσό και στη Φαιστό προσέθεσαν, από τις αρχές του 
209ύ αιώνα, νέα δεδομένα στην αρχαιολογική συζήτηση. Αυτά φαίνεται να συνηγο
ρούν καταρχήν υπέρ του λαδιού. Σε ολόκληρο, πράγματι, το πολύτομο έργο του The 
Palace of Minos at Knossos, ο Α. Evans κάνει μόνο τέσσερεις σύντομες αναφορές στο 
κρασί16, ενώ, αντίθετα, παραθέτει αρκετά στοιχεία για: 

·:· Τα ξύλα και τους πυρήνες ελιάς από το ανάκτορο1 7  - τα πρωιμότερα κρητικά 
παλαιοεθνοβοτανικά ευρήματα του συγκεκριμένου καρπού, μαζί με μερ ικά 
ακόμη από το Παλαίκαστρο και τα Λιλιανά της Φαιστούιs .  

·:· Τις απεικονίσεις της ελιάς στην τέχνη - τη ζωγραφική (εικ. 4α), την πλαστική, 
τη γλυπτική, τη μεταλλοτεχνίαΙ9. 

·:· Τα μεγάλα πιθάρια και τα άλλα αγγεία που, κατά τον ίδιο, θα περιείχαν στην 
πλειονότητά τους λάδι. Υπογράμμισε, μάλιστα, ο ανασκαφέας την οικονομική 
αλλά και συμβολικότερη αξία που θα είχε το συγκεκριμένο προϊόν στο πλαίσιο 
του Μινωικού Πολιτ ισμού, υπερβάλλοντας μάλλον στους υπολογισμούς του 
ως προς τη χωρητικότητα των κνωσιακών αποθηκευτικών αγγείων20. 

Ο Evans ταύτισε εξάλλου με επιτυχία το ιδεόγραμμα της ελιάς στις αιγαιακές 
γραφές (εικ. 4β)2Ι. Δεν αναγνώρισε, αντίθετα, το κρητικό ιδεόγραμμα του κρασιού, 
το οποίο 'διάβασε' αντεστραμμένο (εικ. 4γ) και παρερμήνευσε ως πιθανό εικονίδιο 
της πρώρας πλοίου22. 

12. Bosanquet 1901 - 1902, 264-8, fig. 3 1 -34 ( 1 ) .  

13 .  Bosanquet 1901-1902, 268. 

14. Paton και Myres 1898. 

15. Dawkins 1902-3. 

16. Evans 192 1 - 1945 , 1: 4 15 ·  2: 548· 4 :  392-5 (ειδ. 394), 628. 

17.  Evans 192 1- 1945 , 2: 123, η. 2, 135.  

18 .  Βλ. ,  αντίστοιχα, Bosanquet 1902-3, 274-80. Savignoni 1904, 635 . 

19.  Βλ., μεταξύ άλλων, Evans 1921- 1945 , 1 :  97, 263· 2: 474, 475 , 620· 3: 167-72. 

20. Evans 1 921 - 1945 , 1 : 425 , 453, 458, 459. 462·4: 622, 630-2, 647, 648 .  

21 .  Evans 192 1-1945 , 1 :  28 1- 4:  680, 716, 7 17, 718 .  

22.  Evans 1909, 225 . Βλ.  και, μεταξύ άλλων, Olivier 2002, 87. 
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Εικ. 4α. ΑπΕικονίσΕις Ελιάς 

στη μ ινωική ζωγραφική. 
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Εικ. 46. Το ιδΕόγραμμα της Ελιάς 

σΕ αιγαιακά γραπτά τΕκμήρια. 

Εικ. 4γ. Το αντcστραμμένο 

ιδεόγραμ μα του κρασιού, 

όπως το 'διάβασΕ' ο Evaπs. 
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Έτσι, στις πρώτες δεκαετίες του αιώνα μας έχει ήδη συγκεντρωθεί ένα σύνολο 
αρχαιολογικών δεδομένων, που φαίνονται να πριμοδοτούν το μινωικό λάδι. 

1 1 .  Εμπλουτισμός των αρχαιολογικών δεδομένων. 
Οι δεκαετίες 1920- 1960 

Πριν παρουσιασθούν τα αρχαιολογικά δεδομένα των δεκαετιών 1 920- 1 960 για το 
λάδι και το κρασί στην προϊστορική Κρήτη, αξίζει νομίζω να επισημανθεί η πρόοδος 
που σημείωσε, στο πλαίσιο της ίδιας περιόδου, η επιστημονική έρευνα σε τρεις του
λάχιστον συναφείς τομείς: 

α. Στον τομέα των ανασκαφικών ανακαλύψεων στην Ανατολική Μεσόγειο και 
ιδιαίτερα στην Αίγυπτο. Πραγματικά, αιγυπτιακές ταφικές τοιχογραφίες και άλλα 
ευρήματα που ήρθαν στο φως κατά το πρώτο ήμισυ του 20ού αιώνα αποκάλυψαν 
ποικίλες όψεις των αγροτ ικών πρακτικών της Εποχής του Χαλκού , μεταξύ των 
οποίων και κάποιες που σχετίζονται με τον τρυγητό και την οινοπαραγωγή23 (εικ. 
6α). Οι προσεγγίσεις της αρχαίας υλικής παραγωγής εμπλουτίστηκαν, έτσι, σημαντι
κά και, μέσα από τη συμβολή μελετητών όπως οι W. Μ. Flinders Petrie και Ρ. Montet, 
δόθηκε έμφαση στη διάσταση της κοινωνικής ζωής και της καθημερ ινότητας στο 
πλαίσιο του συγκεκριμένου πολιτισμού24. 

Δομές πίεσης διαφορετικών τύπων και περιόδων που ανασκάπτονταν σταδια
κά στον ευρύτερο ελλαδικό και ανατολικο-μεσογειακό χώρο -στην Ελλάδα, την 
Κύπρο, την Παλαιστίνη , τον Λίβανο25- άλλοτε αναγνωρίζονταν ως τέτο ιες από 
τους ανασκαφείς και άλλοτε όχι26. Μερικές από αυτές ταυτίστηκαν ορθά μόνο πολύ 
αργότερα, σε μελέτες ειδικευμένες πλέον στα θέματα του προϊστορικού λαδιού και 
κρασιού27. 

β. Στον τομέα των κλασικών σπουδών, πλήθυναν κατά τις δεκαετίες αυτές οι δη
μοσιεύσεις που αφορούν τις απεικονίσεις σκηνών σύνθλιψης των σταφυλιών και κατα
νάλωσης του κρασιού στην ελληνική και ρωμαϊκή τέχνη - στην αγγειογραφία, στις 
επιτύμβιες στήλες28 . . .  Πύκνωσαν, εξάλλου, και οι μελέτες γύρω από τα αρχαία αγγεία 

23. Βλ., μεταξύ άλλων, Duell 1938, pl. 1 14, 1 16 .  Davies 1927, pl. 30, 32, 33. 

24. Βλ. για παράδειγμα, Flinders Petήe 1923, 102. Montet 1913, 1 17-24. Montet 1925 , 265-6Ρ. Montet 

1946, π.χ. 108. Βλ. ακόμη προς την κατεύθυνση αυτή, Desroches-Noblecourt 1954. Dalman 1935 . Besanςon 1957 . 

25 . Βλ. για παράδειγμα, αντίστοιχα: στη Βάρκιζα (Δέφνερ 1 924, 1 12,  fig. 1 1 ) και στην Όλυνθο 

(Robinson και Graham (επιμ.) 1938, 342-3, pls 82-83)· στην Έγκωμη (Dikaios 1977, 120 [ 1 691/ 1 ] ,  pl. 120/5) και 

στη Μύρτου της Κύπρου (Du Plat 1957, 22, pl. ΠΙ)· στο Beit Ummar (Baramkί 1935 , 120-1) ·  στα Tel el Farah 

(De Vaux 195 1 , 393-430, 566-90) και Nabariyah (Dotham 1956, 101-26)· στον Λίβανο (Cresswell 1965 , 33-63). 

26. Έτσι, π.χ., στην Κύπρο, η εγκατάσταση στη Μύρτου ερμηνεύθηκε αρχικά ως δωμάτιο λουτρού και 

η λεκάνη με κρουνό στην Έγκωμη, ως χυτήριο μετάλλου (βλ. αντίστοιχα, Du Plat 1957 και Dikaios 1977). 

27. Για τη Μύρτου, βλ. Hadjisavves 1992, 2 1-3 και Χατζησάββας 1 996, 63. Βλ. και Kopaka και Platon 

1993, 85 . 

28. Βλ., για παράδειγμ�, Δέφνερ 1 924, 105-13 ,  εικ. 3, 5, 6, 9, 12. Amyx 1958 .  
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για το κρασί και το εμπόριο του προϊόντος στην Ανατολική Μεσόγειο29 .  Δημοσιεύθη
καν, επίσης, εργασίες για τις διατροφικές συνήθειες και τεχνικές στην αρχαιότητα30 και 
μεταφράστηκαν συστηματικά συγγραφείς όπως ο Θεόκριτος, ο Πλίνιος, ο Αθήναιος, ο 
Columella3 ι, οι οποίοι παρέχουν ουσιαστικές πληροφορίες και για το λάδι και το κρασί. 

γ. Στον τομέα, τέλος, των συνολικότερων, εθνοϊστορικών προσεγγίσεων των 
προβιομηχανικών τεχνολογιών, εμφανίστηκαν σημαντικές συνθέσεις, όπως τα πο
λύτομα έργα των Leroi-Gourhan, Forbes , Lucas και Harris ,  Singer, Holmyard και 
Hall32. Έμφαση δόθηκε από περισσότερους ερευνητές στις τεχνικές που σχετίζονται 
με την επεξεργασία των δημητριακών, του λαδιού και του κρασιού33. Συγχρόνως, 
στο πλαίσιο νέων μεθοδολογικών προσεγγίσεων, κυρίως εκείνων της Σχολής των 
Annales και των ανθρωπογεωγραφικών συνθέσεων, μελετήθηκε υπό νέα οπτική γω
νία η ιστορία της διατροφής και των διατροφικών ειδών, των περιβαλλοντικών δε
δομένων, των χρήσεων της γης, και των αγροτικών πρακτικών. Το αμπέλι και η ελιά 
απέκτησαν μια ιδιαίτερη θέση στις προσεγγίσεις αυτές, οι οποίες συχνά προέβαλλαν 
τη διερεύνηση μιας διαχρονικής και διαπολιτισμικής προοπτικής34• 

Στο αρχαιολογικό πεδίο, αξίζει να υπογραμμισθούν οι αρχαιοβοτανικές μελέ
τες των ειδικών που συμμετείχαν στις πρώτες διεπιστημονικές αποστολές της Εγγύς 
Ανατολής. Τέτοιες είναι, για παράδειγμα, οι εργασίες του Η. Haelbeck στην Ανατο
λική Μεσόγειο - στην Ανατολία, στην Κύπρο και αλλού35. 

Στον ελλαδικό χώρο την ίδια περίοδο δημοσιεύθηκαν κυρίως λαογραφικές και 
γεωπονικές μελέτες, που επικεντρώνονταν στους κύκλους της ελιάς και του αμπελι
ού ή πάντως αφιέρωναν κεφάλαιά τους σε αυτούς36 . 

Στις δεκαετίες 1 950 και 1 960, είχε ήδη ξεκινήσει η εγκατάλειψη των 'παραδο
σιακών' τεχνικών στην ελληνική ύπαιθρο. 

Η έρευνα, ωστόσο, για το κρασί και το λάδι στη μινωική Κρήτη δεν μοιάζει να 
επηρεάζεται πολύ από τις επιστημονικές εξελίξεις που προαναφέρθηκαν. Στο επίπε
δο των αρχαίων δομών σύνθλιψης και γενικά μεταποίησης, οι οποίες αυξάνουν ση
μαντικά σε αριθμό από τα μέσα του 20ού αιώνα, τα διλήμματα για τις λειτουργίες 
και τις χρήσεις παραμένουν. Η άποψη των διαχωριστών λαδιού συνεχίζει κυρίαρχη 

29. Grace 1947, 443-52, και Grace 1956.  

30. Βλ. ,  μεταξύ άλλων, Vickery 1936. Rodinson 1950, 95- 165 . Eylaud 1960. 

31. Βλ., για παράδειγμα, Gow 1952. Andre 1958. Ash και Gulick 1927-1941 .  Fosdter και Heffner 194 1-1965. 

32. Βλ., αντίστοιχα, Leroi-Gourhan 1943 και 1945. Leroi-Gourhan 1964- 1965 , Forbes 1955- 1965 , ειδ. 

τ. 3. Lucas και Haπis 2 1934. Singer, Holmyard και Hall 1954, 1956.  Βλ., ακόμη, Farrington 196 1 .  

3 3 .  Βλ., μεταξύ άλλων, Drachmann 1932. Bloch 1 935 , 5 38-63. Anthon 1961 .  Parain 1960. 

34 . Βλ., για παράδειγμα, Billard 19 13 .  Clerget 1 926. Dubois 1925 και 1927. Lutz 1922. Camps-Fabrer 

1953 .  Dion 195 9. Seltman 1 95 7. Turnball 1950. Allen 196 1 .  Rondeau 1963. GUterbock 1968. Christodoulou 

1958 .  

35 . Βλ., γ ια  παράδειγμα, Haelbeck 1960. 

36. Βλ., π.χ., Λουκόπουλος 1938. Logothetis 196 1 .  Κωστάκης 1963. Για μια καταγραφή των μεταπο

λεμικών διατροφικών αναγκών στην Κρήτη, βλ. Allbaugh και Soule 1957. 
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έως το 195037, όταν η ερμηνεία των σταφυλοπιεστηρίων αναδύεται εκ νέου και υπε
ρισχύει, μέσα κυρίως από τις παραδοχές του Σπ. Μαρινάτου για το πληρέστατο συ
γκρότημα του Βαθυπέτρου Αρχανών (εικ. Sα), και του Ν. Πλάτωνα για τ ις πυκνές 
ανάλογες εγκαταστάσεις που ανέσκαψε ο ίδιος στην περιοχή της Σητείας και της Ζά
κρου ( εικ. 5β)38 • 

Απουσιάζει, όμως ακόμη, η όποια ουσιαστική και τεκμηριωμένη επιχειρηματο
λογία. Αποφασιστική παραμένει η -πριν από το γράμμα- 'εθνοαρχαιολογική ' διά
σταση και των δύο αυτών ερμηνευτικών υποθέσεων: η εξοικείωση, δηλαδή, των ντό
πιων εργατών των ανασκαφών με τις συναφείς 'παραδοσιακές' δομές και πρακτικές. 
Έτσι, για παράδειγμα, ο F. Chapouthier παρατηρεί από τα Μάλια, το 194 1 :  «0 προο
ρισμός τους [των πήλινων κάδων-ληνών] θα παρέμενε για πάντα αινιγματικός, εάν οι 
Κρήτες χωρικοί δεν διατηρούσαν τη συνήθεια να διαχωρίζουν το λάδι υποβάλλοντάς 
το στη δράση του ζεστού νερού, σε μια λεκάνη την οποία αδειάζουν στη συνέχεια από 
κάτω>>39. Ο δε Μαρινάτος σημειώνει, το 1952-53,  ότι στις Αρχάνες της εποχής ο ληνο
βάτης συγκρατιόταν με σκοινί από την οροφή του πατητηριού, όπως και οι άνδρες 
στις απεικονίσεις των αιγυπτιακών παραστάσεων της 2ης χιλιετίας π.Χ. (εικ. 6α, β)40. 

Αυξήθηκαν, συγχρόνως, στην Κρήτη τα ευρήματα φυτικών καταλοίπων στις 
ανασκαφές. Πρόκειται, συχνά, για ξύλα και κυρίως για πυρήνες ελιάς4 1 (εικ. 7α) -
που εντοπίζονται σχετικά εύκολα μακροσκοπικά- και, σε μικρότερο βαθμό, για γί
γαρτα και άλλα υπολείμματα σταφυλιού (εικ. 7β)42. Από τη δεκαετία του 1930 είχαν, 
εξάλλου, επιχειρηθεί σημαντικές σχετικές προσεγγίσεις από την πλευρά των ακρι
βών επιστημών. Έτσι, για παράδειγμα, οι Mobius και Netolitzky επιχείρησαν τη βο
τανική ταύτιση ορισμένων φυτών μέσα από απεικονίσεις τους στη μινωική τέχνη, 
όσο και από διατηρημένα διατροφικά είδη και ξύλα της προϊστορικής Κρήτης43. 

Εξέλιξη στο κεφάλαιο των αιγαιακών γραφών αποτελεί ,  εξάλλου, η ταύτιση 
του ιδεογράμματος * ΑΒ 13 1  με το κρασί. Τη συγκεκριμένη ταύτιση πρότεινε ήδη στις 
αρχές του 1 940, ο J. Sundwall στη βάση της ομοιότητας του σημείου αυτού με το αντί
στο ιχο αιγυπτιακό44. Με την αποκρυπτογράφηση της Γραμμικής Β από τον Μ. 
Ventris στη δεκαετία του 1 950, άρχισαν να εμφανίζονται, στο πλαίσιο των ευρύτε
ρων συναφών συνθέσεων, τα πρώτα κεφάλαια για την ελαιοκαλλιέργεια και την οι-

37. Chapouthier 194 1 ,  12. 

38. Βλ., αντίστοιχα, Μαρινάτος 1 95 1 ,  267-8. Πλάτων 1960, 297, 299-300, πίν. 239α, β. Πλάτων 196 1 ,  

22 1 ,  εικ. 2,  πίν. 1 74β. Πλάτων 1 962, 148-9, πίν. Β', 154β. Πλάτων 1 963, 1 64-5 , πίν. 142α, 1 68,  εικ. 2 ,  πίν 

143β. Πλάτων 1964, 165-6, 167, εικ. 1 ,  πίν. 156 .  Πλάτων 1 965 , 2 18-20, πίν. 247α. 

39. Chapouthier 194 1 ,  12. 

40. Μαρινάτος 1 95 1 , σημ. 38.  Για τις εικ. 6α, β, βλ.,  αντίστοιχα, Davies 1917, pls 22-23 και Ακτύπης 

κ.ά. 1 10. 

4 1 .  Βλ., μεταξύ άλλων, Alexiou 1958.  Πλάτων 1966, 159. Netolitzky 1936, 175 .  Λεμπέση 1 969, 200. 

42. Renfrew J. 1 972, pl. 83. 

43. Mobius 1933. Netolitzky 1 936. 
44. Sundall 1944 . Μια κριτική συζήτηση για το θέμα στο Bennett 2002, 82-3. 
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Εικ. Sα. Βαθύπετρο Αρχανών. 

Μινωική εγκατάσταση ληνού (2η χιλιετία π.Χ.). 

ΑΡΙΑΔΝΗ  1 1  

Εικ. 56. Επάνω Ζάκρος. 

Μινωική εγκατάσταση 

ληνού (2η χιλιετία π.Χ.). 
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Εικ. 6α. Ληνοβάτες σε αιγυπτιακή τοιχογραφία (2η χιλιετία π.Χ.). 

Εικ. 66. Σταφυλοπάτης στην κεντρική Κρήτη 

(μέσα του 20ού αιώνα). 
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Εικ. 7α. Ζάκρος. 

Κύπελλο με νωπές ελιές από το ανάκτορο (2η χιλιετία π.Χ.). 

νοπαραγωγή45 . Ενώ έως το τέλος του 1960, είχαν δημοσιευθεί και αρκετά ειδικά άρ
θρα για το λάδι και το κρασί από μελετητές της μυκηναϊκής επιγραφικής, όπως οι Ε. 
Bennett, J. Chadwick, L. Godart46 . 

1 1 1 .  Αρχαιολογικές, παλαιοεθνοβοτανικές 
και διεπιστημονικές συνθέσεις. 

Οι δεκαετίες 1 970-1990 

Τα τελευταία τριάντα χρόνια, η σχετική με τα δύο προϊόντα συζήτηση διευρύνθηκε 
και εμπλουτίστηκε ποικιλόμορφα. Στις σημερινές , αναλυτικές και συνθετικές, αρ
χαιολογικές προσεγγίσεις, αυτά μελετώνται σε άρθρα, μονογραφίες και συλλογικά 
έργα· και αναδεικνύονται άλλοτε στο πλαίσιο δεδομένων πολιτ ισμικών συνόλων 
και άλλοτε διαπολιτισμικά. Διερευνώνται συχνά χωριστά, όπως στις δημοσιεύσεις 
των McGovern , Fleming και Katz για το κρασί, και των Amouretti , Heltzer και 
Eitam, και Χατζησάββα για το λάδι47. Μερικές φορές , όμως, το λάδι και το κρασί πα
ρουσιάζονται μαζί, για παράδειγμα στις εκδόσεις των Frankel, Amouretti και Brun, 
και Brun48, σε μελέτες που τείνουν να συγκεκριμενοποιήσουν τις μεταξύ τους τεχνο
λογικές και άλλες ομοιότητες και διαφορές. 

Τα αρχαία ευρήματα συνεξετάζονται πλέον συστηματικότερα στις αρχαιολογι
κές, περιβαλλοντικές, ιστορικές και κοινωνικές τους συνάφειες. Συγκροτείται έτσι, 
σταδιακά, μια ευρύτερη μεσογειακή 'αρχαιολογία του κρασιού και του λαδιού ' ,  ευ
αισθητοποιημένη προς την κατεύθυνση της εξέλιξης των τεχνικών και της συνολικής 
παραγωγικής διαδικασίας. Η συγκεκριμένη ευαισθητοποίηση προκύπτει, χωρίς αμ-

45 . Ventήs και Chadwick 1956, 272-4. Palmer 1 963. 

46. Bennett 1958. Chadwick 1966 και 1968 . Godart 1968 και 1969. 

47. McGoνern, Fleming και Katz 1995. Amouretti 1986. Heltzer και Eitam 1987. Hadjisavvas 1992. 

48. Frankel 1984. Amouretti και Brun 1993. Brun 2003. 
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1 j 1 1 1 

Εικ. 76. Μύρτος. Γίγαρτα, φλοιοί και μίσχοι σταφυλιών και αποτύπωμα αερόφυλλου 

(3η χιλιετία π.Χ.). 

φιβολία, από τη μακρά ερευνητική διεργασία των προηγούμενων δεκαετιών. Καθο
ρίζεται όμως, σε μεγάλο βαθμό και από τις επιστημονικές αναζητήσεις των καιρών, 
στο πλαίσιο κυρίως της Νέας και ειδικότερα της Περιβαλλοντικής Αρχαιολογίας. Οι 
προβληματισμοί αυτοί συνέτειναν στη συγκρότηση σοβαρών και πολύπλευρων προ
σεγγίσεων, που επιχειρούν να γεφυρώσουν διεπιστημονικά τα ποσοτικά και ποιοτι
κά δεδομένα. 

Το ξεκίνημα μιας θεωρητικής συζήτησης για το αιγαιακό λάδι και κρασί έγινε, 
στις αρχές της δεκαετίας του 1970, στο κλασικό έργο του C. Renfrew The Emergence 
of CiviHsation49, όπου υποστηρίζεται ο ουσιαστικός ρόλος που θα πρέπει να έπαιξε η 
καλλιέργεια της ελιάς και της οιναμπέλου στο Αιγαίο της 3ης χιλιετίας π.Χ. Με την 
εισαγωγή και τη σταδιακή εντατικοποίηση της εκμετάλλευσης των συγκεκριμένων ει
δών συμπληρώθηκε το σύστημα της μεσογειακής πολυκαλλιέργειας - ή τριάδας (δη
μητριακά, ελιά, αμπέλι). Η παραγωγή του κρασιού και του λαδιού θα αποτέλεσε, σύμ
φωνα με τον συγγραφέα, σημαντικό παράγοντα εξειδίκευσης των καλλιεργητών· ενώ 
η διακίνησή τους θα έγινε προνόμιο και βασικό στοιχείο κύρους των ηγετικών τάξε
ων. Τα δύο πολύτιμα προϊόντα διαμόρφωσαν, έτσι, μια ουσιαστική οικονομική και 
κοινωνική παράμετρο πολιτισμικής μεταβολής στη μακρά διάρκεια· και συνέβαλαν 

49. Renfrew C. 1972, κεφ. 15 και 21. 
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Εικ. Βα. Μύρτος. Πήλινη λεκάνη με κρουνό (3η χιλιετία π.Χ.). 

αποφασιστικά στη συγκρότηση των σύνθετων αιγαιακών κοινωνιών της Εποχής του 
Χαλκού και στην εμφάνιση των κρητικών ανακτορικών δομών. Η πολιτιστική-εξελι
κτική αυτή υπόθεση βαίνει παράλληλα με άλλες ανάλογες, σύγχρονες ή μεταγενέστε
ρες, που έχουν διατυπωθεί π.χ. για το ξεκίνημα της καλλιέργειας των δημητριακών 
στην Εγγύς Ανατολή ή άλλων δένδρων στην Ευρώπη, καθώς και για την παραγωγή, 
διακίνηση και κατανάλωση των αλκοολούχων ποτών σε όλο τον κόσμοsο. 

Στην Κρήτη, την άποψη του Renfrew μοιάζουν να ενισχύουν πολλές εγκατα
στάσεις πίεσης της 3ης και 2ης χιλιετίας, που έρχονται σταθερά στο φως από τα μέ
σα της δεκαετίας του 1960: στον Μύρτο (εικ. 8α) και στη Βασιλική της Ιεράπετρας, 
στο Χρυσοκάμι νο Καβουσίου, στον Πετρά Σητείας, στο Παλαίκαστρο, στη Ζάκρο, 
στον Κομμό (εικ. 8β), στις Αρχάνες (εικ. 10β), στην Κνωσό5 1 . . .  Ο σημαντικός πλέον 

50. Όπως η μπύρα στη Μεσοποταμία (βλ., για παράδειγμα, Bottero 1995) .  

51 .  Βλ., αντίστοιχα, μεταξύ άλλων: Waπen 1972, 26-7, 32-3, 53-5 , 83-4, 138-9. Ζώης, προφ. εvημέρ. Ρ. 
Betancourt, προφ. ενημέρ. Τσιποπούλου 1990, 3 16, εικ. 5, πίν. 72β. Sackett και Popham 1970, 224, 235, figs 18, 
19, pi. 64a, b, c. MacGil!ivτay, Sackett κ.ά. 1987, 1 51, pl. 24f, c, e. MacGillίvτay, Sackett κ.ά. 1992, 126-7, fig. 5, pl. 

5a. Πλάτων 1988, 220. Shaw 1978, 1 19, pl. 35a. Shaw 1982, 169-70, fig. 2, pl. 5 1  e, f. Shaw 1986, fig. 6d, pls 50, 5 la.  

Σακελλαράκης 1977, 469, 475-8, 480-1, πίν. 242. Waπen 198 1 ,  630, πίν. 202a-b. Popham κ.ά. 1984, 233, pl .  2 12c. 
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Εικ. 86. Κομμός. 

Λίθινο πιεστήριο (2η χιλιετία π .Χ.). 

αριθμός των δομών αυτών σηματοδότησε κάποιες συστηματικές τους προσεγγίσεις. 
Έτσι, το 1993 επιχειρήθηκε μια πρώτη συγκέντρωση και τυπολογική κατάταξή τους, 
καθώς και μια σύνθεση των δεδομένων που προκύπτουν από τη μορφολογία, την το
πογραφία, τη γεωγραφική διασπορά και τα συνολικά ανασκαφικά τους συμφραζό
μεναs2. Μέσα από τη συγκριτική μελέτη συγχρονικών και διαχρονικότερων αρχαιο
λογικών, εικονογραφικών και επιγραφικών μαρτυριών από τον ελλαδικό και το� ευ
ρύτερο μεσογειακό χώρο, εξετάστηκε, τότε, κατά το δυνατόν ουδέτερα το ζήτημα της 
λειτουργίας και της χρήσης ή των χρήσεών τους, και της ενδεχόμενης συμμετοχής 
τους στην τεχνολογία του κρασιού ή/και του λαδιοίJ. Συζητήθηκαν, τέλος, οι πιθανοί 
τρόποι ενσωμάτωσης των εγκαταστάσεων αυτών -και της παραγωγ1Ίς τους- στο 
κοινωνικό και οικονομικό σύστημα της μινωικής Κρήτης53 .  Έμμεσες παραμένουν 
ωστόσο, ακόμη στις μέρες μας, οι ενδείξεις για την εμπλοκή -και μάλιστα την απο-

52. Kopaka και Platon 1993. (Βλ. ,  επίσης, Blitzer 1 993, 164-75. Palmer 1 994. Hamilakis 1996. Μπου

λώτης 1996). 

53. Προς την κατεύθυνση αυτή, βλ. κ.αι Wright 1995. Hamilakis 1996. Χαμηλάκης 2000. 
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κλειστική- ή μη των συγκεκριμένων πιεστηρίων στην αλυσίδα του κρασιού και του 

λαδιού : ένα κενό που μόνο ειδικές εργαστηριακές αναλύσεις ενδέχεται να πληρώ

σουν στο μέλλον. 
Την ίδια δεκαετία του 1990, δεκάδες υπαίθρια λαξευτά πατητήρια εντοπίστη

καν στη νησίδα της Γαύδου στη διάρκεια επιφανειακής έρευνας του Πανεπιστημίου 
Κρήτης και της ΚΕ' ΕΠΚΑ Χανίων (εικ. 9α)54. Αποτέλεσαν το έναυσμα για την ανα
ζήτηση και, τελικά, τον εντοπισμό και στην 'απέναντι '  μεγαλόνησο ενός μεγάλου 
αριθμού ανάλογων εγκαταστάσεων55 , που ήταν άγνωστες έως τότε στην αρχαιολογι
κή βιβλιογραφία. Παρόμοιες κατασκευές ανιχνεύονται και ταυτίζονται ολοένα και 
συχνότερα και στο υπόλοιπο Αιγαίο (εικ. 9β)56 . Τα λαξεύματα αυτά είναι απολύτως 
συγγενικά με ποικίλα άλλα, διάσπαρτα σε ολόκληρη τη Μεσόγειο (εικ. 9γ)57, τα 
οποία ερμηνεύονται ίuς πιεστήρια άλλοτε λαδιού και άλλοτε κρασιού. Η κρητική 
έρευνα έχει επίσης παραμελήσει αντίστοιχες εγκαταστάσεις πίεσης λαδιού των ιστο
ρικών χρόνων, που είναι εξίσου πυκνές, στη Γαύδο58 (εικ. 9ε) και, φυσικά, στην Κρή
τη (εικ. 9ζ), όπως και αλλού (εικ. 9δ)59. 

Τα τελευταία χρόνια, πολύ σημαντική διεύρυνση της γνώσης για το λάδι και το 
κρασί στον προϊστορικό αιγαιακό χώρο έφερε, αναμφίβολα, η αύξηση των σχετικών 
οργανικών καταλοίπων, χάρη στις αποτελεσματικές σύγχρονες μεθόδους ανάκτησης 
δεδομένων κατά την ανασκαφή60. Ενώ, με τη συστηματική χρήση αρχαιομετρικών 
και άλλων αναλυτικών προσεγγίσεων, αξιοποιούνται πλέον νέες , πολύ ουσιαστικές 
παράμετροι που σχετίζονται με τα δύο προϊόντα61 . 

Στους ερευνητές που παρέμεναν σκεπτικοί ως προς την πρώιμη εξημέρωση, τη 
συστηματική καλλιέργεια και εκμετάλλευση της ελιάς στο Αιγαίο της Εποχής του 
Χαλκού62 απαντούν, σήμερα, τα σπουδαία πρόσφατα αρχαιοβοτανικά ευρήματα 
από την Οικία 'Τζαμπακάς', στο Χαμαλεύρι Ρεθύμνου. Μεγάλες ποσότητες από 
θρυμματισμένους ελαιοπυρήνες που βρέθηκαν σε όλη την έκταση αυτού του κτηρίου 
αποδεικνύουν την παραγωγή ελαιολάδου στα τέλη της Προανακτορικής και στις αρ
χές της Παλαιοανακτορικής Περιόδου (ΜΜ ΙΑ-ΙΒ)63. Η ελιά θα πρέπει, επομένως, 

54. Χριστοδουλάκος κ.ά. 2000. 

55 . Μοσχόβη και Γιαπιτζόγλου 2002. 

56. Pappas 1994, 29. Ashton 2002. Βλ. και Κόπακα 1997α, 243. Χριστοδουλάκος κ.ά. 2000, 571 -2. 

57.  Eitam 1 993, 75 , fig. 6. Βλ. και Χριστοδουλάκος κ.ά. 2000, 5 72,  σημ. 18. 

58 .  Δροσινού 2000. 

59. Hadjisavνas 1992, fig. 87. 

60. Βλ.,  μεταξύ άλλων, Renfrew J. 1972. Blitzer 1993. Σαρπάκη 1 995 . Hamilakis 1996 , ειδ. 7- 14 .  

Hansen 2002. 

61. Για την παρουσία γύρης ελιάς και αμπελιού σε διαχρονικά παλυνολογικά διαγράμματα της Κρή

της, βλ. Bottema 1 980 και Moody 1987. Για την ανίχνευση συντηρητικών ουσιών σε αρχαία κρασιά, βλ. 

Lambrou-Phil!ipson και Phillipson 2002. 

62. Βλ., για παράδειγμα, Runnels και Hansen 1986, 305-6. Blitzer 1993, 165-6. 

63. Σαρπάκη 1 999, 40- 1 . Η συγγραφέας επισημαίνει ότι τα μοναδικά αυτά ευρήματα δεν θα είχαν, 

ενδεχομένως, εντοπιστεί εάν δεν συλλέγονταν με τη μέθοδο της επίπλευσης ή θα είχαν παρερμηνευθεί εάν 
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Εικ. 9α. Γαύδος. 

Υπαίθριο λαξευτό πατητήρι. 

Εικ. 96. Καστελλόριζο. 

Υπαίθριο λαξευτό πατητήρι. 
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Εικ. 9γ. Ισραήλ (Khallet e-Gazaz). 

Υπαίθριο λαξευτό πατητήρι .  

Εικ. 9δ. Κύπρος. 

Ελαιοπιεστήριο κα1 αναπαράστασή του 

(1 η χιλιετία μ.Χ.). 
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Εικ. 9ε. Γαύδος. Λίθινο βάρος ελαιοπιεστηρίου των ιστορικών χρόνων. 

i.Ξικ. 9ζ. Κρήτη (Γόρτυνα). Λίθινο βάρος ελαιοπιεστηρίοu των ιστορικών χρόνων. 



2 8  ΑΡ ΙΑΔΝ Η 1 1  

να είχε καλλιεργηθεί αρκετά ενωρίτερα, τουλάχιστον στην Κρήτη.  Αποτελούσε, πά
ντως, αντικείμενο εντατικής εκμετάλλευσης ήδη στη στροφή της 2ης χιλιετίας π.Χ. 

Μερικοί ερευνητές υπενθυμίζουν τη δυνατότητα (συν)εκμετάλλευσης και των 

άγριων καρπών της ελιάς και �ου σταφυλιού για την παραγωγή, μικρών έστω, ποσο

τήτων λαδιού, χυμού σταφυλιών και κρασιού, πιθανόν για ειδικές μόνο χρήσεις64 . 

Μια συνύπαρξη, ακρ ιβώς, της ' ελιάς της φύσης ' και της ' ελιάς του πολιτισμού ' ,  

ακόμη και στο δεύτερο ήμισυ της 2ης χιλιετίας, προτείνουν μάλλον κάποιες καταχω
ρήσεις σε πινακίδες της Γραμμικής Β από την Κνωσό. Σ '  αυτές, τα ιδεογράμματα του 
ελαιοκάρπου και του λαδιού συνοδεύονται από τα προσδιοριστικά Α ή ΤΙ, που μπο
ρεί να παραπέμπουν στους όρους άyριοςκαι τιθασός/55• 

Στον τομέα, ακριβώς, των αιγαιακών γραφών, το λάδι και το κρασί μοιάζουν να 
αξιολογούνται σχετικά ισότιμα στις σύγχρονες μελέτες66. Το λάδι εξετάζεται ίσως συ
χνότερα, κυρίως στις διασυνδέσεις του με το εμπόριο, την αρωματοποιία, το τελετουρ
γικό67. Το κρασί, όμως, έχει αποκτήσει την αποκλειστική ειδικό του, τη R. Palmer, η 
οποία του έχει ήδη αφιερώσει μια σημαντική μονογραφία68 και περισσότερες επιμέ
ρους μελέτες. 

Επίλογος 

Μετά από εκατό και πλέον χρόνια αρχαιολογικών ερευνών για την προϊστορική Κρή
τη, οι γνώσεις μας για το μινωικό λάδι και κρασί έχουν μόλις αρχίσει να εμπλουτίζο
νται ουσιαστικά - στο επίπεδο των διαθέσιμων δεδομένων και, κυρίως, της επιστη
μονικής μεθοδολογίας αναζήτησης, τεκμηρίωσης και ερμηνείας των δεδομένων αυτών. 

Τα κενά και τα αναπάντητα ερωτήματα παραμένουν πολλά: κρασί ή/και λάδι; 
Πότε; Ποιοι; Με ποιες πολιτισμικές συνέπειες; Πιεστήρια χωρίς αντίστοιχα οργανι
κά κατάλοιπα, και φυτικά υπολείμματα χωρίς αντίστοιχες βιοτεχνικές εγκαταστά
σεις; Διαχωριστές λαδιού, αλλά όχι εργαλεία για τη σύνθλιψη των ελαιοκάρπων; Πι
θάρια και αγγεία, αλλά ελάχιστα εργαστηριακά τεκμήρια για το περιεχόμενό τους . . .  

Από την άλλη πλευρά, πρέπει να υπογραμμιστεί η δυναμική σημερινή ανταπό
κριση αρκετών ερευνητών του αιγαιακού χώρου σε κάποιο,  θα 'λεγε κανείς, 'κάλε-

δεν εξετάζονταν προσεκτικά στο μικροσκόπιο. Μπορεί εύκολα να φανταστεί κανείς πόσα ανάλογα ανα

σκαφικά δεδομένα για το προϊστορικό Αιγαίο έχουν χαθεί στο παρελθόν. 

64. Bunimovitz 1987, 1 1 -3. 

65 . Συζήτηση στο Μπουλώτης 1 996, 30, 32. 

66. Βλ. , για παράδειγμα, Melena 1 983, 97- 1 02. Stanley 1 982. 

67. Βλ., για παράδειγμα, Georgiou 1973. Foster 1974. Melena 1983. Shelmerdine 1985 . Συζήτηση στα 

Hamilakis 1 996 και Μπουλώτης 1996. 

68. Palmer 1994. Μια συνθετική παρουσίαση των επιγραφικών δεδομένων της 2ης χιλιετίας π.Χ. για 

το κρασί έγινε σχετικά πρόσφατα, στο πλαίσιο του Διεθνούς Συμποσίου με τίτλο «Οίνος παλαιός ηδύποτος: 

Το κρητικό κρασί από τα προϊστορικά ώς τα νεότερα χρόνια», που πραγματοποιήθηκε στα Πεζά της Κρήτης 

τον Απρίλιο του 1 998. Βλ. και Bennett 2002. Palmer 2002. O!Mer 2002. Hallager 2002. Τσικριτσής 2002. 
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Εικ. 1 Οα. Μάλια. 

Σκηνή ληνοβασίας σε παλαιοανακτορική 

σφραγίδα. 

Εικ. 106. Φουρνί Αρχανών. 

Μινωικός ληνός 

και αναπαράσταση της λειτουργίας του. 
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σμα των καιρών', που εκδηλώνεται με ένα ολοένα και πιο έντονο επιστημονικό και 

ευρύτερο ενδιαφέρον για το λάδι και το κρασί - ενδιαφέρον που έχει πλέον ενσω

ματωθεί και στην ελληνική αναπτυξιακή στρατηγική69. 
Στο πλαίσιο μιας σύγχρονης 'αρχαιολογίας της μεταδιαδικασίας ' ,  τείνουμε να 

ενισχύσομε, κυρίως από τα τέλη του 20ού αιώνα, την 'κατανοούσα' πλευρά της επι
στήμης μας. Με περ ισσότερο εξελιγμένα εργαλεία, αν και πάντοτε με εξαιρετ ικά 
αποσπασματικά δεδομένα, επανεπιχειρούμε την αναζήτηση των περασμένων ανθρώ
πων και των δράσεών τους70 (εικ. 10α-β). Ξαναθυμόμαστε, έτσι, ότι το λάδι και το 
κρασί -οι τεχνικές παραγωγής και οι στρατηγικές κατανάλωσής τους και, ακόμη, οι 
ποικιλίες και οι ποιότητες, τα χρώματα, οι γεύσεις τους- αποτελούν αναπόσπαστα 
στοιχεία της 'μακράς ' εκείνης μεσογειακής καθημερινότητας -της επιβίωσης, της 
περίσσειας, της πολυτέλειας- στις υλικές και τις συμβολικές της διαστάσεις. 

Κατερίνα Κόπακα 
Τμήμα Ιστορίας-Αρχαιολογίας 
Πανεπιστήμιο Κρήτης 
74 1 00 Ρέθυμνο 
e-mail: kopaka@phl.uoc.gr 

69. Μέσα, πράγματι, από ευρωπαϊκά προγράμματα, «Πόλεις» και «Δρόμους του Κρασιού», διεθνείς 

συναντήσεις για τη Μεσογειακή Διατροφή κ.λπ. ,  τα δύο αυτά προϊόντα βρίσκονται σήμερα στο επίκεντρο 

εποικοδομητικών συζητήσεων μεταξύ φορέων, ιδρυμάτων και ερευνητών από διαφορετικές ειδικότητες. 

70. Βλ., για παράδειγμα, Μυλοποταμιτάκη 1997. Κόπακα 2002. Hallager 2002. Πλάτων 2002. 
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This paper briefly traces the main lines of the investigation οη oil and wine in Bronze 
Age Crete, and places it within the wider framework of the related history of technology 
in the Eastern Mediterranean. Απ eff ort is made to co-examine archaeological, 
palaeoethnobotanic and epigraphic information οη these two products , through 
available bibliographic references οη three periods of archaeological excavation and 
research activity: the end of the 19th and the beginning of the 20th century, as well as 
the decades 1920-60, then 1 970-90. 



Αρχιτεκτονική αποκατάσταση των τάφων 1 και  1 1  
του Βόρε ιου  Νεκροταφείου  

των προϊστορ ικών Γου ρνιών στην Κρήτη* 

ΓΙΩΡ ΓΟΣ ΒΑΒΟΥΡΑΝΑΚΗΣ 

«Ω.Ι.» 

Εισαγωγή 

Το λεγόμενο «Βόρειο Νεκροταφείο» των Γουρνιών αποτελεί ένα από τα καλύτερα σω

ζόμενα και πλήρως δημοσιευμένα προϊστορικά νεκροταφεία στην ανατολική Κρήτη. 

Οι τάφοι Ι και ΙΙ αποτελούν το γνωστότερο σύμπλεγμα κτισμάτων της θέσης. Η χρήση 

τους ανάγεται στην ΜΜ1 περίοδο. Εδώ επιχειρείται για πρώτη φορά μία πλήρης αρχι-

* Το παρόν κείμενο εκπονήθηκε στο πλαίσιο μεταδιδακτορικού ερευνητικού προγράμματος με τίτλο 

«Τοπογραφία και Αρχιτεκτονική στη Μινωική Κρήτη». Η έρευνα διεξάγεται στο Τμήμα Ιστορίας και Αρ

χαιολογίας του Πανεπιστημίου Αθηνών υπό την επιστημονική εποπτεία της Ε. Μαντζουράνη, αναπλ. κα

θηγήτριας Προϊστορικής Αρχαιολογίας. Ο Γ. Βαβουρανάκης είναι ο κύριος ερευνητής του προγράμματος, 

στο οποίο συμμετέχει και ο Χ. Κανελλόπουλος, ο οποίος έχει εκπονήσει τις φωτορρεαλιστικές αρχιτεκτο

νικές αποκαταστάσεις. Η έρευνα χρηματοδοτείται από την Ευρωπαϊκή Ένωση, μέσω του προγράμματος 

ΕΝΤΕΡ 2001 της Γενικής Γραμματείας Έρευνας και Τεχνολογίας του Υπουργείου Ανάπτυξης, στο πλαίσιο 

του Επιχειρησιακού Προγράμματος Έρευνας και Τεχνολογίας ΕΠΑν, Μέτρο 8.3. Βάση της.έρευνας αυτής 

αποτέλεσε η διδακτορική διατριβή του Γ. Βαβουρανάκη, με τίτλο Funerary landscapes east of Lasithi, Crete, 

in the Bronze Age, η οποία εκπονήθηκε στο Τμήμα Αρχαιολογίας και Προϊστορίας του Πανεπιστημίου του 

Sheffield, με επόπτη τον Prof. Κ. Branigan, σύμβουλο τον Prof. J. Baπett και εξεταστές τους Dr. P.Day και 

Prof. C. Mee. Για τη διδακτορική του έρευνα ο Γ. Βαβουρανάκης υπήρξε υπότροφος του Ιδρύματος «Π. & 
Ε. Μιχελή» για το ακαδημαϊκό έτος 2000-2001 ,  αλλά και της Ελληνικής Αρχαιολογικής Επιτροπής του 

Ηνωμένου Βασιλείου και της κυρίας Μ. Egon για τα ακαδημαϊκά έτη 1998-2000. Τις απόψεις και το κείμε

νο σχολίασαν οι Χ. Κανελλόπουλος, Ε. Μαντζουράνη, Χρ. Μπουλώτης. Γλωσσικά επιμελήθηκε το κείμενο 

η Μ. Χονδρογιάννη. Ο Γ. Βαβουρανάκης ευχαριστεί όλους τους προαναφερθέντες για τη συμβολή τους 

στην έρευνά του, αν και η ευθύνη του κειμένου βαρύνει αποκλειστικά τον ίδιο. 

1. Χρησιμοποιούνται οι ακόλουθες συντομογραφίες ως προς τη σχετική χρονολόγηση στη Μινωική 

αρχαιολογία: ΝΛ: Νεολιθική περίοδος, ΠΜ: Πρωτομινωική περίοδος, ΜΜ: Μεσομινωική περίοδος, ΥΜ: 

Υ στερομι νωική περίοδος. Για την αντιστοιχία των περιόδων και υποπεριόδων στις οποίες υποδιαιρούνται 
με την ευρέως αποδεκτή απόλυτη χρονολόγηση βλ. Cadogan 1992. 
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τεκτονική αποκατάσταση των δύο τάφων ώστε να αποτιμηθούν κριτικά οι υπάρχου

σες ερμηνευτικές προσεγγίσεις. Η προτεινόμενη αποκατάσταση βασίζεται στη δημοσι

ευμένη εκτενή μελέτη τους2, καθώς και νέα επιτόπια και βιβλιογραφική έρευνα. Οι φω

τορρεαλιστικές αποκαταστάσεις, που συνοδεύουν το παρόν κείμενο, αποτελούν απο

τελέσματα της παραπάνω συνδυασμένης μελέτης και αναπλάθουν, όχι μόνο τη μορφή 

των μνημείων, αλλά και του άμεσου τοπογραφικού τους περιβάλλοντος. 
Η ανάπλαση αυτή έχει στόχους σε διάφορα επίπεδα. Καταρχήν στοχεύει να πα

ραγάγει αποκαταστάσεις ο ι  οποίες προσεγγίζουν πιστότερα την πιθανή αρχική εικό
να των τάφων αυτών, μέσα από την αναθεώρηση κάποιων επιμέρους μορφολογικών 
στοιχείων της υπάρχουσας αποκατάστασης, τα οποία τοποθετήθηκαν κατ' ερμηνεία 
της εικονογραφίας των μινωικών αρχιτεκτονημάτων. Σε ένα δεύτερο επίπεδο, ανα
θεωρείται το «όραμα» του κύρίου μελετητή των τάφων 1 και 11, δηλαδή η αποκατά
στασή τους ως οικιόμορφων τάφων, δηλαδή ταφικών αντιγράφων σύγχρονων ΜΜ 
οικιών. Έχει θεωρηθεί ότι πίσω από την πρακτική οικοδόμησης οικιόμορφων τάφων 
βρίσκεται μία ελίτ, δηλαδή μία κοινωνική ομάδα που συγκέντρωνε στα χέρια της την 
εξουσία στα ΜΜ Γουρνιά. Με τις νέες αποκαταστάσεις είναι δυνατόν να αναθεωρη
θεί η παραπάνω σχέση μεταξύ ταφικής αρχιτεκτονικής και κοινωνικής δομής. 

Η σχέση της αποκατάστασης της εικόνας της αρχιτεκτονικής με την αποκατά
σταση της εικόνας της κοινωνίας παραπέμπει στο τρίτο επίπεδο στόχων, αυτό του 
προβληματισμού επάνω στο θέμα της σημασίας και τρόπου χρήσης των αποκατα
στάσεων, ιδίως όσων παράγονται με ηλεκτρονικά πολυμέσα. Η ρεαλιστικότητα των 
πολυμεσικών αποκαταστάσεων αμβλύνει την κριτική ικανότητα του θεατή ως προς 
το ερμηνευτικό υπόβαθρο των εικόνων αυτών. Οι αποκαταστάσεις του Βόρειου Νε
κροταφείου των Γουρνιών προσφέρονται σε διάφορες εναλλακτικές εκδοχές, για να 
διατηρούν την κριτική εγρήγορση μέσα από τη σύγκριση μεταξύ των εκδοχών αυτών. 

1 .  Σκαρίφη μα της τοπογραφίας 
και  των α ρχαιολογικών καταλοίπων 
της Εποχής του Χαλκού στα Γου ρνιά 

Η περιοχή των Γουρνιών (εικ. 1) είναι μία επιμήκης, παράκτια, πεδινή και καλλιεργή
σιμη ζώνη. Το χώμα περιέχει σε σημαντικό βαθμό μαργαϊκό ασβεστόλιθο, ο οποίος κα
θιστά το χώμα ικανό να κατακρατά νερό και άρα ιδανικό για ξερικές καλλιέργειες. Τα 
Γουρνιά υδρεύονταν από ένα ποτάμι, που σήμερα είναι ξερό, και, άρα, η γεωργική εκ
μετάλλευση της περιοχής θα διασφάλιζε την επιβίωση μίας περιορισμένης σε αριθμό 
κοινότητας, όχι όμως απαραίτητα την εκτεταμένη κοινότητα του σχεδόν αστικών δια
στάσεων οικισμού της Ύστερης Εποχής του Χαλκού. Ο τελευταίος θα πρέπει να επι
βίωνε είτε λόγω της γεωργικής εκμετάλλευσης του γειτονικού εύφορου Ισθμού της Ιε-

2. Soles 1992, 2-28. 
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8 ΟίΚΙΣΜΟΣ _& ΝΕΚΡΟΤΑΦΕΊΟ • ΛίΜΑΝΙ Ο 250m 
.. .. ..  

Εικ. 1. Χάρτης της Κρήτης μΕ όλΕς τις θέσΕις που αναφέρονται στο κΕίμΕνο 

και έμφαση στην τοπογραφία των Γουρνιών. 
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Εικ. 2. Κάτοψη του Βόρειου Νεκροταφείου των Γουρνιών. 

(Soles 1 992, Plan 2). 
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Εικ. 3 .  'Αποψη της ανατολικής κλιτύος του Βόρειου Νεκροταφείου των Γουρνιών σήμερα. 

Λήψη από ανατολι κά . Στο βάθος το έξαρμα του φυσικού βράχου και τα λείψανα 

του ΠΜ 11 τάφου 1 1 1 .  Σε πρώτο πλάνο οι ΜΜ τάφοι 1, 11 και IV. 

ράπετρας, είτε μέσα από βιοτεχνικές και εμπορικές δραστηριότητες. Μάλιστα κατά
λοιπα προϊστορικών τοίχων, που σήμερα βρίσκονται κάτω από τη θάλασσα3, μαρτυ
ρούν την ύπαρξη εγκαταστάσεων ελλιμενισμού κατά την Εποχή του Χαλκού. Δύο λό
φοι κυριαρχούν τοπογραφικά στην περιοχή: η Ακρόπολη, όπου εντοπίζεται το κέντρο 
του κύριου οικισμού της Εποχής του Χαλκού, και το Πέρα Αλατσομούρι, που ενδεχο
μένως αποτελούσε σημείο προσανατολισμού για όποιον έπλεε από δυτικά, ακολουθώ
ντας τα ετήσια θαλάσσια ρεύματα4 Η πρωιμότερη ανθρώπινη παρουσία τοποθετείται 
χρονολογικά στη ΝΛ περίοδο. Η ΠΜ ΙΙ είναι γνωστή από αποθέσεις τεχνέργων στη δυ
τική κλιτύ του λόφου της Ακρόπολης, πιθανότατα τα κατάλοιπα από ένα περιορισμέ
νο οικισμό5, πιθανότατα ανάλογο με τους οικισμούς στις θέσεις Μύρτος - Φούρνου 
Κορυφή και Βασιλική6. Ο οικισμός στην Ακρόπολη επιβίωσε μέχρι το τέλος της Επο
χής του Χαλκού. Η μεγαλύτερη περίοδος ακμής του υπήρξε η ΜΜ ΠΙ - ΥΜ Ι, όταν 
εξελίχθηκε σε εκτεταμένο αστικό κέντρο, με οργανωμένο δίκτυο δρόμων και ανάκτορο 
στην κορυφή του λόφου και πληθυσμό περίπου 400- 1 .200 ατόμων για την ανεσκαμμέ
νη περιοχή και πιθανώς έως και 3 .000 ατόμων συνολικά7. 

Στην περιοχή των Γουρνιών έχουν εντοπισθεί τουλάχιστον δύο νεκροταφεία, 
το λεγόμενο Βόρειο Νεκροταφείο8 και ο Σφουγγαράς9. Το Βόρειο Νεκροταφέίο (εικ. 

3. Watrous και Blitzer 1 999. 

4. Agourides 1997. 

5. Soles 1979. 

6. Waπen 1 972, Ζώης 1 976. 

7. Soles 199 1 ,  74. Watrous και Blitzer 1 999. 

8. Boyd 1904, 42. Boyd 1905 , 182-8. Boyd-Hawes κ.ά. 1908, 20, 40, 56. Soles 1992, 1-40. 
9. Boyd 1905 , 180-3. Hall 19 12, 4 1 -73. Soles 1992, 1-3.  
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2 και εικ. 3) ,  όπως φαίνεται και από το όνομά του, βρίσκεται σε ένα έξαρμα της βό
ρειας κλιτύος του λόφου της Ακρόπολης. Η ανασκαφική δραστηριότητα έχει φέρει 
στο φως οκτώ τάφους. Οι πgωιμότεροι είναι ΠΜ 11. Αυτοί είναι οι βραχοσκεπές V 
και VI και ο κτιστός τάφος 1> �. Στην ΠΜ 111 και ΜΜ 1 οι τρεις αυτοί τάφοι εγκατα
λείπονται. Τη θέση τους παίρνουν τουλάχιστον πέντε κτιστοί τάφοι. Σήμερα σώζο
νται μόνοι οι τάφοι 1, 11 και IV, στην ανατολική πλευρά του εξάρματος. Οι κτιστοί 
τάφοι Vll και VIII στη δυτική πλευρά του εξάρματος δεν είναι ορατοί σήμερα. Ο 
Σφουγγαράς, το δεύτερο νεκροταφείο, εκτείνεται στη δυτική και νότια κλιτύ του λό
φου Πέρα Αλατσομούρι. Χρησιμοποιήθηκε αδιάλειπτα από την ΠΜ 11 έως την ΥΜ 
1. Οι ταφές γίνονταν αρχικά σε δύο βραχοσκεπές και σε απλούς λάκκους στο έδαφος. 
Κατά την ΠΜ 111 οι βραχοσκεπές εγκαταλείπονται, ενώ στη ΜΜ 1 εισάγεται η ταφι
κή πρακτική της τοποθέτησης του νεκρού σε πίθο ή πήλινη λάρνακα. 

1 1 .  Ο ι τάφοι 1 και 1 1 :  Τα αρχα ιολογικά δεδομέvα 10 

Οι τάφοι 1 και 11 χτίστηκαν στο μέσον του κυρίως πλατώματος του Βόρειου Νεκροτα
φείου. Μαζί με τον τάφο IV δημιουργούν μία συστάδα, ενώ μάλλον υπήρχαν και άλλοι 
τάφοι γύρω τους. Ο τάφος 1 αποτελείται από ένα ορθογώνιο όρυγμα, διαστάσεων 3,92 
μ. χ 3,72 μ., το οποίο έχει επενδυθεί με τοίχους σε όλες του τις πλευρές. Οι τοίχοι είναι 
χτισμένοι με μονή σειρά λίθων εντός του ορύγματος, αλλά συνεχίζουν και πάνω από 
το χείλος του, αυτή τη φορά με διπλή σειρά λίθων. Ο ανατολικός τοίχος σώζεται κα.τά 
τρεις σειρές ψηλότερα από το δυτικό. Η διαφορά αυτή εξομαλύνει τη φυσική κλίση του 
εδάφους από Δ προς Α και δημιουργεί μία ευθεία πιθανώς για την έδραση της ανωδο
μής. Το βόρειο τμήμα του ανατολικού τοίχου δημιουργεί οδόντωση που διευκολύνει 
το πέρασμα μεταξύ των τάφων 1 και 11. Τέλος στο ανατολικό τμήμα της νότιας πλευ
ράς το όρυγμα παρουσιάζει μία εσοχή διότι ο φυσικός βράχος δεν έχει εκσκαφεί. 

Το πλάτος των τοίχων ποικίλλει από 0,44 μ. έως 0,54 μ., ενώ το βόρειο τμήμα 
του ανατολικού τοίχου είναι 0,72 μ. πλατύ, διότι στο σημείο αυτό έχει προστεθεί 
ένας ακόμη τοίχος, ο οποίος δε συμπλέκεται ούτε με τους υπόλοιπους εξωτερικούς 
τοίχους, ούτε με ένα εσωτερικό εγκάρσιο τοίχο. Αυτός ο εγκάρσιος τοίχος έχει πλά
τος 0,43-0,46 μ. , και διεύθυνση Α-Δ. Χωρίζει τον τάφο σε δύο δωμάτια. Το βόρειο 
δωμάτιο είναι εσωτερικά ορθογώνιο, ενώ το νότιο, λόγω της εσοχής του ορύγματος 
έχει σχήμα «Γ». Το δάπεδο και στα δύο δωμάτια είναι ο φυσικός βράχος. Στο νότιο 
τοίχο του νότιου δωματίου υπάρχει χτιστό θρανίο, το οποίο στην ανατολική πλευρά 
έσωζε κατά τον καθαρισμό του 1 97 1  ίχνη κονιάματος 1 1 .  Στη βορειοδυτική γωνία του 
βόρειου δωματίου είχε ανοιχθεί ακανόνιστη κοιλότητα με βάθος περίπου 0,75 μ. 

Ο τάφος 11 βρίσκεται στα βόρεια του τάφου 1.  Τους δύο τάφους χωρίζει διάδρο-

10. Soles 1992, 2-28. 

1 1 . Soles 1992, 7. 
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μος πλάτους 1 ,02- 1 ,26 μ .  Ο τάφος 11 έχει σχήμα περίπου ορθογώνιο με πλευρά 5 μ .  Οι 
εξωτερικοί τοίχοι έχουν πάχος 0,40-0,68 μ. με εξαίρεση τον ανατολικό που είναι κατά 
πολύ παχύτερος, δηλαδή 0,70- 1 ,09 μ. Όπως και στον τάφο 1, έτσι και εδώ τα σωζόμε
να λείψανα δημιουργούν μία σχετικά επίπεδη επιφάνεια και άρα αποτελούν κρηπίδα 
ανωδομής. Ο βόρειος τοίχος δεν είναι εντελώς παράλληλος προς το νότιο, εξαιτίας 
δύο ογκολίθων στην εξωτερική του πλευρά. Ογκόλιθοι έχουν χρησιμοποιηθεί επίσης 
στην νοτιοδυτική και στη βορειοανατολική γωνία για μεγαλύτερη συνοχή των τοίχων. 
Η νοτιοδυτική γωνία δεν είναι ορθή αλλά καμπυλόγραμμη, πιθανώς για να επιτρέπει 
ανετότερη πρόσβαση στον τάφο 11 μέσω του διαδρόμου που σχηματίζεται με τον τάφο 
1. Ο ανατολικός τοίχος είναι εξωτερικά ενισχυμένος με κάποιους ογκόλιθους. 

Στο νότιο τοίχο διακρίνεται μία οδόντωση. Αυτή αντιστοιχεί στο σημείο όπου 
έχει χτιστεί ένας εγκάρσιος διαχωριστικός τοίχος, ο οποίος ορίζει δύο δωμάτια μέσα 
στον τάφο 11. Η οδόντωση μοιάζει σαν να τονίζει εξωτερικά το εσωτερικό διαχωρι
στικό. Ο τάφος 11 ήταν προσβάσιμος μέσω ανοίγματος 0,50 μ. περίπου, στη βορειο
δυτική γωνία. Εσωτερικά στον τάφο δε διακρίνονται κατασκευές. Το δάπεδό του εν
δεχομένως ήταν ψηλότερα από τον ανώμαλο και επικλινή φυσικό βράχο. Πιθανώς 
αποτελούνταν από πατημένη γη. Εξωτερικά του τάφου υπάρχουν δύο σημαντικές 
κατασκευές. Στη νότια απόληξη του ανατολικού τοίχου υπάρχουν τρεις αναβαθμοί 
πλάτους 1 μ. περίπου οι οποίοι οδηγούν από το επίπεδο του εδάφους προς τον τοί
χο. Στην άλλη πλευρά της νοτιοανατολικής γωνίας υπάρχουν δύο ογκόλιθοι συνδε
δεμένοι με πηλοκονίαμα και μικρούς αργούς λίθους, οι οποίοι σχηματίζουν μία μι
κρή πλατφόρμα. Στη νότια απόληξη της πλατφόρμας έχει τοποθετηθεί ένας κέρνος. 
Οι δύο κατασκευές της νοτιοανατολικής γωνίας φαίνεται πως σχημάτιζαν ένα μικρό 
κέντρο τελετουργικής δραστηριότητας στο Βόρειο Νεκροταφείο. Και οι δύο τάφοι 
είναι δυνατόν να χρονολογηθούν βάσει των κινητών ευρημάτων. Ο τάφος 1 τοποθε
τείται στη ΜΜ 1 περίοδο, ενώ ο τάφος 11 στην ΠΜ 111 - ΜΜ 1. 

1 1 1 .  Η α ρχιτε κτονική αποκατάσταση του So l e s  

Ο Soles, ο κυριότερος μελετητής του Βόρειου Νεκροταφείου έχει διατυπώσει διάφορες 
προτάσεις σχετικά με την αρχιτεκτονική αποκατάσταση των δύο τάφων, οι οποίες σε 
μεγάλο βαθμό συνοψίζονται σε μία σχετικά ελεύθερη σχεδιαστική αναπαράσταση (εικ. 

4)12• Η ανωδομή και των δύο κτισμάτων θα αποτελούνταν είτε από ωμοπλίνθους, είτε 
από μικρούς λίθους, με πιθανή ενίσχυση με ξύλινα δοκάρια. Η λύση αυτή υπαγορεύεται 
αφενός από τις επιφάνειες έδρασης που δημιουργούν οι σωζόμενες λιθόκτιστες κρηπί
δες, το μικρό πλάτος των τοίχων, που λογικά θα ήταν αδύνατον να στηρίξει οτιδήποτε 
βαρύτερο, αλλά και από όσα είναι γνωστά για τη μινωική αρχιτεκτονική γενικότερα13. 

12. Soles 1992, 4, Fig. 1 .  
1 3 .  Μαντζουράνη 2002, 42-5. Shaw 1 973, 78-9, 1 04-5 . 
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) , ., 

Εικ. 4. Σχεδιαστική αποκατάσταση των τάφων 1 και 11 (Soles 1 992: 4 Fig.  1 ) . 

Οι τοίχοι αυτού του τύπου είναι σχετικά ευπαθείς στ ις καιρικές συνθήκες. 
Επομένως, υπάρχει ανάγκη κάλυψής τους με επίχρισμα. Ίχνη επιχρίσματος εντοπί
σθηκαν εσωτερικά στο θρανίο του τάφου 1. Επιπλέον, η χρήση επιχρίσματος μαρτυ
ρείται στους σχετικά σύγχρονους ΠΜ ΠΙ τάφους στα Μάλια 14 και στο Φουρνί Αρχα
νών 15 ,  αλλά και στις ΠΜ ΙΙ οικίες στη Βασιλική 16 και το Μύρτος17 , δηλαδή οικι
σμούς σε σχετικά μικρή απόσταση από τα Γουρνιά. Το κονίαμα ήταν πιθανότατα 
απλή λάσπη από χώμα με πλαστικές ιδιότητες και όχι ασβεστοκονίαμα. Το τελευταίο 
απαιτεί εκκαμίνευση της πρώτης ύλης για τη δημιουργία ασβέστη 18 • Πρέπει να σημει
ωθεί ότι το επίχρισμα δεν κάλυπτε απαραίτητα ως κάτω τους τοίχους. Οι κρηπίδες 
θα μπορούσαν να είναι εκτεθειμένες. 

14. Van Effenteπe 1 980, 242. 

15 .  Σακελλαράκης και Σακελλαράκη 1997, 24 1 .  

1 6. Ζώης 1 976, 45 , 109. 

17.  Μ. Α. S. Cameron, Appendix IV. The Plasters (Waπen 1972, 305 - 10). 

18 .  Αρχικά είχε υποτεθεί ότι η πλειοψηφία των ΠΜ κονιαμάτων ήταν από ασβέστη. Μάλιστα ο Soles 

( 1 992, 2 14) χρησιμοποιεί τους όρους «άσβεστος» και "stucco". Ο Ζώης (Zois 1 990, Ζώης 1 998β, 4 1 -8) όμως 

επισημαίνει ότι στην ΠΜ ΙΙ Βασιλική ενδεχομένως χρησιμοποιείται ένα ιδιότυπο πηλοκονίαμα από «Κού

σκουρα», ένα τοπικό χώμα με υψηλή περιεκτικότητα σε ασβεστόλιθο. Αυτό επιβεβαιώνεται και από τη συ

γκριτική ανάλυση κονιαμάτων από Μύρτος, Κνωσό και Βασιλική (Cameron, ό.π.). Τα κονιάματα της Βασι

λικής υπερέχουν κατά πολύ σε πυρίτιο, γεγονός που υποδηλώνει μάλλον χρήση αργίλου. Αντίθετα, στο 

Μύρτος και την Κνωσό υπερέχει το ανθρακικό ασβέστιο, και άρα πρόκειται μάλλον για ασβεστοκονίαμα. 

Η περιοχή των Γουρνιών γειτνιάζει με τη Βασιλική και το χώμα είναι αντίστοιχης σύστασης (Rackham και 

Moody 1 996, 1 6-7). Επομένως, είναι πολύ πιθανό ότι και στα Γουρνιά ακολουθούνταν, τουλάχιστον κατά 

την ΠΜ ΙΙ παρόμοιες πρακτικές με τη Βασιλική. Γι '  αυτό και ο τάφος ΠΙ έχει αποκατασταθεί με πηλοκο

νίαμα, για την αναπαράσταση του οποίου έγιναν συγκρίσεις με φωτογραφίες από τα κτήρια της Βασιλικής 

(Ζώης 1976, πίνακες 36-4 1 ) .  
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Ο τάφος Ι έχει αποκατασταθεί ανεπίχριστος, ενώ ο τάφος Ι Ι  μάλλον εικονίζε
ται να φέρει επίχρισμα, εφόσον έχει αποκατασταθεί με ταινιωτή διακόσμηση στους 
τοίχους. Κονίαμα με ερυθρό χρώμα έχει παρατηρηθεί στο Φουρνί Αρχανών19 και 
στην «Ερυθρά Οικία» της Βασιλικής20, ενώ η αποκατάσταση με ταινίες προσομοιά
ζει στην εικόνα των οικιών του λεγόμενου «Μωσαϊκού της Πόλης» της Κ νωσού2 1 .  Η 
στέγη έχει αποκατασταθεί επίπεδη. 

Όσον αφορά τα παράθυρα, ο Soles έχει τοποθετήσει ένα μεγάλο στον τάφο Ι 
και δύο διπλά στον τάφο ΙΙ .  Τα παράθυρα αυτά και πάλι παραπέμπουν στο «Μω
σαϊκό της Πόλης», όπως και στη θεωρία του Soles ότι οι τάφοι Ι και ΙΙ είναι οικιό
μορφοι, δηλαδή πιστές απομιμήσεις της ο ικιστικής αρχιτεκτονικής. Τέλος, ο Soles 
δεν τοποθετεί είσοδο στην αποκατάσταση του τάφου Ι, αν και ο ίδιος έχει υποθέσει 
ότι θα μπορούσε να βρίσκεται στη θέση του μεγάλου παραθύρου, διότι εκεί ο ανατο
λικός τοίχος του βορείου δωματίου είναι διπλός, και έτσι δημιουργείται μία πλατιά 
επιφάνεια, σαν κατώφλι. 

IV.  Η αποκατάσταση των τάφων 1 και  1 1  ως οικιόμορφων 
και  η κατανόηση της Μ Μ  κοινωνικής δομής 

Η σημασία της αποκατάστασης του Βόρειου Νεκροταφείου που προτείνεται από το 
Soles, είναι πολλαπλή. Για να γίνει όμως κατανοητή, πρέπει πρώτα να παρατεθεί με 
λεπτομέρεια και ακρίβεια η καθόλου ευκαταφρόνητη, αν και έμμεση, επίδραση, που 
ασκεί στην μετέπειτα έρευνα κάθε εικόνα που συμπληρώνει και αναπαριστά αρχιτε
κτονήματα του παρελθόντος22. Κάθε τέτοια εικόνα ανήκει στα διαθέσιμα ερμηνευτι
κά εργαλεία του αρχαιολόγου, η ανάγκη των οποίων προκύπτει καθώς τα αρχαιολο
γ ικά δεδομένα είναι πάντα ελλιπή, ενώ ακόμη και η θεωρούμενη απλή καταγραφή 
των δεδομένων πλέον θεωρείται μερική και όχι απαραίτητα αντικειμενική. Μία κά
τοψη ενός κτηρίου αποτελεί μία σύμβαση την οποία έχει καθιερώσει ο σύγχρονος 
Δυτικός πολιτισμός. Αν και επιτρέπει τη μετάδοση σημαντικού ποσοστού γνώσης 
σχετικά με το κτήριο που απεικονίζει και προάγει τη μελέτη της αρχιτεκτονικής του, 
δεν μπορεί να μεταφέρει ούτε την πληροφορία της φωτογραφίας, ούτε την κατανόη
ση μέσα από την αίσθηση της φυσικής παρουσίας στο χώρο των καταλοίπων, ή τη 
συνολική εντύπωση που θα ανέδινε το κτήριο κατά τη χρήση του. 

Συνήθως, ο αρχαιολόγος κινητοποιεί αναπόφευκτα τη φαντασία για να ξεπε

ράσει τους περιορισμούς μίας κάτοψης ή μίας τομής, έστω κι αν αυτό συμβαίνει με 

τρόπο προσεκτικό και μεθοδολογικά καθορισμένο. Εναλλακτικά, μπορεί κανείς να 

1 9. Σακελλαράκης και Σακελλαράκη 1 997, 24 1 .  

20. Ζώης 1976, 45 , 1 09. 

2 1 .  Evans 1 92 1 ,  301 -8. Για τη χρήση εικονογραφίας και πήλινων ομοιωμάτων στις αρχιτεκτονικές 

αποκαταστάσεις βλ. BouJotis 1 990, Lempessi 2002, Schoep 1 994. 

22. Hodder 2000: ειδικά τα κείμενα των Leibhammer (2000), Swogger (2000) και Emele (2000). 
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δημιουργήσει αναπαραστάσεις ενός κτηρίου. Οι εικόνες αυτές αποκαθιστούν εν μέ

ρει τη γενικότερη εντύπωση και πληρούν το κενό που αφήνει η κάτοψη. Για το λόγο 

αυτό, οι αναπαραστάσεις πλέον θεωρούνται ουσιαστικά αναπόσπαστα δεμένες με το 

αρχαιολογικό υλικό, ή, τουλάχιστον, όχι λιγότερο σημαντικές από τα σχέδια κατό

ψεων, τομών, ή τις φωτογραφίες των καταλοίπων. 
Εδώ πρέπει να τονισθεί η ευθύνη του ερευνητή στην παραγωγή των αποκατα

στάσεων. Πρέπει να υπάρχει λεπτομερής τεκμηρίωση κάθε απεικόνισης στοιχείων 

που δεν έχουν εντοπισθεί ανασκαφικά, αλλά συμπληρώνονται κατ ' αναλογία με άλ

λα αρχαιολογικά παράλληλα, είτε πρόκειται για ευρήματα είτε για παραστάσεις σε 

π .χ. μινωικές τοιχογραφίες ή σφραγιδολίθους, ακριβώς διότι η εικόνα έχει την ισχύ 
να επιβάλλεται στη σκέψη. Ωστόσο, όσο πιστή και να είναι η απεικόνιση, δεν πρέπει 
να λησμονάται ότι η ερμηνεία ενυπάρχει και είναι αδύνατον να εξοβελισθεί. Για το 
λόγο αυτό οι αποκαταστάσεις ακυρώνουν σε μεγάλο βαθμό την κινητοποίηση της 
φαντασίας και επεμβαίνουν με αυτόν τον τρόπο άμεσα στην ερμηνεία των αρχαιολο
γικών καταλοίπων. Θα μπορούσε μάλιστα να ισχυρισθεί κανείς ότι οι αποκαταστά
σεις είναι πάντα στρατευμένες. Υπηρετούν την αντίληψη του ερευνητή όχι μόνο για 
τα αρχιτεκτονήματα, αλλά και για το χαρακτήρα τους. 

Π .χ. οι αποκαταστάσεις της Κνωσού από τον Ρ. De Jong έγιναν κατά παραγγε
λία του Evans και εκφράζουν το βικτωριανά «όραμά» του για το Μινωικό πολι τι
σμό23. Το κατεξοχήν συνεκτικό τους στοιχείο είναι ο τρόπος με τον οποίο συνδέονται 
αναπόσπαστα από τη μία η αίσθηση της πραγματικότητας που αποπνέουν, η αίσθηση 
ότι το παρελθόν είναι τόσο συγκεκριμένο ώστε να είναι σχεδόν απτό, με το ιδεολόγη
μα που βρίσκεται πίσω από την αίσθηση αυτή της πραγματικότητας και την μπολιά
ζει. Αίσθηση της πραγματικότητας και «όραμα» καθιστούν την αποκατάσταση ένα 
δυναμικό σύνολο που εντυπώνεται 24 και διαμορφώνει τον τρόπο κατανόησης εν προ
κειμένω των Μινωικών ανακτόρων και της κοινωνίας όπου αυτά ήσαν ενταγμένα. 

Το «όραμα» που προβάλλει η αποκατάσταση των τάφων Ι και ΙΙ στα Γουρνιά εί
ναι αυτό των οικιόμορφων τάφων, δηλαδή ταφικών κτισμάτων που απομιμούνται οι
κίες. Αυτοί οι τάφοι αποτελούν μία διακριτή ομάδα κτισμάτων που εντοπίζεται συ-

23. Ο όρος «όραμα» χρησιμοποιήθηκε από το Ζώη για να δηλώσει το σύνολο των αντιλήψεων του 

ανασκαφέα της Κνωσού, το οποίο χρησίμευσε ως υπόβαθρο για την ερμηνεία των αρχαιολογικών καταλοί

πων με πολύ συγκεκριμένο τρόπο (Ζώης 1 996) .  Για το ίδιο θέμα βλ. επίσης και Bintliff 1 984 και 

MacGillivray 2001 .  Ειδικά για τις σχεδιαστικές αποκαταστάσεις της Κνωσού βλ. Farnoux 1993, ιδίως 63-9 1 .  

Τέλος, γ ια  τη  συντήρηση και  αποκατάσταση του ανακτόρου της Κνωσού βλ .  Hamilakis 2002, 2-29. 

Hitchcock και Koudounaris 2002, 40-58. 

24. Ο Barthes ( 1 983 [ 1 980]) ,  αναλύοντας τη δύναμη της φωτογραφίας, διαχωρίζει μεταξύ του 

studium και του punctum. Το πρώτο αναφέρεται στη γενικότερη εντύπωση που αποκομίζει ο θεατής από μία 

φωτογραφία. Το δεύτερο αφορά το συγκεκριμένο αυτό στοιχείο, που καθιστά μία φωτογραφία ξεχωριστή, 

αρεστή και δημοφιλή και που δεν είναι απαραίτητα κατανοητό συνειδητά ή με την πρώτη ματιά. Κάτι ανά

λογο μπορεί να υποστηριχθεί και για τις αποκαταστάσεις. Εδώ το studium αφορά τα επιμέρους στοιχεία 

που απεικονίζονται και τονίζουν τα αρχαιολογικά κατάλοιπα. Το punctum είναι το μίγμα πραγματικότη

τας και «οράματος» που εντυπώνεται στο θεατή, επιστήμονα και μη. 
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χνά στην Ανατολική Κρήτη και σε αρκετές περιπτώσεις, όπως τα Γουρνιά, ο Μόχλος 
και τα Μάλια, θεωρείται ότι αποτελούν ένδειξη συγκεκριμένης διαμόρφωσης του κοι
νωνικού ιστού25 .  Ειδικά για τα Γουρνιά έχει υποστηριχθεί ότι το κόστος της οικοδό
μησης και συντήρησης των οικιόμορφων τάφων δείχνουν μνημειακότητα. Ο κέρνος 
και ο βωμός στη γωνία του τάφου ΙΙ υποδεικνύουν τελετουργική δραστηριότητα. 
Μνημειακότητα και τελετουργίες, σε συνδυασμό με κάποια κτερίσματα από χρυσό 
και άργυρο, αντανακλούν την ύπαρξη μίας ελίτ, μίας ομάδας που κατείχε την πολιτι
κή εξουσία και έκανε επίδειξη ισχύος μέσα από την ταφική τελετουργία. Η μάζα των 
κατοίκων των Γουρνιών, σύμφωνα με τις ίδιες πάντα απόψεις, έθαβε τους νεκρούς 
της σε απλούς λάκκους, χωρίς πολλά κτερίσματα ή περιοχές ιδιαίτερης δραστηριότη
τας στο Σφουγγαρά, ακριβώς απέναντι από το βόρειο Νεκροταφείο. 

Με βάση την προβληματική που έχει αναπτυχθεί  ως τώρα, τ ίθενται τα εξής 
ερωτήματα: α) Κατά πόσον είναι ακριβής η υπάρχουσα αποκατάσταση των τάφων 1 
και ΙΙ και πώς μπορεί να αποκατασταθεί; β) Κατά πόσον οι τάφοι 1 και ΙΙ αντιγρά
φουν οικίες; γ) Ανταποκρίνεται στην πραγματικότητα η αντίθεση μεταξύ Βόρειου 
Νεκροταφείου και Σφουγγαρά; δ) Πώς αποκαθίσταται η εικόνα του κοινωνικού 
ιστού κατά τη ΜΜ περίοδο; ε) Είναι δυνατόν να ξεφύγουν οι φωτορρεαλιστικές 
αποκαταστάσεις από τη δικτατορία του punctum26 της πραγματικότητας και του 
«οράματος» του ερευνητή και με ποιό τρόπο; 

V. Κριτική θεώρηση 
των κατά S o l e s  α ρχιτε κτονικών αποκαταστάσεων 

κα ι πιθανές εναλλακτικές προτάσεις 

Στην αποκατάσταση των τάφων 1 και ΙΙ από το Soles είναι δυνατόν να διατυπωθούν 
διάφορες αντιρρήσεις ή εναλλακτικές προτάσεις. Αυτές απεικονίζονται στις νέες φω
τορρεαλιστικές αποκαταστάσεις, οι οποίες προτείνονται εδώ. Πρώτον, στην εικόνα 
του Soles δεν είναι σαφής η διακόσμηση του ανατολικού τοίχου του τάφου ΙΙ. Στη 
σχεδιαστική αποκατάσταση διακρίνονται σκουρόχρωμοι δίσκοι, οι οποίοι θα μπο
ρούσαν να αποτελούν ξυλοδεσιά ή απλά διακοσμημένο κονίαμα. Όποια εναλλακτική 
υπόθεση και να ακολουθηθεί, η αποκατάσταση είναι σε μεγάλο βαθμό υποθετική . 
Ωστόσο, αν είναι ξυλοδεσιά, αναρωτιέται κανείς κατά πόσο ήταν απαραίτητο, ή ακό
μη και λογικό, να τοποθετούνται τόσο πυκνά ξύλινες δοκοί μέσα στην πλινθοδομία. 

Η απάντηση στο ερώτημα αυτό κατέστη επιτακτική στη δημιουργία των φωτορρε
αλιστικών αποκαταστάσεων, διότι η παραγωγή τους στηρίχθηκε σε ακριβή και λεπτομε
ρέστατα, αν και σχηματικά, αρχικά αρχιτεκτονικά μοντέλα (εικ. 5). Εκεί διαπιστώθηκε 
ότι οι τοίχοι δε θα ήσαν τόσο ισχυροί εάν η πρόταση Soles ερμηνευόταν κατά γράμμα. 

25 . Soles 1988. 

26. Βλ. παραπάνω (Barthes 1983 [ 1980]). 



50  ΑΡ ΙΑΔ Ν Η  1 1  

Εικ. 5. Αρχικό σχηματικό αρχιτεκτονικό μοντέλο αποκατάστασης των τάφων 1 κα ι 1 1 .  

Για το λόγο αυτό προτιμήθηκαν δύο άλλες εναλλακτικές αποκαταστάσεις. Στην πρώτη 
(εικ. 6) αποδίδονται οι τάφοι μόνο με πηλοπλίνθους, χωρίς καθόλου επίχρισμα. Στη 
δεύτερη περίπτωση (εικ. 7 και 8) αποδίδονται με λευκωπό επίχρισμα από κούσκουρα. 
Και στις δύο περιπτώσεις αποδίδονται λίγες οριζόντιες ζώνες ξυλοδεσιάς. Με αυτόν 
τον τρόπο καλύπτονται και οι δύο πιθανότητες επίχρισης ή μη των τοίχων. 

Δεύτερον, οι στέγες στην αποκατάσταση του Soles είναι αδύνατον να ήσαν τόσο 
λεπτές, εφόσον αυτές αποτελούνταν πιθανότατα από στρώματα κλαδιών καλαμιών και 
κούσκουρα. Ο Seager27, κατά την ανασκαφή των ΠΜ ΙΙ τάφων στο Μόχλο, είχε εντοπί
σει τμήματα κονιάματος με αποτυπώματα καλαμιών ή κλαδιών και είχε υποθέσει ότι 
προέρχονταν από την οροφή του τάφου ΊVΝΝΙ. Κάτι ανάλογο έχει υποτεθεί για τις 
ΠΜ ΙΙ οικίες στο Μύρτος28• Υπάρχουν παράλληλα από τη σύγχρονη παραδοσιακή αρ
χιτεκτονική της Κρήτης, όπου ο κούσκουρας απλωνόταν στη στέγη, καταβρεχόταν και 
κατόπιν στρωνόταν με λίθινο κύλινδρο29. Στις παρούσες αποκαταστάσεις αποδίδονται 

27. Seager 1 912, 46. 

28. Carneron, ό.π. (σημ. 17). 

29. Βασιλειάδης 1955 ,  45-6. Ζαγορησίου 1996, 58-9. 
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Εικ. 6. Φωτορρεαλιστική αποκατάσταση των τάφων 1 και 1 1  

με πλινθόκτιστους τοίχους και μ ικρά παράθυρα. 

Εικ. 7. Φωτορρεαλιστική αποκατάσταση των τάφων 1 και 1 1  με επιχρισμένους τοίχους. 
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Εικ. 8 .  Φωτορρεαλιστική αποκατάσταση των τάφων 1 και 1 1  

μ ε  αποκατάσταση θύρας εισόδου στον τάφο 1 .  

ΑΡ ΙΑΔ Ν Η 1 1  

και οι ξύλινες δοκοί που θα συγκρατούσαν την υπόλοιπη στέγη. Οι άκρες εξέχουν ελα
φρά. Οι δοκοί έχουν αποκατασταθεί με κυκλική διατομή, όπως απεικονίζονται και στο 
πήλινο ομοίωμα οικίσκου από τις Αρχάνες30 ή στα πλακίδια του «Μωσαϊκού της Πό
λης». Η κυκλική διατομή υποδηλώνει τη χρήση είτε λεπτών κορμών, π.χ. νεαρών δέν
δρων, είτε χοντρών κλαδιών, δηλαδή προϊόντων περισυλλογής ή απλής και όχι ιδιαίτε
ρα ενεργοβόρας υλοτόμησης. Και πάλι τα αρχικά σχηματικά μοντέλα υπογράμμισαν το 
μικρό πάχος των τοίχων που καθιστά τη χρήση μεγάλων κορμών απαγορευτική. 

Το κυριότερο ωστόσο θέμα της αποκατάστασης του Soles είναι τα μεγάλα πα
ράθυρα, τα οποία δε βασίζονται πουθενά, παρά μόνο στο «όραμα» των οικιόμορφων 
τάφων. Επιπλέον, και όσο και αν οι  τάφοι μιμούνταν οικίες, αναρωτιέται κανείς κα
τά πόσο θα ήταν σκόπιμο να μπορεί ο οποιοσδήποτε επισκέπτης να κοιτάξει μέσα 
από το παράθυρο, ή κατά πόσο θα ήταν σκόπιμη μία τόσο ευρεία δίοδος εξόδου των 
άσχημων οσμών της αποσύνθεσης της νεκρής σάρκας. Εξαιτίας των παραπάνω επι
φυλάξεων, στις φωτορρεαλιστικές εικόνες είτε δεν έχουν αποκατασταθεί παράθυρα 
(εικ. 7 και 8), είτε έχουν προτιμηθεί μικρά παράθυρα, με πλάτος όχι παραπάνω από 
0,50 μ. (εικ. 6). Ένα αντίστοιχο παράθυρο φέρει ο θολωτός τάφος Γ στο Φουρνί Αρ-

30. Λεμπέση 1976. 
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χανών πάνω ακριβώς από την είσοδο31 . Μικρά παράθυρα-πυλίδες παρατηρούνται 
και στο «Μωσαϊκό της Πόλης», ενώ έχουν εντοπισθεί και στις ομολογουμένως υστε
ρότερες οικίες στο Ακρωτήρι της Θήρας32• 

Τέλος, δημιουργήθηκε και μία παραλλαγή των αποκαταστάσεων (εικ. 8), στην 
οποία τοποθετείται θύρα στον τάφο Ι. Αν και ο τάφος Ι δεν απέδωσε ενδείξεις για 
θύρα εκτός από το διπλό ανατολικό τοίχο που μοιάζει με κατώφλι, υπάρχουν τα συ
γκριτικά παράλληλα τριών ΜΜ Ι στροφέων θύρας : ενός λίθινου από το γειτονικό 
τάφο ΙΙ33 , ενός χάλκινου από το Χρυσόλακκο στα Μάλια, και ενός ακόμη λίθινου 
στροφέα από το Μόχλο34. 

Με τ ις νέες αποκαταστάσεις οι τάφοι Ι και ΙΙ δεν αποτελούν αντίγραφα οι
κιών. Άλλωστε, η ομοιότητα τάφων με οικίες έχει αμφισβητηθεί από αρκετούς ερευ
νητές . Ο Branigan35 έχει τονίσει ότι η κάτοψη των θεωρούμενων οικιόμορφων τά
φων μπορεί να παραλληλισθεί μόνο με το νεολιθικό τύπο οικίας but-and-ben, ο 
οποίος όμως είναι πολύ απλός και έτσι δεν είναι απαραίτητο να αναζητά κανείς με
ταφυσικές διασυνδέσεις μεταξύ των δύο τύπων κτισμάτων. Προτιμά μάλιστα τον γε
νικότερο όρο «ταφικό περίφραγμα» (bone enclosure) , ο οποίος αφήνει ανοικτό το 
ενδεχόμενο αστέγαστων τάφων. Η Γεωργουλάκη36 επίσης προτιμά τον όρο «Κτιστός 
τάφος» για να συμπεριλάβει όλους τους υπέργειους τάφους με τετράγωνη κάτοψη. 
Τέλος και ο Ζώης37 αμφισβητεί την ομοιότητα των τάφων με οικίες και τονίζει την 
πιθανότητα εισόδου από καταπακτή στην οροφή για αρκετούς τάφους, οι οποίοι δεν 
έχουν διασώσει σαφείς ενδείξεις εισόδου. 

Από την άλλη πλευρά, είναι αδύνατον να αρνηθεί κανείς κάποια ομοιότητα με
ταξύ των τάφων Ι και ΙΙ και σύγχρονών τους οικιών. Οι κοινές πρακτικές στην τοιχο
δομία και τη στέγαση, η διαμόρφωση εισόδων και παραστάδων είναι κοινά σημεία με 
την οικιστική αρχιτεκτονική. Η διάρθρωση των τάφων σε ένα σύμπλεγμα με κεντρικό 
ανοικτό χώρο παραπέμπει στις πλατείες και τους εν γένει ανοικτούς χώρους των οι
κισμών. Τα κοντινότερα παραδείγματα είναι οι ανοικτοί χώροι στους ελαφρώς πρωι
μότερους οικισμούς στο Μύρτος - Φούρνου Κορυφή38 και στη Βασιλική39. Είναι επί
σης πολύ πιθανό ότι η μετέπειτα αυλή του ΥΜ ανακτόρου στα Γουρνιά λειτουργούσε 
ήδη από την ΜΜ περίοδο ως πλατεία του οικισμού, εφόσον το ρυμοτομικό σχέδιο 
των Γουρνιών δε φαίνεται να άλλαξε σημαντικά από τη μία περίοδο στην άλλη40. 

3 1 .  Σακελλαράκης και Σακελλαράκη 1 997, 1 80- 1 .  

32. Παλυβού 1 999. 

33. Soles 1 992, 2 13.  

34.  Τάφος Ζ (Soles 1 992, 1 08). 

35 . Branigan 1970, 158 .  

36 .  Georgoulaki 1996. 

37. Ζώης 1998α, 68. 

38. Area 45 (Waπen 1972, 46, 260). 

39. Zois 1 992, 276-8 1 .  

40. Soles 1979. 
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Ένα στοιχείο έμμεσης σύνδεσης ταφικής τελετουργίας και οικιστικής πvυ.κτικής 
είναι ο κέρνος που εντοπίσθηκε έξω από τον τάφο Ι Ι . Οι κέvνοι συzν(ι. συνbέ< JVΊ<ιι με την 
έννοια της γονιμότητας της γης. Στη ΜΜ οικία Αα στα Γουρνιϊι. έzουν f1vεf}εί τvας κέρ
νοι σε συνάφεια με πίθους4 1 . Ο κέρνος του Βόρειου Νεκροταφείου u.ποπλεί ένu. κvίκο 
σύνδεσης των δύο κόσμων, των ζωντανών και των νεκρ<)Ν Μϊιλιστυ., κ<Ί.τι υ.ν<Ί.λογο έzα 
προταθεί ως ερμηνεία για τα ειδώλια ταύρων, ένα αγγείο με πυ.ρ(1.στu.ση γυνυ.ικ<)JV που 

χορεύουν και τις ενδείξεις για αυξημένη κατανάλωση φαγητού και ποτο�'J στους Οολω

τούς τάφους της Μεσσαράς κατά την ίδια περίοδο αλλά και την πvοψ;ούμενη Π Μ  Ι Ι 142 . 
Επομένως, είναι δυνατόν να υποστηριχθεί ότι οι τύ.φοι Ι και Ι Ι  <')εν <ι.ντιγv<Ί.

φουν οικίες, αλλά υπάρχουν μεμονωμένα στοιχεία που δημιουργούν μία έντονη σ�'Jν

δεση με τον κόσμο των ζωντανών. Μέσα από αυτήν την σύνδεση υπογψφμίζοντυ.ι οι 
συνάφειες της ταφικής αρχιτεκτονικής με την οικιστική αρχιτεκτονική, χωρίς ωοτϊJ
σο να αμφισβητείται ποτέ ο ταφικός χαρακτήρας των κτισμάτων. Δημιουργείται τϊJ
τε εύλογα το ερώτημα, πώς αλλάζει η κατανόηση της κοινωνικής δομής στα Γουvνιϊι. 
εφόσον αλλάζει η αποκατάσταση των τάφων και άρα ο τρόπος με τον οποίο κατανο

είται η σχέση ταφικής και ο ικιστικής πρακτικής; 

VI . Κρ ιτική θεώ ρηση 
της κατά S o l e s  αποκατάστασης της Μ Μ  κοινωνικής δομ ής 

στα Γου ρνιά 

Η διαφοροποίηση του Soles (οικιόμορφοι τάφοι / ελίτ - λακκοειδείς τάφοι / λαϊκές 
ομάδες) δεν ισχύει, εφόσον οι τάφοι 1 και 11 δε θεωρούνται αντίγραφα οικιών. Επι
πλέον, έχει ήδη ασκηθεί κριτική43 σε διάφορα σημεία του κοινωνικού μοντέλου που 
έχει προτείνει ο μελετητής των τάφων των Γουρνιών. Νέες έρευνες τονίζουν την 
ύπαρξη τοίχων στο Σφουγγαρά, οι οποίοι είχαν εντοπισθεί με την ανασκαφή του χώ
ρου, αλλά δεν είχαν τύχει της ανάλογης προσοχής44 . Οι τοίχοι αυτοί ήσαν μάλλον 
αντερεισματικοί, αν και δεν μπορεί να αποκλειστεί η πιθανότητα κτιστών τάφων. Σε 
κάθε περίπτωση, είναι δυνατόν να υποστηριχθεί ότι και το νεκροταφείο στο Σφουγ
γαρά ήταν διευθετημένο αρχιτεκτονικά. Μάλιστα, το νεκροταφείο στο Σφουγγαρά 
συνεχίζει να χρησιμοποιείται ακατάπαυστα μέχρι και την ΥΜ 1 περίοδο. Επιπλέον, 
οι ύστερες ταφές κατέστρεψαν τις πρωιμότερες . Επομένως, δεν ε ίναι δυνατόν να 
εκτιμηθεί η μνημειακότητα του Σφουγγαρά,  ούτε να αποκλεισθεί η π ιθανότητα 
ύπαρξης χώρων τελετουργικής δραστηριότητας. Η συνεχής χρήση του Σφουγγαρά 
δημιουργεί επιπλέον προβλήματα στο μοντέλο Soles. Αν το Βόρειο Νεκροταφείο 

4 1 .  Soles 1979, 15 1-3. 

42. Branigan 1993, 127-36. 

43. Vavouranakis 2002, 23-4. Vavouranakis υπό δημοσίευση. 

44. Cooper2002. Hall 1912, 46. 
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ανιjκε ι  στην ελίτ. ()εν εξηγε ίται η εγκατάλειψή του, σε αντιπαράθεση μάλιστα με τη 
συνι'χιΊ χρ ιΊο Ί] του Σcrουyyαρά, εφόσον, άλλωστε, το ΥΜ ανάκτορο είναι μία σαφής 
έν()ε ιξη ιπαθερψ; ι'υταρξης ελίτ στα Γουρνιά. 

Έχε ι  ιΊ()η ωωστηριχθε ί-15 ότι η αναζήτηση κοινωνικών ομάδων ελίτ δεν αποτε
λεί τον πλέον υ:;τοσχϊψενο τρόπο ερμηνείας των τάφων των Γουρνιών. Είναι ίσως 
προτψίηερο να ()ιερευνηθεί η σχέση της κοινωνικής δομής με την ταφική τελετουργι
κ ιΊ ()ραστηριίηητα μέσα από εναλλακτικές ερμηνευτικές οδούς. Σε ένα τέτοιο πλαί
σιο έχε ι εξετασθεί η σχέση της αρχιτεκτονικής των τάφων Ι και Π και του τοπογραφι
κοί1 τους περίγυρου. Οι νέες αποκαταστάσεις βοηθούν στην οπτικοποίηση αυτής της 
σχέσης και έτσι αποτελούν εφαλτήριο για αναστοχασμό στο εν λόγω θέμα. 

Οι τάφοι 1 και 1 1  κατέχουν θέση-κλειδί στην τοπογραφία των Γουρνιών. Βρί
σκονται δίπλα στον οικισμό, αλλά χωρίς να υπάρχει οπτική επαφή με αυτόν. Από 
την άλλη πλευρά, το Βόρειο Νεκροταφείο αποτελεί ένα έξαρμα του εδάφους σχεδόν 
στο κέντρο της παράκτιας πεδινής ζώνης, μεταξύ του λόφου της Ακρόπολης και του 
λόφου Π έρα Αλατσομούρι. Επομένως, βρίσκεται στο σταυροδρόμι της κίνησης από 
και προς το φυσικό λιμάνι της περιοχής δυτικά του Σφουγγαρά, αλλά και της κί νη
σης από και προς Παχειά Άμμο στα ανατολικά. 

Οι τάφοι 1 και 1 1 ,  αλλά και τάφος IV και οι υπόλοιποι τάφοι του Βόρειου Νε
κροταφείου, οι οποίοι σώζονται σήμερα είτε αποσπασματικά είτε καθόλου, θα ξεχώ
ριζαν από τον περιβάλλοντα χώρο τους, διότι είναι κτιστοί και υπέργειοι .  Οι νέες 
αρχιτεκτονικές αποκαταστάσεις των τάφων Ι και Π δε δικαιολογούν το χαρακτηρι
σμό των τάφων αυτών ως μνημειακών, αλλά, από την άλλη πλευρά, δεν αφήνουν 
καμμία αμφιβολία ότι ήσαν κτίσματα διακριτά και ευδιάκριτα μέσα στον ευρύτερο 
περιβάλλοντα χώρο τους και άρα ένα σημείο αναφοράς στο κοινωνικό τοπίο. 

Η επιλεκτική χρήση στοιχείων της οικιστικής αρχιτεκτονικής, καθώς και ο κέρ
νος και ο βωμός, τονίζουν τη σχέση της ταφικής δραστηριότητας με τον υπόλοιπο 
κοινωνικό ιστό και ενισχύουν τη θέση-κλειδί του Βόρειου Νεκροταφείου. Είναι δυ
νατόν να υποστηριχθεί, ότι η ταφική τελετουργία αποτελεί οργανικό κομμάτι της 
κοινωνικής ζωής. Η τελευταία δεν αποτελείται από υποσυστήματα με στεγανά μετα
ξύ τους όρια. Αντίθετα φαίνεται να αποτελεί ένα ενιαίο φάσμα από διάφορες πρα
κτικές, σχέσεις και δομές, στενά συνυφασμένες μεταξύ τους. 

Τέλος υπάρχουν κάποια στοιχεία που τονίζουν τη συνέχεια της χρήσης του Βό
ρειου Νεκροταφείου ήδη κατά την ΠΜ Π περίοδο. Ένας λάκκος στον τάφο Ι περιεί
χε ΠΜ Π αντικείμενα. Ο Soles εικάζει ότι αυτά προήλθαν από τον τάφο ΠΙ και δια
σώθηκαν κατά την οικοδόμηση του τάφου Ι ,  όταν ο τάφος ΠΙ ήταν ήδη εκτός χρήσης. 

Αλλά και η συνολική εντύπωση των τάφων Ι και Π δεν απέχει πολύ από την εντύπω

ση που θα έδινε ο τάφος ΠΙ. Η συνέχεια μεταξύ ΠΜ Π και ΜΜ τάφων στο Βόρειο 

Νεκροταφείο είναι δυνατόν να ερμηνευθεί ως ένδειξη της σημασίας της παράδοσης, 

της συλλογικής μνήμης και τελικά της ιστορίας της κοινότητας των Γουρνιών που 

45 . Vavouranakis 2002, 23-4. Vavouranakis υπό δημοσίευση. 
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αντιπροσωπεύουν οι ταφές. Η ανάδειξη της ιστορικής παράδοσης θα ήταν πολύ ση

μαντική για τα ΜΜ Γουρνιά, εφόσον εκείνη την περίοδο ο ο ικισμός μετασχηματίζε

ται σε εκτεταμένο και οργανωμένο κέντρο. 
Είναι εύλογο να υποτεθεί ότι οι κάτοικοι των Γουρνιών επιδίωξαν να στηρίξουν 

τη ριζική αυτή ανανέωση μέσα από την ενδυνάμωση στοιχείων όπως οι τάφοι, οι οποί

οι αποδείκνυαν την ιστορική συνέχεια της κοινότητας και άρα τους επέτρεπαν να θε

μελιώνουν με ουσιαστικό και αδιασάλευτο τρόπο το δικαίωμά τους να βρίσκονται στο 
χώρο των Γουρνιών, να τον κατοικούν και να οργανώνουν τη ζωή τους όπως εκείνοι 
βούλονται. Αν μάλιστα συνυπολιγισθεί ότι η ΜΜ περίοδος φέρνει ευρύτερες κοινωνι
κές αλλαγές στην Κρήτη, πιο γνωστή από τις οποίες είναι η οικοδόμηση και χρήση των 
πρώτων ανακτόρων, γίνεται ακόμη πιο κατανοητή η διάθεση κάποιων κοινοτήτων να 
τονίσουν τις ιστορικές τους ρίζες μέσα σε ένα κόσμο αλλαγών και ρευστότητας46. 

Vl l .  Οι φωτορρεαλιστικές αποκαταστάσεις 
των τάφων 1 και 1 1  

κ α ι  η κατανόηση της κοινωνικής δομής στ α  Μ Μ  Γου ρν ιά 

Με βάση τα παραπάνω, το «όραμα» του Soles σχετικά με την κυριαρχία μίας ελίτ 
στον κοινωνικό ιστό των ΜΜ Γουρνιών, αντικαθίσταται από το «όραμα» του Βό
ρειου Νεκροταφείου και της ταφικής τελετουργίας ως κομβικού σημείου της κοινω
νικής δράσης στην περιοχή. Αντί για την αναζήτηση ομάδων φυσικών προσώπων, 
προτείνεται η σκιαγράφηση μηχανισμών που προκύπτουν μέσα από το αρχαιολογι
κό υλικό. Αυτοί οι μηχανισμοί βέβαια θα μπορούσαν να χρησιμοποιηθούν από διά
φορες κοινωνικές ομάδες για την ανάπτυξη «Λόγων»47 ισχύος και άσκηση εξουσίας 
μέσα από την αξιοποίηση της ταφικής τελετουργίας. 

Πρέπει να υπογραμμισθεί ότι η νέα αυτή προσέγγιση δεν προβάλλεται ως η μο
ναδική πραγματική και αντικειμενική ερμηνεία. Αντίθετα, προτείνεται ως μία πιθα
νή εναλλακτική προσέγγιση των τάφων των Γουρνιών, η οποία υπόσχεται αποτελε
σματικότερη κατανόηση της αντίστοιχης κοινωνίας του παρελθόντος. Αντίστοιχα, 
οι φωτορρεαλιστικές εικόνες των τάφων 1 και 11 δεν προτείνονται ως οι μοναδικές 
δυνατές ορθές αποκαταστάσεις. Ήδη στην κριτική της αποκατάστασης του Soles (βλ. 
παραπάνω) έχει τονισθεί η ικανότητα των εικόνων να πείθουν, διότι εντυπώνονται 
πολύ πιο έντονα και υποσυνείδητα από το κείμενο. 

Έχει ήδη υπογραμμισθεί48, ότι οι εικόνες που παράγονται με ηλεκτρονικά πο
λυμέσα έχουν ακόμη μεγαλύτερη πειθώ, διότι απευθύνονται στους σύγχρονους κώ-

46. Πρβλ. επίσης και μελέτες για νεώτερες και σύγχρονες κοινωνίες οι οποίες μπορούν ακόμη και να 

επινοούν «Παραδόσεις», εφόσον αυτό είναι απαραίτητο για την πραγμάτωση των στόχων τους (π.χ. 

Hobsbawrn και Ranger 1 984). 

47. Foucault 1970. 

48. Ernele 2000. 
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δικες επικοινωνίας . Ο Emele49 μάλιστα παρατηρεί ότι κάποιοι ανασκαφείς στο 
ς;atalhoyUk της Τουρκίας παραπονούνταν ότι έχουν εθιστεί τόσο πολύ σε ηλεκτρονι
κές αποκαταστάσεις, ώστε πολλές φορές δυσκολεύονται να αντιμετωπίσουν ό,τι 
ανασκάπτουν ως κατάλοιπα και μόνο. Αντίθετα, ακόμη και την ώρα της ανασκαφής 
αντιμετωπίζουν υποσυνείδητα τα ευρήματα ως αφορμές για πιθανές αποκαταστά
σεις. Οι φωτορρεαλιστικές αποκαταστάσεις των Γουρνιών διατρέχουν ακόμη μεγα
λύτερο κίνδυνο να θεωρηθούν υποκατάστατα της πραγματικότητας, διότι το υπόβα
θρο είναι φωτογραφικό. Στις εικόνες που προτείνονται εδώ, η απεικόνιση των πραγ
ματικών στοιχείων, των αρχαιολογικών καταλοίπων, συνυφαίνεται με την παραγω
γή του πολυμεσικού αρχιτεκτονικού μοντέλου. Επιπλέον, το αρχικό σχηματικό μο
ντέλο έχει επενδυθεί με «υφές»50, οι οποίες έχουν αντ ιγραφεί από φωτογραφίες 
πραγματικών αρχιτεκτονικών στοιχείων (π.χ. πλινθόκτιστοι ή λιθόκτιστοι τοίχοι, 
κονιάματα) είτε από άλλες αρχαιολογικές θέσεις είτε από σύγχρονα αρχιτεκτονικά 
δείγματα (π.χ. παραδοσιακές οικίες). 

Για να αποφευχθεί ακριβώς η υποκατάσταση της πραγματικότητας και να δια
τηρηθεί κατά το δυνατόν η κριτική εγρήγορση του θεατή, προτιμήθηκε η παραγωγή 
εναλλακτικών εικόνων5 1 , όπως και η παράθεση του αρχικού σχηματικού ηλεκτρονι
κού μοντέλου. Ο θεατής μπορεί να συγκρίνει και έτσι να διακρίνει τη διαφορά μετα
ξύ ανακατασκευής και αρχαιολογικών καταλοίπων. Ταυτόχρονα, το αρχικό μοντέλο 
επιτρέπει να γίνει κατανοητή η «γενεαλογία»52 των εικόνων αυτών και άρα καθιστά 
ευκολότερη την κριτική τους προσέγγιση. 

Vl l l .  Κατακλείδα 

Επιχειρήθηκε η ανασκευή της θεώρησης των τάφων Ι και ΙΙ στο Βόρειο Νεκροταφείο 
των Γουρνιών ως οικιόμορφων. Η ανασκευή επιχειρήθηκε κυρίως με αναθεώρηση 
της αρχιτεκτονικής τους αποκατάστασης. Οι νέες φωτορρεαλιστικές εικόνες διορ
θώνουν σε αρκετά σημεία την παλαιά αποκατάσταση και αναθεωρούν την ιδέα ή το 
«όραμα» του οικιόμορφου τάφου. Έτσι καθίσταται δυνατή η αναθεώρηση των προε
κτάσεων του «οράματος» αυτού ως προς την ανασύσταση του κοινωνικού ιστού των 
ΜΜ Γουρνιών. Προτείνεται μια κριτικότερη θεώρηση του ζητήματος της ύπαρξης 
ομάδων εξουσίας ή ομάδων ελίτ και αντιπροτείνονται άλλοι όροι κατανόησης της 
σχέσης ταφικής τελετουργίας και κοινωνικής δομής στα ΜΜ Γουρνιά, ως σχέσης δυ
ναμικότερης και διαλεκτικότερης από ό,τι μέχρι τώρα έχει προταθεί. Οι φωτορρεα
λιστικές αποκαταστάσεις στηρίζουν τη νέα αυτή θεώρηση, αν και σκοπός τους δεν εί-

49. Emele 2000. 

50. Μετάφραση της αγγλικής λέξης "texture", η οποία χρησιμοποιείται στο λογισμικό επεξεργασίας 

εικόνας. 

5 1 . Πρβλ. Swogger 2000. 
52. Όρος δανεισμένος από το χώρο της φιλοσοφίας: Foucault 1 987 [ 1 969),  Foucault 1 984. 
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ναι να την παγιώσουν μέσα από την υποσυνείδητη πειθώ της ε ικ6νας .  Οι εναλλακτι
κές αποκαταστάσεις υπογραμμίζουν την ανάγκη της κριτικής εγρήγορσης τοι1 θεαηΊ 
και αναγνώστη. Για το λόγο αυτό προσφέρονται ως υποθέσε ις εργασίας και εcrαληΊ
ριο για περαιτέρω ενασχόληση με το ζήτημα των τάφων 1 και 1 1 ,  παριϊ ως παγιοποιη
μένες εικόνες. 

Γιώργος Βαβουραvάκης 
Τμήμα Ιστορίας-Αρχαιολογίας 
Πανεπιστήμιο Κρήτης 
74 1 00 Ρέθυμνο 
e-mai l :  vavouranakis@ phl . ιιoc.gr 
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Arc h i te ctu ra l reco n struct i o n  of to rn bs 1 and 1 1  

at t h e  N o rt h  Ce m ete ry of p re h i st o r i c  G o u rn i a ί n  C rete 

G EORG E  VAVO U RANAKI S  

The North Cemetery at Goumia is a well-preserved and thoroughly studied burial place 
in east Crete. Middle Minoan tombs Ι and ΙΙ are the best known buήal complexes of the 
site. They have been built above the ground. Each tomb has two rooms . Their 
foundation is stone rubble ,  while their superstructure was probably mudbricks 
reinforced with timber. It is possible that the walls were covered with plaster. Α stone 
with a series of small shallow depressions , just outside the two tombs has been 
interpreted as a kemos. Along with a stepped altar it provided a focus of ritual activity. 
Literature review and field research have been combined in order to facilitate a seήes of 
computer based photorealistic reconstructions that aim to provide a view of both the 
monuments and their topographical setting. These reconstructions wish to review the 
established view of these tombs as house duplicates , with proper doors and doorframes, 
large double windows and alternating layers of timber rafters and mudbricks. Such view 
has produced the only architectural reconstruction of these tombs until today. 
Furthermore, it has allowed to reconstruct the social reality behind the archaeological 
record and argue that house-tombs Ι and ΙΙ were the burial places for the elite of 
Goumia, in contrast to the simple pit burials at the neighbouring site of Sphoungaras . 
The assumed elite is supposed to have been able to aff ord to erect burial buildings, 
provide the dead with valuable gifts, such as gold jewellery and also to host elaborate 
ritual happenings around the kernos and the stepped altar. The new photorealistic 
reconstructions make more modest use of timber reinf orcements, allow the possibility 
of plaster οη the walls and provide altemative versions with or without doorways. They 
illustrate that tombs Ι and ΙΙ were not house duplicates . Rather they incorporated 
several features from domestic architecture in a selective manner. Thus, they did not 
have to be elite products, as much as they might have been so. Instead of the vision of 
the thriving power of the few, these tombs may be inf ormative of the mechanisms 
through which the inhabitants of Gournia collectively created and re-negotiated their 
attitude towards death. Instead of a single black and white line drawing, and a single 
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l inear mono-causa\ explanation , the photorealistic reconstructions allow a multiple 
alternative Γeconstrιιction versions as wel\ as a series of alternative approaches to the 
Minoan social real ity behind the funerary edifices . Such multivocality becomes 
necessary in the age ot' multi-media applications that are able to generate persuasive 
im<:ιges and thus sot'ten the critical ability of the viewer. The alternative reconstructions 
of Gournia aim to keep such critical ability alert. 





Λογικές του μ ύθου : 
ο Μ ελέαγρος στην Ιλιάδα 

ΚΑΤΕΡΙΝΑ ΑΛΕΞΟΠΟΥ ΛΟΥ 

Πολλοί είναι οι μελετητές1 που κατανοούν την αποστολή της πρεσβείας στη Ι ραψω
δία της Ιλιάδας ως μια παράθεση στοιχείων, για να αναδειχθεί αργότερα η ψυχολο
γική, ηθική και μυθική δικαίωση της μήvιος του Αχιλλέα. Σε αυτό το επεισόδιο ο 
ήρωας θα βρει την ευκαιρία να πει ότι η απόφασή του να απομακρυνθεί από τη μάχη 
δεν οφείλεται σε παράλογο πείσμα, αλλά στην επιδίωξή του να διευθετήσει την τιμή 
της δικιάς του ύπαρξης και εκείνων που του είναι πολύτιμοι. Στο πλαίσιο αυτού του 
επεισοδίου θα ξεκαθαρίσει επίσης ότι η προσβολή που υπέστη δεν βρίσκει την ηθική 
της δικαίωση στην απόκτηση δώρων. Μετά τα τεκταινόμενα της πρεσβείας, ο Αχιλ
λέας θα αρχίσει με έργα πλέον να παίρνει στάση απέναντι στους φίλους, στο χρέος, 
στον πόλεμο, στο θάνατο. 

Αλλά ας πούμε πρώτα δυο λόγια για τη διηγηματική και επεισοδιακή αξία της 
ιλιαδικής πρεσβείας. Συνιστά την πιο κοινωνικά συγκροτημένη ευκαιρία που δόθηκε 
στον Αχιλλέα, προκειμένου να ξανασκεφτεί τη θέση του απέναντι στη συνέχιση του 
πολέμου και να αντιδράσει. Ο κεντρικός θεματικός της πυρήνας έγκειται στη δυνατό
τητα να αντιμετωπίσει με φιλοφροσύνη την τότε παρουσιαζόμενη πολεμική κατάστα
ση. Πιο συγκεκριμένα, οι απεσταλμένοι του Αγαμέμνονα, ο Οδυσσέας, ο Φοίνικας και 
ο Αίας, είναι σημαντικοί φίλοι του Αχιλλέα που κάνουν επίκληση στις «φιλόφρονες» 
αρχές του, προκειμένου να τον πείσουν να σώσει τους Αχαιούς από το μένος των 
Τρώων. Ο διάλογος που προκύπτει, αποκαλύπτει διαφορετικές οπτικές πρόσληψης 
γύρω από το θέμα της δέσμευσης των ανθρώπων που ξεχωρίζουν στην αρχαϊκή κοι
νωνία απέναντι στην εθική πραγματικότητα της εποχής τους, και πιο συγκεκριμένα 
γύρω από τον τρόπο χειρισμού της ηρωικής επικής παρακαταθήκης, του κλέους. Με
τά από αυτήν την πρεσβεία, οι πρακτικές της πορείας του άριστου των Αχαιών τεί
νουν προς την aφθιτη δόξα: αποστολή του Πατρόκλου στον πόλεμο και προκληθείσα 

1. Rosner, 1976. 
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επανεμπλοκή του Αχιλλέα μέχρις εσχάτων. Όσον αφορά τη διηγηματική τεχνική του 
επεισοδίου, η διαλεκτική βρίσκεται στην καλύτερή της ώρα: πιο συγκεκριμένα, ανα
δεικνύεται η δυνατότητα να μην παραμένει άκαμπτη και μονολιθική η παραδοσιακή 
ηρωική δομή. Μάλιστα αυτό επιτυγχάνεται με τρόπο αναλογικό: δεν υπάρχει ήρωας 
που να συνιστά καθολικό μοντέλο, στο βαθμό που δεν υπάρχει ένας τρόπος συρρα
φής του επικού τραγουδιού της επικής olμijς. Μία από τις αποδείξεις, του τρόπου 
συρραφής της επικής olμijς αποτελεί και ο μύθος του Μελέαγρου. 

Ας μεταφερθούμε τώρα στην ουσία της μυθικής δικαίωσης της μήνιος του επι

κού ήρωα μέσα από το παράδειγμα του Μελέαγρου. Ο ποιητής το παρουσιάζει μέσα 
από το λόγο του Φοίνικα, του πνευματικού πατέρα του Αχιλλέα. Το εντάσσει μέσα 
στο χρόνο και πιο συγκεκριμένα επικαλείται την ιστορική συνείδηση των ακροατών 
του, εφόσον τους προσδιορίζει ότι το γεγονός που θα τους διηγηθεί ανήκει στο πά
λαι, δηλαδή σε έναν απροσδιόριστο παρελθοντικό χρόνο, προσιτό όμως σε αυτούς 
μέσα από τα γνωστά τους κλέα ανδρών, δηλαδή φημισμένες ηρωικές πράξεις. Ποια 
είναι όμως η λογική που διέπει αυτόν το μύθο; Ποιο είναι το μέρος εκείνο του μύθου 
που θεωρείται κατεξοχήν παραδειγματικό και άξιο να χρησιμοποιηθεί από τον ποιη
τή και να ενσωματωθεί στο χρόνο της ιλιαδικής πρεσβείας; Με ποιο τρόπο αναδει
κνύεται η χρησιμότητά του; Το παραδειγματικό μέρος του μύθου αποτελεί ένα εργα
λείο στα χέρια του ποιητή, προκειμένου να στοιχειοθετηθεί ένας παραινετικός λόγος 
και να αναδειχθεί ότι η δομή των ηρωικών συμπεριφορών παραμένει σταθερή και 
επιβιώνει μέσα από την απλή επανάληψή της; 

Μας ενδιαφέρει, δηλαδή, να παρακολουθήσουμε τη λογική αυτού του μύθου 
και τον τρόπο με τον οποίο επικαιροποιείται η λειτουργικότητά του .  Και ξεκινάμε 
με τον «μελεάγρειο» χρόνο. Τότε, το βασιλόπουλο της Καλυδώνας στην πόλη Αιτω
λία, ο Μελέαγρος, γιος του Οιλέα, κληρονομεί και επωμίζεται το θυμό που κρατά η 
Άρτεμις εναντίον του πατέρα του, που έχει ξεχάσει να της προσφέρει θυσίες. Έτσι, 
εμπλέκεται στο κυνήγι ενός άγριου κάπρου που η θεά έχει στείλει για να ρημάξει τα 
κτήματα του αγνώμονα, σύμφωνα με τη θεά, βασιλιά. Σε αυτό το έργο-άθλο τον βοη
θούν οι Κουρήτες, κάτοικο ι της γειτονικής πόλης Πλευρώνας, και κυρίως οι εξ αί
ματος συγγενείς του, που κατοικούν και διοικούν αυτήν τη γείτονα πόλη, τα αδέρφια 
της μητέρας του. Ο Μελέαγρος καταφέρνει και σκοτώνει τον κάπρο, αλλά η διεκδί
κηση του κεφαλιού και του δέρματος του σκοτωμένου θηρίου, τα λάφυρα δηλαδή της 
μάχης, θα αποτελέσουν και την αρχή της διαμάχης μεταξύ των πολεμιστών των γει
τονικών πόλεων. Μια διαμάχη που οδηγεί τον Μελέαγρο να σκοτώσει το θείο του, τη 
μάνα του να καταραστεί το γιο της για την πράξη του, και τον ίδιο τον ήρωα να απο
μακρυνθεί θυμωμένος, απογοητευμένος και αποφασισμένος πλέον να αφεθεί η πόλη 
στα χέρια των Κουρητών γειτόνων ή συγγενών, που δεν διεκδικούν το δέρας ή το κε
φάλι του κάπρου αλλά ολόκληρη την πόλη, την όμορφη Καλυδώνα. Με την αποχώ
ρηση του πολέμαρχου Μελέαγρου, ο κίνδυνος γίνεται ορατός . Απανωτές είναι οι 
πρεσβείες από συμπολίτες του, που έρχονται να τον μεταπείσουν: σεβάσμιοι ιερείς 
με δώρα, στενοί συγγενείς, οι πιο αγαπημένοι φίλοι και, τέλος, η γυναίκα του η Κλε
οπάτρα. Η τελευταία, καθώς εξιστορεί τις συνήθεις συμφορές μιας πόλης που την 
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πατούν οι εχθροί, τον μεταπείθει. Έτσι, ξαναμπαίνει στη μάχη. Καταφέρνει και σώ
ζει την πόλη, όμως δεν προφταίνει να δεχτεί τα δώρα, γιατί «η ανήμερη Ερινύα, η νυ
χτοπαρωρίτρια»2 είχε ακούσει την κατάρα της μάνας του, της Αλθαίας. Οι μεταομη
ρ ικές παραλλαγές του μύθου, που βρ ίσκονται σε κείμενα του Ησίοδου3, του Ψ
Απολλόδωρου4, του Βακχυλίδη5 , του Παυσανία6 και του Οβίδιου7, αναδεικνύουν 
την ηρωική στάση του Μελέαγρου απέναντι στη διαμάχη μεταξύ των πόλεων της Αι
τωλίας, αλλά διαφοροποιούνται ως προς τις εξαρτήσεις του νήματος της ζωής του 
ήρωα και ως προς τον τρόπο και το πρόσωπο που τελικά διευθέτησαν την κατάληξη 
του νήματος της ζωής του. Π ιο συγκεκριμένα, άλλες πηγές8 λένε ότι οι μοίρες προεί
παν στη μητέρα του την Αλθαία ότι η ζωή του παιδιού της εξαρτάται από το ολοκλη
ρωτικό κάψιμο ενός δαυλού, που εκείνη βάλθηκε να τον φυλάξει και τον οποίο από 
μόνη της αργότερα, οργισμένη για το θάνατο του αδερφού της, τον έριξε στη φωτιά. 
Άλλες9 αποδίδουν στον Απόλλωνα την αιτία του θανάτου του ήρωα. Ο Θεός, σύμ
φωνα με αυτήν την εκδοχή, σκοτώνει το Μελέαγρο δρώντας ως σύμμαχος των Κου
ρητών ή ίσως γιατί του το είχε ζητήσει η αδερφή του η Άρτεμη. Ο Οβίδιος, μάλιστα, 
περίτεχνα τραγικοποιεί την εκδοχή όπου η μάνα δίνει τέλος στη ζωή του παιδιού 
της, έτσι που να μας θυμίζει τη Μήδεια του Ευριπίδη. Επομένως, στην ομηρική-επι
κή της εκδοχή η μοίρα του ήρωα παρουσιάζεται πιο εκλογικευμένη, εφόσον συνδέε
ται με τη μητρική κατάρα, δηλαδή με το ανθρώπινο στοιχείο, και υποβαθμίζεται η 
έγνοια γ ια την απόληξή της . . .  Ο Φοίνικας απλώς προειδοποιεί τον Αχιλλέα ότι ο 
παραδειγματικός του ήρωας δεν πρόλαβε να γίνει αποδέκτης των τιμών-δώρων που 
του άξιζαν. Δεν συγκεκριμενοποιεί όμως το λόγο της μη απολαβής των δώρων. Η με
ταομηρική παράδοση τονίζει το ρόλο του μαγικοθρησκευτικού στοιχείου στη ζωή 
του ήρωα (μοίρες-δαυλός) και όχι του ανθρώπινου όπως η ομηρική (κατάρα) και εμ
μένει στον τρόπο με τον οποίο τέλειωσε η ζωή του, παραλλάσσοντάς τον κατά προ
τίμηση. Το γεγονός ότι η χρήση του μύθου αποτελεί από τα ομηρικά χρόνια κοινό τό
πο και εφεξής επιτρέπει την ελαστικότητα στον τρόπο διαπλοκής του, επιβεβαιώνει 
την προομηρική του ύπαρξη και μάλιστα ως παραδοσιακής ρήσης, ως θρύλου, ως 
πανάρχαιου παραμυθιού που ο Ι .  Θ. Κακριδής το αναπλάθει10: 

Μια φορά και έναν καιρό ήταν μια γυναίκα που γέννησε ένα αγόρι και 
ήθελε να μάθει αν θα ζούσε και ποια θα ήταν η τύχη του σα θα μεγάλωνε. 

2. Ιλ., 1, 572. Για την απόδοση των αποσπασμάτων της Ιλιάδας στα νέα ελληνικά χρησιμοποιήθηκε η 

μετάφραση των Ν. Καζαντζάκη και 1. Θ. Κακριδή (Αθήνα: Εστία, 1985). 

3 .  Ησίοδος, Ηοίες, απ. 1 35 (Πάπ. Οξ. 2075). 

4 .  Ψ-Απολλόδωρος, 1, 65-73. 

5. Βακχυλίδης, Επίvικος, V, 94-154.  

6. Παυσανίας, 1 0, 31 ,  4 .  

7. Οβίδιος, Metaporphoses, 8 ,  463-468 και  486-487. 

8. Ψ-Απολλόδωρος, 1, 65-73. 

9. Παυσανίας, 10, 3 1, 4. Ησίοδος, Ηοίες, απ. 135 (Πάπ. Οξ. 2075). Οβίδιος, Metamorphoses, 8 ,  486-87. 
10. Κακριδής 3 1984, 6. 
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Παραφύλαξε λοιπόν τις Μοίρες τη νύχτα που θα ερχόντουσαν να το μοι

ράνουν. Όταν εκείνες έφτασαν, άκουσε την πρώτη να λέει: το αγόρι αυτό 

θα γίνει όμορφο. Τη δεύτερη: θα γίνει παλικάρι. Η τρίτη όμως φώναξε: 

κοιτάτε αυτό το δαυλί που καίγεται στο τζάκι, την ίδια τη στιγμή που θ '  

αποκαεί, το παιδί θα πεθάνει. Μόλις τα είπαν αυτά ο ι  Μοίρες έφυγαν· όρ

μησε τότε η μητέρα, άρπαξε το μισοκαμένο ξύλο, το έσβησε και το έχωσε 

βαθιά στην κασέλα της μέσα. Και ούτε και φανέρωσε ποτέ σε κανέναν, τι 

άκουσε και από τι κρεμόταν η ζωή του παιδιού της. Το παιδί έζησε, μεγά
λωσε και έγινε ένα όμορφο και δυνατό παλικάρι. Μια μέρα έτυχε να βγει 
να κυνηγήσει συντροφιά με τον αδερφό της μητέρας του, γυρνώντας όμως 
πάνω στη μοιρασιά του κυνηγιού μάλωσε μαζί του. Τον παίρνει τότε ο θυ

μός, δίνει μια του θείου του και τον σκοτώνει. Όταν η είδηση έφτασε στα 

αφτιά της μητέρας του, εκείνη ακούγοντας για τον αδερφό της πως σκο

τώθηκε από του παιδιού της το χέρι, τρέχει αμέσως, ανοίγει την κασέλα, 

βγάζει το δαυλί που το είχε τόσον καιρό φυλαγμένο, και το ρίχνει στη φω

τιά. Την ίδια την ώρα που το ξύλο χώνεψε, έπεσε και ο γιος της στο χώμα 
δίχως πνοή. 

Επομένως, σύμφωνα με τα προομηρικά και ομηρικά δεδομένα η παραδοσιακή 
ρήση μετεξελίσσεται σε μύθο και κατόπιν σε επικό επεισόδιο. Ο Όμηρος φαίνεται να 
διατηρεί το δικαίωμα να διαφοροποιήσει το μύθο, προκειμένου να λειτουργήσει με 
τρόπο επίκαιρο για τη ροή της επικής διήγησης. Τα επίπεδα της μετεξέλιξής του θα 
μας βοηθήσουν να διακρίνουμε το μυθικό παράδειγμα και τη σημαντική λειτουργία 
του στη συγκεκριμένη διηγηματική στιγμή της Ιλιάδας. Με δεδομένο ότι έχουμε να 
κάνουμε με μια πολιτισμική παράδοση που μεταδόθηκε από γενιά σε γενιά ως κοι
νωνική ανάγκη, θα καταγράψουμε αυτά τα επίπεδα μετεξέλιξης χωρίς να εγκλωβιζό
μαστε στη σύγκριση εναλλάξιμων μορφών ενός αρχέτυπου. Δεν θα τα μεταφράσουμε 
έτσι ώστε να αντικαταστήσουμε τα μαγικοθρησκευτικά τους σύμβολα με λογοτεχνι
κές και μεταφορικές προσλήψεις. Τέλος, δεν θα απομονώσουμε τα μυθεύματα που 
περιέχονται σε αυτόν, όπως είναι το τελετουργικό του κυνηγιού ή ο θάνατος ως δι
καίωση (τίσις), αλλά θα εμμείνουμε μόνο στη διαχρονική τους αξία. Και αυτό γιατί 
πιστεύουμε ότι μέσα από τον τροποποιημένο λειτουργισμό του μύθου εκείνο που 
κάθε φορά κυρίως αναδεικνύεται είναι οι αναμφισβήτητες διαστάσεις της ανθρώπι
νης εμπειρίας. 

Και ξεκινάμε με τα επίπεδα του μύθου που συνιστούν μυθεύματα και διατηρή
θηκαν στις πολλαπλές χρήσεις του: 

lo (επίπεδο) Ο Μελέαγρος ως παραδοσιακό , μυθικό και επικό πρόσωπο αναδει
κνύεται σε ήρωα στην περίοδο της ζωής του που διεκδικεί τη θέση του ως ενή
λικας αρχαϊκός πολίτης καθώς πραγματοποιεί το τελετουργικό του κυνηγιού 
και ανταγωνίζεται εκείνους που είναι οι κατεξοχήν καθοδηγητές του σταδίου 
αυτού της ωρίμανσής του, τους Κουρήτες. 
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2ο (επίπεδο) Οι πράξεις του παραδοσιακού, μυθικού και επικού «Κουρίζοντος» Με-
. 

λέαγρου προκαλούν και ενέχουν θυμό, έτσι που ανακινούν το θέμα της τιμής 
και της απόληξης ενός βίου. 

3ο (επίπεδο) Η απόληξη ενός βίου που συνδέεται με τη θεματική του θυμού παραδο
σιακά, μυθικά και επικά συνοδεύεται από συγκεκριμένες κοινωνικές πρακτι
κές, όπως είναι η επίκληση στη μορφή απεσταλμένης πρεσβείας, και αναδει
κνύει δράστες στη λύση του ηρωικού βίου. Όμως, εάν παρατηρήσουμε τις πολ
λαπλές χρήσεις του μύθου, αυτό το τελευταίο μύθευμα παρουσιάζει τη μεγαλύ
τερη ευελιξία στο να διαφοροποιείται. Έτσι, η σύσταση των πρεσβειών μεταλ
λάσσεται ανά περίπτωση, καθώς και οι δράσ�ες στη λύση του ηρωικού βίου άλ
λοτε είναι ένας μαγικός δαυλός, άλλοτε μια κατάρα, άλλοτε κάποιος θεός. 

Αν παρατηρήσουμε πιο διεξοδικά τα προαναφερθέντα μυθεύματα, βλέπουμε ότι 
παρουσιάζουν μια εσωτερική συνέχεια και αλληλεξάρτηση όσον αφορά την προοπτι
κή συρραφής μιας ιστορίας που τυγχάνει ευρύτερης φήμης. Καθένα από αυτά συμ
βάλλει στο να συσταθεί μια σταθερή δομή: μύηση, μήνις, παρακλητικοί λόγοι. Θυμί
ζουν τη διάθρωση της τραγωδίας σε δέση, πλοκή και λύση. Ταυτόχρονα παρέχουν το 
ευέλικτο πρωτογενές υλικό προκειμένου να δημιουργηθούν διηγήσεις που η συγκρό
τησή τους αναδεικνύει στο πέρασμα του χρόνου διαφορετικά περάσματα, τάσεις, ολι
σθήσεις, ταλαντεύσεις, με ένα λόγο διαφορετική γραμματική ενεργειών. Έτσι περνά
με από τη μύηση στη διήγηση του μυητικού κυνηγιού του Οδυσσέα, του Βελλερεφό
ντη, του Ηρακλή, από τη μήvιv στη μήvιvτου Αχιλλέα, του Μελέαγρου, του Αία, από 
τους παρακλητικούς λόγους στις πρεσβείες επίκλησης απέναντι στον Αχιλλέα, στον 
Μελέαγρο, στον Έκτορα, στον Βελλερεφόντη1 1 ,  με διαφορετική κάθε φορά εσωτερική 
σύσταση. Είναι αξιοσημείωτο ότι όταν αυτές οι διαφορετικές διηγήσεις των ίδιων μυ
θευμάτων συνυπάρχουν στο ίδιο λογοτεχνικό έργο, όπως συμβαίνει με τις διαφορετι
κές πρεσβείες για τον κατευνασμό της μήvιος του Αχιλλέα και του Μελέαγρου, δεν εί
ναι διαμορφωμένες έτσι ώστε να μας προβληματίσουν για το ποια είναι η πιο σωστά 
συγκροτημ�νη σύμφωνα με μια υποτιθέμενη επικρατούσα μορφή, αλλά για να μας 
υποδείξουν ότι μια κοινωνική νόρμα, όπως είναι η αποστολή πρεσβείας, επιβιώνει 
μέσα στο χρόνο με το να δρα ανά περίπτωση μορφοποιημένη. 

Η αναγκαιότητα, μάλιστα, του να συνυπάρχουν και να δρουν διαφορετικές 
διηγήσεις των ίδιων μυθευμάτων στο ίδιο λογοτεχνικό έργο συνιστά το δείκτη για 
την καταλληλότητα επιβίωσης συγκεκριμένων κοινωνικών πρακτικών στο έπος και 
έρχεται αρωγός στο να λειτουργήσουν τα σημαίνοντα μιας παράδοσης ως σημαινό
μενα για τον παροντικό διηγηματικό χρόνο του έπους. Αυτές οι συνυπάρχουσες δια
φορετικές διηγήσεις ανάλογων μυθευμάτων σηματοδοτούν την καταλληλότητα του 
μυθολογικού παραδείγματος την ώρα της επαναχρησιμοποίησής του. Και εδώ ο ποι
ητής έχει κάνει την επιλογή του : είναι ο εγκιβωτισμός των πρεσβειών που θα του δώ-

1 1 .  Πλούταρχος, Γνvαικώv αρεταί, 248a. 



70 ΑΡ ΙΑΔΝ Η 1 1  

σει το δικαίωμα για την έντεχνη μετατόπιση χρονικής-ιστορικής υφής από τα παρα
δοσιακά μυθικά κλέα ανδρών που ανήκουν στο πάλαι (στ. 527), στο επικό πρόσθεν 
(στ. 524) ov τι νέον κλέος της Ιλιάδας. 

Αλλά ας προσεγγίσουμε τα πεπραγμένα στις προκείμενες διηγήσεις. Ο Μελέα

γρος, «αυτός που φροντίζει τους αγρούς», σύμφωνα με ετυμολογικές μελέτες 12, ήρθε 

η στιγμή να πρωτοστατήσει στη σωτηρία της πόλης του, της Καλυδώνας, και σκοτώ

νοντας τον άγριο κάπρο να επαναφέρει τη γη στην πρότερη καλλιεργήσιμη κατάστα

σή της. Ο Αχιλλέας ήρθε η ώρα που θα πρέπει, ακούγοντας τις συμβουλές του πνευ
ματικού του πατέρα, του Φοίνικα, να φύγει από την κατάσταση της απομόνωσης και, 
ακολουθώντας τα όσα εκείνος και ο Χείρωνας του είχαν διδάξει περί αρμονίας με
ταξύ λόγων και έργων, να επανενταχθεί στην κοινωνία των πολεμιστών, να διώξει 
το κακό (λοιγόν aμvναι) και να αποτελέσει το σωτήριο μίτο (λυτήριο μfjχο) της συμ
φοράς, του πήματος, που είχε περιπέσει στους Αχαιούς. Η διεκδίκηση ωστόσο της 
λείας των λαφύρων και της αξιοκρατικής δαϊ'δος θα αποτελέσουν την αιτία του θυ
μού του Μελέαγρου και του Αχιλλέα αντίστοιχα. Αν και οι κοινωνικοί χώροι, όπου 
ο θυμός των δύο ηρώων καλλιεργείται, διαφοροποιούνται, ο ποιητής έντεχνα εξο
μοιώνει την ένταση του συγκεκριμένου συναισθήματος στο ατομικό επίπεδο. Έτσι, ο 
Μελέαγρος διεκδικεί και η διεκδίκησή του προκαλεί θυμό και διαμάχη, αρχικά μετα
ξύ δύο γειτονικών πόλεων που συνδέονται με δεσμούς αίματος. Όταν, στην περί
πτωση του Μελέαγρου, το πάθημα του θυμού εξατομικεύεται, τότε προκαλεί διατά
ραξη των σχέσεων μεταξύ μητέρας και γιου. Ο θυμός του Αχιλλέα ξεκινά από τη δια
τάραξη της οροθετημένης στο στράτευμα αξιοκρατίας και όταν κορυφώνεται προκα
λεί εμφύλια διαμάχη στους ίδιουζ τους κόλπους του στρατεύματος. Έχουμε, δηλαδή, 
θυμούς που αναστατώνουν την επικοινωνία διαφορετικών κοινωνικών τόπων, αλλά 
που η εξατομικευμένη κορύφωσή τους εκφράζει στάση, εμφύλια σύρραξη. Και του 
λόγου το αληθές το αποδεικνύει ο ποιητής με γραμματολογική τεχνική: χρησιμοποι
εί ταυτόσημη ορολογία για την περιγραφή της έντασής τους. Είναι θυμοί που προκα
λούν και στους δύο ήρωες χολό και που -σύμφωνα με τα επικά μυθεύματα- βρί
σκουν το αντίδοτό τους σε δώρα και παράρρητα l!πεα, δηλαδή στην αποστολή πρε
σβειών παράκλησης και προσφοράς. Η αποστολή πρεσβείας, λοιπόν, το παραδειγ
ματικό μέρος του μύθου του Μελέαγρου για την Ιλιάδα, είναι αυτή που θα αναδι
πλωθεί έντεχνα από τον ποιητή και θα συστήσει μια διαφορετική υποδιήγηση,_ όπως 
την ονομάζουν τα σχόλια, μέσα στο ξεδίπλωμα της ιλιαδικής πρεσβείας. Φαίνεται 
μάλιστα ότι όσο εντονότερη είναι η διαφοροποίηση ανάμεσα στην ιλιαδική πρεσβεία 
και στην «μελεάγρεια», τόσο περισσότερο κατοχυρώνεται η τελευταία ως επεισοδια
κή πρακτική στ'ήν εκ νέου μορφοποίηση του πραγματικού χρόνου του προσώπου στο 
οποίο απευθύνεται έμμεσα, δηλαδή του επικού χρόνου του Αχιλλέα. Ας παρακολου
θήσουμε τ ις μετατοπίσεις στο εννοιολογικό πεδίο που προκαλεί η συνύπαρξη της 
διήγησης της «αχιλλειακής» πρεσβείας με την υποδιήγησή της, τη «μελεάγρεια». Από 

12. Watkins 1 986, 320-8. 
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την αποτελεσματικότητα της δεύτερης καταλαβαίνουμε ότι ο Μελέαγρος είναι ένας 
άνθρωπος που ακούει τους γέροντες της πόλης του λιγότερο από τους ιερείς που του 
φέρνουν δώρα, τους ιερείς λιγότερο από τον πατέρα του, τον πατέρα του λιγότερο 
από τις αδερφές του, τις αδερφές του λιγότερο από τη μητέρα του, τη μητέρα του λι
γότερο από τους φίλους του και τους φίλους του λιγότερο από τη γυναίκα του, την 
Κλεοπάτρα. Η τελευταία, που με το όνομά της -σύμφωνα με τους μελετητές 1 3- θυ
μίζει τη δόξα των πατέρων του, τον μεταπείθει, αφού του ισχυροποιεί το συναίσθη
μα της συλλογικής μνήμης με το να του θυμίζει την εικόνα μιας πόλης σε κατάσταση 
υποδούλωσης. Η Κλεοπάτρα από τη μια μοιάζει να εκπροσωπεί την κορύφωση της 
κοινωνικής πυραμίδας, ενώ από την άλλη με τα λόγια της θυμίζει κτήσεις σε επίπεδο 
κοινωνικών σχέσεων και λειτουργιών παρά ρόλων όπως αυτός της συζύγου. Η πα
ρατήρηση αυτή συμφωνεί και με τη θέση του Ε. Benveniste 14 ότι στην αρχαϊκή φιλία 
αντιστοιχεί το στοιχείο της κτητικότητας. Π ιο συγκεκριμένα, πιστεύει, με βάση τις 
αναγνώσεις του σε κείμενα και πηγές της εποχής, ότι η αρχαϊκή φιλία στοιχειοθετεί
ται από σχέσεις αρκετά πολύμορφες: σχέσεις που έγκεινται στην φιλοξενία, στη γειτ
νίαση των οίκων, σε συναισθηματικούς δεσμούς. Άρα, η επική Κλεοπάτρα, από την 
οποία μεταπείθεται ο Μελέαγρος, ανακεφαλαιώνει κλέα συναισθηματικής, συγγενι
κής, ευρύτερα κοινωνικής αξίας. Άλλωστε, και η ο ικονομική ισχύς των δώρων που 
προσφέρονται από τους ιερείς, όπως πολύ σωστά διαπιστώνει και ο Finley15 , σε αυ
τού του είδους τις κοινωνίες, συνιστούν τα διαπιστευτήρια αυτής της πολύπλευρης 
δόξας. Παρατηρούμε, δηλαδή, την απόλυτη επικάλυψη της εξατομικευμένης και ονο
ματισμένης δράσης (ονοματισμένα συγγενικά πρόσωπα) από μια φιλικής συγκρότη
σης κοινωνική σύσταση. Αυτή η διηγηματική πλοκή εντείνει με το δικό της τρόπο την 
ανάγκη διαφοροπόίησης της συμπεριφοράς του Αχιλλέα: ουσιαστικά του δίνεται η 
ευκαιρία να ξανασκεφτεί τη δράση με γνώμονα το επικό status quo στις σχέσεις της 
φιλίας με την τιμή, της φιλίας και της τιμής με τη δόξα. Ας παρακολουθήσουμε την 
πραγμάτωση αυτών των υπονοούμενων δυνατών εννοιολογικών μετατοπίσεων. Ο 
Αχιλλέας ναι μεν έχει αρνηθεί να λάβει δώρα από τον άδικο και ανάξιο στα μάτια 
του Αγαμέμνονα, ωστόσο τη συγκεκριμένη στιγμή μιλά με ανθρώπους που έχει κα
λωσορίσει ως φιλότες, δηλαδή ως ανθρώπους αlδοίους και νεμεσητούς16, που σέβε
ται τη γνώμη τους και που τιμά την παρουσία τους πέρα από οποιαδήποτε προκατά
ληψη. Άλλωστε η Ιλιάδα είναι το κατεξοχήν λογοτεχνικό έργο όπου η τιμή.και τα ρη
ματικά ή τα επιθετικά παράγωγα της φιλίας συνδέονται τόσο στενά 17. Ουσιαστικά οι 
συνεταιρισμοί φιλίας στο έπος είναι πρόκληση τιμής και ισχυροποιούν τη συλλογι
κή αμυντική δύναμη. Και η πραγματικότητα της τωρινής κατάστασης; Ο Αχιλλέας 
εδώ και καιρό βιώνει την ισχυρή αυτή δυναμική των κοινωνικών θεμελίων της φι-

13 .  Schadewaldt 3 1966, 139. 

14. Benveniste 1969, 1 :  335-5 3. Hamp 1982, 77, 25 1-62. 

15. Finley, 1983. 

16. Ιλ, Λ, 649. 
1 7. Ιλ, Ι, 450, Π, 543, Σ, 8 1 , Ω, 66-7. 



72 ΑΡ ΙΑΔΝ Η 1 1  

λίας με τρόπο εξατομικευμένο, στο πρόσωπο του Πάτροκλου. Σε  αυτό ακριβώς το 
σημείο η «μελεάγρεια» πρεσβεία δίνει αφορμή για εννοιολογικές αναδιπλώσεις στο 
έπος όσον αφορά τον τρόπο λειτουργίας ισχυρών κοινωνικών θεσμών όταν εξατομι
κεύονται. Δεν θα μας απασχολήσουν οι αντικρουόμενες απόψεις του Schadewaldt18 

και του Ι. Θ. Κακριδή19 για την πιθανή ή όχι αντιστοιχία μεταξύ των ονομάτων Κλε
οπάτρα και Πάτροκλος. Και αυτό γιατί θεωρούμε ότι ο ποιητής δεν χρησιμοποιεί τα 
ονόματα προκειμένου να κωδικοποιήσει την εννοιολογική μετατόπιση που θέλει να 
προκαλέσει, αλλά προκειμένου να τον βοηθήσουν ώστε να αναδείξει τη διαφορετική 
ένταση στη λειτουργία αυτής της μετατόπισης. 

Μετά από τις σχέσεις φιλίας και τιμής, μια άλλη διάσταση της «μελεάγρειας» 
πρεσβείας που ενδυναμώνει το ποιητικό αίτημα για αλλαγή του τρόπου δραστηριο
ποίησης του Αχιλλέα είναι το πέρασμα από το κλέος των ανδρών (δηλ. τη φήμη) που 
επικαλείται ο Φοίνικας στο κλέος των πατέρων που φέρει η Κλεοπάτρα. Η όποια 
συγκατάβαση εκ μέρους του ήρωα πρέπει να επαναπροσδιοριστεί με βάση τη συγκε
κριμένη λογική του ιλιαδικού γίγνεσθαι, δηλαδή την ιδιαιτερότητα του κλέους του 
Αχιλλέα20. Είδαμε ότι ο ήρωας έχει στο έπος διαλέξει το δρόμο της φιλίας και της τι
μής. Ο Leonard Muellner21 ισχυρίζεται ότι στην Ιλιάδα το να επιλέξει κανείς το δρό
μο της τιμής είναι σαν να επιλέγει το δρόμο της δόξας. Πολλές είναι οι περιπτώσεις 
που στον επικό κύκλο είναι κοινά τα επίθετα που αξιολογούν την τιμή και τη δόξα22, 
ενώ ο αρχαϊκός πολίτης μετατρέπεται σε dτίμητοv μεταvάστηv όταν του στερούν 
την τ ιμή και τη δόξα23. Ο Αχιλλέας είναι ο κατεξοχήν ιλιαδικός ήρωας που από την 
αρχή του έπους απασχολεί τους θεούς, τη μητέρα του Θέτιδα24 και τον Δία25, για την 
αποκατάσταση της προσβεβλημένης από τον Αγαμέμνονα τιμής του. Αυτός είναι άλ
λωστε ο λόγος που έχει μετατραπεί ήδη την ώρα που δέχεται την πρεσβεία, σε ήρωα 
του aλαστου aχους, της αλησμόνητης στενοχώριας και πένθους, καταστάσεις άμεσα 
συνδεδεμένες με το δρόμο της προσωπικής του δόξας. Η πορεία της ζωής του προς 
το κλέος ενισχύει τη θέση του Η. Frankel26 που διακρίνει στον όρο κλέος τη λειτουρ
γία του αναμνηστικού δοξαστικού τραγουδιού που συνδέεται με κατορθώματα νε
κρών. Και εδώ είναι το σημείο που τα κλέα του μελεάγρειου μύθου επαφίενται σε συ
γκεκριμένο δράστη και τον προκαλούν να αναλάβει μια συγκεκριμένη πρακτική : 
δηλ. ο Αχιλλέας καλείται να επαναπροσδιορίσει την πορεία του από το κλέος των 
πατέρων στο aφθιτοv κλέος. Το συγκεκριμένο είδος δόξας μόλις λίγους στίχους πιο 

18 .  Schadewa\dt 3 1966. 

1 9. Κακριδής 31984, 1 -53 .  

20.  Nagy 1994, 2 1 3-5 1 .  

2 1 .  Muel\ner 1996, 162-8. 

22 . Ύμνος στη Δήμητρα, 261 και 263. 

23. Ιλ. ,  1, 648 και Π, 5 9. Βλ. επίσης την εννοιολογική πρόσληψη του aτίμητος και του επιρρήματος 

aκλειιVς στην Ιλιάδα και στην Οδύσσεια. 

24. Ιλ., Α, 505 ,  507, 508 και 5 10. 

25 . Ιλ., Α, 503- 10 και 524-30. 

26. Frankel 2 1 962, 80. Βλ. επίσης Αλεξοπούλου 2004, 43-78. 
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πριν έχει δηλωθεί από τον ήρωα ότι συνδέεται αποκλειστικά με  τη  ζωή του. Είναι 
μια έκφραση ιδιότυπη, που αναιρεί οτιδήποτε φθαρτό στην υπόσταση του ήρωα· δη
λώθηκε λίγο πιο πριν, την ώρα της ιλιαδικής πρεσβείας, όταν ο Αχιλλέας μιλούσε με 
τον Οδυσσέα, και δεν θα την ξαναδούμε στο έπος (άπαξ) . Πολλές και αντικρουόμε
νες είναι οι μελέτες27 γύρω από το αν η έκφραση αυτή αποτελεί ένδειξη της τεχνικής 
νεωτερικότητας (invention ad hoc) του ποιητή ή αν μπορούμε να την προσλάβουμε 
ως συνεπή χρήση μιας παραδοσιακής κληρονομιάς. Πρότασή μας είναι28 ότι το ερώ
τημα πρέπει να απαντηθεί σε συνδυασμό και με τη σημασιολογ ική αξία της συγκεκρι
μένης έκφρασης στο έπος: μέσω αυτής σηματοδοτείται η συνάντηση του διαχρονικού 
χαρακτήρα της δόξας του ήρωα με τον συγχρονικό, δηλαδή με την εκάστοτε πραγμά
τωση υψηλών επιλογών δράσης29. Εκφράζει και συνιστά μια δυνατότητα, μια επιλο
γή στα χέρ ια του Αχιλλέα, μια πρακτ ική ύψιστης λειτουργικής έντασης που του 
ανοίγει το δρόμο, προκειμένου να μεταβεί από την παραδοσιακή δόξα των πατέρων 
του στην επική προσωπική νίκη απέναντι στη φθαρτότητα. Άρα, η πρεσβεία, όπως 
τεχνικά διαμορφώθηκε από τον Όμηρο και ειπώθηκε από τον Φοίνικα, δεν κάνει τί
ποτα άλλο παρά να θυμίζει στον Αχιλλέα ότι πρέπει να ξανασκεφτεί το δικαίωμά 
του να ασκήσει σε χρόνο επίκαιρο την πρακτική του κλέους. Και ακριβώς αυτή είναι 
η θέση μας , που μας οδηγεί στο να μην θεωρούμε ότ ι η Κλεοπάτρα στην «μελεά
γρεια» πρεσβεία επιβιώνει αποκλειστικά μέσα από τον επικό Πάτροκλο. Η σχέση 
του μύθου με το έπος πιστεύουμε ότι σχετίζεται με αλλαγές δράσης και επομένως με 
τον τρόπο εξέλιξης του διηγηματικού και επικού γίγνεσθαι παρά με χρησιμοθηρικές 
εισαγωγές συμβολικών και κωδικοποιημένων ονομάτων. Π ιστεύουμε ότι η παρα
δειγματική «μελεάγρεια» πρεσβεία δίνει την ευκαιρία στον Αχιλλέα να αναλάβει την 
ευθύνη για τη διεκπεραίωση αυτής της μετατόπισης από το κλέος των πατέρων στο 
προσωπικό του aφθιτοv κλέος. Και θεωρούμε ότι με βάση αυτόν το σκοπό ο συγκε
κριμένος μύθος αναβιώνει, αποκτά αξία την ώρα που λέγεται και ταυτόχρονα συμ
βάλλει στο να λυθεί το παροντικό πρόβλημα: ο Αχιλλέας θα αναλάβει τη δική του ευ
θύνη και θα απαντήσει με πρακτικές που παραπέμπουν σε καινοί1ργιους πόλους, σε 
εννοιολογικά περάσματα, μετατοπίσεις ή ακόμα και αναιρέσεις μιας παράδοσης. 
Έτσι άλλωστε εξηγείται και το γεγονός ότι ο μύθος του Μελέαγρου έντεχνα δεν λει
τούργησε ως παραινετικός λόγος. Ο Αχιλλέας αποδέχτηκε το αρνητικό μοντέλο του 
ήρωα που ο Φοίνικας του προσέφερε. Ούτε και αυτός μεταπείσθηκε ώστε να αποδε-

27. Αλεξοπούλου, 2004, 75-6. 

28. Αλεξοπούλου, 2004, 77-8. 

29 Σύγκ. με τα συμπεράσματα της τελευταίας μελέτης του Gr. Nagy (2000, 4 17-28), όσον αφορά το 

θέμα της αλληλοεπίδρασης του συγχρονικού με το διαχρονικό στοιχείο στον Όμηρο. Ο συγγραφέας, αφού 

αποδεικνύει ότι από μόνη της η ομηρική παράδοση μας εμπλέκει στον ελλειπτικό χαρακτήρα του χρόνου 

που περιγράφει και μας προκαλεί έτσι την πεποίθηση ύπαρξης καλυμμένων καταστάσεων, συνεχίζει: «Μό

νο ο έντεχνος συνδυασμός αυτών των δύο χρονικών προοπτικών (συγχρονίας, διαχρονίας) μπορεί χωρίς 

αμφιβολία να οδηγήσει τον παρατηρητή της ομηρικής λογοτεχνίας στο να πετύχει μια τέλεια και σωστή 

οπτική της ομηρικής ποίησης». 
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χθεί τα υλικά ανταλλάγματα που του προσφέρθηκαν. Επιπλέον, ο λόγος του Φοίνι

κα για την κατάληξη της ζωής του Μελέαγρου εύστοχα τέθηκε ως υπαινιγμός. Μην 

ξεχνάμε ότι ο ίδιος ο Αχιλλέας έχει λίγο πριν πληροφορήσει ξεκάθαρα το ακροατή

ριό του ότι αν κάτι μπορεί να αποτελέσει προοικονομία για την ίδια του την ί'παρξη 

είναι η δυνατότητά του να βιώνει δικές του επιλογές. Αντίθετα, οι μεταομηρικοί χρή

στες της «μελεάγρειας» παράδοσης θα επιφορτίσουν σημασιολογικά από το παρα

δειγματικό μέρος του «μελεάγρειου» μύθου το κομμάτι εκείνο που ασχολείται με το 

τέλος της ζωής του, προκειμένου να πετύχουν τις εννοιολογικές μετατοπίσεις που 
χρειάζεται το δικό τους λογοτεχνικό είδος. 

Άρα, η υποδιήγηση της ιλιαδικής πρεσβείας, η «μελεάγρεια», έρχεται να προ
τείνει λύση για την κατάσταση που έχει δημιουργηθεί με την περαιτέρω αδρανοποίη
ση του θεσμικού πλαισίου του Αγαμέμνονα. Έρχεται, δηλαδή, ως αρωγός στον τρό
πο κίνησης του υποκειμένου (δηλ. του Αχιλλέα) κατά την εφαρμογή μιας καινούρ
γιας πρακτικής, όπου το θεσμικό πλαίσιο αντικαθίσταται από παραδοσιακές ιστο
ρίες προγόνων, που επιβιώνουν με το να μορφοποιούνται και να λαμβάνουν υπόψη 
τους επίκαιρες εννοιολογικές διαστάσεις30: όπως είναι αυτή της δυνατότητας που 
έχει ο επικός άνθρωπος ώστε να επιλέξει τον τρόπο με τον οποίο θα φτάσει στη δόξα 
ή στην επωνυμία. 

Κατερίνα Αλεξοπούλου 

Σίνα 60 

106 72 Αθήνα 
e-mail: alexopoulou@phl.uoc.gr 

30. Βλ. για τη συγκεκριμένη άποψη τις θέσεις των Bremmer, 1998. Calame 1996, 2000. Vernant 1974, 

195-250. 
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Log i c s  of Myt h : M e l eag e r  i n  lliad 

KATERI NA ALEXOPO U LOY 

This article is exploring the logic in the myth of Meleager as it presents itself in the 
episode of the embassy in Iliad. It also endeavors to recover the part of the myth that 
can be considered as principally paradigmatic and worthy to be reused from Homer and 
to be incorporated at the time of the embassy in the Iliad. It is searching the way that the 
usefulness of this myth is promoting within the iliadic recitation. And the important 
question is whether the paradigmatic part of the myth functions as an instrument in the 
hands of the poet in order to compose an exhortative speech and to demonstrate that 
the structure of heroic conduct remains stable and revives with the simple repetition in 
different recitations . 

The proposition οη which we make our argumentation is that the embassy in the 
case of Meleager comes to offer a solution in the situation that has been provoked by 
the inertness of the institutional power of Agamemnon. That means that this part of the 
myth supports the movement of his indirect recipient, Achilles. And that moment an 
application of a new manner of action occurs in which the institutional level is replaced 
by traditional stories of ancestors and these ones can only survive within theiΓ 
transformation and when they take in consideration contemporary dimensions of 
thought: such as the possibility that the epic man has to choose the manner in which he 
will achieve glory or eponymy. 



Ο θ ρήνος στους Πέρσες του Αισχύλο υ : 
ο ι  απα ρχές του  επιτάφιου λόγου�� 

ΕΛΕΝ Η ΠΑΠΑΔΟΠΑΝ ΝΑΚΗ 

ΑΙ. �λλ' ύμτν αvτ' iξijv aσκετν, aλλ ' οvκ iπί τοiJτ' iτράπεσθε. 

Εlτα διδάξας Πέρσας μετά τοiJτ' iπιθυμετν iξεδίδαξα 

νικιiν aεί τιύς aντιπάλους, κοσμήσας l!ργον aριστον. 

Δ Ι. Έχάρην yoiJv, ήνικ ' iκώκυσας περί Δ αρείου τεθνεwντος, 

ό χορός δ J εvθύς τώ ώδί συγκρο.ύσας εlπεν lαυοτ. 

(Αριστοφάνους Βάτραχοι, 1025 -29) 

Το παραπάνω σχόλιο του Αριστοφάνη για τους Πέρσες του Αισχύλου1 διατυπώνε
ται εβδομήντα χρόνια περίπου (405 π.Χ.) μετά την πρώτη διδασκαλία του έργου (472 

π.Χ.). Οι Πέρσες αποτελούν την αρχαιότερη και μόνη ιστορική τραγωδία, που έφτα
σε ως τις μέρες μας. Αν και το έργο έχει μελετηθεί εκτενώς ως προς ένα πλήθος θεμά
των, (όπως πολιτική και ιστορική διάσταση, χαρακτηρολογία, περιεχόμενο, δραμα
τ ική τεχνική, βαρβαρική καταγωγή των ηρώων), δεν έχει συμβεί το ίδιο όσον αφορά 
στον θρήνο και στη λειτουργία του μέσα στο πλαίσιο της συγκεκριμένης τραγωδίας. 
Τα θρηνητικά άσματα καταλαμβάνουν το ένα τρίτο περίπου του συνόλου των στί
χων του έργου (298 στίχοι σε σύνολο 1 078) και παρουσιάζουν ιδιαίτερο ενδιαφέρον 
για δύο κυρίως λόγους: (α) εκτελούνται από Χορό βαρβάρων και μάλιστα ανδρών, 
ενώ ο τραγικός θρήνος εκτελείται συνήθως από γυναίκες, και (β) το περιεχόμενό 
τους διαφοροποιείται από τα συνήθη θέματα των τραγικών θρηνητικών ασμάτων. 
Στόχος της παρούσας εργασίας είναι να εξετάσει αν, σε σύγκριση με τους σωζόμε-

* Ευχαριστώ τον Γιάννη Τζιφόπουλο για τη σημαντική συμβολή του στη δημοσίευση του παρόντος 

άρθρου, καθώς και τον Χρήστο Τσαγγάλη για τις παρατηρήσεις του. Επιπλέον, ευχαριστώ θερμά το Κοι

νωφελές 'Ιδρυμα Αλέξανδρος Σ. Ωνάσης για την οικονομική του στήριξη κατά τη διάρκεια των μεταπτυχια

κών μου σπουδών. 

1. Το κείμενο των Περσών ακολουθεί την έκδοση του Page 1972 και το κείμενο του Επιταφίου του 

Λυσία την έκδοση του Hude 1 989. 
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νους επιταφίους, κυρίως του Λυσία, στην τραγωδία αυτή, και κυρίως στον κομμό, 

εμφανίζονται εν σπέρματ ι μοτίβα, τα οποία αργότερα εντάσσονται ως οργανικά μέ

ρη του επιτάφιου λόγου, λαμβάνοντας υπόψη τις ιδιαιτερότητες των Περσών και το 

ιστορικό πλαίσιο της εποχής. 
Ο θρήνος αποτελεί τον κεντρικό άξονα, γύρω από τον οποίο δομείται η συγκε

κριμένη τραγωδία. Τόσο στο πρώτο λυρικό άσμα (256-89), όσο και στα τρία στάσιμα, 
ο Χορός είτε καλεί τους Πέρσες να θρηνήσουν, είτε θρηνεί για τον εαυτό του και την 
πατρίδα του μετά την ήττα του περσικού στόλου στην Σαλαμίνα. Ο θρήνος των Περ
σών ωστόσο φτάνει στην κορύφωσή του στον καταληκτικό κομμό, όπου λαμβάνουν 
μέρος ο Χορός και ο Ξέρξης2. Πρόκειται για τον δεύτερο σε έκταση κομμό στις σω
ζόμενες τραγωδίες μετά τον κομμό των Χοηφόρων. Μετά το εισαγωγικό μέρος σε 
αναπαίστους ακολουθεί ο κυρίως κομμός, ο οποίος αποτελείται από εφτά στροφικά 
ζεύγη και μία επωδό και διακρίνεται σε δύο μέρη: μετά το τρίτο στροφικό ζεύγος αλ
λάζει μορφή, μέτρο και περιεχόμενο. 

Το πρώτο μέρος του κομμού αποτελεί απλώς έναν κατάλογο των νεκρών Περ
σών ηγετών, τους οποίους μνημονεύει ο Χορός με τη μορφή ρητορικών ερωτήσεων 
προς τον Ξέρξη. Το δ' και ε' στροφικό ζεύγος συνεχίζει τον θρήνο των νεκρών στρα
τιωτών, αλλά σε διαφορετικό τόνο. Ο Ξέρξης αναφέρεται για άλλη μια φορά στην 
ήττα του κράτους του και ο Χορός επαναλαμβάνει τα λόγια του. Από τον στίχο 1038 
και εξής η γλώσσα γίνεται περισσότερο θρηνητική και περιγράφονται οι θρηνητικές 
χειρονομίες του Χορού. Ως προς τη σκηνική παρουσίαση, είναι πιθανόν ότι ο Χορός 
προχωράει σε κάποιον σχηματισμό, προκειμένου να βγει έξω από τη σκηνή3. Από το 
σημείο αυτό και εξής ο Ξέρξης δίνει οδηγίες στον Χορό, ο οποίος υπακούει, και στον 
στίχο 1 040, ο οποίος επαναλαμβάνεται στους στίχους 1048 και 1066, τονίζει :  βόα 
νυν aντίδουπά μοι, υπαγορεύοντας τη μορφή του θρήνου, η οποία είναι αντιφωνι
κή4 και θεωρείται ότι είχε ασιατική προέλευση. Ο Ξέρξης προστάζει τον Χορό να 
θρηνήσει με προστακτικές ποικίλων ρηματικών τύπων: δίαινε 1 038, βόα 1040, 1048, 
1 067, [υζε 1042, liρεσσε, στέναζε 1046, επορθίαζε 1049, κaπιβόα 1 054,  aύτει 1058 ,  
διαίνου 1065 , γοaσθε 1073. Στο τελευταίο στροφικό ζεύγος ο Ξέρξης υπαγορεύει τις 
κινήσεις, οι οποίες συνοδεύουν τον θρηνητικό λόγο: 

1054 καί στέρν' Ιiρασσε κaπιβόα τό Μύσιον. 
1056 καί μοι γενείου πέρθε λευκήρη τρίχα. 
1060 πέπλον δ' έρεικε κολπίαν aκμξί. χερών. 
1062 καί ψάλλ' liθειραν καί κατοίκτισαι στρατόν. 

2. Για την αποχή της Άτοσσας από τον κομμό βλ. Dworacki 1979, 101-8 .  Για την Άτοσσα ως δραματι

κό χαρακτήρα βλ. Michelini 1982 , 142-3. 

3 .  Για τη σκηνοθεσία βλ. Hall 1996, ad loc. 

4 .  Η αντιφωνική μορφή θρήνου χρησιμοποιείται ήδη στην Ιλιάδα. Πρβλ. Ω 746, 760, 776. 
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Το χτύπημα στο στήθος, το σκίσιμο των ρούχων και το ξερίζωμα των μαλλιών 
αποτελούν θρηνητικές χειρονομίες μαρτυρημένες εικονογραφικά και λογοτεχνικά 
ήδη από τον 60 αι. π.Χ.5 Αντιθέτως, το ξερίζωμα των γενιών δεν συναντάται ως μια 
τυπική θρηνητική χειρονομία, πιθανόν επειδή ο θρήνος εκτελείται συνήθως από γυ
ναίκες. Ωστόσο, στην Ιλιάδα ο Πρίαμος αντιδρά με αυτόν τον τρόπο στο άκουσμα 
του θανάτου του Έκτορα6. Στην επωδό ( 1 066- 1077) ο Χορός και ο Ξέρξης αποχω
ρούν από τη σκηνή άδοντας επιφωνήματα για την ήττα της Περσίας7. 

Τα θρηνητικά άσματα των Περσών παρουσιάζουν μια ιδιομορφία. Σύμφωνα 
με την Alexiou8, τα κοινά μοτίβα όλων των θρηνητικών ασμάτων είναι τα ακόλουθα: 
α) αρχικός δισταγμός και ερωτήσεις, β) αντίθεση παρελθόντος-παρόντος, γ) αντίθε
ση θρηνούντος-νεκρού, δ) ευχή και κατάρα, ε) έπαινος και μομφή. Από τα μοτίβα αυ
τά το μόνο που συναντάται στους Πέρσες είναι η αντίθεση μεταξύ παρελθόντος και 
παρόντος, και αυτό ωστόσο χρησιμοποιείται διαφορετικά. Στα θρηνητικά άσματα ο 
θρηνών αναφέρεται στον εαυτό του, περιγράφοντας την κατάστασή του πριν και με
τά τον θάνατο του νεκρού. Αντιθέτως, ο Χορός των Περσώv θρηνεί για την κατάστα
ση της Περσίας και των Περσών στο σύνολό τους μετά την ήττα στη Σαλαμίνα, εκ
φράζοντας τους φόβους και τις ανησυχίες ολόκληρου του έθνους. 

Κυρίως όμως η ιδιαιτερότητα των θρηνητικών ασμάτων στους Πέρσες έγκειται 
στην απουσία συγκεκριμένου νεκρού9• Ο θρήνος δεν επικεντρώνεται σε ένα συγκε
κριμένο πρόσωπο, αλλά αφορά στο κράτος και τις απώλειές του, στην πτώση της 
προηγούμενης αίγλης του και στον χαμό των πολιτών του, που σκοτώθηκαν στη 
ναυμαχία. Επομένως, ο Χορός θρηνεί, περιγράφοντας την κατάσταση που επικρα
τεί10, μέσα στην οποία εντάσσεται ο yόος των Περσίδων1 1 .  Οι γέροντες Πέρσες ανα
φέρονται στις επιπτώσεις της ήττας και στο μέλλον της χώρας τους, το οποίο προ
διαγράφεται δυσοίωνο. 

Η Alexiou12 χαρακτηρίζει τον θρήνο των Περσώvως ιστορικό θρήνο για την κα
ταστροφή πόλεων, τον οποίο διακρίνει ως χωριστό είδος θρηνητικού άσματος, χωρίς 

5. Για τις παραστάσεις σε αγγεία βλ. Shapiro 1991 .  

6. Πρβλ. Ιλιάδα Χ 74-78. Για τον σχολιασμό της χειρονομίας αυτής βλ. Hall 1996, ad  loc. 

7. Για την έξοδο του Ξέρξη και του Χορού από τη σκηνή βλ. Taplin 1977, 127-8 , ο οποίος σημειώνει 

στο τέλος: "The procession suggests, perhaps, the final exhaustion of the lamentation: even in defeat life at 

home must go οπ". 

8 .  Για την ανάλυση των μοτίβων βλ. Alexiou 2002, 265-97. 

9. Έχει υποστηριχτεί ότι το δεύτερο μέρος του κομμού αφορά στον ίδιο τον Ξέρξη ως «ζωντανό νε

κρό». Γι' αυτό το θέμα βλ. Seaford 1994, 359-60, ο οποίος ωστόσο αντιπαραβάλλει την περίπτωση του Ξέρ

ξη με περιπτώσεις άλλων τραγικών ηρώων, καθώς και του Έκτορα στην Ιλιάδα, οι οποίοι γίνονται αποδέ

κτες θρήνου όσο ζουν, γεγονός το οποίο προοικονομεί τον θάνατό τους. Στην περίπτωση όμως του Ξέρξη 

δεν συμβαίνει το ίδιο. 

10. Για τον θρήνο του Χορού βλ. Holst-Warhaft 1992, 130-3. 

1 1 . Ο Χορός στο άσμα του αναφέρεται στον θρήνο των Περσίδων γυναικών, τις οποίες χαρακτηρί

ζει με το επίθετο άβρόγοοι (54 1),  και λίγο παρακάτω τονίζει: πεvθοϋσι γόοις ιiκορεστοτάτοις (545) .  

12.  Πρβλ. Alexiou 2002, 1 5 2-4. 
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ωστόσο να προσδιορίζει τα ιδιαίτερά του γνωρίσματα. Είναι γνωστό ότι στην Αθήνα 

του 5ου αι. π.Χ., μετά και τους νομοθετικούς περιορισμούς του Σόλωνα ως προς την 

έκφραση του πένθους, είχε θεσμοθετηθεί ο επιτάφιος λόγος ως γέρας της πόλης για 

τους νεκρούς των πολέμων13 • Τα βασικά μέρη στη δομή ενός επιτάφιου λόγου, με βά

ση τους σωζόμενους επιταφίους, είναι το προοίμιο, ο έπαινος, ο θρήνος14, η παραμυ

θία και ο επίλογος 15 . Βασικοί τόποι του επαίνου ήταν το εγκώμιο της πατρίδας και τα 
έργα των νεκρών16 . Ο ρήτορας αναφέρεται εκτενώς στην προσφορά της πατρίδας 
στους πολίτες της, μέσω της αφήγησης των ιστορικών γεγονότων και των πολέμων, οι 

οποίοι χάρισαν στην πόλη την ελευθερία της, με τη βοήθεια των προγόνων. 
Είναι αξιοπρόσεκτοι οι ακόλουθοι στίχοι, όπου ο Χορός δηλώνει προγραμμα

τικά (545 -46) : 

κaγώ δέ μόρον των οlχομένων 
Ιiιδω δοκίμως πολυπενθij. 

Ο όρος δοκίμως17 ίσως παραπέμπει στο λεξιλόγιο που προσιδιάζει στο προοί
μιο των επιταφίων. Ο Δημοσθένης στο προοίμιο του Επιταφίου του τονίζει «ΕΠ' 
αvτοίς, Ξσκόπουν μέν εvθύς δπως τοv προσήκοντος επαίνου τεύξονται», ενώ ο 
Θουκυδίδης στον επιτάφιό του σημειώνει ότι ο ρήτορας εκφέρει για τους νεκρούς 
«lπαινον τον πρέποντα» (Β 34 .6) .  Η αντιστοιχία αυτή ίσως αποτελεί ένδειξη για 
μία υφέρπουσα σχέση των Περσών με το είδος του επιτάφιου λόγου, αφού και στις 
δύο περιπτώσεις τίθεται ως προϋπόθεση η πρέπουσα και συνεπώς γνήσια και αληθι
νή έκφραση πένθους στη μορφή θρήνου ή αργότερα επαίνου. 

Επιπροσθέτως, θα μπορούσαν ίσως να εντοπιστούν κοινά στοιχεία μεταξύ του 
πρώτου μέρους του κομμού και του δεύτερου τόπου του επιτάφιου λόγου, του επαί
νου 18 . Ο Χορός, ο οποίος αποτελείται από άνδρες (ας σημειωθεί ότι άνδρες εκφω-

13. Για τη θεσμοθέτηση του επιτάφιου λόγου βλ. Loraux 1986, 17-9. Βλ. επίσης Derdeήan 2001 ,  16 1 ,  

για τη  λειτουργία του επιτάφιου λόγου στο πλαίσιο της πόλης και τη  σύζευξη λόγου-έργου, την οποία επι

τυγχάνει. 

14. Ο θρήνος δεν αποτελεί βασικό στοιχείο, αλλά συναντάται μόνο στον Επιτάφιο του Λυσία. Ο 

Ziolkowski (1981 ,  5 1 ) υποθέτει ότι οι ρήτορες είχαν μια ευελιξία ως προς τον θρήνο, ο οποίος μπορούσε να 

παραλειφθεί, αν είχε παρέλθει μεγάλο χρονικό διάστημα από τον θάνατο των νεκρών, προς τιμήν των 

οποίων εκφωνεί το ο επιτάφιος. 

15 .  Για τη διάκριση αυτή βλ. Ziolkowski 198 1 ,  39-57. 

16. Για τους τόπους του επαίνου βλ. Ziolkowski 198 1 ,  95 . 

17. Σύμφωνα με το LSJ s.v., η ερμηνεία της λέξης είναι «γνησίως, αληθινώς». Πρβλ. τη φράση άλκι]v 
δ' εύδόκιμον στο επί γραμμα για τον Αισχύλο ( CEG Hansen). Στους Πέρσες απαντάται το επίθετο εVδόκι

μος στη φράση εύδοκίμους στρατιάς (867) από τον Χορό. Όπως δείχνει η αναζήτηση στο TLG, η λέξη αυτή 

χρησιμοποιείται ευρέως, κυρίως στα ρητορικά κείμενα του 5ου και 4ου αι. π.Χ. 

18.  Τη σύνδεση αυτή μεταξύ Περσώvκαι επιταφίου κάνει η Loraux 2002, 44-50. Η Loraux εξετάζει κυ

ρίως το ιστορικό θέμα των Περσώvκαι προσπαθεί να απαντήσει στο ερώτημα γιατί οι τραγικοί δεν συνεχί

ζουν να συνθέτουν ιστορικές τραγωδίες, αλλά στρέφονται σε μυθικά θέματα. Συμπεραίνει ότι έχει να κάνει 

με τον πολιτικό χαρακτήρα της τραγωδίας, καθώς οι Πέρσες θεωρήθηκαν από τους Αθηναίους ως πολιτικό 
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νούσαν τον επιτάφιο λόγο στην Αθήνα), επαινεί τους Πέρσες στρατιώτες που έπεσαν 
για την πατρίδα. Επιτελεί, επομένως, την ίδια λειτουργία με τον επιτάφιο λόγο, στό
χος του οποίου ήταν να τιμήσει συνολικά τους πολίτες που έδωσαν τη ζωή τους για 
την πατρίδα τους. Η μόνη διαφορά είναι ότι στον κομμό 19 έχουμε ονομαστική ανα
φορά των νεκρών αρχηγών του Ξέρξη, ενώ ο επιτάφιος λόγος δίνει έμφαση στη συ
νολική μνήμη των στρατιωτών, αντιμετωπίζοντάς τους στο σύνολό τους ως οργανι
κό μέρος της πόλης-κράτους20. Στην αθηναϊκή πρακτική η ονομαστική αναφορά 
μαρτυρείται μόνο στις κατά φυλές και όνομα επιγραφές, τις οποίες πιθανόν ανακα
λεί ο κατάλογος του Αισχύλου2 1 • Η τοποθέτηση των ενεπίγραφων αυτών στηλών σε 
κεντρικά σημεία της Αθήνας εντάσσεται στο πλαίσιο της απότ ισης φόρου τιμής 
στους νεκρούς στρατιώτες εκ μέρους της πόλης τους και συνεπώς αποτελεί μία από 
τις πτυχές της δημόσιας έκφρασης πένθους, συμπληρωματική του επιτάφιου λόγου. 

Στο δεύτερο μέρος του κομμού έχουμε αναπαράσταση της θρηνητικής τελε
τουργίας22, που λαμβάνει χώρα στο πλαίσιο της τραγωδίας και εικάζουμε ότι συνέ
βαινε και στην πραγματικότητα23 . Το άσμα παίρνει τη μορφή αντιλαβής και ο Ξέρξης 
στον ρόλο του εξάρχοντος24 δίνει οδηγίες, τις οποίες ο Χορός ακολουθεί, ή διατυ
πώνει μια φράση, την οποία ο Χορός επαναλαμβάνει. Χρησιμοποιείται θρηνητική 
γλώσσα και πολλά επιφωνήματα, τα οποία συνοδεύονται από ανάλογες χειρονομίες, 
τις οποίες μόνο να εικάσουμε μπορούμε. Ο συναισθηματικός τόνος σταδιακά γίνε
ται έντονος και κορυφώνεται στην τελευταία στροφή και αντιστροφή, καταλήγοντας 
σε άναρθρο λόγο στην επωδό. Οι χειρονομίες, που περιγράφονται αναλυτικά, εκτε
λούνταν κυρίως από τις γυναίκες συγγενείς στο πλαίσιο του γόου, δηλαδή της ιδιω
τικής έκφρασης πένθους25. Συνεπώς, θα μπορούσε να υποστηριχθεί ότι στον κομμό 

έργο, ενώ η αλλαγή στη θεματολογία των μετέπειτα τραγωδιών οφείλεται αφ' ενός στην αλλαγή της εξωτερι

κής πολιτικής της πόλης και αφ' ετέρου στην ανάγκη διάκρισης μεταξύ πραγματικού και πλασματικού. 

19. Πριν από τον κομμό, στους στίχους 302-330, ο αγγελιαφόρος αναφέρει ονομαστικά όλους τους νε

κρούς στρατηγούς του Ξέρξη. Πρβλ. επικούς καταλόγους (κατάλογος νεών Ιλιάδα Β 484-877, κατάλογοι νε

κρών Ιλιάδα Ε 705-707, Π 694-696). Η διαφορά είναι ότι στους Πέρσες ο κατάλογος είναι εκτενής, ενώ στον 

Όμηρο οι κατάλογοι είναι σύντομοι και η έμφαση δίνεται στον θύτη. Βλ. Ebbott 2000, 84-5, κυρίως σημ. 7. 

20. Για τη συλλογικότητα του επιταφίου βλ. Loraux 1 986, 42-56. Η μη αναφορά στους πεσόντες ονο

μαστικά είναι σκόπιμη, προκειμένου να αρθεί η διάκριση μεταξύ των αριστοκρατών, στον περιορισμό της 

επίδειξης των οποίων στόχευαν οι μεταρρυθμίσεις του Σόλωνα, και των πολιτών. 

2 1 .  Για λεπτομερή ανάλυση του καταλόγου των νεκρών στους Πέρσες βλ. Ebbott 2000, 83-96 . Η 

Ebbott επιχειρηματολογεί υπέρ της άμεσης σχέσης του καταλόγου των Περσών με τις κατά φυλές και όνο

μα Αθηναϊκές επιγραφές των πεσόντων στις μάχες. 

22. Για τις χειρονομίες στους Πέρσες στο πλαίσιο της τελετουργίας βλ. Murnaghan 1988, 29-31  και 

Easterling 1988, 89. Στο τελευταίο μέρος του κομμού ο Ξέρξης και ο Χορός συμμετέχουν στην ταφική τελε

τή που θα έπρεπε να είχε γίνει για τους νεκρούς στρατιώτες. 

23. Η εικασία αυτή στηρίζεται σε μαρτυρίες και άλλων κειμένων (ρητορικοί λόγοι [Δημοσθένης, 

Προς Μακάρτατον] , Πλούταρχος, Σόλων), καθώς και παραστάσεων σε αγγεία. Βλ. Shapiro 1991 .  

24 .  Ίσως ο Ξέρξης ανακαλεί τον  ρόλο των εξαρχόντων στο Ω 7 19-24 της Ιλιάδας. Για σχολιασμό 

των παραπάνω στίχων βλ. Tsagalis 2004, 10-30. 

25 . Για τη διαδικασία της πρόθεσης, όπου λάμβαναν χώρα οι γόοι συνοδευόμενοι από τις χειρονο
μίες βλ. Θουκυδίδου Επιτάφιος Β .34 και Garland 1 988, 23-3 1 .  
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των Περσών έχουμε τις δύο πλευρές του ίδιου νομίσματος, τη δημόσια και την ιδιω

τική έκφραση πένθους. 
Ο Επιτάφιος του Λυσία παρουσιάζει αρκετές αντιστοιχίες με τους Πέρσες, ενι

σχύοντας την υπόθεση για την πρόδρομη εμφάνιση στη συγκεκριμένη τραγωδία τε

χνικών και μοτίβων τα οποία αργότερα υιοθετούνται στον επιτάφιο λόγο. Η ναυμα

χία στη Σαλαμίνα κατέχει κεντρική θέση και στα δύο έργα: στον Λυσία καταλαμβά

νει σημαντικό μέρος του τόπου του επαίνου των προγόνων (34-43), ενώ στους Πέρ
σες αποτελεί το κεντρικό θέμα26. Είναι αξιοσημείωτο ότι σε κανέναν άλλον από τους 

σωζόμενους επιταφίους δεν αφιερώνεται τόση έκταση στη ναυμαχία της Σαλαμίνας. 

Αναλυτική έκθεση των γεγονότων των Περσικών πολέμων υπάρχει μόνο στον Επι

τάφιο του Λυσία και στον Μενέξενο του Πλάτωνα27, όπου όμως δίνεται έμφαση στη 
μάχη του Μαραθώνα (24 1)28 . Επιπλέον, η πραγμάτευση της ναυμαχίας από τον Λυ
σία προσεγγίζει περισσότερο τον Αισχύλο και είναι πολύ πιθανόν ότι πηγή του Λυ
σία υπήρξε ο Αισχύλος και όχι ο Ηρόδοτος29, αφού συγκεκριμένα χωρία ή λέξεις του 
επιταφίου παραπέμπουν στην αισχύλεια τραγωδία: 

'Επιτάφιος 38:  . . .  aκούοντες δ' 
Εν ταvτ@ συμμεμειγμένου ΈλληνικοiJ καi βαρβαρικοiJ 
παιώνος, παρακελευσμοiJ δ' 
aμφοτέρων καi κραυγfjς των διαφθειρομένων, . . .  

Πέρσαι 392-399: ov γaρ ώς φυγa παιaν' iφύμνουν σεμνον Έλληνες τότε, 
aλλ' ες μάχην όρμώντες εvψύχφ θράσει· 
σάλπιγξ δ' avτa πάντ' iκεiν' iπέφλεγεν 
εvθvς δi κώπης ροθιάδος ξυνεμβολa 
επαισαν aλμην βρύχιον ΕΚ κελεύματος, 
θοώς δΕ πάντες ήσαν tκφανεις lδε'iν. 

Πέρσαι 406-407: καί μfιν παρ ' ήμών Περσίδος γλώσσης ρόθος 
ύπηντίαζε, κούκέτ' ήν μέλλει aκμή. 

26. Συγκεκριμένα η διεξαγωγή της ναυμαχίας περιγράφεται αναλυτικά από τον αγγελιαφόρο (στ. 

337-433). Υπάρχει, ωστόσο, μία διαφορετική οπτική, λόγω της χρονικής απόστασης και της ειδολογικής δια

φοράς. Όπως παρατηρεί η Loraux ( 1986, 54), "the victory of Salamis, which Aeschylus saw as a demonstΓation 

of divine anger, was no longer anything but the sign of a wrong-redΓessing people's ήght to hegemony". 

27. Στους άλλους σωζόμενους επιταφίους, του Υπερείδη και του Δημοσθένη, δεν υπάρχει καμία ρη

τή αναφορά στη Σαλαμίνα. Στον Δημοσθένη ίσως να υπάρχει κάποιος υπαινιγμός στη φράση στόλον ελθό
ντα (Επιτάφιος 1 0). 

28. Για σύγκριση των δύο επιταφίων ως προς τη ναυμαχία βλ. Frangeskou 1999, 323-4, η οποία στη 

σημ. 40 διαφωνεί με τη θέση της Loraux ( 1986, 16 1-9) ότι ο Λυσίας δεν κάνει κάποια διάκριση μεταξύ Μα

ραθώνα και Σαλαμίνας. Αξίζει να σημειωθεί ότι ο Λυσίας αφιερώνει λιγότερες παραγράφους στη μάχη του 

Μαραθώνα (20-26). 

29. Για σύγκριση Αισχύλου-Ηροδότου και τις διαφορές μεταξύ τους βλ. Lazenby 1988, 168-85 . Βλ. 

επίσης Morήson κ.ά. (επιμ.) 22000, 55-6 1 .  Broadhead 1960, 322-39. Pod!ecki 2 1999, 8-26 και 1 3 1-4 1 .  
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Στον Αισχύλο ο ήχος των κουπιci)V ενώνεται με  τον ήχο από τις φωνές των 
Περσci)ν με τη χρήση της ίδιας λέξης: ρόθος, ενώ ως προς την εικόνα της θάλασσας 
κατά τη διάρκεια της ναυμαχίας ή αμέσως μετά: 

'Επιτάφιος 38: . . .  καi τijς θαλάττης μεστijς τών νεκρών, 
καi πολλwν μi:ν σνμπιπτόντων καi φιλίων καi πολεμίων 
ναυαγίων, avτιπάλου δέ πολ ύv . . .  

Πέρσαι 418-420: κύκλφ πέριξ lθειvοv, ύπτιούντο δi: 
σκάφη νεών, θάλασσα δ' οvκέτ' ήν ίδείν, 
ναυαγίων πλήθουσα καi φόνου βροτών 

Πέρσαι 426-428: οίμωγiι δ' δμού 
κωκύμασιν κατείχε πελαγίαν aλα, 
fως κελαινijς νυκτος δμμ' aφείλετο. 

Ο Λυσίας αναφέρεται μόνο στην αρχή και στο τέλος της ναυμαχίας, επιλέγο
ντας τις δύο κορυφαίες στιγμές της, σε αντίθεση με τον Αισχύλο, ο οποίος περιγρά
φει αναλυτικά τη διεξαγωγή της. Η διαφοροποίηση αυτή έγκειται στο γεγονός ότι ο 
στόχος των δύο λογοτεχνικών ειδών είναι διαφορετικός: στον Αισχύλο η ναυμαχία 
είναι το κεντρικό θέμα, σε αντίθεση με τον Λυσία, όπου η ναυμαχία αξιοποιείται στο 
πλαίσιο του επαίνου των προγόνων. Είναι αξιοπρόσεκτη η αναφορά του παιάνα 
στον Λυσία και τον Αισχύλο, λέξη που δεν υπάρχει στον Ηρόδοτο. Ωστόσο, ο Λυ

σίας αναφέρεται σε παιάνα ελληνικό και βαρβαρικό, ενώ ο Αισχύλος αναφέρει μό
νον ελληνικό παιάνα, ενώ για τους Πέρσες χρησιμοποιεί τη λέξη {!όθος30. Στο τέλος 
της ναυμαχίας η εικόνα της καταστροφής απηχεί τη δραματική ένταση του αισχύλει
ου κειμένου σε μια προσπάθεια ηθικής εξύψωσης των Αθηναίων του 4ου αι. π.Χ. ,  μέ
σω της ανάδειξης της νίκης των προγόνων τους απέναντι στους Πέρσες. 

Επιπλέον, οι εμφατικές ρητορικές ερωτήσεις, τα ρητορικά σχήματα, ο μακρο
περίοδος λόγος, μεταφέρουν το πάθος και την ένταση της περιγραφής, η οποία ανα

καλεί τον τόνο και το ύφος της τραγωδίας του Αισχύλου31 . Η ψυχολογία των ανθρώ

πων, είτε των νικητών, είτε των ηττημένων, βρίσκεται στο επίκεντρο του ενδιαφέρο

ντος και του ρήτορα και του ποιητή, και αποτελεί το κυριότερο σημείο σύγκλισης. Η 

στόχευση ωστόσο των δύο ανδρών είναι διαφορετική και υπαγορεύεται από τα δια

φορετικά είδη που υπηρετούν. Ο επιτάφιος στοχεύει στον έπαινο της ανδρείας των 

Αθηναίων, αλλά στους Πέρσες ο έμμεσος έπαινος των Αθηναίων μέσω του υποβιβα

σμού των εχθρών είναι μόνο επιφανειακός. Ο ουσιαστικός στόχος του ποιητή είναι η 

ταύτιση των ακροατών με τους χαρακτήρες και η συνειδητοποίηση της τραγικότητας 

του ανθρώπου, χαρακτηριστικό γνώρισμα του τραγικού είδους32. 

30. Βλ. Hall 1996, ad Joc. 

3 1 .  Για σύγκριση Λυσία-Αισχύλου βλ. Frangeskou 1 999, 328. 
32. Για την ειδολογική διαφοροποίηση βλ. Loraux 2002, 45-6. 
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Ο Ηρόδοτος, αντίθετα, δεν ασχολείται με τον αντίκτυπο της ήττας σε ανθρώπι

νο επίπεδο, αλλά δίνει έμφαση στην πολιτική διάσταση του θέματος, στις σχέσεις 

των Ελλήνων μεταξύ τους και στην πορεία των Περσικών πολέμων. Ενδιαφέρεται 

για τη σημασία της ναυμαχίας στο πλαίσιο των εχθροπραξιών και τη στρατηγική 

των δύο αντίπαλων πλευρών μετά την ήττα της Περσίας33 • Είναι επομένως φυσικό 

στην προσπάθειά του αυτή να δώσει έμφαση στα επιτεύγματα των Αθηναίων στους 
Περσικούς πολέμους, για να παραδειγματίσει τους συγχρόνους του . 

Ο Αισχύλος προσδίδει μεγάλο βάρος στα θρηνητικά άσματα και μάλιστα σε 
μια τραγωδία με πολλές ιδιαιτερότητες. Πρόκειται για ιστορική τραγωδία με χαρα
κτήρες αποκλειστικά βαρβαρικής καταγωγής, όπου ο Χορός είναι ανδρικός, πράγμα 
όχι συνηθισμένο, και με βαρβαρική επίσης καταγωγή. Αυτός ο Χορός θρηνεί τους 
Πέρσες στρατιώτες του Ξέρξη, οι οποίοι ηττήθηκαν, καθώς και τη μοίρα της Περ
σίας, χρησιμοποιώντας μοτίβα, τα οποία αργότερα θα αποτελέσουν μοτίβα του επι
ταφίου, ενός αποκλειστικά αθηναϊκού ευρήματος. Οι Πέρσες διδάσκονται το 472 

π.Χ. και ο Αισχύλος κερδίζει το πρώτο βραβείο, σε αντίθεση με τον Φρύνιχο, ο οποί
ος τιμωρήθηκε από τους συμπολίτες του το 4 76 π.Χ. για την τραγωδία του Μιλήτου 

Άλωσις. Ο Αισχύλος επιλέγει ιστορικό θέμα, τη ναυμαχία της Σαλαμίνας, η οποία εί
χε λάβει χώρα λίγα χρόνια πριν, αλλά την παρουσιάζει από την πλευρά των ηττημέ
νων, δίνοντας έμμεσα έμφαση στον θρίαμβο των νικητών. Ουσιαστικά όμως η τρα
γωδία αποτελεί παράδειγμα του ανθρώπινου πεπρωμένου γενικά και όχι μόνο του 
περσικού34. Κάθε Αθηναίος θα μπορούσε να βρεθεί στη θέση των Περσών, εάν είχε 
ηττηθεί η Αθήνα. Ο Αισχύλος αντλώντας το υλικό του από τους Περσικούς πολέ
μους, για τους οποίους έτρεφε ιδιαίτερη συγκίνηση, επειδή πολέμησε στον Μαραθώ
να, παρουσιάζει στους Αθηναίους τ ις συνέπειες του πολέμου. Η ανθρώπινη μοίρα 
είναι κοινή για όλους και η τύχη είναι ευμετάβολη, εφόσον εύκολα μπορεί να βρεθεί 
κάποιος από νικητής ηττημένος35 • 

Η τέχνη βρίσκεται σε άμεση συνάρτηση με την κοινωνικο-πολιτική κατάσταση 

33. Αξίζει να σημειωθεί ότι και στον Αισχύλο δεν υποβαθμίζεται η πολιτική διάσταση του θέματος. 

Για παράδειγμα, με το να μην ονομάζει, αντίθετα με τον Ηρόδοτο, αυτόν που μετέφερε το μήνυμα του Θε

μιστοκλή στους Πέρσες, το οποίο υπήρξε και η αφορμή για την έναρξη της ναυμαχίας, δίνει έμφαση στον 

πολιτικό λόγο του Θεμιστοκλή τον οποίο και εξαίρει ως πολιτικό άνδρα. Βλ. Podlecki 21999, 133. Εξάλλου, 

χρησιμοποιεί για την ενέργεια αυτή του Θεμιστοκλή την λέξη δόλον (36 1) ,  για τον οποίο δεν υπάρχει κανέ

νας υπαινιγμός στην ηροδότεια αφήγηση. Βλ. Lazenby 1988, 170. Πρβλ. τον χαρακτηρισμό του Λυσία για 

τον Θεμιστοκλή, ίκανώτατον εlπείν καί γνά.ίναι καί πριiξαι (42), για τον οποίο επηρεάζεται από τον Αι

σχύλο και τον Θουκυδίδη. Βλ. σχετικά Τζιφόπουλος 1997, 504-7. 

34. Για την οπτική αυτή της ανάγνωσης των Περσώvβλ. Meier 1997, 97-8. 

35 . Για να δει κάποιος τον εαυτό του σε κάποιον άλλο απαιτείται απόσταση. Πρβλ. Loraux 2002, 49-

53. Στους Πέρσες έχουμε τοπική απόσταση, ενώ στις μυθικές τραγωδίες χρονική. Πρβλ. Meier 1997, 90. Η 

απόσταση αυτή είναι απαραίτητη για να επιτελέσει η τραγωδία τον σκοπό της και να επιτευχθεί η κάθαρσις. 
Η Hall 1996, 19 τονίζει ότι οι Αθηναίοι συνήθιζαν να αναπαριστούν δυνατά συναισθήματα με την υπόκριση 

«άλλων» (βαρβάρων, μη Αθηναίων, γυναικών), πράγμα που ίσως συνδέεται με την αλλαγή της ταυτότητας 

στο πλαίσιο της τελετουργίας. 
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της εποχής και εν πολλοίς αντικατοπτρίζει τις αλλαγές στην κοινωνία. Οι Περσικοί 
πόλεμοι, παράλληλα με τις αλλαγές που επιφέρουν σε όλα τα επίπεδα, επηρεάζουν 
καταλυτικά την αντίληψη των Αθηναίων για τον θάνατο και έχουν άμεσο αντίκτυπο 
στα ταφικά έθιμα. Ο μαζικός θάνατος πολλών νέων στον πόλεμο δημιουργεί μια νέα 
πραγματικότητα, η οποία οδηγεί στην καθολική ταφή και στην δημόσια απότιση φό
ρου τιμής στους νεκρούς με τον θρήνο, τ ις επιτύμβιες στήλες και τον επιτάφιο λόγο, 
ο οποίος θεσμοθετείται στην Αθήνα τον 5ο αιώνα π.Χ.36 ως επίσημη έκφραση πέν
θους της πόλης για τους νεκρούς της, κυρίως τους ήρωες των πολέμων. Εξάλλου, οι 
αλλαγές στη νομοθεσία σχετικά με την ταφή ανάγονται στον Σόλωνα, σε μια προ
σπάθεια της πόλης να περιορίσει τις ακρότητες του πένθους των γυναικών37. Όσοι 
νόμοι περί ταφής εισάγονται στην Αθήνα μετά τον 'Σόλωνα και μέχρι την εποχή του 
Δημητρίου του Φαληρέα αφορούν αποκλειστικά στο μέγεθος των τάφων, σε αντίθε
ση με τον Σόλωνα, του οποίου οι νόμοι αφορούν στα ταφικά έθιμα. Ωστόσο, αξίζει 
ιδιαίτερης προσοχής το γεγονός ότι, σύμφωνα με τ ις σωζόμενες πηγές, η Αθήνα τον 
5ο αιώνα π.Χ.38 δεν φαίνεται να εισαγάγει κάποιον νόμο σχετικό με την ταφή. Επο
μένως, στην αρχαϊκή εποχή στόχος της νομοθεσίας είναι η τελετή της ταφής, με βασι
κό σκοπό τον περιορισμό της επίδειξης των αριστοκρατικών γενών, ενώ η κατα
σκευή των τάφων απασχολεί τους νομοθέτες μετά τον 5ο αιώνα π.Χ.39. 

Σύμφωνα με τις υπάρχουσες ενδείξεις, ο θρήνος εκφράζεται δημόσια, πέραν 
του επιτάφιου λόγου, μόνο στο πλαίσιο της τραγωδίας, και μάλιστα με τη διαμεσο
λάβηση του μύθου, δηλαδή έμμεσα και όχι άμεσα. Οι σωζόμενες τραγωδίες περιέ
χουν θρηνητικά άσματα με συγκεκριμένα χαρακτηριστικά, τα οποία τα καθιστούν 
διακριτά ως υπο-είδος40. Υπό αυτό το πρίσμα οι Πέρσες του Αισχύλου αποτελούν 

36. Η ακριβής χρονολογία θεσμοθέτησης του επιτάφιου λόγου είναι πολύ δύσκολο να προσδιορι

στεί. Η Loraux ( 1986, 56) την τοποθετεί γύρω στο 508 π.Χ., ενώ ο Ziolkowski ( 198 1 ,  20) μεταξύ 479 και 465 

π.Χ. ,  άποψη την οποία υιοθετεί εν μέρει ο Clairmont ( 1 983, 1 3) ,  τοποθετώντας την μετά το 470 π.Χ.  Η 

Derdeήan (200 1 ,  1 64) υποστηρίζει ότι ο επιτάφιος συμπληρώνει τον θρήνο και ενώνει για πρώτη φορά λό

γον και εργον .• 
37. Για τη σολώνεια νομοθεσία βλ. Garland 1988, 22 κ.ε. 

38. Για την επικράτηση της δημόσιας έκφρασης πένθους για τους νεκρούς των πολέμων στην Αθήνα 

του 5ου αι. π.Χ. ως αποτέλεσμα της δημοκρατικής ιδεολογίας και για τη θετική αντιμετώπιση του θανάτου 

ως φορέα δόξας, βλ. Sourvinou-Inwood 1995 , 19 1 -5 .  

39. Για την εξέλιξη, που παρατηρείται στη νομοθεσία περί ταφής βλ. Garland 1 989, 3-8, 14-5 και 

Toher 1991 ,  1 59-69. Είναι ενδεικτικό ότι, σύμφωνα με την Humphreys ( 1980), μετά τους περιορισμούς στις 

τελετές ταφής, οι τάφοι γίνονται πιο μεγαλοπρεπείς. Παράλληλα, αυξάνονται οι παραστάσεις των ληκύ

θων, που αφορούν σε ιδιωτικές επισκέψεις γυναικών στον τάφο, για τις οποίες βλ. Shapiro 1 99 1 .  Στην αλ

λαγή που σημειώνεται στην αρχαϊκή εποχή ως προς τη λειτουργία των ταφικών μνημείων, τα οποία ανεγεί

ρονται με έμφαση στη μνήμη του νεκρού, αναφέρεται η Sourvinou-Inwood 1995 , 140-7. 

40. Σύμφωνα με τη Foley (200 1 ,  25) η ενσωμάτωση του θρήνου στην τραγωδία είναι πιθανό να συ

μπίπτει χρονικά με την αποδοχή του δημόσιου θρήνου σε τελετουργίες της πόλης και σε λατρείες θεών στην 

Αθήνα. Η Simms ( 1998) επισημαίνει τις ομοιότητες της γιορτής προς τιμήν του Άδωνη με τον τραγικό θρή

νο και υποστηρίζει ότι η εισαγωγή των Αδωνείων στην Αθήνα (6ος αι. ή μέσα 5ου αι. π.Χ�) συμπίπτει χρο

νικά με την εισαγωγή του θρήνου στην τραγωδία. Και στις δύο περιπτώσεις οι γυναίκες βρίσκουν την ευ-
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ένα σημείο αναφοράς όπου μεταπλάθονται και εντάσσονται αρμονικ{J. στο τραγικό 
πλαίσιο διάφορες πτυχές της δημόσιας αλλά και της ιδιωτικής έκφρασης πένΟους 
για τους νεκρούς των πολέμων: θρήνος ανδρών και γόος, επιτάφιος Μγος, ενεπί
γραφες στήλες νεκρών. Η αρμονική αυτή συνύπαρξη συνθέτει το ύφος της συγκεκρι
μένης τραγωδίας. Ο Αισχύλος επιλέγει την οπτική των Περσών, αλλά με τα ήθη των 
Αθηναίων, στους οποίους απευθύνεται με το έργο του, προκειμένου να διδάξει τους 
συμπολίτες του τα δεινά του πολέμου και την ψυχολογία του ηττημένου. 

Αντιθέτως, ο Επιτάφιος του Λυσία, ο οποίος είναι μεταγενέστερος, αντανακλά 
την πραγματικότητα της Αθήνας του 4ου αι. π.Χ.,  οπότε περιορίζονται σημαντικά οι 
μεγαλοπρεπείς τάφοι δημοσίου χαρακτήρα και αυξάνονται οι ιδιωτικοί. Ο Κεραμει
κός αποτελεί αδιάψευστο μάρτυρα μεγαλοπρεπών αναθημάτων ιδιωτών κατά τον 4ο 
αι. π.Χ., κυρίως γονιών για τα παιδιά τους. Ωστόσο, ο επιτάφιος λόγος φαίνεται ότι 
συνεχίζει να αποτελεί γέρας της πόλης προς τους νεκρούς των πολέμων. 

Τα θρηνητικά άσματα των Περσών αποδίδονται αποκλειστικά σε άνδρες, αν 
και ο θρήνος γενικά ως υπο-είδος, αλλά και στην τραγωδία συγκεκριμένα, εκτελείται 
συνήθως από γυναίκες41 • Ωστόσο, τόσο η βαρβαρική καταγωγή του Χορού, όσο και η 
αντιστοιχία του πρώτου μέρους του κομμού με μοτίβα του αθηναϊκού επιτάφιου λό
γου, δικαιολογούν την πρωτοτυπία του ποιητή. Ο Αισχύλος συνθέτει μία ιστορική 
τραγωδία με θέμα από το πρόσφατο παρελθόν με διττό σκοπό : να διδάξει στους 
Αθηναίους, στο πλαίσιο της δραματικής διδασκαλίας, την ψυχολογία της ήττας και 
παράλληλα να τιμήσει τους Αθηναίους στρατιώτες για τη μεγάλη νίκη στη Σαλαμίνα. 
Για την επιτυχία του δεύτερου στόχου μεταπλάθονται και ενσωματώνονται οργανι
κά στοιχεία και εκδηλώσεις της έκφρασης πένθους της πόλης τα οποία αργότερα θα 
οδηγήσουν στην εμφάνιση της πρακτικής της ανέγερσης ενεπίγραφων στηλών: οt:δε 
aπέθανον εμ πολέμωι, και ενός νέου λογοτεχνικού είδους, του επιτάφιου λόγου. 

Ελένη Παπαδογιαννάκη 
Γιάννη Κουτσοχέρα 8 
Άγιος Ιωάννης, 7 14 09 Ηράκλειο 
e-mail: papad@students.phl.uoc.gr 

καιρία να θρηνήσουν δημόσια χωρίς κυρώσεις με τη διαφορά ότι τα Αδώνεια, σε αντίθεση με τα Μεγάλα 
Διονύσια, δεν αποτελούσαν θεσμοθετημένη γιορτή της πόλης, αλλά γιορτή των γυναικών σε σπίτια. 

4 1 .  Ωστόσο οι ομηρικοί έξαρχοι θρήνων στο Ω της Ιλιάδας ίσως να είναι άνδρες. Βλ. σημ. 23. 
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La m e nt i n  Aesc hyl u s '  Persae: 

The Beg i n n i n g of Epitaphios Logos? 

ELEN I PAPADOG IAN NAKI 

Aeschylus in his Persae attributes all lament songs to men, although in most tragedies 
lament songs are in close relation to women. This is due to the fact that the chorus 
comprises barbarian males and the origin of lament songs is related to Asia, as style, 
words, interjections and gestures indicate. Moreover, a comparison between Persae 's 
lament songs and Lysias ' Funeral Oration, which was delivered by men as public 
expression of mourning, brings to light a number of resemblances. Ιη contrast to most 
tragedies, in which the female private expression of grief is emphasized, in the Persae, 

as in the funeral oration, the public male expression of mourning takes precedence and 
two characteristic elements are presented: the catalogue of the war dead, which recalls 
the similar catalogues of war dead inscribed οη stone and put οη public display at 
Athens, and the motif of the destruction of lands or cities, a peculiarity of this tragedy. 
Thus, it is probable that the Persae may be viewed as a nascent funeral oration, the male 
form for the expression of mourning in Athens ,  where Aeschylus ' tragedy was 
performed. 





Atte n d an ce a n d  D iv i n e  M an i fe stat i o n  

l n  D ra m at i c  an d N o n -d ra m at i c  Co n t e x t s  

ΑΤΗ ΕΝΑ KAVOU LAKI 

Ιη recent years the conceρt of ρertΌrmance has aroused considerable scholarly interest 
in studies ot· analysis of ancient Greek cu\ture. The present work1 shares the same broad 
concern but approaches the subject drawing attention also to the related aspect of 
attendance, i .e .  to an activity which is pragmatically situated in a context of social 
interaction and which presupposes a preliminary stimulus, an act attracting the senses. 
The awareness of this fact of interplay seems particu\arly strong in ancient Greek 
culture and more specifically in the context of spectacular events and ήtual practices, in 
which (as Ι would like to stress below) pertΌrmance and attendance seem to be 
inseparable and interdependent parts of a broader dynamic process. Performance may 
sometimes seem to be of pήmary importance; nonetheless, spectatorship is not made 
redundant but seems to be inscribed in the organisation and logic of the event, so that 
the two facets (spectacular stimulus and response), though distinct, can be mutually 
enforcing and signifying, co-active and complementary. 

The wider perspective and potential of this process seems to be evoked in tragic 
drama and particularly in Euripides ' BakchaI2, in which the force of this interaction 
proves to be both apocalyptic and destructive, and at the same time points to possible 
ways in which tragedy (and Bakchai in particular) may fulfil its own telos as a form of 
theoria in the context of the Dionysiac festival . 

1 .  The present work originates in an oral presentation at the "Viewing and Listening" Conference 

organised in May 2004 by the Department of Philology of the University of Crete in Rethymnon. Ι would like 

to thank the audience at Rethymnon (colleagues from Greece and abroad, as well as students) and especially Dr. 

Ι. Rutherford, for the welcoming reception of my arguments and useful comments. 

2. Ι have adopted Hellenized transliteration for Greek names and titles, but in some well-known and 

established cases (e.g. Socrates) 1 have retained the conventional Latinized fonn. 
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1 .  Theasis i n  t h e  wi d e r  s e n s e :  ro l e s ,  act i o n  a n d  re c i p roc ity 

Attendance, i .e. the presence �nd role of spectators and listeners, does not appear to 
have been an accidental and secondary activity in the course of Greek ήtes3. Even in the 
case of rituals with a truly inclusive character and the apparent potential to engage all as 
active members, as "performers" in a sense, the role of viewers seems to have been 
anticipated and inscribed in the organisation of the event and to have formed a well 
defined and complementary part of the procedure . The Dionysiac procession that 
Dikaiopolis organises in Aristophanes '  Acharnians4 would seem to provide a unique 
opportunity for everybody in the house to take part and feast. The proper conduct ot· 
the procession, however, necessitates the appointment of roles and Dikaiopolis, who is 
in charge of this duty, proceeds to make the relevant announcements (25 3-262) :  his 
daughter will be the kanephoros, Xanthias his slave will be the phallos-bearer and he 
himself will follow singing the phallikon (in place of the choral group which normally 
performed that duty). His wife, however, who had a ritual role earlier in the scene when 
she brought the first offeήngs with her daughter (244ff.), is entrusted with a role outside 
the processional formation: she is going to be the theates, the spectator of the pompe, 
and will attend the event from her appointed position away from and in distinction to 
the group - σύ δ' ώ γύvαι θεώ μ' aπό τoiJ τέγους (263). The viewing place will be the 
house, since she is a gyne; nonetheless ,  the theasis will be complete: it will include not 
only the visual spectacle (which is self-evident) but also the aural dimension, the 
acoustic result, as explicitly said: εγώ gσομαι . . .  / σύ δ' ω γύvαι θεώ μ '5 . 

Ιη the Acharnians and in other literary examples6, viewing stands out as an 
important activity with a composite character which involves not only sight but a larger 
variety of senses and perceptions and which is the appropriate reaction to composite 
spectacles such as processional rituals (which compine various stimuli)7. The 
description of the wedding procession in Iliad 18 .  49 1 -96 filled with hymenaeal music 

3. Α sίgnificant ίndication ίη this direction is the existence of numerous "cultic theatres" (specific spaces 

for cul tic activities presupposing attendance by an audience) within the borders of various temenoi in the 

Greek world; see recently Nielsen 2002. 

4. Απ important passage for the histoήcal reconstruction of the celebration of the Dionysia iπ the Attic 

demes (see e.g. Deubner 1932, 135-7, Parke 1977, 100-2), even though the Aήstophanic description cannot be 

aπ exact, realistic reflection of the "real-life" ήtual ( οπ this see also Kavoulaki 2000, 158). F or the place of this 

scene in the wider ήtual πeχιιs of the play see Bowie 1993, 35 -44. 

5. The object με ( θεώ μ') leaves ηο doubt that the object of the theasis is the singing ( (/,σομαι) - among 

other thiπgs. Parke's free translation (Parke 1 977, 101  'Ίοοk at the spectacle of the procession") may create 

wrong impressioπs. 

6. Some of them also iπ Aristophaπes , e.g. the closing scene of Aristophanes ' Birds ( 1 706ff.) or the 

scene of the entry of the mystai in Ar. Fτogs (3 1 6ff.); in the latter case the aural stimuli of the coming 

procession are combined with olfanctory expeήences, (Frogs 337-39). 

7. Ι have explored the issue of the composite character of pompic ήtuals more fully in Kavoιιlaki 2000. 
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and dance and attended by the women at their thresholds, or the wedding ceremony in 
Sappho 44 [Voigt] abounding in olfanctory stimuli are famous and telling examples in 
this respect. 

Απ activity with such a potential , which could contribute to an overall sense of 
participation and significant involvement, would have played an important role in 
historical socio-religious events8. Extant historical sources, in particular, point to the 
fact that attendance through viewing and listening was strategically included and 
necessary for the telos of the ritual process. Ιη the Hipparchikos (3 . 1 )  Xenophon 
inf orms us that one of the duties of the cavalry commander was to make the processions 
"worth viewing" (δπως τάς πομπάς Ξν ταίς έορταίς aξιοθεάτους ποιήσει 3 . 1 ) .  Το 
help in this direction, Xenophon proposes the route of the choruses in the agora at the 
Dionysia as a model for the improvement of the performance of cavalry processions: 

τάς μΞν οvν πομπάς ο'ίομαι aν καi τοις θεοίς κεχαρισμενωτάτας καi τοίς 
θεαταίς εlναι εl, δσων ίερά καi dγάλματα Ξν τff dγoρij. Ξστι, ταvτα dρξά
μενοι dπο των Έρμων κύκλφ [περi τi;ν dγοράν καi τά ίερά] περιελαύ
νοιεν τιμωντες τούς θεούς. Καi Ξν τοίς Δ ιονυσίοις δΕ οί χοροi προσεπι
χαρίζονται aλλοις τε θεοίς καi τοίς δώδεκα χορεύοντες (3.2)9. 

The Dionysiac choruses, by processing and dancing around all the altars in the 
agora, "gratify the gods" (προσεπιχαρίζονται θεοίς) 10• Accordingly, the performance 
of the cavalry regiments would be most worth viewing to humans and to gods alike, if 
the ήders followed a similar arrangement and route. Ιη this instance, reciprocity of the 
parts involved in the attendance ot· the ritual touches οη the wider reciprocity between 
human and divine spheres. Going round all the altars in the agora at the Dionysia, the 
choruses gratify the gods, renewing the charis-based relations during the privileged time 
of the Dionysia. By f ollowing the same pattern of movements in the course of f estive 
processions, the cavalry regiments could reactivate the same process which associates 
the performing group with two other parts explicitly and distinctly mentioned, i.e. the 
gods and the human theatai. The gratification of the gods is here complemented by the 
gratification of the human on-lookers who witness the contact and participate in a 

8. For a general but vivid sketch of the cultural expeήence of being "viewer and listener" in the Greek 

world see Segal 1984. 

9. Οη this passage and its focus οη Dionysiac pompai see Pickard-Cambridge 1 988, 62; Sourvinou

Inwood (2003, 70) has noticed the importance of the passage for the reconstruction of the Dionysiac festival 

and especially of the procession. 

1 0. Προσεπιχαρίζοvται is a xenophontic hapax (Petrocelli 200 1 ,  72) which picks οη the notion of 

chaήs in κεχαρισμεvωτάτας of the previous period; the latter word is significant in Xenophon and comes up in 

the first paragraph of the Hipparchikos, refering clearly to the favour of the gods ( οη the exordium see also 

Petrocelli 200 1 ,  4 7-8). For a discussion of a much wider charis-related perspective in Xenophon 's  works see 

Azoulay 2004. 
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triadically-structured network of i-elationships based οη charis (κεχαρισμεvωτάτας, 
προσεπιχαρίζοvται) 1 1 . 

If in Xenophon we are allowed a glimpse into the effoή of the organisers, ot· the 
ritually responsible officers, for the coπect aπangement of the ritual, so that it succeeds 
in honouring the gods and in engaging human attendants in an interactive process, in 
Plato 's Republic we can trace the stance of the human witnesses in this process. At the 
beginning of the dialogue (327a-b) Socrates talks ot· his visit to Piraeus, a religious visit 
οη the occasion of a religious feast which Socrates attended explicitly as a theates: 

κατέβην χθες εlς Πειραιά μετά Γλαύκωνος τoiJ :4.ρίστωνος προσευξόμε
νός τε τfι θεψ12 και aμα την ΞορτiJν βουλόμενος θεάσασθαι τίνα τρόπον 
ποιήσουσιv aτε vvν πρwτοv aγοντες καλiι μεν οvν μοι και η των Ξπιχω
ρίων πομπη Ξδοξε εlvαι, ov μέντοι ήττον Ξφαίνετο πρέπειv fjν ol Θρξj.κες 
Ξπεμπον. Προσευξάμενοι δΕ και θεωρήσαντες aπ'fίμεν προς το aστυ. 

Socrates' theasis is the immediate response13 to the event of the newly organised 
feast (νiJν πρωτον aγοντες) and is characterised by neither passivity nor detachment 
but rather conscious involvement : spatial transition (the journey to Piraeus) ,  
attentiveness and alertness to ritual stimuli (the pompai ot' the επιχώριοι and the 
Thracians), ήtual and aesthetic appreciation (καλfι η πομπή, ov μέντοι ήττον πρέπειν) 
and religious response (προσευξάμεvοι) are concrete reactions explicitly repoήed by 
Socrates and well blended together. Such an involvement underlines the alerting or 
communicative quality ot· the ritual and s�ems to complete and validate the procedure: 
the tΊame of communication that the ceremony seems to create (by arousing the interest 
of the membes of the community) can be tested and verified by the human witnesses 
who,  absorded in a composite religious-aesthetic spectacle, are directed towards and 
attempt communication with the divine (προσευξάμεvοι) 14• Delight (καλή) and religious 
communication are inextricably blended together, and the whole event which staήed 
with a desire for prayer and theasis (προσευξόμενος . . .  και βουλόμενος θεάσασθαι) is 
completed and concluded with prayer and theoria (προσευξάμενοι και θεωρήσαvτες) . 

1 1 . Note that the triadic schema of relationships in also conspicuous in the Aristophanic passage 

mentioned above: the theates is drawn into the ritual through the composite theasjs (θεώ μ ', Ach. 263), while 

Dikaiopolis, the central performer and organiser, has a!Γeady called upon the god (ιlι Δ ιόνυσε δέσποτα, Ach. 

247) and goes οη to address diΓectly Phales, and god's έταίρος, as the symbol of the god is emphatically pai-aded 

and manifested. Κεχαρισμένως (Ach. 248) is a key-word in this context too. 

12. Adam 1975 , 1 :  62 notes that ή θεός in Plato and in otheΓ Attic texts ΓefeΓS usually to Athena but he 

concludes (along with the majoΓity of scholars) that in this case Bendis must be implied, since the heorte 

mentioned is cleaΓly and explicitly the Bendideia (Εν τοίς Βενδιδείοις 354a). Οη Bendis and the Bendideia see 

also Pache 2001.  

13 .  Chai-acteήstic reaction of Socrates: see also Xen. Mem. 1.3 . 1 ,  4 .3 . 16.  

14.  For the insepai-ability of the Γeligious from the aesthetic appΓeciation in Γelation to religious works 

of aΓt (statues, images) see ElsneΓ 1996. 
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1 1 .  Theoria: vi ewi n g ,  s pectac l e  a n d  part i c i pat i o n  

Theoτia i s  the term which seems t o  sum up ο η  the Jevel ot' Janguage this interaction and 
complementarity brought out οη the Ieve\ of ritua\ practice. Loaded with both an active 
and a passive sense and covering a wide semasiological range, theoria combines both 
view (spectacle) and viewing (attending) ίη its meaning 1 5 and apparently also in 
composition . The roots of the words θέα and όράω seem to lie at the basis of its 
formation according to standaΓd scho\arly opinion 16, although ancient writers insist οη 
detecting the word θεός in it, Ει possibi l ity which is not whol ly excluded by modern 
scholars 1 7• The association with either (or both) of the roots (θέα and θεός) would have 
been t'acilitated by the standaΓd use ο ι· the word to denote participation in a religious 

festival either as a member of an oΠicia\ delegation (with a specific ritual role, e.g. to 
make a procession, to sacrifice, to sing and to dance, or to inquire with the god), οΓ as a 
simple (unoΠicial) spectatoτ (viewer and listener at the same time). As a technical term 
it is customari ly used tΌr participation at long-distanced t'estivals, i .e. fοΓ pilgήmage in 
more contemporary terms 1 8 • Since, however, participation in every celebration 
involved to some extent the practice of going out and visiting a (Γeligious) sight fοΓ 
religious purposes, then the practice and term of θεωρετν could be applied to all cases: 
to celebrations at PiΓaeus, at Brauron or even closer. 

Theatre-going seems to have been also chaΓacterised as a theoria19  and the Greek 
word for the state fund for theatΓe tickets -theorikon20- is an unmistakable 
testimony. Theorika are those which peΓtain to the theoria and their useΓs are the 
theoroi at the Dionysiac festival2 1 .  If this means anything moΓe than mere "spectators", 
i .e. anything more than the oΓdinary term θεαταί, may be difficult to confirm. The 
chorus, however, who mediates between the audience and the tΓagic heroes and has been 
chaΓacteΓised as an "ideal spectator", often enacts the Γole of theoroi in the dΓamatic 
setting, to such an extent that Ι. RutheΓf ord has pΓoposed the existence of a distinct sub
genΓe of theoΓic (οΓ pilgήmage) dΓamas ("a principal characteristic of which is that the 
khoros Γepresent pilgήms"22 visiting a religious sight) .  

1 5 .  See basically LSJ s.v. (especially θεωρία ΙΙΙ. 1 & ΙΙΙ.3). 

16 .  For the standard etymology of the word see e.g. Ziehen 1934, 2243, Chantraine 1 968, 1: 433-4. 

17. Modern views οη the issue of etymology (taking also into account the root θεός) are synoptically 

presented in Rutherford 2000, 1 36-7; Rιιtherford includes a systematic presentation of the meanings of the 

word and comments οη its semantic development. For some ancient views οη the etymology and meaning of 

the word see e.g. [Plu.] ,  De Mus. 27, Philodem., De Mus. 23.8ff., Caecilius 168 [Ofenloch]. For theoria from a 

cultural and philosophical perspective see recently Nightingale 2004. 

18 .  "Special vocabulary for pilgήmage": Rutherford 2000, 1 33. 

19. Personified in Ar., Peace 520-23 (see Rutherford 1 998, 1 4 1 -5) .  

20.  Arist., Ath. 43. 1 ,  D .  18 .  1 1 3  etc. Θεωρικά (sc. χρήματα): D.  3 . 1 1 etc. 

2 1 .  Ή τoiJ Δ ιονύσου θεωρία: ΡΙ., Lg. 650a. 

22. Rutherford 1 998, 153;  see also 135-8. 
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Οη the other hand, it is worth emphasizing that the tragic performances were 
themselves defined and perceived as choruses: to stage a tragic perf ormance, the poet 
fjτει χορόν and the archon εδίδου χορόν; moreover, τραγφδοί ("members of the 
tragic chorus") was the standard term to denote tragedy in the official (and other) 
texts23 . Ιη the dramatic, mythical setting of the extant plays the choruses may well 
embody the role of spectators-pilgrims (theor01), but in the context of the festival the 
plays as choruses constitute the primary spectacJe -visual and aural at the same time
which attracts attention. Choruses at the Dionysia (as we saw in Xenophon) had the 
responsibility of inviting charis, of inciting that interaction that the cavalry commander 
should also aim at according to Xenophon. Perceived and organised as tragic Dionysiac 
choruses, or choral events, the tragic performances could, thus , magnetise the human 
theatai and engage them in an enlarged frame of relations and dialogue involving also 
the gods (according to the schema that the Platonic and Xenophontic texts above seem 
to suggest). Α possible re-evocation of this process within the dramatic setting would 
certainly enhance the attentive collaboration of the audience which would be invited to 
react and f ollow reactions to alerting stimuli also within the drama. This situation sems 
indeed to be brought about in the extant plays; besides the responsive stance of the 
chorus, there is also emphasis οη the alerting side of the theoήc procedure which is often 
evoked by the tragic χορός in its dramatic persona24 and which complements the aspect 
of the theoric response, while the dynamic pattern developed in this way acquires a 
wider significance with a stimulating or even challenging potential. 

The exploration of such a full-scale dynamic process seems to acquire 
prominence in Euripides ' Bakchai, a play which has been subjected to all sorts of 
analysis25 but also one which invites further reflection as regards the interaction 
between ritual movement and viewing (viewing in the broader sense of the word 
indicated above and including also the acoustic dimension). Ιη the Bakchai showing and 
viewing, or rather perf orming and attending in a ritual context become the channel for 
the fulfilment of Dionysos' (and the play's) programmatic scope, explicitly stated in the 
prologue of the play (22) : ϊν' ε'tην Εμφανής δαίμων βροτοϊ:ς - "so that 1 [sc. Dionysos] 
become a god manifest to the people". Set οη the mythological plane, the play draws οη 

23. See Pickard-Cambήdge 1 988, 84, 101-7. 

24. Ιη this case the dramatic persona would duplicate to some extent the ήtual persona of the chorus 

which is never totally neutralised during the plays , as Sourvinou-Inwood has most recently emphasized 

(Sourvinou-Inwood, forhcoming). 

25 . Segal 's  'Άfterword" (Segal 2 1997, 349-93) and his 'Ίntroduction" to the Oxford translation of the 

play (Segal and Gibbons 2001 )  offer helpful oήentation as concerns modern views and approaches; the latter 

especially is a succinct and well-balanced presentation of the major, cuπently interesting issues regarding the 

play. The methodologies applied to the Ba. are numerous and the results are often diametήcally opposed. The 

basic commentaries (starting with Dodd's seminal work, and adding further Roux 1970-72, Seaford 1997, di 

Benedetto 2004) are also helpful in summaήsing, cήticising or advancing earlier opinions (besides promoting a 

new approach). Nikolaidou-Arabatze 1 996 gives an overview of earlier, largely nineteenth century views οη 

the play. For recent cήticism of some modern interpretative trends see also Radke 2003. 
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and acts out  the inherent tensions and qualities of  the process which proves to be 
located in the structural and dramatic logic of  the action. The larger picture that 
emerges may allow "viewers" a better vision of Dionysos and his theatrical θεωρία. 

1 1 1 .  Theoria a n d  trag i c  theon horan 

Ιη the introductory part of the play Dionysos - xenos announces that he has come to 
Thebes leading his thiasos of Asiatic maenads (56-57) .  At the end of his rhesis he invites 
the women of the chorus to come in and start their choral performance beating their 
drums (59-6 1 ) :  αtρεσθε τdπιχώρι' εν Φρυγών πόλει / τύπανα, . . .  / βασίλειά τ' dμφί 
δώματ' ελθοϋσαι τάδε/ κτυπείτε Πενθέως, ώς δρg Κάδμου πόλις (6 1 "so that the 
city of Kadmos sees")26 . Ιη other words , the entry and performance of the chorus, a 
composite aural and visual spectacle, functions as an alerting stimulus ,  as an open 
invitation to the Thebans (and the wider public) to come and see. It is noteworthy that 
at this early stage of the play the "viewing" or "seeing" (δρaν) of the city of Kadmos 
(ώς δρ g Κάδμου πόλις) is presented as a result of a sonic stimulus , namely the 
orgiastic sound of the tympanon (κτυπείτε ), beating the rhythm for and accompanying 
the choral performance of the women27. 

That the content of this type of cultural stimulus, i .e. the object of seeing, is the 
presentation and celebration of Dionysos is neither silended nor left simply implied: the 
women of the chorus explicitly describe their entry as katagein ton Dionyson (Διόvυ
σοv κατάyουσαι, 85 ) ,  a ritual introduction of Dionysos, celebrated (as often in 
analogous historical cases) in rhythmical , processional movement and music28 . The 
women of the chorus make their entry into the orchestra in ionic pace, and bef ore 
taking their positions they explicitly air and proclaim their invitation for viewing, 
recognition and participation (69-7 1 ) :  τίς δδώι, τίς δδώι; τίς / μελάθροις; εκτοπος 

26. Ι have used Djggle's text of the Ba. (Oxford Classical Texts) throughout my analysis. 

27. The acoustic stimuli multiply in the course of the play and culminate in the loud voice of Dionysos 

(βοή, Ύjχή, κελευσμός) in the climactic scene ( 1079-89) which stiπed the maenads to attack and made Pentheus 

at last "see" and 'Ίearn"; see the ruscussion below. 

28. As Seaford 1997, 38 notes, "the ήtual escorting Dionysos into the city was known in Ionia as Κατα

γώγια". Major examples of katagogia celebrations : in Ephesos, Acta S. Tim.; for the antiquity of the feast cf. 

also Herakl. fr. 15 D-K; Pήene, Inscr. Priene 1 74. Cf. IG 112 1368. 1 1  lf. tΌr Athens. Ιη Athens the introduction 

of Dionysos was also celebrated οη various occasions, e.g. during the eisagoge apo tes escharas, the City 

Dionysia or the Anthesteria; see Pickard-Cambήdge 1 988,  60, Burkert 1 988,  Seaford 1997, 38, Sourvinou

Inwood 2003, 72. The common denominator jn all the above cases was the procession, a celebratory mode 

which seems to be picked up by the entry of the chorus in the Ba. (in ionic pace, through the streets of the city, 

with the symbols of the god and a clear religious goal). Ιη this respect Dodds (1960, 71 and ad 68-70) is right in 

detecting echoes of religious processions in the scene, despite di Benedetto 's (2004, 77) objections which sound 

paradoxical, especially for a scholar who has effectively analysed "Dioniso per strada" (ili Benedetto 2004, 73-

6), and which seem not to stress the fact that in tragedy cults are normally pΓesented in statu nascendi. 
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εστω, / στόμα τ' εvφημον aπας εξοσιούσθω: ("who is in the road? Who is in the 
palace? Let him come out. And let everybody by keeping sacred silence make himself 
pure") .  The exhortation and invitations to the people of Thebes multiply in the course 
of the hymnal performance ( 105 ff.) :  

ώ Σεμέλας τροφοί Θήβαι, στεφανοvσθε κισσψ 
βρύετε μίλακι . . .  καί καταβακχιοvσθε δρυός 
η Ελάτας κλάδοισι, 
στικτων τ' ενδυτa νεβρίδων 
στέφετε . . .  
μαλλοΊς aμφί δέ νάρθηκας vβριστaς 
όσιοvσθ '. 

The last appeals of the women (ref ering to symbols and external appearance) 
seem to receive some response, since Kadmos and Teiresias enter the scenic space κισ
σώσαντες κρaτα ("wreathed with ivy" 205) ,  holding thyrsoi and wearing nebroi ( 176-
77, 249-5 1) .  The entry of the two old men (physically contrasted to the age and vigour 
of the young king soon to enter the stage) seems to miπor the alien appearance and 
conduct of the women (cf. χορεύειv 184 ,  κρaτα σεΊσαι 185 ,  κροτων 188 ,  βακχεύοντ' 
25 1 etc.) and thus to extend further the challenge to sight and hearing, as well as the 
invitation for viewing and interaction that the chorιιs ' processional entry initiated29. 

The incentive given by the chorus ' movement and spectacle, orchestrated and 
announced by the xenos , is carried οη in the following scenes by a series of sights, 
sounds and visions which occupy central positions and strenghten the impression that 
something calls to be viewed and perceived, or better to be made manifest : Kadmos ' 
and Teiresias ' transformation and rejuvenation ( 1 70ff. , 1 90), the presentation and 
appearance of the xenos ( 434-60), the miraculous phenomena at the earthquake scene 
(5 75 -64 1 ) ,  and finally the raving Theban women who are seen by and through the 
messenger's eyes (677-768) and are explicitly called δεινόν θέαμα (760 cf. 667) . 

The wondrous festive events seem to attract Pentheus ' attention: he is puzzled by 
the sights (248f. , 45 3 ,  624) ,  angered by the movements of the xenos and the women 
(226-28, 239-4 1 ,  246f.), stiπed and disturbed by the music of the chorus (5 1 1 - 1 4) .  Unlike 
the situation at the Athenian Bendideia (described by Plato)30, the attraction of 
attention f ails to develop into a condition of communication. Pentheus refuses to 
accept the terms of communication and tries to suppress and cover completely the 
spectacle, the visual and acoustic spectacle of the thiasos as well as the ensuing 
provokative spectacles (346-58 ,  509- 14 ,  6 1 6-2 1 ,  630-35 , 778-86) - although he 

29. Cf. 248-249 τόδ' aλλο θαϋμα . . .  / όρώ uttered by Pentheus when he notices the two old men. 

30. The compaήson with the histoήcal situation at the end of the fifth century and the introductίon of 

foreign cults in Athens may be already implicit in the play; see Versnel 1990, 1 3 1 -205. 



KAVOULAKI Attendance and Divi ne Manifestat ion l n  Dramatic and Non-d ramat ic Contexts 99 

eventually comes to admit to be (like the Platonic Socrates) "eager to view" ("βουλόμε
vος θεάσασθαι") : 

βούληι σφ ' εν ορεσι συγκαθημένας lδεϊν; 
Πε. Μάλιστα, μυρίον γε δούς χρυσού σταθμόν (8 10- 1 1 ) . 

The god's challenge at l. 8 10 (βούληι lδεϊν) reiterates his oήginal invitation to the 
people of Thebes to come and see (ώς όρg 6 1) .  Pentheus is eager to view but seeks a 
position outside the ritual frame (σιγfl καθήμενος 8 15 ,  λάθρr,χ 8 1 6, εlς κατασκοπήν 
838). The delight of viewing is detached from the frame of ritual communication and 
signification and the unity of προσευξόμεvος and θεασόμεvος (attested in Plato above) 
is split; the process of communication is under jeopardy. 

The undermining of the ritual process is implicitly and perhaps more 
provokatively pronounced later οη, when Pentheus ' attendant coming back from the 
mountain naπates the events and calls their journey a theoria: ξένος θ' δς πομπος ήν 
ήμϊν θεωρίας ( 104 7). The word theona rings of its religious meanings (religious mission, 
official religious delegation), and yet it is used for an expedition that has been explicitly 
descήbed as spying (κατασκοπή) . The appropήation of the term theona, in conjunction 
with Pentheus ' idiosynchratic response and monosemic attachment to viewing, casts a 
negative light onto Pentheus ' attempt : in his effort to come close to the Dionysiac 
spectacle, Pentheus seems to threaten to appropήate and subvert the Dionysiac theoria. 
At that moment, Dionysos-xenos, master of views and sounds so far in the play, decides 
to intervene, and by allowing the young king to fulfil his wish, by letting him appropriate 
the theona, he turns Pentheus ' undue theona (viewing, attendance) into a true Dionysiac 
theoria (view, object of attendance), a Dionysiac spectacle with cries, mania and 
sparagmos; he, thus, prevents the disjunction of horan (όρaν) from the-orein (θεωρεϊν, 
understood as theon horan) in a ήtual Dionysiac frame. 

From that moment onwards Pentheus is gradually transformed into what he wants 
to see, he is turned into the spectacle that he wishes to enjoy (847-57)31 . He is dressed 
like a maenad in his effort to see the maenads (91 3- 1 6) .  He wants to come out of the city 
unnoticed (840) and he is led along the Theban roads , so that he can be seen by all 
Thebans (854-55 , 96 1) .  The leader of the journey is the xenos (820, 84 1 ,  96 1 ,  964, 1047, 
1 15 9) who has so far proved to be the mediator of that which is to be viewed and 
perceived, the leader and conveyor of the thiasos and the Dionysiac spectacle. As he 
leads Pentheus away from the palace (965 -75) ,  after he has dressed him and adorned him 
and orchestrated his movements and conduct (91 3-75) ,  he appears to be once again in 

3 1 .  It must be stressed that Pentheus ' unsolicited assent to viewing (8 1 1 ) and eagerness to be led to the 

mountain (8 19  aγ' ώς τάχιστα) precedes Dionysos' influence οη Pentheus' mind (850 €κστησον φρενών). 
The god's justification of his entry into the palace -ov μή θελήσn ιΞνδiJναι- proves that Pentheus' will (θέ

λησις) functioned up to that point. Cf. also the arguments of Radke 2003, 31 ff. οπ this issue. 
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control of movements and appearances ,  the leader of the θέα, the mediator of yet 
another processional spectacle32, a true πομπος θεωρίας ( 1047)33. 

Ιη the Greek text πομπος θεωρίας may signify the leader of the viewing mission, 
the conveyor of the "viewing delegation" from the point of view of Pentheus and his 
attendants, as we noticed above. The term theoria, however, seems to contain multiple 
levels of meaning (viewing delegation, spectacle, even perhaps the vision of the god)34 , 
and each time it is the context of the action which directs the "play" of signification. Οη 
the way to the mountain, Pentheus forms the spectacular focus of the pompe, attracting 
upon him the sight and negative energy of the attending women of the chorus (977-
1023) , as well as the mockery of the Thebans (855-56 ,  96 1 ) .  The culmination of 
Pentheus ' transformation, however, comes at the point of aπival , when he assumes the 
full dimensions of a true object of vision : seated οη top of a tree ( 1070) and eager to 
fulfil his desire to see, "he was seen by the maenads rather than seeing them" (cvφθη 
μaλλον η κατετδε μαινάδας 1075) .  

At that moment at which Pentheus is most ostensibly and magnificently 
transformed into a kind of θέα, Dionysos- xenos is lost out of sight ( 1077), and the air is 
suddenly filled with the βοή, the loud cry of the god ( 1079ff.) .  Dionysos '  role as the 
mediator of the spectacle has been completed; the spectacle is now fully played out, so 
he can regain his Olympian hypostasis and return to his superior position, superior in a 
literal sense: Dionysos stands above the plane of human affairs and becomes a theoros, 
a viewer of human suffering in a truly Homeric manner. Paradoxically, it is at the 
moment when the god becomes bodily aφανής, that Pentheus himself at last fulfils his 
mission as a theoros: he can now see deep down and fully (κατετδε 1075 )35 ,  he can 
understand the coming divine punishment (iμάνθανεν 1 1 14) and can realise and admit 
that he was mistaken (iματς άμαρτίαισι 1 120-2 1) .  

3 2 .  Apart from the thiasos o f  the Lydian women and their entry into Thebes. The choice o f  the 

processional pattem for the depiction of Dionysos' control over Pentheus is suggestive in various ways (see 

also following note); in art (as Hedreen 2004 argues) Dionysos' triumph and advent find a symbolic expression 

in epiphanic processions which provide the model for further analogous visual representations. 

33. The various indications in the text make it clear that the leading of the spectacle (which is also the 

Dionysiac victim) takes place in the context of a pompe, a ήtual which is closely related to theasis (as we saw in 

Aristophanes, Xenophon and Plato above for example) but which is also tightly connected with thysia; in this 

respect, the interpretation of the scene proposed here complements to some extent other analyses of the scene 

which stress the sacrificial model (e.g. Foley 1 985 , 206-38, Seidensticker 1 979, Segal 2 1 997, 36-50; cf. also 

Seaford's ( 1 997) note ad 1 04 7 -a thorough and perceptive comment- where he includes the sacrificial 

indications in the mystic pattem which is also associated with processional transitions; on the wider issue of the 

mysteήes in the Ba. see mainly Seaford 198 1 ,  1994, 280-301 ,  1997, 39-44 and passim; ctΌ also Segal 1986, 294-

3 12, Leinieks 1996, 123-52). Others (e.g. Leinieks 1996, 1 72-5 taking the lead from Winnington-lngram 1948) 

prefer to stress the athletic and agonistic connotations in θεωρία and πομπός θεωρίας. 
34. Cf. Rutherford 2000, 136: "The various meanings of θεωρία are not always easy to distinguish; more 

than one of the senses . . .  sometimes seem to be present in the same text". The examples he adduces are Ar., 

Peace 520ff. and Xen., Hieron 1 . 1  lff. 

35 . Ιη a literal and in a metaphoήcal or symbolica\ sense. 
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Pentheus '  theoria ("viewing", "attending" as a theoros, "seeing the god") may 
seem paradoxical, since it takes place when Dionysos is ηο longer visible. This may not 
be so surprising, however36, if we consider that the term theoros can also be used to 
describe the consultant of an oracle37. The theoria of the oracular theoros is presumably 
not the direct appearance of the divinity but basically38 the prophetic reply, i .e. divine 
guidance afforded through words , sounds or even smells39. Likewise ,  in the tragic 
context , and particularly in the culminating scene in the Bakchai, divine theoria 
(afforded not only to Pentheus but also to internal and external audiences) does not 
necessitate direct "visions" but is experienced through sounds, words and symbols and, 
more importantly, through a powerful and distinct tragic means (conveyed through 
tragic diction), i .e .  the sharp contrast between divine invisibility, superiority and 
control οη the one hand and the striking spectacle of human suffering, impotence and 
late learning (cf. εκμαθείν 39, εμάνθανε 1 1 1 3) οη the other. 

It is this contrast between the two poles that reveals and illuminates each one of 
them, and it is by this contrast that tragic θεωρία hypostasizes its (par)etymological 
θεός-connection, that Dionysos ' divinity is made manifest and that the god's  
programmatic statement -θεός γεγώς εν-δείξομαι (47)- acquires a literal force: 
Dionysos ' divinity is shown and proven in the very punishment, death and fragmented 
body of Pentheus .  The internal audience is an indisputable witness to this 
development:  the women of the chorus (who have turned from performers into 
viewers of the Dionysiac action but are still crucially involved) respond actively and 
hail the announcement of Pentheus ' death with an acknowledgement of Dionysos ' 
revelation: wναξ Βρόμιε, θεός φαίντι μέγας ( 103 1 )40. At the same time, the re
introduction of the Dionysiac spectacle -the komastic entry of Agave with Pentheus ' 
head ( 1 166-72) which manifests the power of the god- is saluted as κώμος εvίου θεοiJ 
and is accepted by the women ( 1 1 73) .  Standing by (or even pointing at) the collected 
members of his grandson, Kadmos later οη admits :  ες τοiJδ ' aθρήσας θάνατον fιγεί-

36. Dionysos'  invisibility has indeed seemed paradoxical in a context of epiphany and theoria 

(Rutherford 1998, 150 "less than a true epiphany . . .  he just hears his voice" and 153 "the pilgήmage culminates 

not in a vision of the deity"). However, Seaford ( 1 997, ad 1082-83 and 1084-85 perceptively) shows that a 

divine epiphany does take place in the scene, and -as Ι am arguing- the process of theoria (theoria with a 

marked theos compound element) is to be discemed even in such events and "spectacles" (as the βοή, κελευ
σμός etc . ) .  If Burkert ( 1 997) is right, the root of the word θεός points to paradoxical and extraordinary 

expeήences, largely associated with noises, voices and smells. 

37. See LSJs.v. Examples: Theogn. 805 , Soph. ΟΤ Ι 14, ΟΚ 4 1 3, Thuk. 5 . 16. Ιη Soph., ΟΤΊΊ-86, Kreon, 

who was sent to Delphi as a theoros, retums to Thebes adomed with a 1aure1 wreath, the symboJ of the god. 

38. But perhaps not so1e1y, as we can infer from Ε. Ion for exampJe (esp�cially Ion 1 83-246). 

39. The word δμφαί, a word used for prophecy (e.g. Soph., 'οκ 101- 103 :  aλλά μαι, θεαί, / βίου κατ' 

ομφάς τάς Απόλλωνος δότε / πέρασιν) denotes not only sound (as the other words θέσφατα, φθέyματα etc 

do) but a!so srnell; see LSJs.v. δμφή. 
40. The Jine is corrupted but there is ηο doubt about its basic forrnuJaic pattern; for para\JeJs see Roux 

1970-72, ad loc. 
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σθω θεούς ( 1 326)4 1 .  
Yet, the ήtual and theatήcal focus in all these scenes and events is not Dionysos. As 

noticed above, at the moment when the god is made manifest, he paradoxically becomes 
aδηλος, and the "gaze" of the intemal and extemal theatai is fixed on the human theoria, 
the spectacle of human suffering (conveyed largely as an akroama in the messenger 's 
speech). Pentheus is viewed and ήdiculed by the Thebans (855-56, 96 1) ,  viewed, listened 
to and killed by the maenads ( 1 075 , 1 1 14, 1 1 1 7-35 ) ,  viewed and almost pitied by the 
chorus ( 1 1 73 ,  1 184, 1 327-28), viewed and moumed by Kadmos and Agave ( 12 1 6- 1 326). 
Even Pentheus ' own "viewing" (θεωρία) has himself as a centre: in hearing the god and 
realising the coming punishment, Pentheus acknowledges his own folly (Εμαίς άμαρτίαι
σι 1 120-2 1) .  Attending groups and individuals witness and admit divine power as made 
manifest via human suffering, so that the ritual frame regains its triadic dimension. 
Nonetheless , the focus rests οη the human condition and, thus, tragic theoria, without at 
the least waiving its theos - connection, sustains a fundamental human centre. 

Ιη this light, tragic drama (as exemplified by the Bakcha1) proves to be a human, 
not a divine drama. In the play this seems to have been so manipulated by Dionysos 
himself, the god of the theatre, whose statue remained present at the theatre during the 
performances42 . The celebrants of the god, who came to the theatre to honour the 
primary Theoros, would have witnessed the god's powerful deeds, but at the same time 
they would have been invited to acquire -through pity and fear, intensely aroused in 
the last part of the play- a better and deeper insight into their own human nature. 

Athena Kavoulaki 
Department of Philology 
University of Crete 
GR 74 1 00 Rethymno 
e-mail: kavoulaki@phl.uoc.gr 

4 1 .  1 would like to note that 1 am interested in bήnging out the logic and consequences of the action and 

not in evaluating possible rnoral attitudes towards the gods. There is very little hope that we rnay ever reach 

concensus over the presentation of the gods in the Ba. (or in Euripides in general). It is only worth · 
remernbeήng that we are here dealing with a religiosity radically different frorn rnodern equivalents and defined 

by the elernent of fear: σέβω and σέβομαι ("to rever", whence εvσέβεια "piety") denotes t'ear and awe in front 

of sornebody atιd the oήginal lndo-european root seerns to signify "to retreat in front of sornebody"; see Frisk 

1973, 2 :  686-7 and Chantraine 1968, 992-3; also Burkert 1985 , 272-5 and Burkert 1996, 30-33. In this frarne it is 

not surpήsing that the paradigrnatic killing of Aktaion by "raw-eating dogs" is adduced early in the play (Ba. 

337-4 1)  as a precept for reverence towards the gods. 

42. See Pickard-Cambήdge 1988, 60. 
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Θέαση κα ι  θεϊκή αποκάλυψη 
σε δραματικά κα ι  μ η δραματικά συ μφραζόμενα 

ΑΘΗ ΝΑ ΚΑΒΟΥΛΑΚΗ 

Στην παρούσα εργασία εξετάζεται η διαδικασία και δυναμική της θέασης (με την ευ
ρεία έννοια της παρουσίας, παρακολούθησης και συμμετοχής) όχι ως αυτόνομου 
φαινομένου, αλλά ως μέρους μίας διαδραστικής λειτουργίας, μέσα σε συγκεκριμένα 
τελετουργικά πλαίσια στην Αθήνα των κλασικών χρόνων. Επισημαίνεται η σημασία 
της θέασης ως σύνθετης εμπειρίας, που απευθύνεται στο σύνολο των αισθήσεων, αλ
λά και ο ρόλος της ως καθοριστικού μέρους της τελετουργικής πράξεως και της επι
κοινωνιακής διαδικασίας (μέσα στο τρίπολο «θεοί - άνθρωποι λειτουργοί - άνθρω
ποι θεατές»)· ταυτόχρονα, τονίζεται η αλληλεξάρτηση μεταξύ θεάματος (- ακροάμα
τος) και θεωμένων (ακροωμένων, παρισταμένων), μία σχέση που αναδεικνύεται και 
λεξιλογικά με τη χρήση του όρου θεωρία, ενός όρου με αμφισβητούμενη ετυμολογική 
προέλευση και πολλαπλά σημασιολογικά επίπεδα. Ο όρος αυτός, αλλά και το αλλη
λένδετο θέασης και θεάματος φαίνεται να έχουν ιδιαίτερη σημασία για το φαινόμενο 
του θεάτρου και να προβάλλουν επιτατικά στις Βάκχες του Ευριπίδη. Όπως φαίνε
ται από την προλογική ρήση των Βακχώv, βασικό διακύβευμα δεν αποτελεί η έλευση 
ή γενικώς η υποδοχή του θεού στη Θήβα, αλλά το Ξμφαvij γενέσθαι τόv Δ ιόvυσοv, το 
Ξvδείξεσθαι, και γι ' αυτό η δυναμική που αναπτύσσεται μεταξύ τελετουργικού θεά
ματος και θεάσεως αποτελεί το βασικό άξονα της δράσεως στις Βάκχες. Όπως υπο
στηρίζεται, η δυναμική αυτή απεργάζεται την αποκαλυπτική και καταστροφική τρο
χιά των εξελίξεων, που επιτρέπει την υποστασιοποίηση της τραγικής θεωρίας - με 
τρόπο, βέβαια, παράδοξο, αφού το Ξμφαίvειv τόv θεόv επιτελείται με εστιακό κέ
ντρο τον Πενθέα - πάσχοντα άνθρωπο. 



Arte m i s  and Co n str u cts of M ean i n g  

i n  Eu ri p i d e s '  lphigenia in Tauris'" 

THALIA PAPADOPOU LO U  

The purpose of this paper i s  to explore how the presentation of Artemis in Euripides ' 
Iphίgenίa ίn Tauris (hencetΌrward ΙΤ) guides the construction of meaning and determines 
audience reception 1 •  The aim is not to iήvestigate Aήemis '  role from an exclusively or 
predominant\y religious perspective, but to examine her multifarious function among 
Euripidean dramatίc strategies and to discuss its contribution to the dynamics of 
interpretation2. ln this respect, Artemis ' associations and indeterminacies, as well as the 
appropriatίons, re-appropriations and re-definitions, which contribute to her shifting 
poήrayal and thereby challenge conclusiveness, are suggestive of the Euήpidean technique 
of questioning closure3, of implying the instabilities of fixed meaning, and of givίng the 
audience the pήvilege of a more active and decisive role in the process of interpretation. 

* Αη earlier version of this paper was presented at the literary seminar οη 'Άrtemis/Diana", held in the 

Faculty of Classics at Cambridge duήng the Lent term of 1999. Ι wish to thank the paήicipants of that seminar 

for their feedback. 1 should also like to express my sincere gratitude to Professor Pat Easterling for much useful 

discussion and encouragement. 

1. For the notion of "constructing" meaning, esp. with regard to characterization, see Easterling 1990 

and 1997. It has become an almost technical term to denote that an idea such as that of character or of identity 

(cf. Miles 1999) is not fixed but open to reevaluation, redefinition, hence open to reconstruction. At the same 

time, arguing against the almost metaphysical idea of a "fixed" character and shifting the emphasis instead onto 

the paήicipation of the audience have been paήicularly int1uential in critical approaches to Greek tragedy. 

2. For an overview of Artemis' associations in myth and religion, see Famell 1 896-1 909, νο!. 2; Kahil 

1 984; Burkert 1 985, 149-52;  Simon 1 985 , 147-78; Vernant 199 1 ,  chs . 1 1 - 14 ;  Sourvinou-Inwood 1 996a. Οη 

Iphigenia and Artemis, the role of sacήfice, Artemis and human sacήfice, ritual elements, see esp. Brelich 1969; 

Burnett 1971 ,  ch. 3; Whitman 1974, ch. 1; Sansone 1975 ; Strachan 1978; Lloyd-Jones 1983; Gliksohn 1985 ; 

Loraux 1987; Sourvinou-Inwood 1988; Kearns 1989; Dowden 1 989, 9-47; Lanza 1989; Haήigan 199 1 ,  ch. 5 ;  

Synodinou 1996; Sourvinou-Inwood 1997, 17 1 -5 and 2003, 3 1 -40 and 301-8; Aretz 1999; Tzanetou 1999-2000; 

Scullion 1999-2000, 225-30; Cropp 2000; Ekroth 2003. 

3. For closure in Euήpidean drama, see Kremer 1971 and esp. Nicolai 1990 and Dunn 1996. For closure 

in classical literature in general see Fowler 1989 and 1994, and esp. Roberts, Dunn and Fowler (eds.) 1997. 
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One of the standard characteristics of Greek tragedy is the sense of the ubiquitous 
presence of the divine and its involvement in human affairs. Without wishing to be too 
schematic, one might say that divine presence in Greek tragedy may be visible or 
invisible ,  concrete and expliι., : t  onstage or remote and implicit in words (or hidden 
"behind" words). Sometimes gods appear themselves as characters visible either only to 
the audience or both to the audience and to other characters in the play; οη other 
occasions their presence may be conveyed via the religious setting ot· a scene or more 
usually via oracles and prophets; what other characters and the Chorus say about gods 
also offers certain perspectives for an outline of divine presence. The exact status ot· 
divine presence is not only multifarious but also typically complex and enigmatic. 
Divine presence in Greek tragedy is an important element noticed by characters , 
spectators , and critics ,  which , however, often denies all attempts to describe it with 
certainty. There always remains some degree of uncertainty when divine presences and 
divine workings become the object of human scrutiny in a way which implies the gap 
that exists between gods and humans. 

The nature of divine presence in Greek tragedy is one of the parameters that Ι would 
like to consider while thinking about Artemis in Euήpides ' ΙΤ. This entails contrasting ΙΤ 

with other plays where the goddess appears in order to establish the different types of 
inf ormation off ered to the audience and the diff erent authority that this information 
conveys. Το begin with, Artemis in ΙΤ does not appear in person and as a result we have to 
reconstruct her nature and role from what we hear about her from other characters in the 
play. The situation would understandably be dift'erent if our reading of her role was 
facilitated by her personal appearance in a tragedy. Artemis probably appears οη stage in 
Sophocles ' Mobe, only in that case of course there is not even a reading as we have only a 
f ew fragments of text. But we may compare Euήpides ' Hjppolytus, where our reading of 
Artemis, based οη references to her thrόughout the play is also determined by Artemis ' 
own epiphany at the end5 . Her appearance is crucial and necessary ( comparable in this 
sense to Athena's intervention in Euripides ' Ion) for she explains things (she in fact 
explains the entire plot of the play to Theseus) and sets things right (if we may say so) in a 
way which is almost beyond challenge since she possesses divine authoήty. It is also this 
authoήty which puts all previous references to her (in Hippolytus ' prayer, the Chorus ' 
speculations, Phaedra's longings) under a new light and thus tests the validity of their 
reading of Artemis and in turn the audience 's own reading of the goddess ,  which is 
necessarily based οη an evaluation of references to her until she actually appears as well as 
οη the audience 's own associations with a goddess so widely worshipped in cult. 

Ιη this respect , her intervention to vindicate Hippolytus '  memory signals her 
concem f or her devotee but her eventual withdrawal suggests the impossibility of the 

4 .  See Lloyd-Jones 1996, 228. 

5. For Artemis in Hjppolytus see esp. Segal 1986 ,  2 12-9; Goff 1 990, 1 06- 1 3 ;  Hartigan 199 1 ,  ch. 3 ;  

Sourvinou-Inwood 1997, 175-84 and 2003, 326-32. 
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kind of reciprocity that Hippolytus had envisaged between the goddess and himself. 
More importantly, Artemis ' appearance and her institution of Hippolytus '  cult, a cult 
which will oversee the ritual transition of the Troezenian parthenoi into maπiageable 
gynaikes, implies that Hippolytus ' view of the goddess was itself a polarized or 
insufficient construct, based οη his idiosyncratic sense of sophrosyne, f or he emphasized 
exclusively one aspect of the goddess, that of purity, and completely ignored her role as 
overseeer of the process of maturation or transition into adulthood. 

The transition into womanhood in particular was closely linked wHh childbirth 
and we know that the protection of childbirth was an important domain of Artemis, 
expressed for example in her epithet Loch [e] ia (cf. ΙΤ 1097; Suppl. 95 8) or in her 
identification with Eileithyia, the goddess of childbirth. Artemis could facilitate birth but 
also bring death during it, espeacially as she was believed to be responsible for the 
sudden death of women. Thus, in Hippolytus, while the women of the Chorus speculate 
about the causes of Phaedra' s  distress ,  they wonder whether Phaedra is pregnant, and 
they recall their own prayers to the goddess to help with their labor ( 1 6 1 -69) .  By 
contrast, the association of womanhood with childbirth and the role of Artemis as the 
protectress divinity is entirely ignored by Hippolytus ,  who, not only associates women 
exclusively with the goddess Kypris, but also expresses , in his famous denunciation
speech οη the evils of women (6 16-68), the wish that there be ηο women, ηο procreative 
sex and thus ηο childbirth. Ιη this respect, the fact that Hippolytus ' view of Artemis is 
incomplete, a notion which might, momentarily at least, be suggested to the audience by 
this contrast between Hippolytus ' diction and the Chorus ' evocations of a different 
domain of Artemis , is clarified and corroborated at the end of the play by means of 
Artemis ' own epiphany. Ιη othei- words , it is this epiphany which sets all previously 
expressed views or constructs of Artemis into a different perspective and provides the 
audience with a means to test and to estimate their validity. 

The reason why 1 have been discussing the role of Artemis ' epiphany in 
Hippolytus, and, more specifically, the ways in which this epiphany can be used as a 
means of re-reading the play, is actually to draw attention to the fact that in ΙΤ, by 
contrast ,  we are left without an authorative voice to help us redefine with more 
certainty the validity of the views expressed about the goddess throughout the play; 
there will of course be another divine epiphany, that of Athena as dea ex machina, which 
will give a reading of the events as well as a reading of Artemis, but the important thing 
is that the lack of Artemis ' own appearance and commentary οη the dramatic events 
leaves us, the audience, in a different position than, say, in the case of Hippolytus. We 
may also compare the portrayal of Apollo in Euripides ' Ion, where although Athena 
appears in the end and explains some of the things that have happened, yet Apollo 's  
presence and role throughout the tragedy is still notoriously vague6. 

6. Οη the role of Apollo and Artemis in Ion and IT respectively, see Hartigan 199 1 ,  chs. 4 and 5. On 
Euήpides' Ion, see now Zachaήa 2003. 
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Another parameter to bear in mind while thinking about Artemis in ΙΤ is her 
primary association with the wild, but also her marginal position as the divinity who is 
concemed with the demarcation between .wildness and civic space. Vernant ( 1 99 1 ,  204) 
aptly summarizes her role in this respect: "The hunt, the care of the young, childbirth, 
war, and battle - Artemis always operates as a divinity of the margins, with the twofold 
power of managing the necessary passages between savagery and civilization and of 
strictly maintaining the boundaries at the very moment they have been crossed"7. Ιη ΙΤ, 
Euήpides problematizes the very portrayal of Artemis and invites his audience to think 
what savagery and civilization mean, whether there is a clear-cut demarcation between 
the two or whether this demarcation is subverted so that the drama exploits the 
dynamics of the subsequent ambiguity and tension. Το begin with, the entire plot of the 
drama is based upon an almost self-contradictory event: Iphigenia was saved from her 
sacrifice at Aulis by Artemis, who substituted a deer for the human victim, only to be 
transferred to the land of the barbarian Taurians,  where she became the priestess8 of 
Artemis and where her religious task was to preside over the human sacήfices offered to 
the same goddess. How can we reconcile the fact that it was Artemis after all who first 
demanded but eventually prevented the human sacrifice at Aulis, with the human 
sacήfices to her in the land of the Tauήans?9 The question could be formulated in terms 
of the exact relation between the goddess and human sacrifice οη the one hand and 
human motivation and practice οη the other. 

But before turning to an examination of the relevant passages in our play let us 
first think about human sacrifice per se and its connotations in Greek tragedy, and try to 
come up with a larger framework within which we can examine the theme with all its 
divine and human associations more specifically in ΙΤ. Sacrificial death is a recurrent 
theme in Euήpidean dramas (e.g. Alcestjs, Medea, Electra, Heracles, ΙΤ, Iphigenia in 
Aulis, Phoenissae,Heracleidae, Hecuba, Andromache, Bacchae) . Indeed, as Hughes 
notes ( 199 1 ,  1 89), human sacrifice "flourished nowhere in Greece so much as in Athens 
upon the tragic stage" 10. The sacrifice of Iphigenia is one such case and the substitution 
of a deer for the human victim by Artemis, not mentioned of course in the Oresteia for 
obvious dramatic purposes, is the prerequisite for the plot in Euripides ' ΙΤ. 

The question that Ι wish to pose with regard to human sacrifice in Greek tragedy 
in general is whether it is automatically regarded in negative terms, in a way, that is, 

7 .  Cf .  Whitman 1974, who begins his discussion of the play saying 'Άrtemis is one of the most self

contradictory divinities in the Olympian pantheon" ( 1) .  

8. Οη women pήests, see Dillon 2002, 73- 106. 

9. For contradictions in the play, see esp. Luschnig 1972, who attήbutes them to the fantastic, almost 

dream-like dramatic world of the play, where, as in the Euήpidean Helen, it is hard to distinguish illusion from 

reality. F or vaήous similarities between ΙΤ, Helen and ElectΓa, see Matthiessen 1964. Contradictions in the play 

are often associated with Iphigenia's liminal role both at Aulis and in the Tauήan land, οη which cf. Buxton 1992. 

1 0. Οη human sacrifice in Euripides, see Ο' Connor-Visser 1987.  Cf. Ο' Bryhim 2000. Οη human 

sacήfice in ancient Greece generally, see Henrichs 198 1 ;  Hughes 1991 ;  Bonnechere 1994; Georgoudi 1 999. 
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which would make the repulsive character with which the Taurian human sacrifices to 
Artemis seem to be invested by Euripides, immediately understandable. If we make a 
survey of human sacrifice in tragedy, and in particular in Euripides, and think of the way 
it is in each case presented, we will note that emphasis is always given to the ritual or 
cultic context, and it is this emphasis which helps take away the repulsion from the 
event of violent human death. Οη the other hand, closely connected with the ritual 
context is the eventual presentation of the human sacrifice as a self-sacrifice 1 1 ,  and we 
may recall the fundamental importance of the victim's  consent in the case of a sacήfice. 
Ιη this respect, the Taurian human sacήfices to Artemis are an exception, for, whereas 
the ritual-cultic context is given great emphasis ,  yet its religious essence seems to be 
annulled and contaminated by the notion of sacrilege and murder since the victims are 
strangers who are shipwrecked οη the shores of the Taurian land. 

The only case in extant Greek tragedy where we seem to have an explicit 
condemnation of human sacήfice as opposed to animal-sacήfice, is when Hecuba (Eur., 
Hec. 260-6 1 ) ,  upon hearing the Greeks ' decision to sacrifice her daughter Polyxena, asks 
whether it was necessity that led them to human sacήfice (260) at a tomb where offeήng 
oxen (26 1 )  is more appropήate. Although here Hecuba implies that human sacrifice is 
ήtual sacήlege, she goes οη to suggest that another human victim, that is, Helen, would 
have been more fitting (265-70). So, her concern at this point is not so much to condemn 
the practice of human sacrifice per se as to voice her belief that human motivation, in 
partίcular the need for revenge, is the true cause hidden behind the request f or human 
sacήfice (262-63). It will be human motivation going hand in hand with the divine role in 
human sacήfice which is after all also what is emphasized both in the case of Iphigenia' s 
attempted sacήfice at Aulis and in the Taurians ' human sacrifices. 

Bearing all these examples in mind we can now turn to a close look of the 
passages in JT which are relevant to Artemis. The play opens with Iphigenia's speech, 
which starts with a selection of events from the family history of the house of Atreus; 
any attempt to refer to this family's past is surely problematic since it is burdened with 
impious or at least disturbing events. Thus the choice of a particular event,  that is , 
Pelops ' successful contest with Oenomaus and his marriage to Hippodameia may be 
significant and form in fact an indirect comment or allusion f or the reading of the play 
as a whole; 12 especially since this event will again be referred to by Orestes during the 
recognition scene (822-6) .  The second event is of course the one directly relevant to 
Iphigenia herself, that is, her sacrifice at Aulis. The sacrifice to Artemis before the war is 
reminiscent of the special association of Artemis, in particular Artemis Agrotera, to 
whom sacrifices were offered before war in histoήcal times 13 . Το return to ΙΤ, the long 

1 1 . Οη this, see esp. Ο' Connor-Visser 1 987, who associates self-sacήfice with Euripides' praise of young 

characters and their ideals. For a discussion of sacrificial virgins, see esp. Loraux 1987; Larson 1995 , ch. 5 .  

1 2 .  See esp. Ο'Βήeη 1988. 

1 3 .  Οπ Artemis Agrotera, see Burkert 1 985 , 15 1 -2 ;  Simon 1985 , 149,  155 , 1 6 1 ;  οη Artemis and 

sacrifices ω her before battle, see Vemant 1991 ,  ch. 14. 
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description of events at Aulis , and later references to what happened, need to be 
examined closely f or hints as to the exact role that Artemis and the human agents are 
given in this sacrifice; our reading will almost inevitably be informed (this is in any case 
almost inevitable) by the similar questions posed in the case of the same event in ΙΑ 
(for us, that is, who are familiar with both tragedies). 

"from Atreus sprang Menelaus and Agamemnon who begot me, Tyndareus ' 
daughter's child, Iphigenia. ( . . .  ) my father sacrificed me -so people believe
for Helen 's sake, to Artemis in the famous inlets of Aulis. For at that place 
lord Agamemnon had assembled an Hellenic expedition of a thousand ships, 
wanting to get the Achaeans the glorious crown of victory over Troy, and 
win revenge for Helen 's  outraged marriage, so gratifying Menelaus. But 
when the voyage was dreadfully delayed, and he could not get the winds he 
needed, he resorted to burnt offerings, and Calchas made this 
pronouncement : ' 'Ο you who hold this high command of Hellas ,  Aga
memnon, never will you launch your ships from land till Artemis receives in 
sacrifice your daughter Iphigenia. You vowed to offer to the light-bearing 
goddess the fairest product that the year should bear. Your wife 
Clytemnestra has in your house a child" (thus he awarded me the prize for 
beauty ! )  "whom you must offer". And so through Odysseus ' trickery they 
took me from my mother on the pretext of marriage with Achilles. When Ι 
came to Aulis, Ι was lifted high in my misery over the altar, ready for the 
knife - but Artemis stole me away and gave the Achaeans a deer in my 
place. She brought me through the radiant sky and settled me here in the 
Taurians ' country, where the land's  ruler, barbarian over barbarians, is 
Thoas, who runs with wing-swift speed of foot and so has gained a name that 
answers to his swiftness . She placed me as priestess in her temple here. And 
so by the festival-laws which please the goddess Artemis, a festival beautiful 
only in name - but the rest Ι hold in silence for fear of the goddess; for by 
the law this community had long bef ore Ι came, Ι sacrifice all Hellene men 
who land on this shore. [Ι perf orm the consecration, but the slaughter is a 
task for others, unspoken of, within the goddess's precincts here.] 14 (3-4 1)  

This passage associates Artemis ' demand for the sacrifice of  Iphigenia with 
Agamemnon 's  non-fulfilment of a vow15 . The emphasis on something which is "the 
most beautiful", twice mentioned in Iphigenia's words (2 1 ,  23) is not accidental, but 

14. Translations from ITwi1l be quoted from Cωpp 2000. 

1 5 .  For the reasons given in other sources, see Sourvinou-Inwood 1996b, 765 . For the relation between 

ΙΤ and tradition and for Euripides' innovations, see esp. the introductions to the play by Platnauer 1 938;  

Markantonatos 1996 and Cropp 2000; Burnett 1971 ,  73-5 . 
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may be said to be alluding to an identification of Iphigenia with Artemis, a standard 
epithet of whom was in fact Kalliste1 6 . The identification between the two was after all 
attested in myth; in Hesiod (Fr. 23a) we learn that Iphigenia became a goddess, a second 
Artemis; apart from myth, Herodotus (4 . 103) also tells us that in historical times the 
Taurians sacrit'iced Greeks and shipwrecked sailors to "the Virgin'' , whom they 
themselves called the daughter of Agamemnon, Iphigenia. The allusion to an 
identification between Iphigenia and Artemis seems to draw οη the religious context of 
Attic cult if Iphigenia was also worshipped along with or identified with Artemis in 
Brauron 17. The cultic context of Brauron was associated with a rite of passage, that of 
the arcteia1s , which prepared young girls for "taming" by marriage by temporarily 
stressing their wildness in their becoming bears. 

Leaving for a moment this contemporary-cultic persona of ArtemisΙ9, let us comment 
οη Artemis and the realm of Greek myth associated with her; and let us examine how the 
juxtaposition between the Greek Artemis and the barbarian Artemis takes shape. First of all, 
Artemis is presented as withdrawing the favourable winds at Aulis because of Agamemnon's 
neglect of a vow he had made, but the introduction of this cause by Euήpides and the way it 
is descήbed by Iphigenia herself seem to suggest that the association of Artemis with the 
demand f or a human sacrifice is not straightf orward. Agamemnon had promised but 
eventually neglected to offer to the goddess "the loveliest thing the year gave birth to". The 
interpretation which held that this "loveliest thing" was indeed Iphigenia was nothing more 
than a human interpretation, made by the prophet Calchas. It is important to note with 
regard to Artemis '  involvement in the attempted sacrifice of Iphigenia here that Euήpides 
deviates from other versions, where it is Artemis who asks f or a human victim in 
recompense f or the sacred animal of hers which was killed by Agamemnon. Here it is 
Agamemnon οη his own who had decided what he would off er to the goddess, without of 
course knowing what the object of his vow would turn to be. Ι think that there is a subtle 
diff erence created by Euήpides ' deviation from given myth, and it must also be important 
that what Artemis can unquestionably be credited with, in Iphigenia's eyes, is her salvation; 
a salvation, which implies in turn the goddess 's disapproval of human sacrifice. 

1 6. See e.g. Simon 1985 , 147, 149, 155 .  

17.  Cήtics usually take for granted that Euήpides' reference, ίη the words of Athena, to the future role 

of Iphigenia at Brauron ( 1462-6), confirms the evidence ot' an ancient cult of Iphigenia there (e.g. Cropp 2000, 

50-3; Tzanetou 1999-2000), although the difficulty of reconciling what Euripides says with the archaeological 

evidence has also been pointed out (see Scullion 1 999-2000, 228-30 with bibliography, and esp. Ekroth 2003). 

Οη the larger issue of Euripidean aetiology, see Dunn 1996; Scullion 1999-2000. 

18 .  See Keams 1989, 27-35 ; Sourvinou-Inwood 1988 and 1996a, 1 83;  Dowden 1989, ch. 2; Tzanetou 

1999-2000. 

19.  As Sourvinou-Inwood has pointed out ( 1997, 17 1 -2 and 2003, 32), the epithet 'light-beaήng' at 2 1  

was also a cultic epithet of Artemis. For Artemis' association with light, see Parisinou 2000, 46-8, 8 1 -3, 15 1 -6. 

Ιη fact, light is often associated with life and salvation (a key-theme ίη the play), and Artemis was also known as 

the "saviour" goddess (soteira, cf. Bremmer 1994, 17, Vemant 199 1 ,  203). Cf. Burnett 197 1 ,  47: "The verbal 

surface of the play is heavy with sotejria [sic] words". 
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Furtherrnore, the word ekseklepse, "stole away", at 28 for what Artemis did to the 
Achaeans with the salvation of the human victim suggests that she does to them what 
they did to Iphigenia; Ι am referring to the use of deception; the Achaeans tricked 
Iphigenia by telling her that she would marry Achilles , and in the same way Artemis 
seems to take the side of Iphigenia and trick the Greeks in turn, by making them believe 
that they indeed sacrificed the human victim2o. 

Another point that Ι wish to raise here is the choice of the vocabulary that 
Iphigenia employs to describe her sacrifice, which is based primarily οη that of sphazein 
(8, 20) ; this is not without significance, since we know that this term is of course the 
standard terrn for the cutting of the throat of a sacrificial victim, but, οη the other hand, 
it can be used outside such a religious context and signify murder2 1 .  Α survey of the 
sacrificial vocabulary used in Greek tragedy is a helpful guide f or our reading of 
characters ' perspectives with regard to sacήficial acts in tragedy. Το mention one case 
from the description of the sacrifice of Iphigenia in Euripides ' Iphigenia in Aulis, 
Agamemnon refers to this sacrifice standardly as thusia. But other characters, who 
question the religious validity of this death and see it as murder, refer to it as a sphage. 
And Agamemnon himself uses the vocabulary of sphazein at 5 33,  while imagining what 
Odysseus will tell him, whereas, when he himself hesitates about the act and rejects it, 
then he uses the vocabulary of kteinein22. Ιη this respect, perhaps we should allow for a 
certain perspective which implies disapprobation or questions the religious context of 
the act whenever a character, in our case Iphigenia, uses vocabulary based οη sphazein. 

Furthermore, whereas the chorus in Iphigenia in Aulis refer to the human 
sacήfices demanded by Artemis in a way which might (f or the audience) also convey a 
sense of disapproval ( 1524-5 : "taking delight in human victims"), yet this implication, if 
we read it as such, is suppressed, and in fact , something which can also inform our 
reading of human sacrifice in ΙΤ, f ar from being associated with a barbarian practice ( as 
is constantly the case in JT) it is described as anti-barbarian,23 in the sense of it being the 
means which will secure the Greek expedition against the barbarian Trojans ; this 
association, made by Agamemnon while trying to persuade his hesitant daughter ( 1255-
75), i s  what Iphigenia herself stresses when she asserts her decision to  be  sacrificed; her 
sacrifice to Artemis will secure Greek victory ( 1 374-401 ;  1472-3). 

20.  Note also the word "tήckery" at 24 to ret'er to Odysseus' tήck. The language of dolos, tήckery or 

deception dominates the whole tragedy and it is interesting to see in each case how this language is 

appropriated by different characters. For a reading of the play which focuses οη the ideas of deceit and 

salvation, see Hartigan 1 986 and 1 99 1 ,  ch. 5 .  

2 1 .  For the Greek vocabulary about sacήfice, see Casabona 1966. 

22. For the range of the vocabulary used to refer to Iphigenia's sacrifice in Iphigenia in Aulis, see 9 1 ,  93, 

96, 358,  360, 364, 396, 493, 5 3 1 , 532, 5 33,  673, 72 1 , 873, 880, 883, 935 , 1 166, 1 1 78, 1 185, 1 1 86, 1232, 1262, 

1272, 1 3 1 7, 1 3 1 8, 1 348, 1 360, 1 367, 1 398. 

23. Οη the polaήty between the categoήes "Greek" and "barbaήan" and its frequent deconstruction in 

Greek tragedy, see Hall 1989, esp. 201-23. Cf. Said 2002. For some of its aspects in ΙΤ, see more recently Stern

Gillett 2001 .  



PAPADOPOULOU Artem i s  and Con structs of Mean ing in Eur ip ides '  lphigenia in Tauris 1 1  5 

At the same time, Agamemnon 's decision to carry out the sacrifice of his daughter is 
coloured by an emphasis on his own ardent wish for military success; the "if/then" and "if 
not/then not" f'ormulation of' Calchas ' divination (92-3) with regard to Artemis' wish, that 
is, if' the ships are to sail then Agamemnon must sacrifice Iphigenia, and, if the sacrifice is 
not carried out then there will be no expedition, seems to put Agamemnon into a position 
where his own wish tΌr conquest sets all other considerations aside. In ΙΤ we may recall 
the phrase hόs dokei, "as it seems" or "so people believe", which is placed as early as l. 8, 
and implies to the audience that things are not the way they seem to be. There is some 

simi larity here with Iphigenia in Aulis, at least a dark shadow seems to be cast over 
Agamemnon's  motivation in our passage in JTif we may judge from the order in which 
the motivation behind  the sacήfice and the expedition is presented in Iphigenia's words: 
l . 12: "wanting to get the Achaeans the glorious crown of victory over Troy" comes first, 
and then follow the revenge for Helen and the favour to Menelaus ( 13-14 ) .  

Iphigenia was carried by Artemis (and the idea of salvation from human sacrifice 
is strong) to the land of the Taurians (note the emphasis οη Artemis: 11 . 9, 19 ,  29, 36). 
That was a rapid succession not only of places but of whole worlds, from Greece and 
civilization to the Taurian land and barbarism; the harsh combination of the words 
"barbarian over barbaήans" (baτbaroisi barbaros, 3 1 ) rings unpleasantly also to modern 
ears (at least the Erasmian ones ! )  for sure. Iphigenia is the priestess who consecrates the 
festival, while the sacrifices are left to others to perform. Iphigenia's  remark at 36-7 
that is "a festival beautiful only in name - but the rest Ι hold in silence for fear of the 
goddess" makes a strong allusion to barbaήan sacrifices. 

Line 40, 'Ί perform the concecration, but the slaughter is a task for others"24, 
which is necessary because otherwise we wouldn 't understand the interpretation of 
Iphigenia's dream25 at 55-58, exonerates Iphigenia from the actual killing of the human 
victims and gives this task to the local Taurians, the barbarians. But , with regard to 
Artemis ,  we are left with the rather disturbing "she takes pleasure in these rites". Ιη 
Iphigenia in Aulis, the Chorus make a passing reference ( 1524-25) which is very similar 
to what Iphigenia says here, namely, that Artemis takes pleasure in human victims. We 
should also note the aposiopesis in Iphigenia 's  words in ΙΤ, when she wishes to say 
nothing more, and the reason that she gives: the fear of the goddess (37) . We are now in 
the realm of Artemis in a barbarian land, and the goddess ' s  association with the cult that 
the barbarian Tauήans perform is what comes to the fore; but the direct association of 
the Greek with the Taurian practice with regard to human sacrifice , along with the 
almost ambivalent involvement of Artemis in both cases, become the central question 
that the audience are invited to speculate upon. 

The juxtaposition between the Greek civilized world and the barbarian Tauήan world 
with its outrageous (always by Greek standards) ήtuals is further stressed in the dialogue 

24. Translation by Cropp 2000. For the text, see Cropp 2000, οη Π 38-4 1 .  

25 . Οπ Iphigenia's drearn, see esp. Valakas 1 993. 
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between Orestes and Pylades, when they see the altars of the goddess which are drenched 
with human, indeed Greek, blood and which are adorned with the heads of decapitated 
victims (69-75); it is this sight that scares Orestes and almost makes him give up the mission 
which Apollo had sent him to complete in this barbarian land. Euripides here re-writes 
Aeschylus and gives another version to the end which Aeschylus had given in his 
Eumenides26. According to the Euήpidean version, some of the Fuήes were not persuaded 
by the verdict of Areopagus and thus continued to hound Orestes; Apollo announced to 
Orestes that he would be safe only if he completed the task of carrying the statue of Artemis, 
which had fallen from the sky, from the land of the Tauήans to the city of Athens. 

Now, we are in the same position as Orestes in not being told why this task would 
put an end to his troubles; why, in other words, it would stop the Furies from further 
pursuing him. The description of the whole task that Orestes is asked to perf orm, in 
particular the difficulty of the task, the marginal area (barbaήan land) where it will take 
place, the potential use of trickery or of some sort of device, and the reward upon 
completion of the task, all suggest, of course, a ήte of passage27 and ephebic initiation2s. 
But as with the reward that Orestes will secure with regard to the Furies' pursuit, this 
aspect of his task may perhaps be illuminated in this very progression from barbarism 
into civilization, if we associate the Fuήes with the former and Athens with the latter29. 

Α similar movement from a relatively pήmitive to an advanced order of things is 
implied in the third stasimon ( 1234-83)30, where the Chorus sing the transition, 
sanctioned by Zeus, from older forms of power to a new divine order (Apollo and the 
Delphic shrine) . Ιη fact the whole play seems to reflect or to dramatize a progression 
from barbarism to civilization, and this progression is portrayed in the movement of 
the statue of Artemis from the Taurian land to Attic soil3 1 .  This act is actually a theft, 
indeed a seήous religious cήme if we think of all the implications of a hierosylia in the 
ancient world; but this particular hierosylia is apparently justified in following this 
transition from savagery to civilization. Even the rescue of Iphigenia by Artemis was 
descήbed, as we noted, with the vocabulary of stealing (28 :  "stole away")32. 

26. Οη this issue, see esp. Bumett 1971 ,  70- 1 ;  Ca!dwell 1974-75; Seidensticker 1982, 202-3; Wolff 1992, 

328-9; Goff 1999, 1 16-23. 

27. Οη ήtes ot' passage, see esp. van Gennep 1965 (oήginally published in 1909). Winkler 1990 and Graf 

1998 have largely influenced the study of Greek tragedy against the background of ήtes of passage. See also the 

collection of essays in Padilla 1 999, many of which examine rites of passage in Greek tragedy. For early, 

int1uential studies of similar issues in a wide range of texts, cf. Brelich ( 1969) and Calame ( 1977). 

28. See Belpassi 1988. For Orestes' initiation and the ήtual at Halae, cf. Dowden 1989, 20-47; Tzanetou 

1999-2000, 209-1 6. For ephebic initiation, see the pioneeήng work by Vidal-Naquet ( 1986). 

29. With regard to the association of the Fuήes with savagery or othemess, cf. the way in which Apollo 

descήbes the things the Fuήes take pleasure in or are associated with, e.g. decapitation of victims etc. in Aesch. 

Eum. 179-97. 

30. Οη this ode, see Cropp 2000, 247-52, with bibliography. 

3 1 .  Οη the statue, see Graf ( 1979). 

32. For a discussion of this issue, ίη relation with stealing as part of initiatory ήtuals in the Spartan cult 
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Α juxtaposition between the Greek world and the barbarian world with regard to 
Artemis is also raised by the Chorus, who are Greek female captives, when they invoke 
the daughter of Leto, Diktynna33 of the wild mountains ( 126-7) and then refer to their 
exile, from their fatherland to the land of the Tauήans ( 1 32-6) . Here the Chorus evoke a 
Greek world and a Greek (in fact Cretan) Artemis , trapped within a barbarian context. 
The juxtaposition between the two worlds is brought to the fore again in Iphigenia's 
words when she says that instead of perf orming the acts that she would normally 
perf orm in her homeland, she is now involved 1η human sacήfices in the Tauήan land: 

Ι do not sing now for Hera at Argos, nor οη the sweet-voiced loom do Ι pick 
out with my shuttle the likeness of Attic Pallas and the Titans - ηο, rather Ι 
inflict a bloody fate, unfit for the lyre, οη strangers (22 1 -26). 

The contrast is sharp, but it becomes sharper especially for the Athenian audience; 
for whereas it is natural for Iphigenia to recall the cultic practices in honour of Hera, the 
tutelary goddess of Argos, her homeland, yet the additional reference to the weaving of 
the peplos by Athenian girls at the Panathenaea highlights for the Athenian audience 
their own cultic practices. Such references to the weaving of the peplos to be presented 
at the Panathenaea are used elsewhere in Euripides and serve to evoke an image of 
Athens as a blessed city34 or in general a city of propriety and respect for norms35 . 
When the Athenian audience hear Iphigenia at this point, the contrast between ritual 
propήety and barbaήan outrage is emphatically stressed, given that the notion of ήtual 
norm is partly exemplified by means of their own familiar rituals. 

We may also note the vocabulary used and the contrast made with the word 
"sweet-voiced" at 222 and the "unfit for the lyre" at 225 . At the same time, the victims ' 
cries (227) seem to subvert the sense of ήtual norm and almost suggest murder. But, the 
question is : where does Aήemis stand in all these events? After all, the cultic practices 
performed by the Taurians are in her honour. Iphigenia does not expand, but perhaps 
we can read between the lines. Or at least we can read between texts. We may compare 
for example the Homeήc Hymn to Aphromte, where it is said ( 1 9) that Artemis loves 
the Iyre and also the dances36 and the thrilling cries . There seems to be indeed a 
juxtaposition between the two, which invites us to suspect a contrast not only between 
what is proper and what is not (this contrast is obvious) but also to suspect where 

of Artemis, see Wolff 1992 , 3 14-6. 

33. On Diktynna, see Cropp 2000, οη ΙΤ 127. 

34. Cf. ΙΤ 1 088, where Athens is descήbed by Iphigenia as a city that has good fortune. For a reading of 

an ironic tone here, in the sense that Athens is called fortunate in a play written duήng the Peloponnesian war, 

see Sansone 1975 , 294; cf. Synodinou 1996, 23. 

35 . Cf. Eur., Hec. 466-74, where the references are made by the captive Chorus. 

36. Artemis ' association with dances (along with Apollo, the Muses and the Graces) is also mentioned in 
the Homeήc Hymn to Artemis (15- 1 8). 
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Arternis is irnplied to stand between the two. B ut 1 wish to stress thut we ure not gi ven u 

definite or conclusive answer as to where exactly Artemis stands. Also ,  ul th o ugh th i s  
passage irnrnediately follows a reference to  the events at Au l i s  (244 , we  sι:e agai n th c.:: 
constant interplay between dramatic past and dramatic present) , Artem i s  is not 
rnentioned there and Iphigenia only refers to her sacrifice in a way which casts a shudow 
over Agarnernnon 's honour (2 1 1 - 12 :  "victim for a father's atrocity, a .ioyles.s o lTc.:: r ing 
prornised by his vow"). 

Euripides offers his audience another perspective, that i s ,  the Taurian one,  οπ 

Arternis, by rneans of the herdsrnan. Ι wish to ernphasize "perspective" in the sense t h ut ,  
as Ι stressed at the beginning, we are constantly presented with readings ot· the goddt.ss 
and not with the goddess herself. If so far we have heard cornments that Artemis may 
indeed take pleasure in hurnan victirns, now the herdsman confi rms i t ; very 
characteristically he says for exarnple at 243-44 that the captured men (Orestes und 
Pylades) are a "welcorne sacrifice and offering to the goddess Artemis" .  Here the 
herdsrnan introduces his own, that is, the barbarian, perspective οη lphigenia's view 01· 
her atternpted sacrifice at Aulis. This representative of the barbarian Taurians reverses 
the distinction 'Greek vs barbaήan' as we have had it expressed so far, that is, from the 
side of the Greeks , and questions the Greeks ' very ritual propriety in the case of 
Iphigenia's atternpted sacrifice at Aulis: 

young lady, pray to have strangers like these for victirns. If you can execute 
such strangers as these, Hellas will be rnaking arnends f or your rnurder and 
paying the pήce for your sacrifice at Aulis (336-9) . 

Frorn the barbarian perspective , then, Iphigenia's atternpted sacrifice by the 
Greeks was a rnurder, not a ritual act, and the herdsrnan irnplies that this perspective is 
also shared by Iphigenia. Now, the exact status of Iphigenia ' s  view is not 
straightforward, and it is indeed this uncertainty that is drarnatically exploited by 
Euripides as the plot develops. But for our discussion, the irnportant thing is that 
Euripides uses the character of the herdsrnan to give voice to the barbaήan, and thus 
clearly suggests to the audience what they rnay have been reading between the lines all 
along; that the distinction is not a clear-cut dernarcation between "Greek" and 
"barbarian", and that the evaluative attributes of the two poles (civilization and Greek 
side vs savagery and the Taurian side) are not straightforward. This brings again the 
rnatter of perspective into play ,  for each construct originates frorn and ultirnately 
reflects a certain perspective. This interplay between Greek and barbarian views 
tellingly hints at the interplay between self and otherness and alerts us to the possible 
rnerging of the two. 

The closeness between Greeks and barbarians is again suggested in Iphigenia's  
speech which starts at 344 and recalls the events at Aulis . The inward focus οη her 
psychology at 344-60 shows how her reaction at the idea that Orestes is dead rnakes her 
consider the arrival of the captured strangers as an opportunity to cornpensate f or her 
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pl ight at Aulis. With regard to the events at Aulis, we should note that Iphigenia does 
not mention Artemis but shifts the emphasis (356-60) to the human agents (Helen, 
Menelaus, Agamemnon). There is an important perspective οη Iphigenia's view of the 
goddess in the passage at the end of this speech (380-9 1 ), where she accuses Artemis of 
duplicity in that she requires ritual purity οη the one hand and takes pleasure in human 
sacrifices οη the other. But then she attempts to absolve Artemis by using myth as well 
as rationalizations . Her use of myth is entirely based upon a belief in divine virtue as 
such; a divinity, in other words, cannot be charged with amathia, a word which conveys 
both intellectual (e.g. Eur. ,  HF 347) and moral associations (e.g. Eur. ,  Ion 9 1 6) .  But 
then her move to another myth is problematic; from the negation of divine pleasure in 
human killings (the case of Artemis) her thought moves to the alleged divine pleasure in 
eating human flesh (the case of Tantalus ' cannibalistic meal to the gods). But, although 
she off ers a rationalizing37 explanation of the impure ritual of human sacrifice, by 
arguing that it is not Artemis ' wish but the projection of the human (the Taurians ') 
murderous instinct onto the goddess, the mythical example of cannibalism remains 
unexplained; we may recall by contrast, how Pindar in his first Olympian ode (36-5 3) 
actually coπected his predecessors' version of the cannibalistic feast. The audience are 
left in doubt whether Iphigenia's thoughts are anything more than mere speculations. 

The uncertainty regarding Artemis is also suggested by the Chorus οη some 
occasions. For example, at 402-6 they refer to the inhospitable land where the altars and 
temples of the goddess are stained with human blood, while at 1 097- 1 1 6  the evocation 
of and longing for the Greek Artemis are f ollowed by a reference to the barbarian 
human sacrifices in the Taurian land. It is the Chorus also who seems to bring into 
question the exact association of Artemis with the practice of human sacrifices when 
they see Orestes and Pylades , the future human victims to Artemis, and invoke the 
goddess saying (463-6) : "0 mistress, if to your satisfaction our community offers you 
this ήte, receive these sacrifices which by the law of our land it is unholy to offer". 

We have already mentioned that Iphigenia, when refeπing to the events at Aulis, 
suppresses Artemis ' involvement in the sacήfice and credits the goddess only with her 
salvation; this is repeated at 783-84, and also at 1 082-88, where the reference to this 
past salvation forms the grounds for another one, as Iphigenia asks Artemis ' help in the 
escape planned: 

Ο mistress, you who by the dells of Aulis saved me from my father's teπible 
murdeήng hand, save me now too, and these - or because of you the word 
of Loxias will ηο longer have truth for mortals . Be kind and leave this 
barbarous land for Athens. It is not proper that you should be living here, 
when you can possess a city that has good f ortune. 

37. For this type of approach by Euripidean characters, see esp. Mastronarde 1986. 
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But in Iphigenia's words, this salvation is reciprocal , for Artemis will also be saved 
from the barbarian world which is not appropriate f or her and transfeπed to a civilized 
world, Athens ( 1086-88). Similarly at 1230-32 she invokes the goddess as follows : ''Ο 
maiden mistress, child of Zeus and Leto, if Ι can wash the blood from these men and we 
can sacrifice where we should, your dwelling will be pure, and we shall enjoy good 
f ortune"; here the place ("where") meant is deliberately left ambiguous, since f or Thoas it 
is the shore of the Tauήan land, whereas f or Iphigenia herself it is Athens. 

However, the audience are left in doubt whether this "salvation" of the goddess 
from an unfitting barbarian world in fact has her own consent, reflecting the overall 
ambiguity with which Artemis is portrayed throughout the play .  Ιη other words , is 
Artemis a civilized goddess who is almost trapped within a barbarian setting and 
unwillingly receives human sacήfices, or is she a wild goddess who indeed takes pleasure 
in human sacrifices but whom now the gods (Apollo and Athena) want to civilize?38 
Iphigenia for example expresses her fear in removing the statue of the goddess at 995-7: 
"But Ι fear there is ηο escaping the goddess's notice, nor the king's when he discovers the 
stone base stήpped of its statue". Whereas the fear for the tyrant is understandable, what 
about the fear f or Artemis? Is the case similar to the fear expressed by Iphigenia at the 
beginning of the play (37: "but the rest Ι hold in silence for fear of the goddess") , which 
would then imply that Artemis is satisfied with the Taurian cultic context and would 
oppose the divinely inspired plan for the removal of her statue? Again the answer is not 
conclusive and the role and exact status of Artemis are never clearly stated. For example, 
Orestes notes that Apollo would not have asked for this removal of the statue of Artemis 
had this been against the goddess 's will ( 1012- 14); but when a strong wave brings the ship 
back to the shore and thus prevents the escape, Iphigenia invokes Artemis and asks her 
f orgiveness f or the stealing of her statue (here we may recall the implications of 
hierosylia) ( 1 398-400) ; this invocation contrasts with Orestes ' belief in Artemis ' 
consent, f or here Iphigenia implies that Artemis opposes and tήes to prevent the escape. 

Ιη the same context, the Tauήan Messenger who reports the events of the escape 
to Thoas gives his own interpretation, according to which it is Poseidon who prevents 
the escape, and implies that Artemis herself is opposed to it; f or Iphigenia, in escaping, 
betrays her and thus proves her ingratitude to the goddess who had saved her from Aulis 
( 14 18 - 19) .  Thoas too believes that Artemis is οη his side and that she will help ( 1425 : 
"with help from the goddess") the Tauήans capture the Greeks and punish them. 

When Athena appears to solve the impasse, she explains to Thoas ( 1438-4 1) that 
it was by destiny and the decrees of Loxias that Orestes came here, fleeing from the 
Fuήes ' rage, to find his sister and to take her home to Argos, and caπy the sacred image 

38. The fact that the drama invites the audience to think about this question shows the subtlety in the 

presentation of Artemis in the play. The complexity with which the Taurian Artemis is portrayed is ignored by 

Sourvinou-Inwood 1997 and 2003, who assumes a straightforward portrayal ot· a barbaric Artemis as a foil to 

the Athenian Artemis' cultic persona (cf. Gliksohn 1 985, 48-9). 
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to Athens. Her main speech consists in orders to Orestes and Iphigenia with regard to 
cults in Attica; it will be this cultic context which will associate the dramatic present 
with the cultic reality of the Athenian audience. Orestes is to set up Artemis '  statue in a 
sanctuary which he will f ound at Halae and where the goddess will then be worshipped 
as Artemis Tauropolos. The epithet is etymologized from the name of the Taurian land 
and the wandeήngs of Orestes (1454-57). At the festival there the ήtual practice will be 
to hold a sword to a man 's throat so that some blood is spilled; a practice which will be a 
compensation for Orestes ' evasion of slaughter, and which will make sure that Artemis 
receives honours ( 146 1 ) .  The cultic practice described in JT is clearly some sort of 
initiation ritual f or males as part of the Tauropolia39. What is important of course is the 
connection of this Athenian ήtual with the ήtual (human sacrifice) in the Taurian land, a 
connection which is made, apart from the etymology, also by the use of the verb 
heortazei, "keep a festival'' , at 1458, which is reminiscent of the word heortes, "festival" 
at 36, where Iphigenia refers to the worship of Artemis by the Tauήans. 

Το return to the aetiology at the end of ΙΤ, of course in Euripides we often find 
ήtual aetiology in the end of his plays but only the endings of ΙΤ, Hippolytus and Medea 

can be said to be closely linked with the dramatic plot itself and thus in a way to 
perpetuate it in extra-dramatic, cultic terms. At Medea 1 38 1 -83 for example Medea 
speaks about a "solemn festival and rites" which will be established "in place of this 
impious murder". Ιη both Medea and JTthen we have a cultic practice established ' in 
place of' something which originates in the dramatic plot; more importantly, in both 
cases, as is suggested in Medea's words and more obviously outlined in Athena's, this 
replacement is the substitution of a ritual propriety and norm f or an outrageous 
violence. Ritual functions to neutralize uncontrolled violence, to transfer it into a new 
context and thus to "civilize" it, with all the ambiguities of course that such a process of 
making something civilized entails. For the Athenian audience there is in the play, as we 
have already stressed, a gradual progression from savagery towards civilization, from the 
barbarian land of the Taurians to the civilized Athens; also, the association of Athenian 
cultic practices with the savage practice of human sacήfice in terms of this progression 
seems to emphasize the superioήty of their rites over the barbaήan otherness40. 

But is this Euripides ' straightforward and conclusive ending? Does the play 

39. See e.g. Tzanetou 1999-2000, 209-16; Cropp 2000, 53-6. 

40. Many studies see a straightforward movement from barbarity to civilization, as well as a 

satisfactory conclusion to the problems raised by the drama, hence they read a positive and optimistic ending; 

For an overview, see Masaracchia 1 984, 1 1 1 η. 1 ;  Synodinou 1996, 19 η. 2. See more recently Cropp 2000, esp. 

31 and Sourvinou-Inwood 2003, who imply that the play reaches a happy and unproblematic end. For studies 

which raise some doubts about the "happy ending", see esp. Sansone 1 975 , 294-5 ; Masaracchia 1 984; 

Synodinou 1 996; Goff 1 999. These studies, however, question the 'happy ending' in terms especially of the 

gloomy future of the doomed family of Iphigenia and Orestes; my approach focuses instead οη the ways in 

which the text problematizes the notion of closure in terms of the ambiguity of interpretation an d the 
instability of meaning throughout the play. 
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achieve unproblematic closure? The foregoing discussion has den1onstnιted tl1e con sωn t  
interplay between different and often contradictory perspectives, the ensιι ing oρenness 
with regard to issues raised throughout the play, as well as the eιnphas i s  g i ve n  t o  t l1e 
inherent difficulties in establishing meaning; these factors should have Hl ι-ecιdy ccιιι t ioned 
us against simplistic conclusions which see a sti-aightfoι-ward and positive endi ng . T11 is  i s  
also coπoborated by an examination of certain features at the end of the dηιιηη. 

Το begin with, Athena and not Artemis is the divinity who oveΓsees this pΓogΓession 
from savagery to civilization41 .  Artemis again seems to withdraw or at least to stand once 
again in the marginal position between the two realms. FοΓ the cul t  at Halae wil l  be 
instituted to honour her as if her depήvation of the Tauήan cult of human sacΓifices needed 
to be compensated for. Now Artemis will preside over near-human sacήfices as opposed to 
real human sacήfices, but from the moment of its very establishment this substitution is 
always reminiscent of the Tauήan associations of the goddess. The movement of the statue 
from the Tauήan land to Athens is almost symbolic of the integration of otherness into the 
self. Also, with regard to Iphigenia's future, she will be the pήestess of Artemis Brauronia 
and when she dies she will receive (in what seems to be the announcement of a future hero
cult) the clothes of women who die at child-birth42. Even the phraselogy used here is 
reminiscent of the Tauήan context, for Iphigenia will "serve as key-keeper" (kleidouchein) 

of the sanctuary of Artemis in Brauron ( 1463), as she was in the Tauήan land ( 13 1) .  This 
time Iphigenia will not of course preside over human sacrifices but she will still be 
associated with human death and indeed with Artemis; f or we hear about the dedications to 
her of the clothes of women who die in childbirth ( 1464-67), and we may recall that it was 
Artemis who was credited with the sudden death of women. The reference to Iphigenia's 
future death and her association with the death of women seems to imply indeed that 
Iphigenia will take οη some of the dark or harsh aspects of Artemis. 

It seems, then, that the very association of the barbarian Taurian context with the 
Attic cultic reality does not fully neutralize otherness ;  integration does not 
automatically entail annihilation or assimilation. We are still presented with a sense of 
alterity at the very heart of the Attic self, as we were presented with an evocation of the 
Attic ritual self at the heart ot· alterity. Ιη a similar manner, Orestes ' sp�ech (95 1-60) 
where he explains , actually foretells , how his reception in Athens will lead to the 
Athenian festival of Choes43, is very unusual, not so much because it gives an aetiology 
spoken by a mortal (cf. also Medea, Polymestor, Eurystheus), but because it is a rare44 

4 1 .  Athena' s epiphany is related to the Athenocentric focus at the end of the play (οη Athena's 

appearances ίη Greek tragedy, cf. Papadopoulou 2001),  but what is left obscure is Artemis ' own view regarding 

what Athena says and foretells. 

42. For the dedication of clothes to Artemis, see Dillon 2002, 19-23. For the association with Iphigenia, 

see Cropp 2000 οη ΙΤ 1 464-67. 

43. Οη the Choes festival, see esp. Hamilton 1 992; Robertson 1 993.  Οη Choes in the context of 

Athenian rites of passage, see Hamm 1999. Οη the reference to Choes in the p\ay, see Wolff 1992, 325-8. 

44 . For other examples, see Aesch., Eum. 681- 710 (Athena founding the Areopagus); Aesch. Eum. 767-
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example t·rom Greek tragedy where an aetiology occurs not in the end of a drama, as 
usual ,  but in the middle. It may be said that this serves not only to foreshadow (by the 
paral le l  between Orestes and Artemis) the Athenian aΓceptance of Artemis and the 
overal l Athenocentric tΌcus at the end45 , but also pe1 haps to interrupt the focus οπ 
otherness with a sudden glimpse at Αωc cult; this is also in accord with the technique of 
:;hi l't i ng the tΌcus ι·rom the barbarian land to the Greelc Aulis, a shift which, as we saw, 
cventual ly subverts the contrast between the categories Greek and barbarian and 
nl l udes to thei r  underlying simi\arities. 

The reading of ΙΤ otϊered in this paper has employed Artemis as a guide for 
aud ience reception . It has drawn on a number ot· parameters which may seem 
�1 cterogeneous at Jϊ rst, yet contribute to i l luminating the various associations of 
Λ rtcm i s  and their corresponding eHects οπ the audience . These parameters have 
includcd real-li l·e l'unctions ot· Artemis, with specific reference to cult, the association 
hctwe:;cn contemporary ritual and the remote world of myth, the opposition between 
w i l dness and civic space, and the problem ot· human sacrifice. Artemis ' associations 
have heen the start ing point tΌr an examination of her function as a dramaturgical 
dcv ice ,  hy means οΓ which Euripides explores the inherent indeterminacies of divine 
prescnces in G reek tragedy and invites his audience to think about Artemis as a 
med iat i ng ι·actor which questions distinctions such as that between Greeks and 
harharians, or which problematizes the issue of human agency and divine intervention. 
The e lu s i veness οι· Artemis , which has come to the tΌre also through an intertextual 
examination οι· her f'unction, turns out to be an important aspect of Euripides' dramatic 
techn ique, which reveals the instability ot· meaning, denies closure and gives privilege to 
the audience tΌr "constructing" meaning . This active role given to the audience by 
Euripides may account tΌr the divergent views that this play, especially its end, invites, 
and is one important aspect of its everlasting appeal. 

Thalia Papadopoulou 

Department of Classics 
University of Ioannina 
e-mail: thaliap@cc.uoi.gr 

74 (cf. 289-90, Orestes foretelling his cult at Argos). Cf. Eur., Hipp. 29-33 (Aphrodite foretelling a name-aetion 

for herself in relation to Hippolytus); Eur., HF 1 325-33 (Theseus promising honours and cult for Heracles). 
45.  Cf. Cropp 2000, 2 3 1 .  
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Άρτεμη κα ι  παραγωγή νοή ματος 
στην Ιφιγένεια εν Ταύροις του Ευ ρ ιπίδη 

ΘΑΛ Ε ΙΑ ΠΑΠΑΔΟΠ ΟΥ ΛΟΥ 

ΑΡ ΙΑΔ Ν Η  1 1  

Η εργασία αυτή εξετάζει πώς η παρουσίαση της Άρτεμης στην Ιφιγένεια εv Ταύροις 

του Ευριπίδη συμβάλλει στην πρόσληψη του δράματος από το κο ινό στο οποίο 

απευθύνεται. Η εξέταση αξιοποιεί ορισμένες παραμέτρους, οι  οποίες ίσως φαίνο

νται εκ πρώτης όψεως ετερογενείς, ωστόσο συντελούν αποφασιστικά στο να αναδεί

ξουν με τρόπο συνειρμικό διάφορα χαρακτηριστικά και συσχετισμούς της Άρτεμης 

και τον αντίκτυπό τους στο κοινό . Μερικές από τις παραμέτρους αυτές είναι οι λει

τουργίες της θεάς στην καθημερινή ζωή, κυρίως σε λατρευτικό πλαίσιο, η σχέση ανά

μεσα στα τελετουργικά στοιχεία και στον μακρινό κόσμο του μύθου, η αντίθεση ανά

μεσα στην αγριότητα και τον πολιτισμό, καθώς και η προβληματική σχετικά με την 

ανθρωποθυσία. 

Οι συνδηλώσεις της Άρτεμης αποτελούν αφετηρία για την εξέταση και αξιολό

γηση της λειτουργίας της ως δραματουργικού μέσου με το οποίο ο Ευριπίδης αξιο

πο ιεί τ ις ενυπάρχουσες ασάφειες οι οποίες χαρακτηρίζουν εν γένει τις θεϊκές πα

ρουσίες στην τραγωδία και καλεί το κοινό να προβληματιστεί σχετικά με τη συμβολή 

της Άρτεμης σε θέματα όπως η αντιπαράθεση Ελλήνων και βαρβάρων ή τα όρια της 

ατομικής ευθύνης και της θεϊκής παρέμβασης. Η έννοια της απροσδιοριστίας της 

Άρτεμης, η οποία ενισχύεται και από μία διακειμενική ανίχνευση της παρουσίασής 

της, αναδεικνύεται σε ένα σημαντικό στοιχείο της Ευριπίδειας δραματικής τέχνης, 

το οποίο αποκαλύπτει την αστάθεια του νοήματος και δίνει προβάδισμα στο κοινό 

για τη δημιουργία σημασίας. Ο ενεργός ρόλος τον οποίο δίνει ο Ευριπίδης στο κοινό 

εξηγεί σε ένα βαθμό τις πολλές και συχνά διιστάμενες ερμηνείες που έχει δεχτεί κατά 

καιρούς το έργο, και αποτελεί ένα σημαντικό παράγοντα του ενδιαφέροντος που 

προκαλεί στο κοινό κάθε εποχής. 



Γένος και  φύλο : πρώιμες μα ρτυ ρ ίες* 

ΧΛΟΗ Μ ΠΑΛΛΑ 

Οι σημερινοί χρήστες της ελληνικής γλώσσας (όπως και πολλών άλλων γλωσσών) συ
χνά και ίσως όλο και περισσότερο καταβάλλουν προσπάθεια να εκφράσουν τον σεβα
σμό τους για την ισότητα των φύλων χρησιμοποιώντας τον κατάλληλο, ή, όπως λέγε
ται, πολιτικώς ευπρεπή, τρόπο ομιλίας. Η τάση αυτή υποδηλώνει την αντίληψη ότι η 
αλλαγή του τρόπου με τον οποίο μιλάμε ή μαθαίνουμε να μιλάμε για τα πράγματα μπο
ρεί να επηρεάσει τον τρόπο με τον οποίο αντιλαμβανόμαστε τα πράγματα. Σε αυτές τις 
περιπτώσεις η λειτουργία της γλώσσας είναι κατ ' εξοχήν ρυθμιστική: η υιοθέτηση της 
σύμβασης κατά την οποία, π.χ. στις ανακοινώσεις του Πανεπιστημίου μια διατύπωση 
όπως το «όσοι φοιτητές» δίνει τη θέση της στο, εξαιρετικά διαδεδομένο πια, «όσοι/ες 
φοιτητές/τήτριες» εκφράζει αλλά και ενισχύει την πεποίθηση ότι αυτό που περιγράφε
ται δεν είναι πρωτίστως ή αποκλειστικά τα άρρενα μέλη του φοιτητικού πληθυσμού. Η 
κατάσταση θα ήταν πιο απλή, τουλάχιστον για τους/ις συντάκτες/τριες τέτοιων ανακοι
νώσεων, αν το όνομα «φοιτητής» δεν είχε αρσενικό και θηλυκό γένος, όπως π.χ. συμ
βαίνει με το όνομα «άνθρωπος», ή αν οι ανακοινώσεις γράφονταν σε μια γλώσσα όπως 
η αγγλική, όπου το όνομα «students» περιγράφει τα μέλη τόσο του αρσενικού όσο και 
του θηλυκού πληθυσμού. Φυσικά το να σπεύσουμε να 'διορθώσουμε' την ελληνική 
γλώσσα υιοθετώντας έναν μη έμφυλο τύπο ίσως να φαίνεται ακραίο - και θα θεωρού
σαμε μάλλον αδιανόητη μια επέμβαση κατά την οποία θα επιχειρούσε κανείς να αποδώ
σει στα ονόματα το γένος που θα πίστευε ότι αντιστοιχεί στη σημασία τους1 . 

* Το κείμενο παρουσιάστηκε στην ημερίδα «Οι απαρχές της έμφυλης κοινωνίας», που διοργανώθη

κε από το Τμήμα Ιστορίας και Αρχαιολογίας του Πανεπιστημίου Κρήτης, τον Οκτώβριο του 2000. Θα ήθε

λα να αναγνωρίσω το χρέος μου σε συναδέλφους και φίλους που με βοήθησαν στα διαφορετικά στάδια σύ

νταξής του. Η Άννα Μίσιου και η Κατερίνα Ιεροδιακόνου διάβασαν μια παλαιότερη γραπτή του μορφή, 

ενώ η Μελίτα Σταύρου και ο Michael Forster μου υπέδειξαν χρήσιμες σχετικές μελέτες. Τέλος, ιδιαίτερα ση

μαντική υπήρξε η συμβολή του Σπύρου Μοσχονά και της Ελένης Φουρναράκη. 

1. Ο Jacobson ( 1998, 143) αναφέρει το παράδειγμα των πρώτων χρόνων της ρωσικής επανάστασης, 
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Η αρχαία ελληνική γραμματεία μας δίνει τουλάχιστον ένα τέτοιο παράδειγμα: 

στις Νεφέλες (659 κ.ε.) του ο Αριστοφάνης εμφανίζει τον Σωκράτη να προσφέρει 

στον Στρεψιάδη ένα μάθημα για τη σχέση γραμματικού και φυσικού γένους. Ασφα

λώς ο Αριστοφάνης δεν είναι ιστορικός της φιλοσοφίας άλλωστε το ίδιο το λογοτε

χνικό είδος που υπηρετεί, η κωμωδία, προσφέρεται για 'ακρότητες ' αυτού του εί

δους. Ωστόσο η τάση να αντιμετωπίζουμε τον Σωκράτη των Νεφελών ως λιγότερο ή 

περισσότερο αξιόπιστο φορέα σοφιστικών διδασκαλιών, μας οδηγεί στη σύνδεση 

αυτής της μαρτυρίας με το ενδιαφέρον ορισμένων Σοφιστών για τη σωστή χρήση της 
γλώσσας: για την ορθότητα ονομάτων ή 6ρθοέπειαν2. Ακόμη πιο στενή φαίνεται να 
είναι η σχέση του κειμένου του Αριστοφάνη με το ενδιαφέρον του Πρωταγόρα για τα 
γένη των ονομάτων, και, πιο συγκεκριμένα, με τη μαρτυρία κατά την οποία ο περί
φημος σοφιστής είχε εισηγηθεί την αλλαγή του γένους σε συγκεκριμένα ονόματα. Στη 
συνέχεια θα εξηγήσω γιατί, κατά τη γνώμη μου, η απόδοση ενός τέτοιου ενδιαφέρο
ντος στον ίδιο τον Πρωταγόρα -ή σε οποιονδήποτε σοφιστή-, τουλάχιστον με βά
ση τις σωζόμενες μαρτυρίες, είναι παραπλανητική. Αλλά προτού περάσω στις σχετι
κές μαρτυρίες , θα ήθελα να σταθώ σε κάποιες βασικές παρατηρήσεις σχετικά με τον 
ρόλο του γένους στις φυσικές γλώσσες. 

Γλωσσολόγοι όπως ο Greville Corbett θεωρούν δεδομένο το σημασιολογικό 
υπόβαθρο της κατανομής ανάμεσα στο αρσενικό και το θηλυκό γένος: «το γένος έχει 
πάντα σημασιολογικό πυρήνα: δεν υπάρχουν συστήματα γενών στα οποία τα γένη να 
είναι απλώς τυπικές κατηγορίες»3. Άλλοι εντοπίζουν το κλειδί της κατανομής στη 
μορφολογία και τη σύνταξη4 • Και άλλοι θεωρούν ότι η 'κατασκευή ' του γένους, ή 
μάλλον του ' έμφυλου λόγου' ,  γίνεται με διαλογικά (discursive) μέσα5. Όποια όμως 
κατεύθυνση και αν ακολουθήσουμε, πρέπει να δεχτούμε ότι η ταύτιση ανάμεσα στο 
γραμματικό γένος και το φύλο δεν είναι δεδομένη για όλες τις γλώσσες ή για όλα τα 
στάδια εξέλιξής τους. Έτσι, διαπιστώνεται ότι στη γλώσσα των Χετταίων η διάκριση 

όταν ορισμένοι υποστήριζαν σε σοβιετικά περιοδικά τη ριζική αναθεώρηση της παραδοσιακής γλώσσας και 

ιδιαίτερα την αποβολή παραπλανητικών εκφράσεων του τύπου «ανατολή ηλίου» ή «ηλιοβασίλεμα». 

«Ωστόσο», συμπληρώνει ο Jacobson, «χρησιμοποιούμε ακόμα αυτές τις πτολεμαϊκές αναφορές χωρίς να 

απορρίπτουμε την κοπερνίκεια θεωρία, και μπορούμε εύκολα να μετατρέψουμε την καθημερινή μας ομιλία 

για την ανατολή και τη δύση του ηλίου σε εικόνα της περιστροφής της γης, για τον απλούστατο λόγο ότι κά

θε σημείο είναι μετατρέψιμο σε σημείο που φαίνεται να είναι πληρέστερο και ακριβέστερο.» 

2. Για την περίπτωση του Πρωταγόρα βλ. Κρατύλος 39 1c· Φαίδρος 267c6, Πρωταγόρας 338e-339a· 

Πλούταρχος, Περικλής 36.3· Αριστοτέλης, Σοφιστικοί Έλεγχοι 14 173b 17. Ο τίτλος Ορθοέπεια παραδίδε

ται και στον κατάλογο των έργων του Δημόκριτου (DK Α33). Για τον Πρόδικο βλ. DK Α9 (τήν lπi τοις ονό
μασιν 6.κριβολογίαν)· DK Α6 (τήν 6.λήθειαν περί ονομάτων ορθότητας)· DK Α 1 8  (το διαιρειν τa ονόμα
τα). Η πιο εκτενής μαρτυρία για τον Πρόδικο προέρχεται από τον Πρωταγόρα του Πλάτωνα, 337al-c4· 

πρβλ. 340a7-34 1e7.  Για συνοπτικό σχολιασμό του ζητήματος στον Πρωταγόρα, τον Πρόδικο και τον Δημό

κριτο βλ. Baxter, 1 992, 147-60. Πρβλ. Gagarin 2004. 

3. Corbett 1 99 1 ,  307· πρβλ. Lyons, 1968, 284. 

4 .  Ράλλη 2003, με παραπομπές στη βιβλιογραφία. 

5. Βλ. Maltz και Borker 1 982, 197-8. Πρβλ. και τις εργασίες που συγκεντρώνονται στο Παυλίδου 2002. 



ΜΠΑΛΛΑ Γένος και φύλο: πρώιμες μαρτυρίες 1 3 1 

ανάμεσα σε έμψυχα και άψυχα είναι εκείνη που καθορίζει τη γραμματική διάκριση 
προτού εμφανιστεί (στη συγκεκριμένη γλώσσα) η αυτονόητη, για την περίπτωση της 
ελληνικής, διάκριση ανάμεσα στο θηλυκό και το αρσενικό (η διάκριση υπάρχει ήδη 
στη γραμμική Β). Με άλλα λόγια, το φύλο δεν αποτελεί μοναδική ή ακόμη και προ
νομιακή σημασιολογική παράμετρο για τον καθορισμό του γένους. Το γραμματικό 
γένος μπορεί να καθορίζεται από άλλες 'φυσικές' ιδιότητες, όπως είναι το σχήμα, η 
υφή, το χρώμα ή το αν κάτι είναι ή δεν είναι φαγώσιμο. Αντιστρόφως, πολλές γλώσ
σες κατατάσσουν στο αρσενικό ή το θηλυκό γένος λέξεις που δηλώνουν άψυχα αντι
κείμενα. Στην περίπτωση των γαλλικών, τα άψυχα αντικείμενα περιλαμβάνονται κα
τά κανόνα στα θηλυκά· αντίθετα, μια από τις γλώσσες που μιλιούνται στη νοτιοδυτι
κή Αιθιοπία6 κατηγοριοποιεί τα περισσότερα άψυχα ανικείμενα στο αρσενικό γένος, 
με την εξαίρεση όσων δίνονται στο υποκοριστικό: έτσι, οι λέξεις που δηλώνουν το 
σκουπάκι ή το κατσαρολάκι είναι θηλυκές, εκείνες όμως που δηλώνουν τη σκούπα ή 
την κατσαρόλα είναι αρσενικές7. Από την άλλη, σε γλώσσες όπως τα αγγλικά, η διά
κριση ανάμεσα στο αρσενικό και το θηλυκό γένος είναι σχεδόν αμελητέα (ο καθορι
σμός του γένους προκύπτει μόνο από τη χρήση της αντωνυμίας). Στην περίπτωση 
των αγγλικών, η χρήση του θηλυκού -και όχι του αρσενικού- γένους για πράγμα
τα που κατά κανόνα δηλώνονται με λέξεις του 'ουδετέρου ' μπορεί να ισοδυναμεί με 
αναβάθμιση του συγκεκριμένου αντικειμένου (πβ. το κλασικό παράδειγμα της χρή
σης του "she" για τα πλοίαΒ)· ο συναισθηματικός παράγοντας οδηγεί συχνά σε περαι
τέρω αποκλίσεις: τα οικιακά ζώα αποκτούν γραμματικό γένος ανάλογα με το φύλο 
τους αναφέρονται όμως και παραδείγματα κατά τα οποία η συναισθηματική φόρτι
ση οδηγεί ομιλητές στο να αλλάζουν το γένος των ονομάτων. Σε άλλες, πάλι, περι
πτώσεις, η απόδοση του θηλυκού γένους συνδέεται με χαρακτηριστικά ' επικινδυνό
τητας' του αντικειμένου. Μεγαλύτερες είναι οι δυσκολίες σε γλώσσες που, όπως τα 
ελληνικά, δεν φαίνονται να ακολουθούν κάποιους συγκεκριμένους κανόνες στην κα
τανομή ανάμεσα στο θηλυκό και το αρσενικό γένος (με την εξαίρεση των έμψυχων 
αντικειμένων κατά τα οποία το γραμματικό γένος αντιστοιχεί στο φύλο· αν και στην 

περίπτωση των ζώων έχουμε πάλι παραδείγματα όπως «Ο σκύλος» ή «η γάτα».  Το 

πρόβλημα όμως περιπλέκεται με τη χρήση ονομάτων αρσενικού ή θηλυκού γένους 

για τη δήλωση άψυχων αντικειμένων. Εδώ ίσως πρέπει να διακρίνουμε την κατηγο

ρία των ονομάτων που δηλώνουν έννοιες οι οποίες καταλήγουν να είναι αφηρημέ

νες, έχοντας, ωστόσο, ξεκινήσει από ένα στάδιο 'προσωποποίησης ' ,  ταύτισης δηλα

δή με μια συγκεκριμένη θεότητα ή άλλο πρόσωπο της μυθολογίας. Μπορεί κανείς να 

πει ότι λέξεις όπως αλήθεια, δίκη, πειθώ, ανάγκη προέρχονται από τις ονομασίες 

αντίστοιχων μυθολογικών προσώπων. Ανάλογο φαινόμενο παρατηρείται και σε λέ

ξεις όπως ο Ουρανός, η Γη ή η Σελήνη. Έχει υποστηριχτεί η άποψη ότι ο ρόλος που 

6. Πρβλ. Corbett 199 1 ,  1 1 . 

7. Lyons 1 968, 284. 
8.  Corbett 1 99 1 ,  12. 
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αποδίδει στα αντίστοιχα πρόσωπα η μυθολογία καθορίζει και το γένος τους9. Αλλά 

η πορεία της αιτιακής σχέσης μπορεί να είναι και αντίστροφη: αν δεχτούμε ότι η μυ

θική σκέψη μάλλον αντανακλά παρά κατευθύνει τον έναρθρο λόγο οδηγούμαστε στο 

συμπέρασμα ότι οι ρόλοι τους οποίους αποδίδει ο μύθος στις συγκεκριμένες υπο

στάσεις προκαθορίζονται από τα γένη των ονομάτων που δηλώνουν τις υποστάσεις 

αυτές στη συγκεκριμένη γλώσσα10. 
Η άποψη ότι το γραμματικό γένος δεν είναι παρά μια τυπική κατηγορία που 

δεν καθορίζεται από σημασιολογικά κριτήρια θα έβρισκε ίσως σύμφωνο τον Σέξτο 
Εμπειρικό . Στο έργο του Προς γραμματικούς ( 146- 153), ο Σέξτος χρησιμοποιεί τη 
διάκριση ανάμεσα στα αρσενικά, τα θηλυκά και τα ουδέτερα για να στηρίξει τη θέση 
του ότι η σχέση των ονομάτων με τα πράγματα δεν καθορίζεται από τη 'φύση ' ,  αλλά 
είναι προϊόν ανθρώπινης σύμβασης (ov φύσει aλλά κατά θεματισμόν). Διαφορετι
κά, λέει ο Σέξτος, ό,τι είναι από τη φύση αρσενικό θα έπρεπε να δηλώνεται με λέξεις 
αρσενικού γένους, ό,τι είναι από τη φύση θηλυκό με λέξεις θηλυκού γένους, και ό,τι 
από τη φύση δεν είναι ούτε αρσενικό ούτε θηλυκό θα έπρεπε να δηλώνεται με λέξεις 
ουδετέρου γένους. Επιπλέον, ο Σέξτος επισημαίνει λέξεις οι οποίες κατηγοριοποι
ούνται σε διαφορετικά γένη μέσα στην ίδια γλώσσα, ανάλογα με τον πληθυσμό που 
τις χρησιμοποιεί: οlον "Αθηναίοι μέν τήν στάμνον λέγουσι θηλυκως, Πελοποννήσι
οι δέ τον στάμνον aρρενικως, καί ο[ μέν την θόλον ο[ δέ τον θόλον, καί ο[ μέν την 
βωλον ο[ δέ τον βωλον. Αποκλίσεις, σύμφωνα με τον Σέξτο, παρατηρούνται και στο 
εσωτερικό του ίδιου πληθυσμού. Οι ίδιοι ομιλητές μπορεί να μιλούν άλλοτε για τοv 
λιμόv άλλοτε για την λιμόv. Αν όμως τελικά το γραμματικό γένος δεν αντιστοιχεί 
στο φυσικό, τότε αυτοί που θεραπεύουν τη γραμματική τέχνη δεν μπορούν να διορ
θώσουν κάποιον που θα έλεγε, σύμφωνα με το παράδειγμα του Σέξτου, «η αετός» 
αντί «Ο αετός» . Αν δηλαδή η κατανομή των γενών είναι προϊόν ανθρώπινης σύμβα
σης, τότε ο γραμματικός δεν έχει κανένα δικαίωμα να ρυθμίσει τη χρήση του γένους, 
παρά μόνο να παρατηρήσει τον τρόπο με τον οποίο τα γραμματικά γένη χρησιμοποι
ούνται από τα μέλη μιας κοινότητας. 

Το επιχείρημα του Σέξτου εκφέρεται στο πλαίσιο της προσπάθειάς του να αμφι
σβητήσει την τέχνη των γραμματικών και να δείξει ότι κριτήριο του τι λέγεται σωστά 
και τι όχι δεν είναι κάποια θεωρία (γραμματικός λόγος) αλλά η aτεχνος καί aφελής 
τijς συνηθείας παρατήρησις. Η γραμματική δεν πρέπει να νοείται ως τέχνη αλλά ως 
απλή εμπειρία, που καταγράφει αλλά σε καμία περίπτωση δεν μπορεί να ρυθμίζει 
τους κανόνες της γλώσσας. Από αυτή την άποψη, η κριτική του Σέξτου δεν προϋποθέ
τει κατ ' ανάγκην την ύπαρξη πρώιμου ενδιαφέροντος για τη σύνδεση ανάμεσα στο 
γραμματικό γένος και το φύλο. Ας δούμε τώρα γιατί μια τέτοια σύνδεση ανάμεσα στο 
γραμματικό γένος και το φύλο απουσιάζει και από την περίπτωση του Πρωταγόρα. 

Η σχετική μαρτυρία για τον Πρωταγόρα προέρχεται από τους Σοφιστικούς 

9. Corbett 1991 ,  1 0. 

10. Για παραδείγματα που στηρίζουν αυτή την άποψη βλ. Jakobson 1998, 14 7. 
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Ελέγχους του Αριστοτέλη. Σύμφωνα με αυτήν τη μαρτυρία -την οποία ο Αριστοτέ
λης αναφέρει εν παρόδω, στο πλαίσιο της δικής του συζήτησης για το πώς οι Σοφι
στές αξιοποιούν τον σολοικισμό- ο Πρωταγόρας είχε υποστηρίξει ότι λέξεις όπως 
η «μήνις» και η «Πήληξ» εσφαλμένα κατατάσσονται στο θηλυκό γένος. Στο βιβλίο 
του για τη Σοφιστική Κίνηση ο G. Β. Kerferd αναφέρει, χωρίς ωστόσο και να ασπά
ζεται, την άποψη ότι η ένσταση του Πρωταγόρα αφορά το νόημα αυτών των λέξεων, 
την πραγματική τους φύση, που, σύμφωνα τουλάχιστον με τη σκέψη του συγκεκρι
μένου Σοφιστή, ανήκει στο αρσενικό και όχι στο θηλυκό γένος. Η δυσκολία που 
προκύπτει από τον περιορισμένο αριθμό των παραδειγμάτων που αναφέρει ο Αρι
στοτέλης, αντιμετωπίζεται με την προσθήκη μίας ακόμη περίπτωσης :  του τύπου 
«δυναμία» στη θέση του «δύναμις», που απαντά σε κάποια εκδοχή της νομοθεσίας 
των Θουρίων, της οπο ίας η αρχική μορφή, κατά την παράδοση, αποδ ίδεται στον 
Πρωταγόρα 1 1 . 

Ωστόσο η ποσοτική αύξηση των παραδειγμάτων των λέξεων οι οποίες, σύμφω
να με τον Πρωταγόρα, κατατάσσονται εσφαλμένα στο θηλυκό ή το αρσενικό γένος 
δεν μας επιτρέπει να κρίνουμε αν η ουσία της προτεινόμενης ' μεταρρύθμισης ' συν
δέεται εκτός από το γραμματικό και με το φυσικό γένος. Σύμφωνα με τον Αριστοτέ
λη, ο Πρωταγόρας ήταν ο πρώτος που διέκρινε τα ονόματα σε αρσενικά, θηλυκά, και 
σε σκεύη, όπως πολύ χαρακτηριστικά ονομάζονται τα ουδέτερα ως την αλεξανδρινή 
εποχή 12. Αν δεχτούμε ως έγκυρο το παράδειγμα της «δυναμίας» μπορούμε, κάπως 
αναχρονιστικά, να κάνουμε λόγο για μια απλοποίηση της γραμματικής μορφής, η 
οποία θα καθιστούσε ευκολότερη την αναγνώριση του γένους (εν προκειμένω του 
θηλυκού). Αλλά στην περίπτωση των «μήνις» και «Πήληξ» το πρόβλημα είναι διαφο
ρετικό. Κατ ' αρχάς έχουμε να κάνουμε με σπανιότερες λέξεις, που προέρχονται από 
το λεξιλόγιο της επικής ποίησης. Για λόγους που μας διαφεύγουν, ο Πρωταγόρας 
στο σημείο αυτό φαίνεται να ζητάει από τους χρήστες της γλώσσας να συμμορφω
θούν και να κλίνουν τις συγκεκριμένες λέξεις σύμφωνα με τους κανόνες του αρσενι
κού γένους, κατ ' αναλογίαν προς τα θώραξ, πόρπαξ, στύραξ13• Σε αυτήν την περί
πτωση, το ενδιαφέρον του Πρωταγόρα για το γένος αυτών των λέξεων μοιάζει να 
εντάσσεται σωστότερα στο ευρύτερο ρεύμα 'φιλολογικής ' κριτικής ή ερμηνείας των 
' μεγάλων κλασικών' της εποχής - αν και εδώ πρέπει να λάβουμε υπόψη μας ότι αυ
τού του είδους η κριτική δεν αποτελεί παρά μέρος της γραμματικής τέχνης στην αρ
χαιότητα. Στο ίδιο πνεύμα φαίνεται να ανήκει και η γνωστή, από την Ποιητική του 
Αριστοτέλη, αντίρρηση του Πρωταγόρα στον Όμηρο, όσον αφορά τους πρώτους 
στίχους της Ιλιάδας. Σύμφωνα με τον Πρωταγόρα στο σημείο αυτό ο Όμηρος δεν θα 
έπρεπε να προστάζει (aειδε), αλλά να εύχεται, όπως αρμόζει σε θνητό που απευθύνε-

1 1 . Όπως αναφέρει ο Kerferd ( 198 1 ,  68-9), το επιχείρημα χρησιμοποιείται από τον Ι. Lana και αφο

ρά δύο διαφορετικά χειρόγραφα του Προοιμίου στους Νόμους του Χαρώνδα. Στην ίδια ερμηνευτική κα

τεύθυνση κινείται και ο G. Muπay ( 1946). 

12.  Βλ., π.χ. , Ρητορική ΓS 1047b6. 
1 3 .  Πρβλ. Gomperz 1922, 356, που παρατίθεται από τον Σκουτερόπουλο 199 1 ,  92. 
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ται σε θεά14. Η παρατήρηση του Π ρωταγόρα για την προστακτική «aειδε» σε συν
δυασμό με τη διαφωνία του για το γένος του ουσιαστικού «μήνις» θα ισοδυναμούσε 
με ένα αρκετά ισχυρό πλήγμα στον Όμηρο, καθώς ο σοφιστής θα εντόπιζε δύο λάθη 
στον πρώτο κιόλας στίχο της Ιλιάδας15 • Αυτού του είδους ο ανταγωνισμός ανάμεσα 
στον ' σοφιστή ' και τον 'ποιητή ' γίνεται κατανοητός στο πλαίσιο μιας κοινής διάθε
σης στον κύκλο των σοφιστών ή φιλοσόφων της εποχής16 να αναμετρηθούν με τα 
σπουδαιότερα πνεύματα της ελληνικής παράδοσης, δ ιεκδικώντας ένα καινούριο, 
πιο 'κοσμικό ' είδος γνώσης για τη δική τους διδασκαλία. 

Η διάκριση ανάμεσα σε ευχή και προσταγή πιθανότατα να αποτελούσε μέρος 
του ευρύτερου ενδιαφέροντος που χαρακτηρίζει όχι μόνο τον Πρωταγόρα αλλά και 
άλλους σοφιστές και ρήτορες της εποχής για τη σωστή χρήση της γλώσσας. Ο Ησύ
χιος αναφέρει ότι ο Πρωταγόρας χώριζε τις προτάσεις σε τέσσερις τύπους: ερώτηση, 
απόκριση, προσταγή και παράκληση 17, ενώ, τουλάχιστον σύμφωνα με ορισμένες ερ
μηνείες, ο Διογένης Λαέρτιος του αποδίδει τη διάκριση των χρόνων του ρήματος18 . 
Η σύγχρονη αγγλοσαξωνική βιβλιογραφία περιγράφει αυτού του είδους την ενασχό
ληση ως πρώιμο ενδιαφέρον για τις γλωσσικές πράξεις (speech-acts) 1 9. Στο σημείο 
αυτό ασφαλώς μπορεί κανείς να διατυπώσει επιφυλάξεις για το κατά πόσον ο Πρω
ταγόρας είχε υπόψη του τη διάκριση ανάμεσα στη γλώσσα όπως τη μιλούν οι χρή
στες της και σε αυτό που από την αλεξανδρινή εποχή και μετά περιγράφεται ως 
γραμματική της. Π ιστεύω, ωστόσο, ότι η απουσία του τεχνικού οπλοστασίου της 
γραμματικής δεν θα εμπόδιζε τον Πρωταγόρα να ενδιαφέρεται με έναν οιονεί εμπει
ρικό τρόπο για ό,τι εμείς, πράγματι από την αλεξανδρινή εποχή και μετά, περιγρά
φουμε ως χρόνους ρημάτ�ν, εγκλίσεις και γραμματικά γένη. Από την άλλη, φαίνεται 
πως η απουσία διάκρισης ανάμεσα στη γραμματική και τη σημασιολογία επέτρεπε 
στον Πρωταγόρα να εντάσσει στο γενικό του ενδιαφέρον για την ορθοέπειαν όχι μό
νο παρατηρήσεις για τους τύπους των λέξεων αλλά και για τη σημασία τους. Χαρα
κτηριστικό παράδειγμα αυτής της προσέγγισης, στο οποίο μάλιστα εμπλέκεται εκτός 

14. Αριστοτέλης, Περί ποιητικής 1456b l5 = DK Α29. 

15. Πρβλ. Σκουτερόπουλος 1991 ,  93 με παραπομπή στα επιχειρήματα του Fehling 1 976, 343 κ.ε.: «η 

παρέμβαση του Πρωταγόρα δεν εντάσσεται σε μια ευρύτερης κλίμακας μεταρρυθμιστική προσπάθεια του 

σοφιστή για την αποκατάσταση ενός πιο ορθολογικού χαρακτήρα στο λεξιλόγιο αλλά προέρχεται απλά και 

μόνο από μια σοφιστική επίδειξη». 

16. Ένα άλλο χαρακτηριστικό παράδειγμα είναι η ερμηνεία του ποιήματος του Σιμωνίδη από τον 

Πρωταγόρα και τον Σωκράτη (Πρωταγόρας 338e κ.ε.). Για το πρόβλημα της οριοθέτησης μεταξύ 'σοφών' 

και ' σοφιστών' βλ. Kerferd 1950· για τη σχέση των ποιητών με τους πρώιμους φιλοσόφους βλ., πιο πρό

σφατα, Most 1999. 

1 7. Ονοματολόγος678 [Schmidt] = DK Α3. Η ίδια πηγή αποδίδει στον Αλκιδάμαντα τη διάκριση του 

λόγου σε κατάφαση, άρνηση, ερώτηση, προσφώνηση. Η διάκριση ανάμεσα στο βούλεσθαι και το επιθνμεϊν 
αποδίδεται στον Πρωταγόρα και από τον πλατωνικό Σωκράτη (Πρωταyόρας 340b). 

18. Διογένης Λαέρτιος ΙΧ.52 = DK A l .  Για τις εναλλακτικές ερμηνείες της φράσης καi πρωτσς μέρη 
χρόνον διώρισε βλ. Σκουτερόπουλος ad loc. 

19. Βλ. π.χ. Bett 1989, 155 .  
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από τον Πρωταγόρα και ο Πρόδικος, είναι η ερμηνεία του ποιήματος του Σιμωνίδη 
στον Πρωταγόρα του Πλάτωνα (338e κ.ε.) . Και ασφαλώς δεν είμαστε υποχρεωμένοι 
να υιοθετήσουμε τη μαρτυρία του Διογένη Λαέρτιου (ΙΧ.50 κ.ε. = DK Al)  ότι ο Πρω
ταγόρας αδιαφόρησε για τη διάνοιαν (το πραγματικό νόημα ή τα συμφραζόμενα), 
απομονώνοντας τη σημασία συγκεκριμένων λέξεων. 

Ακόμη όμως και αν παρακάμψουμε το ερώτημα κατά πόσον ο Πρωταγόρας πί
στευε σε κάποια βαθύτερη σχέση μεταξύ γραμματικού και φυσικού γένους, το ότ ι 
φαίνεται να διαφωνούσε με τον κανόνα (τουλάχιστον) της κλίσης ορισμένων ουσια
στικών είναι ενδεικτικό της πρόθεσής του να δεχτεί (αν όχι να εισηγηθεί) κανόνες 
που, όντας καθολικά αποδεκτοί, θα ρύθμιζαν τη χρήση των ονομάτων για τα μέλη 
της κοινότητας. Γιατί μιλώντας για το σωστό γένος λέξεων όπως μfίνις και πήληξ ο 
Πρωταγόρας θα πρέπει να εννοούσε μία από τις εξής απόψεις: είτε (α) ότι υπάρχει 
ένας γραμματ ικός κανόνας ο οποίος δεν τηρείται από τους ανθρώπους -που 
εσφαλμένα, αλλά με συνέπεια, καταφεύγουν σε έναν διαφορετικό 'κανόνα' - είτε (β) 
ότι υπάρχει μεν ένας γραμματικός κανόνας, κατά τον οποίο τα συγκεκριμένα ονόμα
τα 'κλίνονται '  στο θηλυκό γένος, είτε με βάση την αληθινή φύση των πραγμάτων -
πρβλ. τη δημοκρίτεια Ξτεήν, αν και εδώ φυσικά το επιχείρημα προσκρούει στον σχε
τικισμό του Πρωταγόρα- είτε με βάση τις αξίες της κοινότητας, οι λέξεις που κλί
νονται στο γένος Χ είναι στην πραγματικότητα -ή, στην πραγματικότητα όπως την 
αντιλαμβάνονται οι πολίτες μιας συγκεκριμένης εποχής- γένους Ψ. 

Στην πρώτη περίπτωση, η αποδοχή του κανόνα μπορεί να υποδεικνύεται είτε 
από μορφολογικά κριτήρια (τα ονόματα που έχουν αυτές τις καταλήξεις κλίνονται 
στο συγκεκριμένο γένος -χωρίς φυσικά να είμαστε υποχρεωμένοι να δεχτούμε ότι ο 
Πρωταγόρας υιοθετούσε ρητά τη διάκριση ανάμεσα σε μορφολογία και σημασιολο
γία) είτε από πραγματολογικά κριτήρια (οι λέξεις μfίνις και πήληξ εξαιτίας του νοή
ματος που τους αποδίδει η ανθρώπινη κοινότητα, δεν μπορούν να θεωρούνται θηλυ
κού γένους). Και στις δύο περιπτώσεις, ο Πρωταγόρας μοιάζει να δέχεται την ύπαρξη 
ενός γνώμονα που ρυθμίζει τον τρόπο με τον οποίο πρέπει να μιλάμε για τα πράγμα
τα· και, ακόμη, να αντιπαραθέτει αυτόν τον γνώμονα σε έναν άλλο, εσφαλμένα αλλά 
καθολικά αποδεκτό από τους 'απαίδευτους ' ανθρώπους, κατά τον οποίο αντt του γέ
νους Ψ χρησιμοποιείται -με σχετική τουλάχιστον συνέπεια- το γένος Χ. Το ότι ο 
ίδιος ο Πρωταγόρας αντιλαμβανόταν τη γλώσσα ως σύμβαση ενισχύεται και από τη 
μαρτυρία του Κρατύλοv. Αν αφαιρέσουμε τα στοιχεία υπερβολής που προσδίδει στην 
παρουσίαση της σκέψης του σοφιστή η προκατάληψη του Πλάτωνα20, και αν λάβουμε 
υπόψη μας ό,τι  άλλο γνωρίζουμε για τον Πρωταγόρα μπορούμε να του αποδώσουμε 
την υπόθεση ότι αυτό που καθορίζει τους κανόνες και το νόημα των λέξεων είναι η 

20. Το ότι οι φιλοσοφικές προτεραιότητες του Πλάτωνα καθορίζουν σε σημαντικό βαθμό την παρου

σίαση των σοφιστών στους διαλόγους του είναι κοινός τόπος στην πρόσφατη βιβλιογραφία για το θέμα. Η 

διαπίστωση αυτή έχει οδηγήσει σε ιδιαίτερα γόνιμο προβληματισμό για το περιεχόμενο της διδασκαλίας των 

σοφιστών (αλλά και σε αμφισβήτηση της τάσης να αντιμετωπίζονται οι σοφιστές σαν ομάδα με κοινούς στό
χους και παρόμοιες απόψεις). Για το θέμα αυτό βλ. Wallace 1998 και, πιο αναλυτικά, Wallace 2005. 
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χρήση τους από την κοινότητα2 1 .  Το να δεχτούμε πως ο Πρωταγόρας είχε προβλημα
τιστεί για τις αξίες της κοινότητας σχετικά με το φύλο και ότι η συζήτησή του για τα 
γένη είναι προϊόν ενός τέτοιου προβληματισμού μού φαίνεται ανυπόστατο. 

Έτοι, για την περίπτωση του Πρωταγόρα οι σωζόμενες μαρτυρίες μάς οδηγούν 

στο συμπέρασμα ότι η συζήτησή του για τα γένη (ορισμένων) ονομάτων δεν εντάσσε

ται σε κάποια ριζοσπαστική αντίληψη για τη σύνδεση ανάμεσα στο γένος και το φύ

λο . Πιο πιθανή είναι η σχέση αυτών των παρατηρήσεων με το γενικότερο ενδιαφέρον 

του ίδιου του Πρωταγόρα και άλλων διανόουμένων της εποχής για τη σωστή χρήση 
της γλώσσας22. 

Τα πράγματα είναι διαφορετικά στην περίπτωση του Αριστοφάνη, στον οποίο, 
όπως αναφέραμε, οφείλουμε την πρώτη ρητή σύνδεση ανάμεσα στο γραμματικό γέ
νος και το φύλο. Η μεθοδολογική δυσκολία που αντιμετωπίζουμε στην περίπτωση 
του Πρωταγόρα, όσον αφορά τον αποσπασματικό και διαμεσολαβημένο χαρακτήρα 
των μαρτυριών μας, δίνει τη θέση της σε μια άλλη δυσκολία, που έχει να κάνει με τις 
προτεραιότητες του συγκεκριμένου λογοτεχνικού είδους, δηλαδή της κωμωδίας. Για 
τις περιπτώσεις στις οποίες οι ανεξάρτητες μαρτυρίες δεν επαρκούν, είναι αδύνατον 
να δ ιακρίνουμε ανάμεσα στο αρχικό ερέθισμα του Αριστοφάνη -εν προκειμένω 
στην όποια γνώση ή αντίδρασή του στις πραγματικές συζητήσεις των σοφιστών γύ
ρω από το θέμα- και σε αυτό που τελικά επιλέγει να προσφέρει στο κοινό του. 

Είτε λόγω των αυξημένων συζητήσεων στα κείμενα της εποχής γενικά και στην 
κωμωδία ειδικότερα για τ ις ομοφυλοφιλικές σχέσεις23, είτε εξαιτίας της αποτελε
σματικότητας την οποία θα είχε αυτού του είδους η κριτική στο πλαίσιο του συγκε
κριμένου λογοτεχνικού είδους, το στοιχείο που επικρατεί στη διάκριση αρσενικού 
και θηλυκού εδώ αφορά σχεδόν αποκλειστικά τα χαρακτηριστικά όχι του βιολογι
κού φύλου αλλά της σεξουαλικής ταυτότητας. Βρισκόμαστε στο σημείο στο οποίο ο 
Σωκράτης ,  που εμφανίζεται ως φορέας κάθε είδους νεωτερικής/σοφιστικής διδα
σκαλίας, ετοιμάζεται να μυήσει τον επίδοξο μαθητή του Στρεψιάδη στην τέχνη της 
άδικης επιχειρηματολογίας. Ο Σωκράτης αρνείται να προχωρήσει την 'παράδοση ' 
του μαθήματος, προτού πειστεί ότι είναι σε θέση να διακρίνει «Ποια από τα τετράπο
δα είναι ορθ6Jς24 aρρενα» (στ. 659)25 . Ο απαίδευτος Στρεψιάδης αυτομάτως επιλέ-

2 1 .  Για την απόσταση ανάμεσα στον ιστορικό και τον πλατωνικό Πρωταγόρα ως προς το θέμα της 

γλώσσας βλ. Sedley 2003, 54. 

22. Όσον αφορά τον Πρωταγόρα δεν μπορούμε να αποκλείσουμε το ενδεχόμενο χρήσης των παρα

δειγμάτων που μας απασχολούν για εντυπωσιασμό του ακροατηρίου του μέσω της προκλητικής αμφισβή

τησης παραδοσιακών αξιών. Για αυτήν τη διάσταση της διδασκαλίας του Πρωταγόρα βλ. πιο πρόσφατα 

Gagarin 2004· Lee 2005 , κεφ. 2. 

23. Για το θέμα της ομοφυλοφιλίας κλασική παραμένει η μελέτη του Dover ( 1978)· για τις μαρτυρίες 

της κωμωδίας βλ. 135 -53.  Για επιφυλάξεις σχετικά με τη χρήση του όρου στην αρχαιότητα βλ. Halperin 1990. 

24. Είναι εύκολο να θεωρήσουμε ότι στο σημείο αυτό ο Αριστοφάνης παραπέμπει στη σοφιστική δι

<'Jασκαλία περί ορθοέπειας. Βλ. Dover 1968, ad 638. Η παρέκβαση μπορεί να θέλει να τονίσει την έκταση της 
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γει παραδείγματα ζώων κατά τα οποία το φυσικό γένος συμπίπτει με το γραμματικό 
-ξεκινάει από τα επιτυχημένα παραδείγματα «κριός», «τράγος», «ταύρος», στη συ
νέχεια προσθέτει το «κύων», που χρησιμοποιείται τόσο για το θηλυκό όσο και για το 
αρσενικό26, αλλά κάνει το λάθος να προχωρήσει, ίσως κατ ' αναλογ ία προς το 
«κύων», στο επίμαχο , όπως δ ιαπιστώνουμε στη συνέχεια, «aλεκτρυών». Ο όρος 
χρησιμοποιείται εν γένει για το πουλερικό, είτε είναι αρσενικό είτε θηλυκό. Υπάρχει 
όμως ήδη την εποχή του Αριστοφάνη ο τύπος «aλέκτωρ», κι έτσι εδώ ο Σωκράτης, 
προφανώς χάριν ακριβείας ή Όρθότητος ' ,  απαιτεί από τον συνομιλητή του να ειση
γηθεί και τον θηλυκό τύπο «aλεκτρύαινα». 

Μέχρι στιγμής το δίδαγμα είναι απλό και εκ πρώτης όψεως αξιολογικά ουδέτε
ρο: υπάρχουν στη φύση αρσενικά και θηλυκά και αυτή η διάκριση ανάμεσα στα δύο 
φύλα είναι αρκετά σοβαρή για να περιγράφεται με όσο μεγαλύτερη πληρότητα επι
τρέπεται από την ίδια τη γλώσσα. Η αυθόρμητη υπόσχεση του Στρεψιάδη εις ένδειξη 
της ευγνωμοσύνης του για την πολύτιμη αυτή πληροφορία να γεμίσει την κάρδοπον 
του Σωκράτη πλιγούρι επιτρέπει στον Αριστοφάνη να προχωρήσει -ομολογουμέ
νως μέσα από έναν κάπως διεστραμμένο συλλογισμό- στον σχολιασμό του φυσι
κού, πλέον, γένους κάποιου προσώπου του οποίου η έλλειψη ανδρείας -και κατ ' 
επέκταση η θηλυπρέπεια- θα πρέπει να ήταν γνωστές στους θεατές. Ο Σωκράτης, 
λοιπόν, τώρα κατηγορεί τον Στρεψιάδη ότι διαπράττει το ίδιο σφάλμα στην περί
πτωση της καρδόπον και σε εκείνην του Κλεώνυμου. Η λέξη «κάρδοπος» (που ση
μαίνει τη σκάφη μέσα στην οποία τοποθετούσε κανείς τη ζύμη) έχει κατάληξη που 
συνήθως χρησιμοποιείται σε ονόματα αρσενικού γένους (κατ ' αυτήν την έννοια το 
παράδειγμα είναι ίσως ανάλογο προς τα μfjνις και πήληξ) · δεν έχουμε λόγο να πι
στεύουμε ότι μια τόσο κοινή λέξη θα είχε απασχολήσει τους σοφιστές -αυτό που 
κατευθύνει τον Αριστοφάνη είναι η ο ικονομία του έργου του: ακριβώς όπως θα 
έπρεπε, ακολουθώντας τη συμβουλή του Σωκράτη, να αλλάξουμε το γραμματικό γέ
νος αυτής της λέξης (χάριν απλοποίησης;) και να λέμε η «καρδόπη>>, έτσι και στην 
περίπτωση του ονόματος «Κλεώvνμος» θα έπρεπε να αλλάξουμε το γένος του ονό
ματος, έτσι ώστε, αυτήν τη φορά, το γραμματικό γένος να συμφωνεί με το φυσικό, το 
οποίο, στην προκειμένη περίπτωση δεν είναι το αντρικό, αλλά το γυναικείο. Η ίδια 

σοφιστικής ενασχόλησης με θέματα ανάξια λόγου και από αυτήν την άποψη πρέπει να θεωρούμε δεδομένο 

το στοιχείο της υπερβολής στον τρόπο με τον οποίο αντλεί ο Αριστοφάνης από τη διδασκαλία των Σοφι

στών. Από την άλλη, μπορούμε να υποθέσουμε ότι ο Αριστοφάνης έχει υπόψη του συγκεκριμένες διδασκα

λίες - επομένως ότι είτε αποβλέπουν στην παρωδία τους είτε όχι, τα όσα λέγονται στο κείμενο έχουν κά

ποια αντιστοιχία προς την πνευματική πραγματικότητα της εποχής. 

25 . Αν στο σημείο αυτό επιλέγαμε να δεχτούμε τη σοβαρότητα του Αριστοφάνη ως μαρτυρίας για τη 

διδασκαλία των Σοφιστών, η συγγένεια του συγκεκριμένου χωρίου με τους Σοφιστικούς Ελέγχους του Αρι

στοτέλη θα ήταν προφανής. Ο φιλόσοφος αναφέρει την άποψη του Πρωταγόρα για τα μijνις και πήληξ, για 

να αναφερθεί στον τρόπο με τον οποίο οι Σοφιστές αξιοποιούσαν τη σύγχυση στη χρήση του σωστού γραμ

ματικού γένους προκειμένου να προαγάγουν τους στόχους του δικού τους (σοφιστικού) επιχειρήματος. 

26. Όπως παρατηρεί ο Dover ( 1968, ad Ioc), η λέξη κύωv χρησιμοποιείται και για το θηλυκό και για 
το αρσενικό. 
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' μέθοδος' ακολουθείται από τον Σωκράτη για να αποδείξει το πραγματικό γένος ή 
το φύλο (με την έννοια τώρα της πραγματικής σεξουαλικής ταυτότητας) ενός άλλου 
'άνανδρου ' ανθρώπου, του Αμυνία (στ. 686) . Παραφράζοντας το κείμενο, σύμφωνα 
με τον Σωκράτη, ο σωστότερος τρόπος να αποδώσει κανείς τη φύση αυτού του λιπο
τάκτη27, θα ήταν χρησιμοποιώντας το όνομά του στην κλητική: "Αμυvία, όπως θα λέ
γαμε εμείς, κατά το «Μαρία». 

Χωρίς καμία επίφαση φιλοσοφικής αυστηρότητας, ο Αριστοφάνης μας καλεί 
να αλλάξουμε τα γένη (ορισμένων) λέξεων, προκειμένου να είμαστε σε θέση να γνω
ρίζουμε μέσα από τη γλώσσα το φυσικό γένος του κάθε πράγματος. Το αρχικά πε
ρίεργο παράδειγμα της καρδόπου μπορεί να εκληφθεί ως, έστω σατιρική, εισαγωγή 
σε μια μέθοδο όπως αυτή που προϋποτίθεται από τη συζήτηση των μfjνις και πήληξ. 
Και στις τρεις αυτές περιπτώσεις η επιλογή του σωστού (γραμματικού) γένους υπο
δεικνύεται από έναν μορφολογικό κανόνα, της αναλογίας προς τις αντίστοιχες κλί
σεις, ενώ παράλληλα δεν είναι εύκολο να προσδιορίσουμε κάποιο σημασιολογικό 
κριτήριο που θα υποδείκνυε (ανεξάρτητα ή σε συνδυασμό με το μορφολογικό) την 
επιλογή του ενός από τα δύο γένη παρόλο που, σε αντίθεση με την κάρδοποv, τα πα
ραδείγματα μfjvις και πήληξ θα μπορούσαν να προϋποθέτουν και μια θεωρία κατά 
την οποία πράγματα όπως η οργή ή το τσεκούρι από τη φύση τους -ή, από την αξία 
που τους προσδίδει η κοινότητα- δεν μπορούν να εκληφθούν ως γένους θηλυκού. 
Το αν ο Αριστοφάνης έχει υπόψη του μια τόσο τολμηρή θεωρία ασφαλώς παραμένει 
άγνωστο, ελλείψει όμως στοιχείων που θα συνηγορούσαν υπέρ μιας τέτοιας ερμηνεί
ας νομίζω ότι πρέπει να υιοθετήσουμε το συμπέρασμα ότι η σύνδεση ανάμεσα στο 
φυσικό και το γραμματικό γένος δεν είναι παρά προέκταση της σοφιστικής σκέψης 
από τον ίδιο τον Αριστοφάνη. Εδώ, ασφαλώς, βρισκόμαστε αντιμέτωποι με ένα εύ
ρημα του μεγάλου κωμικού που αναμφισβήτητα θα κέρδιζε το κοινό του. Από αυτήν 
την άποψη, μπορούμε τουλάχιστον να δεχτούμε ότι οι αξίες που εκφράζονται στη 
συζήτηση του Αριστοφάνη για τα γένη θα ήταν αντιπροσωπευτικές των πεποιθήσεων 
της αθηναϊκής κοινωνίας. 

Αφήνοντας, λοιπόν, κατά μέρος το ζήτημα της σχέσης ανάμεσα στη σοφιστική 
ή φιλοσοφική σκέψη και στο συγκεκριμένο χωρίο του Αριστοφάνη μπορούμε να 
προχωρήσουμε σε κάποιες διαπιστώσεις γύρω από την αξιολογική διάσταση της συ
ζήτησης Σωκράτη και Στρεψιάδη. 

Στην πρώτη κιόλας πρόταση, «τών τετραπόδων aττ' εστιν ορθως aρρεvα», 
διαπιστώνουμε ότι αυτό που τελικά ρωτάει ο Σωκράτης τον Στρεψιάδη, δεν είναι 
μια ερώτηση που αφορά τη διάκριση ανάμεσα σε θηλυκά και αρσενικά ονόματα αλλά 
μια διαφορετική ερώτηση που αφορά τη σωστή, ακριβή απόδοση του αρσεvικού γέ
νους στα μέλη του σωστά νοούμενου, όπως θα φανεί στη συνέχεια, αρσενικού πληθυ
σμού. Ακόμη και το πιο αθώο παράδειγμα της διάκρισης των πουλερικών κρύβει την 

27. Βλ. Dover, 1968, σχόλιο στον στίχο 686. 
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αγωνία της παρεξήγησης του αρσενικού, μια που το πρόβλημα προκύπτει από τη 
χρήση μιας λέξης θηλυκού γένους (aλεκτρυώv) για την περιγραφή τόσο του θηλυκού 
όσο και του αρσενικού μέλους της ομάδας. Το παράδf 1 γμα των 'πουλερικών' είναι 
κατά βάθος ιδιαίτερα διδακτικό, γιατί μας δείχνει μια αναντιστοιχία ανάμεσα σε κά
τι που η γλώσσα θεωρεί γενικότερο (το οποίο εν προκειμένω συμπίπτει με το αριθ
μητικά επικρατέστερο : η κότα) και σε κάτι που η κοινωνία θεωρεί πιο βασικό (το αρ
σενικό, εν προκειμένω τον κόκορα) . Σε όλα τα παραδείγματα που ακολουθούν, το 
αρσενικό προβάλλεται ως το ποιοτικά κυρίαρχο, ως αυτό που κινδυνεύει να παρεξη
γηθεί. Έτσι ο Αριστοφάνης μας καλεί να πραγματοποιήσουμε έναν 'καθαρισμό ' ,  ή ,  
για να χρησιμοποιήσουμε μια πιο σύγχρονη αναλογία, αν και κατ ' αντίστροφο τρό
πο, έναν ' ευπρεπισμό ' της γλώσσας, έτσι ώστε το αρσενικό να μην παρεξηγείται σαν 
να ήταν θηλυκό. 

Η αγωνία του Σωκράτη πράγματι  μπορεί να παρομοιαστεί με την αγωνία 
του/της σημερινού/ης οπαδού της 'πολιτικής ευπρέπειας ' όταν, προκειμένου να 
αποφύγει την κατηγορία ότι αναφέρεται κυρίως στα αρσενικά μέλη του πληθυσμού, 
προσθέτει το θηλυκό γένος πλάι στο αρσενικό ή χρησιμοποιεί αντισταθμιστικά μόνο 
το θηλυκό. Η νοοτροπία του Σωκράτη μπορεί να απέχει από τη δική μας αντίληψη 
για τη σωστή χρήση των γενών, εναρμονίζεται ωστόσο με την κυρίαρχη αρχαιοελλη
νική αντίληψη που δίνει στους άντρες προτεραιότητα, θεωρώντας τους κατά κανόνα 
ακόμη και βιολογικά αρτιότερους από τις γυναίκες28. Αυτή η άποψη αντλεί στήριξη 
στις μαρτυρίες από την αρχαία επιστήμη. Έτσι, σύμφωνα με το Ιπποκρατικό Corpus 
τα αρσενικά έμβρυα αναπτύσσονται γρηγορότερα από ό,τι τα θηλυκά29 και προέρχο
νται από σπέρμα του δεξιού -και προφανώς καλύτερου- όρχεως30 ο Εμπεδοκλής 
τοποθετεί την κύησή τους στη δεξιά μεριά της μήτρας31 ενώ η φυσική νόρμα στη βιο
λογία του Αριστοτέλη υποδεικνύεται από το ανεπτυγμένο αρσενικό μέλος του εί
δους -ακόμη και στις περιπτώσεις κατά τις οποίες τα εμπειρικά δεδομένα αποδει
κνύουν την ανωτερότητα (π .χ. μεγαλύτερη μακροβιότητα) του θηλυκού32. Πολλά 
έχουν γραφτεί για το πώς αυτή η αντίληψη κατά την οποία το θηλυκό φύλο αντιμε
τωπίζεται ως ατελής εκδοχή του αρσενικού έδωσε τη θέση της στη νεότερη διάκριση 
ανάμεσα στα δύο φύλα. Δεν θα ήθελα και ίσως ούτε θα μπορούσα να περάσω στις λε
πτομέρειες της σχετικής συζήτησης αυτό που έχει σημασία για το ερώτημα που μας 
απασχολεί εδώ είναι το ότι η διάκριση ανάμεσα στα φύλα είναι ιστορικό φαινόμενο. 

28. Με βάση τις μαρτυρίες από την αρχαία ελληνική επιστήμη ο Laqueur (2003, κεφ. 1) υποστηρίζει 

ότι στην αρχαιότητα δεν υφίσταται διάκριση ανάμεσα σε δύο γενετήσια φύλα: το μοντέλο που επικρατεί βα

σίζεται σε ένα γενετήσιο φύλο. Αυτό που εμείς αντιλαμβανόμαστε ως θηλυκό είναι για τους αρχαίους η ατε

λής εκδοχή του αρσενικού. 

29. Περί γονής 6. 1 - Περί φύσιος παιδίου 18 ·  3 1 .  Πρβλ. Lonie 1 98 1 ,  190. 

30. Περί επικυήσιος 31 · πρβλ. Lloyd 1991α, 39. 

3 1 .  Ορειβάσιος VS 31 Α83. 

32. Πρβλ. Lloyd 1991β, 428-9. Για αντίστοιχα παραδείγματα από τον Ηρόφιλο και από τον Γαληνό 

βλ. Laqueur 2003, 37, με παραπομπές στον von Staden 1989. 
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Υποστήριξα ότι ο ι  μαρτυρίες από τη σοφιστική σκέψη που διαθέτουμε δεν πιστοποι
ούν κανένα ενδιαφέρον εκ μέρους των συγκεκριμένων συγγραφέων για τη σύνδεση 
γένους και φύλου. Όσοι όμως υποθέτουν την ύπαρξη μιας τέτοιας σύνδεσης, έχουν 
να αντιμετωπίσουν πέρα από "η δυσκολία της (ποσοτικής και ποιοτικής) ανεπάρκει
ας μαρτυριών και ένα ακόμη εμπόδιο, που αφορά τις αντιλήψεις διαφορετικών επο
χών και κοινωνιών για το φύλο. 

Χλόη Μπάλλα 
Τμήμα Φιλοσοφικών και Κοινωνικών Σπουδών 
Πανεπιστήμιο Κρήτης 
74 1 00 Ρέθυμνο 
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G ram m a r  and G e n d e r :  Early So u rces  

C H LO E  BALLA 

Aristophanes Clouds 659f. provides us with our earliest extant evidence concerning an 
interest in the relation between grammatical and biological or social gender. There is ηο 

doubt that the Sophists ' teaching about coπect use of speech or orthoepeia f orms the 
background of Aristophanes ' discussion . Α few testimonies from Protagoras have led 
some scholars to suggest that the interest in the relation between grammatical and 
biological or social gender comes from a Sophistic source. Ιη this paper Ι argue that 
such a relation (a) does not square with our evidence οη Protagoras, who hardly had in 
mind any distinction between grammar and semantics; and (b) is further undermined by 
modern research οη gender which shows that the distinction between male and female 
itself is a historical phenomenon. 





Σπάρτη κα ι  Αλέξανδρος'( 

ΗΛΙΑΣ ΚΟΥΛΑΚΙΩΤΗΣ 

Η Σπάρτη και ο Μέγας Αλέξανδρος αποτελούν δύο μύθους της Αρχαιότητας που 
συνήθως δεν συναντάει ο ένας τον άλλον1 .  Ο ένας συλλογικός, ο άλλος προσωπικός, 
δείχνουν να διαγράφουν την πορεία τους μάλλον παράλληλα· ωστόσο σε μερικά ση
μεία τέμνονται. Θα προσπαθήσουμε εδώ να δώσουμε στοιχεία αυτής της συνάντησης 
και να τα εντάξουμε στο πολιτικό και πολιτισμικό τους περιβάλλον: θα παρουσιά
σουμε στην αρχή το ιστορικό πλαίσιο, και στη συνέχεια θα εξετάσουμε ορισμένες 
μαρτυρίες που αφορούν την επαφή των δύο στο χώρο της ιστορίας και της μυθοπλα
σίας. Τέλος, θα επιχειρήσουμε να διακρίνουμε κάποια ιδεολογικά και ρητορικά χα
ρακτηριστικά της πρόσληψης της ιστορίας τους στην Αρχαιότητα. 

Το 346 π.Χ. η συμμετοχή των Σπαρτιατών στο λεγόμενο τρίτο Ιερό πόλεμο άνοιξε το 
δρόμο για την οριστική επικράτηση του βασιλιά της Μακεδονίας, Φίλιππου Β ', στην 
κεντρική και νότια Ελλάδα και επισφράγισε τη συρρίκνωση της επικρατείας τους. 

* Μια πρώτη μορφή της εργασίας αυτής παρουσιάστηκε στο Διεθνές Συνέδριο The Contribution of 

Ancient Sparta to the Politica/ Thought and Practice, που έγινε στη Σπάρτη τον Αύγουστο του 2002. Θα ήθε

λα να ευχαριστήσω τον κ. Ν. Μπιργάλια και ιδιαίτερα τον κ. Κ. Μπουραζέλη για τη συμβολή τους στην αρ

τιότερη παρουσίαση του κειμένου μου. 

1. Για τη Σπάρτη βλ. O\lier 1 933 και Ollier 1943. Βλ. επίσης Rawson 1 969. Tigerstedt 1 965. Tigerstedt 

1974. Christ 1 986. Chήstien 1992. Birgalias 1999. Rebenich 2002. Για τον Αλέξανδρο βλ. Koulakiotis 2001 ,  3-

10, όπου και παρουσιάζεται η μέχρι τότε βιβλιογραφία. Βλ. επίσης Mosse 2002. Spencer 2002. Cartledge 

2005 . Για τη σχέση Σπάρτης και Αλέξανδρου βλ. την πολύ καλή παρουσίαση του θέματος από τον 

Noethlichs 1 988. Για μια κριτική επισκόπηση της πρόσφατης βιβλιογραφίας για την ελληνιστική και ρωμαϊ

κή Σπάρτη: Gengler και Marchetti 2002. 
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Παράλληλα, η βοήθεια των Σπαρτιατών προς τους Φωκείς φαίνεται πως τους στοί

χισε την έδρα τους στο Αμφικτυονικό συνέδριο2• Παρόλο το βαρύ χτύπημα γ ια το 

γόητρό της, η Σπάρτη διατήρησε την υψηλοφροσύνη της. Έκλεισε τις πύλες της στον 

Φίλιππο και αργότερα αρνήθηκε να αναγνωρίσει τη μακεδονική ηγεμονία και να 

προσχωρήσει στην Κορινθιακή Συμμαχία, ακόμα και μετά την εισβολή του Φίλιππου 

στη Λακωνία και την παραχώρηση μέρους της μεθορίου της στους Αργείους, στους 

Μεγαλοπολίτες και τους Μεσσηνίους3. Ο Φίλιππος θα μπορούσε να την είχε κατα

στρέψει, ακολούθησε όμως την τακτική του Επαμεινώνδα4, δεν εισέβαλε στην πόλη 

της Σπάρτης και προτίμησε να την αφήσει τόσο δυνατή όσο χρειαζόταν για να απο
τελεί κίνδυνο για τις υπόλοιπες πελοποννησιακές πόλεις, οι οποίες με τη σειρά τους 

θα χρειάζονταν τη βοήθεια τουs . Έτσι η Σπάρτη μπορούσε να ισχυρίζεται ότι δεν 
υπέκυψε στις πιέσεις του βασιλιά της Μακεδονίας , ενώ ο τελευταίος μπορούσε να 
επικαλείται το σπαρτιατικό προηγούμενο, για να καταδεικνύει ότι η ηγεμονία του 
στην Ελλάδα στηριζόταν στη συναίνεση των Ελλήνων, και ότι όποιος δεν ήθελε να 
την αποδεχτεί ήταν ελεύθερος να το κάνει6 .  

Η σχέση μεταξύ Σπαρτιατών και Μακεδόνων την εποχή αυτή δεν θα μπορούσε 
παρά να γίνει αντικείμενο πραγμάτευσης στα γνωστά λακωνικά αποφθέγματα, τα 
οποία θέλουν να τονίσουν την απροθυμία των Σπαρτιατών να δεχτούν την κυριαρ
χία του Φίλιππου και των διαδόχων του7• Τα αποφθέγματα αυτά έχουν συχνά ανεκ
δοτολογικό χαρακτήρα· θα πρέπει να κυκλοφορούσαν ήδη πριν από τα μέσα του 3ου 
αι. π.Χ. και, στο μέτρο που δεν αποτελούν όλα εκφάνσεις του γνωστού 'λακωνίζειν ' ,  
είναι δύσκολο να  εξακριβωθεί η πατρότητα τους8. Ίσως όφειλαν τη  διάδοσή τους 
στους Κυνικούς ,  οι οπο ίοι θεωρούσαν πως η Σπάρτη και ο σπαρτιατικός μύθος 
ανταποκρινόταν στις αντιλήψεις τους για την ιδεώδη ζωή, όπως αυτή εκφραζόταν 

2. Για τη Σπάρτη και τη θέση της στην Αμφικτυονία: Παυσ., Χ.8.2 .  Πρβλ. όμως Cart\edge 2002, 1 3  

σημ. 29. Βλ. επίσης Momigliano 1992, 1 09-13 .  Μaή 2002, 83-158.  

3. Bosworth 1980, 50. 

4. Cartledge 2002, 4. Για την πολιτική του Φίλιππου βλ. τελευταία Brosius 2003. 

5. David 1981 ,  1 08-9. Ο θάνατος του Αρχίδαμου Γ' στην Ιταλία το 338 π.Χ. θα πρέπει να λειτούργη

σε επίσης ως ανασταλτικός παράγοντας για οποιαδήποτε προσπάθεια αντίστασης εκ μέρους της Σπάρτης: 

Bosworth 1980, 5 1 . 

6. Cartledge 2002, 15-8.  Για τους Λακεδαιμονίους ως πάσης τής Έλλάδος προστάται βλ. Ξεν., Ελ

λην., 111. 1 .3 .  Βλ. και Tigerstedt 1 965 , 79 σημ. 606. Για την οργάνωση της Πελοποννησιακής Συμμαχίας: 

Baltrusch 2003, 1 07-1 0. Βλ. επίσης Birgalias 2003. Levy 2003, 2 1 7-36. Thommen 2003, 5 1-8. 

7. Πλουτ., Αποφ. Λακ., 2 19Ε (Δαμίνδας). Πρβλ. Αποφ. Λακ., 219Β (Αστυκρατίδας). Val. Max. VI.4 ext. 4. 

8. Για τον Tigerstedt ( 1974, 16-7 και 40- 1 )  εμπνευστές τους θα μπορούσαν να ήταν οποιοιδήποτε εκ

πρόσωποι των φιλοσοφικών σχολών της ύστερης κλασσικής και πρώιμης ελληνιστικής περιόδου. Κοινό 

τους χαρακτηριστικό ήταν ότι ενδιαφέρονταν για την ηθικο-παιδαγωγική πλευρά της σπαρτιατικής παρά

δοσης και λιγότερο για την πολιτική. Η μεγαλύτερη συλλογή λακωνικών αποφθεγμάτων -και η πιο χρη

στική- αποδίδεται στον Πλούταρχο (Αποφθέγματα Λακωνικά). Η συλλογή αυτή διαιρείται σε τρία μέρη 

(Αποφθέγματα Λακωνικά, Λακεδαιμονίων Επιτηδεύματα και Λακαινών Αποφθέγματα). Στην παρούσα με

λέτη χρησιμοποιούνται κυρίως τα δύο πρώτα μέρη. Βλ. επίσης David 198 1 ,  1 1 1 . Rawson 1 968, 8 1 -93. 

Birgalias 1 999, 1 65-85 . Ducat 2002. Hodkinson 2004, 69-77. 
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μέσα από την απλότητα, την αυστηρότητα των ηθών και την κοινοκτημοσύνη. Υπήρ
χαν βέβαια και άλλα χαρακτηριστικά, όπως η σταθερότητα του πολιτεύματος ,  τα 
οποία δεν ενδιέφεραν τόσο τους Κυνικούς. Γι ' αυτούς, η σθεναρή αντίσταση της πό
λης απέναντι στους Μακεδόνες, παρόλη την αποτυχία της, αποτελούσε αντικείμενο 
θαυμασμού. 'Λαϊκοί '  φιλόσοφοι όπως ο Αντισθένης, ο Διογένης, ο Κυνικός, ο Β ίων, 
ο Βορυσθενίτης, ή ο Τέλης από τα Μέγαρα, εξέφραζαν τον θαυμασμό τους για την 
απάθεια της πόλης, την υπερηφάνεια, την αδιαφορία της προς τον κίνδυνο, όσο και 
αν ο πατριωτισμός και ο 'μιλιταρισμός' της τους ήταν ξένοι. Όσο δε για το κυριότε
ρο μέσο έκφρασής τους, τον προφορικό λόγο, αυτός άρμοζε σίγουρα στην έμπνευση 
και τη διάδοση ενός 'λακωνικού' τρόπου αντίληψης των πραγμάτων. 

Ένα από τα γνωστότερα λακωνικά αποφθέγματα, δηλ. το ότι οι Σπαρτιάτες, 
πιστο ί στο πνεύμα του Λυκούργου, δεν ήταν συνηθισμένοι να παίρνουν διαταγές, 
έχει συνδεθεί εκτός από τον Φίλιππο (Πλούτ. ,  Αποφ. Λακ., 235Β) και με τον Αλέξαν
δρο (Πλούτ. ,  Αποφ. Λακ. , 240Α-Β και Αρριαν. , Αvάβ. , Ι . 1 .2)9. Αυτό, αν και μάλλον 
αποτελεί ένα εύστοχο εύρημα, μαρτυρεί ωστόσο μια συνέχεια της σπαρτιατικής πο
λιτικής έναντι των Μακεδόνων αλλά και των Περσών, τουλάχιστον μέχρι τα πρώτα 
χρόνια της βασιλείας του Αλέξανδρου. Πάντως, πέρα από το ιδεολογικό υπόβαθρο 
που κρύβεται πίσω από αυτήν τη συμπεριφορά, υπήρχε και μια αδιαμφισβήτητη 
πραγματικότητα: Η συμμετοχή σε μια συμμαχία με τη Μακεδονία θα σήμαινε ανα
γνώριση της Μεσσήνης, πράγμα που ήθελε με κάθε τρόπο να αποφύγει η σπαρτιατι
κή πολιτική10. 

Η πολιτική αυτή, που σε μεγάλο βαθμό είχε σφραγιστεί από τις επιλογές του 
Αγησίλαου, α) συνέχιζε την αντιπαλότητα με τη Μεγαλόπολη και τη Μεσσήνη, β) 
προέβαλε αντίσταση στην εκάστοτε ισχυρότερη δύναμη στην κυρ ίως Ελλάδα και 
στην Πελοπόννησο ειδικότερα, και -για να πετύχει στους δύο παραπάνω στό
χους- γ) έδινε έμφαση στη στρατιωτική ισχύ, κυρίως μέσω μισθοφόρων. Η διπλω
ματική απομόνωση της Σπάρτης, η οποία προτιμήθηκε από την απεμπόληση των 
συμφερόντων της που θα σήμαινε η αναγνώριση της Μεσσήνης, μάλλον έδειχνε πως 
η προσπάθεια για την ανασυγκρότηση της Πελοποννησιακής Συμμαχίας είχε ανα
βληθεί, όχι όμως εγκαταλειφθεί1 1 . Επειδή λοιπόν μετά την αποτυχία της Κάτω Ιτα
λίας και τον θάνατο του Αρχίδαμου Γ' η Σπάρτη ήταν αποδυναμωμένη, θεώρησε κα
λό να μην συμμετάσχει στη Χαιρώνεια, αλλά να αναδιοργανώσει τις δυνάμεις της 
και να περιμένει μια καταλληλότερη ευκαιρία για δράση12. 

Για τον Αλέξανδρο η Σπάρτη παρέμεινε έως την ήττα του Άγη Γ' στη Μεγαλό
πολη το 330 π.Χ. μια εχθρική πόλη (Αρριαν. ,  Αvάβ. , ΙΙ. 15 .5) .  Όσον αφορά τις σχέσεις 
'διεθνούς δικαίου' της Σπάρτης με τα υπόλοιπα ελληνικά κράτη, και βέβαια με την 

9. Για το ρόλο του Λυκούργου στην ιστορία της πόλης: Paradiso 2002. Βλ. επίσης Cartledge 2004, 321-50. 

10. Πρβλ. Bosworth 1 980, 50. Noethlichs 1 988, 397. Cataldi 1996. Από το 392 π.Χ. και μετά υπήρχε 

σύμπλευση των σπαρτιατικών συμφερόντων με εκείνα του Μεγάλου Βασιλέως: Cartledge 2002, 20. 

1 1 .  Cartledge 2002, 8. Βλ. επίσης Κολιόπουλος 2001 ,  292. Cartledge 1987. Roebuck 1948, 84-6. 
12. Πρβλ. Πολύβ., XVIII. 14.6-8. 
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Περσία, αυτές φαίνεται να ορίζονταν ακόμα από την Ανταλκίδειο ειρήνη, αφού η 

Σπάρτη, λόγω του προβλήματος της Μεσσήνης, δεν συμμετείχε στις διαπραγματεύ

σεις, και δεν δεσμευόταν από την Κορινθιακή συμμαχία13 .  

1 1  

Τα στοιχεία που διαθέτουμε για τις επαφές μεταξύ Αλέξανδρου και Σπάρτης δεν εί
ναι πολυάριθμα· ας τα δούμε χρονολογικά: 

1. Στην επιγραφή που συνόδευσε τις τριακόσιες πανοπλίες που αφιερώθηκαν 
στην Αθήνα μετά τη μάχη στον Γρανικό το 334 π.Χ., αναφέρεται ρητά η απουσία των 
Λακεδαιμονίων. Παρ ' όλα αυτά, όπως έχει ήδη παρατηρήσει ο Wolfgang Will, δε 
μπορεί κανείς να μην φέρει στο μυαλό του τους τριακόσιους του Λεωνίδα, έτσι ώστε 
αυτή η χειρονομία του Αλέξανδρου να μην είναι μόνο έργο επανόρθωσης της περσι
κής ύβρεως απέναντι στην Αθήνα αλλά ίσως και θλιβερή υπενθύμιση απέναντι στη 
Σπάρτη για τη χαμένη της ευκαιρία να ξεπεράσει την ταπεινωτική φιλοπερσική πολι
τική που ακολούθησε τις τελευταίες δεκαετίες και να επανασυνδεθεί με το ένδοξο 
παρελθόν της14. 

2. Σύμφωνα με τον Αρριανό, σε ένα γράμμα του προς τον Πέρση βασιλιά, ο 
Αλέξανδρος κατηγόρησε τον Δαρείο πως επιχείρησε να δωροδοκήσει τις ελληνικές 
πόλεις, από τις οποίες μόνο η Σπάρτη δέχτηκε να πάρει χρήματα. Αυτό μάλλον δεν 
ευσταθεί, αφού όπως φαίνεται οι Λακεδαιμόνιοι δεν ήταν οι μόνοι που δέχτηκαν 
περσικά χρήματα 15 . Το χρονικό πλαίσιο θα πρέπει να προσδιορίζεται μετά τη μάχη 
στην Ισσό το 333 π.Χ., όταν ο Αλέξανδρος με ενισχυμένη αυτοπεποίθηση μπορούσε 
να απευθύνει μια τέτοια επιστολή στον αντίπαλο του. Ήδη από το 335 π.Χ. η Σπάρ
τη φαίνεται να είχε επαφές με τον Μέμνονα από τη Ρόδο, τον αρχηγό του περσικού 
στόλου. Αργότερα, το 333 π.Χ., οι Σπαρτιάτες έστειλαν τον Ευθυκλή στα Σούσα (βλ. 
παρακάτω), ενώ λίγο αργότερα, ίσως το 332 π.Χ., ο Άγης συναντιέται στη Σίφνο με 
αυτούς που διαδέχτηκαν τον Μέμνονα, ο οποίος στο μεταξύ είχε πεθάνει. Σκοπός 
όλων αυτών των επαφών ήταν η προώθηση του βασικού στρατηγικού στόχου των 
Περσών, δηλαδή της μεταφοράς του πολέμου στη Μακεδονία και τη νότια Ελλάδα, 
τον εξαναγκασμό της διακοπής της εκστρατείας και επομένως της επιστροφής του 
Αλέξανδρου (πρβ. Αρριαν., Ανάβ. , ΙΙ. 1 . 1 ) .  Μέσο για την επίτευξη αυτού του στόχου 
ήταν προφανώς ο έλεγχος του Αιγαίου και η προσπάθεια για να αποκοπεί η επικοι
νωνία του Αλέξανδρου με την κυρίως Ελλάδα. Μέρος του ίδιου σχεδ ίου φαίνεται 
πως ήταν και ο έλεγχος της Κρήτης, όπου θα μπορούσαν να στρατολογηθούν και οι 

13 .  Bengtson 1975 ,  242, 285, 292. Βλ. και Bosworth 1980, 50-2. 

14. Αρριαν., Α νάβ. , Ι. 16.7. Στον Πλούταρχο (Αλέξ., 16, 17) γίνεται λόγος για τριακόσιες ασπίδες και 

η επιγραφή συνοδεύει το σύνολο των λαφύρων. Για την αναλογία βλ. Will 1983, 5 6. 

15.  Αρριαν., Ανάβ. , 11 . 14.6. Πρβλ., Πλούτ., Περί της Αλεξ. Τύχης, 327D. Βλ. επίσης Noethlichs 1987. 

Για την αποστολή περσικών χρημάτων στην Αθήνα βλ. Bosworth 1980, 332. 
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απαραίτητοι για τις επιχειρήσεις αυτές μισθοφόροι, παράλληλα με αυτούς που βρι
σκόταν στο Ταίναρο (βλ. παρακάτω). Παρόλες τις επιτυχίες του Άγη, η προσχώρηση 
ενός μεγάλου μέρους του περσικού στόλου (κυρίως των Φοινίκων και των Κυ
πρίων) στο πλευρό του Αλέξανδρου, έκανε δύσκολο το έργο του Σπαρτιάτη βασιλιά. 
Γι' αυτό και ο Άγης επέστρεψε στην Πελοπόννησο για να συνεχίσει εκεί τον αγώνα 
του. Για την επίτευξη των στόχων αυτών, λοιπόν, φαίνεται πως ο Άγης δέχτηκε ικα
νά ποσά από τον Δαρείο, πράγμα που ήθελε να στηλιτεύσει ο Αλέξανδρος, τονίζο
ντας έτσι τον πανελλήνιο χαρακτήρα της εκστρατείας του. 

3. Στην πρώτη παραμονή του Αλέξανδρου στην Τύρο, το καλοκαίρι του 332 
π.Χ., σ' ένα λόγο του ο Αλέξανδρος εκφράζει τους φόβους του για τον ανοιχτό πόλε
μο με τους Σπαρτιάτες (Αρριαν. ,  Αvάβ. , ΙΙ . 1 7.2), ενώ όταν ξανάρχεται στην Τύρο την 
άνοιξη του 33 1  π .Χ. μετά την επίσκεψή του στην Αίγυπτο, έχει πληροφορίες για τα
ραχές στην Πελοπόννησο, γ ι '  αυτό και στέλνει ενισχύσεις εκεί γ ια να βοηθήσουν 
εκείνους τους Πελοποννήσιους που αποδείχτηκαν πιστοί σύμμαχοί του κατά τον 
πόλεμο εναντίον των Περσών και δεν ακολούθησαν τους Σπαρτιάτες 16. Ο Κούρτιος 
στο σημείο αυτό (IV.8. 15) δεν αναφέρει στρατιωτικά μέτρα εναντίον της Πελοποννή
σου, παρά μόνο σπαρτιατικές και περσικές δυνάμεις που στάθμευαν στην Κρήτη . 
Ίσως λοιπόν τα μέτρα αυτά σκόπευαν στην ανακατάληψη της Κρήτης από τα μακε
δονικά στρατεύματα ή απλώς στην εκδίωξη των εκεί πειρατών17. Αν τα μέτρα του 
Αλέξανδρου στόχευαν όντως την Πελοπόννησο, τότε πολύ πιθανόν να αφορούσαν 
το Ταίναρο, όπου είχαν τη βάση τους μισθοφόροι, οι οποίοι θα ήταν έτοιμοι με κάθε 
καλοπληρωμένο πρόσταγμα να κινηθούν εναντίων των Μακεδόνων. Το Ταίναρο βέ
βαια ανήκε στη Σπάρτη, κι επομένως οποιαδήποτε κίνηση αυτών των μισθοφορικών 
στρατευμάτων θα έπρεπε να εγκριθεί από τους Σπαρτιάτες (πρβ. Διόδ. ,  ΧΙΧ.60. 1 ) .  

4 .  Οι επαφές αυτές μεταξύ Σπάρτης και Περσίας γίνονταν με απεσταλμένους, οι 
οποίοι δεν κατάφερναν να φτάσουν πάντα στον προορισμό τους χωρίς να γίνουν 
αντιληπτοί από τον αντίπαλο στρατό και τις υπηρεσίες αναγνωρίσεών του1s. Άλλωστε 
ο ίδιος ο Πέρσης βασιλιάς, όπως και ο Αλέξανδρος, αποτελούσαν έναν 'κινούμενο 
στόχο' ,  που για να τον πλησιάσει κανείς έπρεπε πρώτα να τον εντοπίσει. Αναφέρονται 
δύο φορές αντιπροσωπείες ελληνικών πόλεων προς τον Δαρείο, οι οποίες αιχμαλωτί
στηκαν από τον Αλέξανδρο, η μία μετά τη μάχη στην Ισσό και η άλλη μετά τα Γαυγάμη
λα. Στην πρώτη συμμετείχε ο Λακεδαιμόνιος Ευθυκλής19, ο οποίος έτυχε και ιδιαίτε
ρης αντιμετώπισης ως αιχμάλωτος. Δεν συνέβη όμως το ίδιο με τους Λακεδαιμονίους 
της δεύτερης πρεσβείας, η οποία θα πρέπει να στάλθηκε προς τον Δαρείο μετά την 
έναρξη των εχθροπραξιών του Άγη εναντίον των Μακεδόνων στην Πελοπόννησο20. 

16 .  Αρριαν., Αναβ. , 111.6.3. Πρβλ. Badian 1 994, 271 .  

1 7. Noethlichs 1988, 400. 

18 .  Πρβλ. Badian 1994, 285-9. 

19. Αρριαν., Ανάβ., 11. 15 .2-5 . Πρβλ. Κούρτ., 111. 1 3. 15 .  Βλ. επίσης Berve 1926, 2: no 3 12. Poralla και 

Bradford 1985, no 3 12. 

20. Αρριαν., Ανάβ. , ΙΙΙ.24.4. Πρβλ. Κούρτ., VI.5 .6- 10, Bosworth 1 998, 329, σημ. 12. 
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5. Μετά τη μάχη στα Γαυγάμηλα, μάλλον στο τέλος του 3 3 1  π.Χ. ,  ο Αρριανός 
αναφέρει κάποιον Μένητα, απεσταλμένο του Αλέξανδρου που ξεκινάει με 3.000 τά
λαντα από τα Σούσα για να βοηθήσει, τουλάχιστον με ένα μέρος του ποσού, τον 
Αντίπατρο, τον αντιβασιλέα του Αλέξανδρου στη Μακεδονία, στον πόλεμο εναντίον 
των Λακεδαιμονίων2Ι .  Πολύ πιθανόν ο πόλεμος αυτός να μην είναι άλλος από την 
εξέγερση του Άγη, για την οποία θα μιλήσουμε ευθύς αμέσως. 

6. Η εξέγερση του Άγη αποτελεί αναμφισβήτητα τη σπουδαιότερη αντιπαράθεση 
της Σπάρτης με τη Μακεδονία από την εποχή του Ιερού πολέμου. Υπάρχει μια διπλή 
δυσκολία για την αξιολόγηση των πηγών μας. Από τη μια είναι η σημασία και η χρο
νική έκταση που ο κάθε συγγραφέας (αναφερόμαστε εδώ κυρίως στους λεγόμενους 
' εκτενείς' ιστορικούς του Αλέξανδρου: Διόδωρο, Κούρτιο, Πλούταρχο, Αρριανό και 
Ιουστίνο) αποδίδει στο γεγονός, και από την άλλη η χρονική αναντιστοιχία μεταξύ 
του πραγματικού χρόνου των γεγονότων και της πληροφόρησης που είχε γι' αυτά ο 
Αλέξανδρος. Έτσι, ανάλογα με τον τρόπο της ιστορικής τους αφήγησης και σύνθεσης 
του έργου τους δημιουργούνται πρωθύστερα και προβλήματα χρονολόγησης που δεν 
είναι πάντα εύκολο να λυθούν22. Σύμφωνα με την επικρατέστερη άποψη, ήδη από το 
333 π.Χ.23 ο Άγης είχε έρθει σε επαφή με τους Πέρσες για να οργανώσει με τη συμπα
ράταξη του Μέμνονα την ένοπλη αντίσταση στην Ελλάδα. Ο πόλεμος ξέσπασε μέσα 
στο 33 1  π.Χ. και μέχρι το τέλος του ίδιου χρόνου ή το αργότερο μέχρι την άνοιξη του 
330 π.Χ. ο Αντίπατρος κατάφερε να νικήσει τους Σπαρτιάτες στη Μεγαλόπολη24. 

2 1 .  Αρριαν., Ανάβ., ΙΙΙ. 16 . 10. 

22. Ο Διόδωρος ( lος αι. π.Χ.), ο·οποίος γράφει παγκόσμια ιστορία, ακολουθεί στην αφήγησή του 

ένα γεωγραφικό κριτήριο και παρουσιάζει τα γεγονότα της Ευρώπης και την Ασίας. Αντίθετα ο Κούρτιος 

(μάλλον δεύτερο μισό του lου αι. μ.Χ.) φαίνεται πως χρησιμοποιεί ένα θεματικό: χωρίζει τα δέκα βιβλία 

της αφήγησής του σε δύο πεντάδες, στην πρώτη πραγματεύεται το θέμα της fortuna και στη δεύτερη αυτό 

του regnum. Κατά τον τρόπο αυτό παρουσιάζει την εξέγερση του Άγη μόλις στην αρχή του έκτου βιβλίου 

και χρονολογεί τα γεγονότα πριν τη μάχη στα Γαυγάμηλα. Ο δε Ιουστίνος (μάλλον 3ος αι. μ.Χ.) γράφει την 

επιτομή των Φιλιππικών του Πομπήιου Τράγου ( lος αι. π.Χ.) με αρκετές ιστορικές ανακρίβειες. Για τον 

Πλούταρχο ( 1ος-2ος αι. μ.Χ.) και τον Αρριανό (2ος αι. μ.Χ.) βλ. παρακάτω. Βλ. Bayπharn 1998, 35-8. Βλ. 

επίσης Yardley και Heckel 1997, 1 83-8. Meister 1989. Moπtgomery 1993 . Auberger 2001 .  

23 .  Αρριαν., Ανάβ. , ΙΙ. 1 3.4-6. Φαίνεται πως ο πόλεμος του Άγη Γ · θα  πρέπει να  συνδεθεί με  την απο

στολή αρκετών δυνάμεων από τη Μακεδονία στην Ασία το 333 π.Χ., πράγμα που θα είχε οπωσδήποτε επι

πτώσεις στην ισχύ του Αντίπατρου: βλ. Boswoήh 1975 , contra Badian 1 994, 259-68. 

24. Τόσο τα χρονικά όρια, όσο και η διάρκεια του πολέμου παραμένουν ασαφή: για τον Κούρτιο 

(VI. 1 .2 1 )  διήρκεσε λίγο και τελείωσε πριν τη μάχη στα Γαυγάμηλα, άποψη που υιοθετείται από τον 

Cawkwell 1969. Σύμφωνα με τον Boswoήh (1998, 332-3, σημ. 14), αν αυτό ανταποκρίνεται στην πραγματι

κότητα, είναι δύσκολο να πιστέψουμε πως ο Αλέξανδρος δεν είχε πληροφορηθεί τα νέα όταν έστειλε τον 

Μένητα από τα Σούσα τον Δεκέμβριο του 331 ,  παρέχοντάς του μεγάλα κεφάλαια για τον πόλεμο εναντίον 

της Σπάρτης (βλ. παραπάνω). Ο Διόδωρος όμως, ο οποίος δεν δίνει πληροφορίες για τη διάρκεια, αναφέρει 

(XVII.62) πως η ήττα των Περσών στα Γαυγάμηλα αποτέλεσε το έναυσμα για τον ξεσηκωμό των Πελοπον

νησίων. Ο Ιουστίνος πάλι (ΧΙΙ.3. 1 -2) παρουσιάζει τον Αλέξανδρο να πληροφορείται το θάνατο του Άγη λί

γο μετά το θάνατο του Δαρείου, δηλ. τον Ιούλιο του 330 π.Χ., όταν ο βασιλιάς της Μακεδονίας ήταν στα 

Εκβάτανα. Όσον αφορά την πληροφόρηση του Αλέξανδρου, για τον Badiaπ ( 1994, 274-5), οι termini inter 

quos είναι μεταξύ Δεκεμβρίου 331 π.Χ. και Ιουνίου 330 π.Χ. Όσον αφορά τον πραγματικό χρόνο των γε-
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Ο Αρριανός και ο Πλούταρχος δεν φαίνεται να δίνουν ιδιαίτερη βαρύτητα στο 
γεγονός, γι '  αυτό και το παρουσιάζουν συνοπτικά. Στον Αρριανό ιδιαίτερα ακολου
θείται η παρουσίαση από την πλευρά του Αλέξανδρου, όταν δηλαδή εκείνος έλαβε 
γνώση για τις εξελίξεις25 .  Οι διαστάσεις που δίνουν ο Διόδωρος (XVII.62-63 και 73), 
ο Κούρτιος (VI. l )  και ο Ιουστίνος (XIl. l ) στην εξέγερση είναι σαφώς μεγαλύτερες, 
πράγμα που προδίδει μια κοινή πηγή26. Π ιο συγκεκριμένα ο Κούρτιος, που προσδί
δει τη μεγαλύτερη προσοχή στο γεγονός27, το πραγματεύεται αμέσως μετά το θάνατο 
του Δαρείου και παρουσιάζει τον Άγη ως τον αντίποδα του Αλέξανδρου. Ο πρώτος 
υπερασπίζεται την ελευθερία του, ενώ ο δεύτερος επιδιώκει απλά να ισχυροποιήσει 
την κυριαρχία του (VI. 1 .8). Η αναμέτρηση μεταξύ Σπαρτιατών και Μακεδόνων πε
ριγράφεται ως ένας από τους πιο ισχυρούς αγώνες που διατήρησε η μνήμη των αν
θρώπων: non aliquid discrimen vehementius fuisse memoriae procbtum est (VI. 1 .7) . 
Εδώ βέβαια πρέπει να λάβει κανείς υπόψη του τη ρωμαϊκή εικόνα της Σπάρτης28 και 
τη συγκλητική ιστοριογραφία, στην οποία το θέμα της libertas ή dominatio έπαιζε πά
ντα σημαντικό ρόλο29. Για τον Κούρτιο το επεισόδιο του πολέμου του Άγη αποτελεί 
την αφορμή για να πραγματευτεί τρία θέματα, τα οποία στο δεύτερο μέρος του έργου 
του φωτίζουν ex negativo τον κεντρικό ήρωά του: α) Η magnitudo animi του Άγη πα
ραμένει λόγω του ηρωικού του θανάτου αήττητη, παρόλη την τελική του πτώση 

γονάτων, αυτός κυμαίνεται από το τέλος της εκστρατευτικής περιόδου του 331 έως λίγο μετά την αρχή εκεί

νης του 330. Ο Αλέξανδρος θα πρέπει να έφτασε στην Περσέπολη τον Ιανουάριο του 330 και μετά από τε

τράμηνη παραμονή εκεί (Πλουτ., Αλέξ. , 37.6) κατευθύνθηκε προς τα Εκβάτανα, καταδιώκοντας τον Δα

ρείο. Η καταστροφή του παλατιού των Αχαιμενιδών έγινε μάλλον προς το τέλος της παραμονής του Αλέ

ξανδρου στην Περσέπολη. Ο Αλέξανδρος, ενώ στην αρχή ίσως το χρησιμοποίησε ως σύμβολο της συνέχειας 

της αυτοκρατορίας για μια ομαλή translatio imperii, στη συνέχεια άλλαξε γνώμη. Αφού μετέφερε όλους 

τους θησαυρούς του παλατιού στα Σούσα, το πυρπόλησε. Ο λόγος ήταν μάλλον οι πληροφορίες για την 

επανάσταση στην Πελοπόννησο και η πυρπόλησή του αποτελούσε ίσως ένα 'επικοινωνιακό' τέχνασμα για 

να υπογραμμισθεί ο πανελλήνιος χαρακτήρας της εκστρατείας. Βλ. Hammond 1 992. Βλ. επίσης Sancisi

Weerdenburg 1993. 

25 . Αρριαν., Αvάβ., 11. 1 3.4-6, 111.6.3, 111. 16 . 1 0. Ο Bosworth ( 1980, 223), θεωρεί πως η παράλειψη αυ

τή του Αρριανού θα πρέπει να οφείλεται στις πηγές του και στη συγκεκριμένη περίπτωση στον Καλλισθένη. 

Το δημοσιευμένο έργο του τελευταίου θα έπρεπε να φτάνει ως τα γεγονότα του 330, όταν προφανώς τα νέα 

για την έκβαση του αγώνα στην Πελοπόννησο δεν είχαν ακόμα φτάσει στην αυλή του Αλέξανδρου. 

26. Οι συγγραφείς αυτοί είναι γνωστοί και ως η vulgata του Αλέξανδρου, οι οποίοι αν και σε γενικές 

γραμμές εκθειάζουν τον Μακεδόνα βασιλιά, σε αρκετά σημεία που αφορούν τον «εκφυλισμό» τ'ου χαρακτήρα 

του κρατάνε μια πιο κριτική στάση από εκείνη του Αρριανού αλλά και του Πλούταρχου. Είναι χαρακτηριστι

κό πως αυτή η διπλή ερμηνεία της εξέγερσης του Άγη δεν παρατηρείται μόνο στις αρχαίες πηγές, αλλά περνά

ει και στη νεότερη βιβλιογραφία. Δυστυχώς δεν υπάρχει εδώ χώρος για να αναφερθούμε εκτενέστερα στο θέ

μα αυτό, βλ. όμως Heuss 1954. Βλ. επίσης Rawson 1969, 327-9. Vidal-Naquet 1 984. Noethlichs 1988, 392-6. Για 

τους Λακεδαιμονίους και τους Μακεδόνες γενικότερα Chήstien 1992. Βλ. επίσης Ξυδόπουλος 1998. 

27. Δυστυχώς το κείμενο του Κούρτιου στο σημείο αυτό (τέλος πέμπτου και αρχές έκτου βιβλίου) 

παρουσιάζει κενά, ωστόσο μπορούμε να καταλάβουμε πως η έκταση που ο συγγραφέας αφιέρωσε στο θέμα 

ήταν μεγαλύτερη από εκείνη των υπόλοιπων ιστορικών. Βλ. Atkinson 1994, 164-8. 

28. Spawforth 2002, 1 90-2 1 1 . 

29. Noethlichs 1988, 393. 
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(VI . 1 . 3 ·  πρβ. Διόδ . ,  XVII. 63)30. Στο σημείο αυτό ο Ιουστ ίνος/Πομπήιος Τρόγος 
(Χ 11. 1 . 10- 1 1 )  παρουσιάζει τη vjrtus του Άγη ως δεδομένη και συγκρίσιμη με εκείνη 
του Αλέξανδρου: Ο Σπαρτιάτης κατακτά τη gloria, υπολείπεται όμως καθώς φαίνε
ται έναντι του Μακεδόνα όσον αφορά τη fe]jcjtas. β) Η στρατιωτική επιτυχία του 
Αντίπατρου στη Μεγαλόπολη αποτέλεσε το έναυσμα γ ια την invMia του Αλέξαν
δρου, και επομένως κάθε αυτοκράτορα απέναντι στους principes του. Αυτή η ζηλο
φθονία με τη σειρά της θα οδηγούσε αργότερα στις φήμες για τη δολοφονία του βασι
λιά από τον αντιβασιλέα (Χ. 10. 14- 1 9) .  Και γ) όσο ο Άγης και ο Δαρείος ζούσαν, και 
επομένως υπήρχε μια εξωτερική απειλή (πρβ. το ρωμαϊκό metus hostiJis), αποτελού
σαν έναν σταθεροποιητικό παράγοντα για τον Αλέξανδρο, ενώ μόλις ο παράγοντας 
αυτός εξέλειψε άρχισε ο εκφυλισμός του Αλέξανδρου (Vl . 1 .8)3 1 •  

Αν στον Κούρτιο έχουμε ένα είδος σύγκρισης του Άγη με  τον Αλέξανδρο, με  τον 
Πλούταρχο κάνουμε ένα βήμα παραπέρα. Η σύγκριση, αγαπητό θέμα του Πλούταρ
χου που διέπει όλο του το έργο, μεταφέρεται από τον Άγη στον παππού του, τον Αγη
σίλαο. Στη βιογραφία που αφιέρωσε ο Χαιρωνέας στον Αγησίλαο32, υποστηρίζει την 
παράδοξη θέση πως η κατάκτηση της Ασίας οφείλεται στις αρετές ενός Σπαρτιάτη βα
σιλιά-στρατηγού. Αν το 395 π.Χ. ο Αγησίλαος, ο οποίος παρουσιάζεται ως παράδειγ
μα πειθαρχίας και δικαιοσύνης αποδεικνυόταν ανυπάκουος προς την πατρίδα του, 
τότε ο Αλέξανδρος μπορεί και να μην ανέβαινε ποτέ στο θρόνο του Δαρείου33. 

Τέτοιου είδους υποθετικά σενάρια φαίνεται πως ήταν προσφιλή κυρίως στους 
συγγραφείς της αυτοκρατορικής εποχής (μιλάμε γ ια τους δύο πρώτους αι. μ .Χ.) :  
Αποτελούσαν άλλωστε μέρος της εντατικής ενασχόλησης της εποχής με την ιστορία, 
που πολλές φορές οδηγούσε στην επανερμηνεία της. Ένα άλλο αγαπητό πεδίο σύ
γκρισης ήταν ο Αλέξανδρος και η Ρώμη: δηλαδή τι θα γινόταν αν ο Αλέξανδρος δεν 
πέθαινε τόσο νέος και στρεφόταν προς τη Δύση34• 

30. Πρβλ. Loraux 1977. 

3 1 .  Ceausesku 1974. Βλ. και Spencer 2002, 193-5 . Για την invidia στο έργο του Κούρτιου βλ. Μπου

ραζέλης 1988, 256-7. Για τον metus hostilis ως παράγοντα εσωτερικής συνοχής με ιδιαίτερη ηθική διάσταση 

βλ. ενδεικτικά Κουτρουμπάς 1988. 

32. Πλούτ., Α γησ., 15 :  � γησιλάφ μέντι οvδέν κρείσσον ij μείζόν Ε,στι τijς 6.ναχωρήσεως εκείνης διαπε
πραγμένον, οvδέ γέγονε παράδειγμα πειθαρχίας καi δικαιοσύνης ετερον κάλλιον. δπου γάρ � ννίβας fjδη 
κακως πράττων καi περιωθούμενος εκ τής 'Ιταλίας μάλα μόλις ύπήκουσε τοίς επi τον οL'κοι πόλεμον κα
λοvσιν, �λέξανδροςς δέ καi προσεπέσκωψε πυθόμενος τήν προς 'Ά γιν� ντιπάτρου μάχην, εlπών· «'Έοικεν, 
ώ aνδρες, δτε Δ αρείον ήμείς ενικiiJμεν ενταvθα, εκεί τις εν �ρκαδίg γεγονέναι μυομαχία»> πως οvκ ήν aξιον 
τήν Σπάρτην μακαρίσαι τijς �γησιλάου τιμijς προς ταύτην καi προς τούς νόμους τijς εvλαβείας; Σύμφωνα 

με τον Cartledge 2002, 18,  κάτω από άλλες συνθήκες η Σπάρτη θα ήταν ο ιδανικός σύμμαχος του Φίλιππου ενα

ντίον των Περσών. Οι Σπαρτιάτες, από τον Κλέαρχο έως τον Αγησίλαο, ήξεραν καλά τι σημαίνει αντιπερσική 

εκστρατεία και θα φαινόταν εντελώς φυσική η θέλησή τους για εκδίκηση των περσικών κακών. 

33. Ακόμα και ο Παυσανίας (IV. 17.5), κάθε άλλο παρά φιλαλέξανδρος, φαίνεται να δέχεται μια τέ

τοια ερμηνεία. Ευαίσθητος σε κάθε θέμα που αφορά την ελληνική ταυτότητα, θεωρεί τον περσικό χρυσό και 

την δωροδοκία των ελληνικών πόλεων που προκάλεσαν τον λεγόμενο Κορινθιακό πόλεμο ως την κύρια αι

τία της αναβολής της κατάκτησης της Περσίας. Βλ. Habicht 1985 , 95-1 1 6. Βλ. επίσης Ameling 1994. 

34. Πρβλ. Τίτ. Λίβ.,  ΙΧ. 15 .5- 18 . 19. Για τον Αλέξανδρο και τη Ρώμη βλ. Ceausesku 1974. Βλ. επίσης 



ΚΟΥΜΚΙΩΤΗΣ Σπάρτη και Αλέξανδρος 1 5 3 

Για να ξαναγυρίσουμε όμως στη Σπάρτη, στο χωρίο του Πλούταρχου που ανα
φέραμε, το σημείο παραλληλισμού μεταξύ των δύο βασιλέων, Αγησίλαου και Αλέ
ξανδρου, είναι η (αν-)υπακοή τους προς την πατρίδα και τις ανάγκες της35 . Ενώ δη
λαδή ο πειθήνιος Αγησίλαος, αν και βρισκόταν να νικάει τους Πέρσες στη δυτική Μ. 
Ασία, επέστρεψε στη Σπάρτη για να αντιμετωπίσει τον κίνδυνο που είχε παρουσια
στεί με τον Κορινθιακό πόλεμο στην πατρίδα του και άφησε ουσιαστικά τις νίκες 
του χωρίς αντίκρισμα, αντίθετα, ο Αλέξανδρος, εμμένοντας στην επίτευξη των προ
σωπικών του στόχων δεν επέστρεψε από την Ασία, όταν άκουσε για την εξέγερση του 
Άγη και των συμμάχων του στην Πελοπόννησο . .  Μπορεί η πραγματικότητα να ήταν 
διαφορετική και η Μακεδονία να μην χρειαζόταν απόλυτα τον Αλέξανδρο στον ελ
λαδικό χώρο, αυτό όμως δεν εμπόδισε τον Πλούταρχο να θεωρήσει στο σημείο αυτό 
τον Αλέξανδρο υποδεέστερο του Αγησίλαου και για έναν ακόμη λόγο, που έχει να 
κάνει μ'  ένα σχόλιο του Μακεδόνα για τις εξελίξεις στην Πελοπόννησο: Η σκωπτική 
αντίδραση του Αλέξανδρου ήταν «όταν εμείς εδώ νικούσαμε τον Δαρείο, φαίνεται 
πως στην Αρκαδία ελάμβανε χώρα μια ποντικομαχία». 

Η σχέση του Αλέξανδρου με τον κόσμο του Ομήρου είναι γνωστή, και η επική 
συνδήλωση δεν μπορεί παρά να λειτουργούσε γ ια τον αναγνώστη του έργου του 
Πλουτάρχου, αφού πριν φτάσει στο σημείο αυτό ο συγγραφέας έχει φροντίσει να το
νίσει τον πανελλήνιο χαρακτήρα του επιχειρήματος του Αγησίλαου, ο οποίος πα
ρουσιάζεται να θυσιάζει στην Αυλίδα και να μιμείται τους ήρωες του Τρωικού πολέ
μου (Πλούτ. ,  Αγησ., 6 . 10)36. Το ίδιο άλλωστε κάνει και ο Αλέξανδρος, έτσι ώστε να 
μπορούμε να πούμε πως εάν ο Μακεδόνας διεκδικούσε για τον εαυτό του τον επικό 
μανδύα ενός Αχιλλέα, οι παρωδούμενοι αντίπαλοί του να φαντάζουν σαν ήρωες της 
Βατραχομυομαχίας. Μόνο που δεν μπορεί να είναι κανείς σίγουρος, αν αυτή η «ΠΟ
ντικομαχία» αναφέρεται μόνο στους Σπαρτιάτες ή μήπως θέλει επίσης και εμμέσως 
να υποβιβάσει τον Αντίπατρο (πρβ. Κούρτ. VI. 1 . 1 7- 18) .  

Η φράση αυτή αναφέρεται μόνο στον Πλούταρχο και κανείς δε μπορεί να γνω
ρίζει από ποια πηγή την άντλησε και σε ποιο χρονικό πλαίσιο θα πρέπει να εντα
χθεί37. Το σίγουρο είναι πως ειπώθηκε ex eventu (πυθόμενος . . .  γεγονέναι μυομα
χία), και πως μάλλον αποτελεί μια έκφραση ανακούφισης, έναν υποβιβασμό της ση
μασίας της σύρραξης, για να δικαιολογήσει ακριβώς την απουσία του Αλέξανδρου. 
Είναι ακόμα πιθανό να προέρχεται από κάποια συλλογή αποφθεγμάτων του Αλέ-

Spencer 2002. 

35 . Ας σημειωθεί εδώ ότι η πειθαρχία του Αγησίλαου αντιτίθεται στην πραγματικότητα στην ανυπα

κοή του Κλέαρχου· αυτή θα αποτελούσε ίσως καλύτερο επιχείρημα για να υποστηρίξει ο Πλούταρχος την 

άποψή του. Ακόμα, ο βασιλιάς της Σπάρτης Αρχίδαμος, ο γιος του Αγησίλαου, υπήρξε ένας από τους απο

δέκτες της πρόσκλησης του Ισοκράτη για να ηγηθεί πανελλήνιας εκστρατείας εναντίον των Περσών. Βλ. 

Cartledge 2002, 9. 

36. Για το θέμα του Πανελληνισμοί1 στον Αyησίλαο του Πλούταρχου βλ. Shipley 1997, 4 1 -6. 

37. Shipley 1997, 207. Για την ιστορική μέθοδο του Πλούταρχου γενικότερα βλ. Nikolaidis 1997. Νι

κολαϊδης 1999. Pelling 2002. 
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ξανδρου που κυκλοφορούσε στην αρχαιότητα, όπως αυτή που σήμερα είναι γνωστή 
ως Gnomologium Vaticanum. Αν είναι έτσι, ο Αλέξανδρος, ή αυτός που την εφεύρε 
στο όνομά του, φαίνεται να πληρώνει με το ίδιο νόμισμα την ειρωνεία των Σπαρτια
τών απέναντί του, όταν οι τελευταίοι επικαλούμενοι ακριβώς ένα ένδοξο παρελθόν 
αρνιόνταν τη συμμετοχή τους στην ασιατική εκστρατεία38 . 

Ο αντίκτυπος της σπαρτιατικής καταστροφής, όπως μπορεί να φανταστεί κα

νείς, ήταν μεγάλος. Αρκεί να ρίξουμε μια ματιά στα σχόλια των σύγχρονων της επο

χής ρητόρων της Αθήνας39. Εδώ δεν μπορεί να περιμένει κανείς αντικειμενικότητα, 
αφού οι Αθηναίοι δεν φαίνεται να συγχώρησαν τη Σπάρτη για την απουσία της στη 
Χαιρώνεια. Στον Αισχίνη π.χ. (Κατά Κτησ. , 132- 133) για μια ακόμα φορά οι  Σπαρ
τ ιάτες παρουσιάζονται να υφίστανται την τιμωρία γ ια την ύβριv που διέπραξαν 
στον Ιερό πόλεμο, ενώ ο ρόλος του εργαλείου του θεού για την αποκατάσταση της δί
κης αναλογεί στο Μακεδόνα βασιλιά. Η θλιβερή εικόνα των Σπαρτιατών που ετοι
μάζονται να στείλουν αντιπροσωπεία στον Αλέξανδρο για να διαπραγματευτούν 
την τύχη τους και υποχρεώνονται να στείλουν ομήρους στον Αντίπατρο, περιγράφε
ται από τον Αισχίνη. Ο ρήτορας αυτός, όπως άλλωστε και οι άλλοι μεγάλοι ρήτορες 
της κλασικής Αθήνας, αποτέλεσε αντικείμενο μίμησης. Μεταγενέστεροι θεωρητικοί 
της ρητορικής, όπως ο Αψίνης (3ος αι. μ.Χ.) ,  αναφέρονται στα κλασικά τους πρότυ
πα και χρησιμοποιούν τη σκηνή της σπαρτιατικής αντιπροσωπείας ως θέμα άσκησης 
για τη «μεταβολή της τύχης»4ο. 

7. Ίσως ένα από τα μέλη εκείνης της αντιπροσωπείας είναι αυτός που αναφέρει 
ο Πλούταρχος (Αλέξ. , 40.4). Εκεί παρουσιάζεται ένας ανώνυμος Λάκων πρεσβευτής, 
ο οποίος μετά την καταστροφή της Περσέπολης το 330 π.Χ. συγχαίρει τον Αλέξαν
δρο γιατί κατά τη διάρκεια ενός κυνηγιού σκότωσε ένα λιοντάρι. Η σύνδεση του κυ
νηγιού του λιονταριού με τη βασιλική ιδεολογία είναι βέβαια προφανής: επέτεινεν 
ο15ν ετι μάλλον αvτος έαυτόν, Εν τατς στρατείαις καί τοις κυνηγεσίοις κακοπαθών 
καί παραβαλλόμενος, wστε καί Λάκωνα πρεσβευτήν, παραγενόμενον αvτφ λέο
ντα καταβάλλοντι μέγαν, εlπετν· καλώς γ' )ιλέξανδρε προς τον λέοντα fιγώνισαι 
περί τaς βασιλείας. Αν πρόκειται για πραγματικό γεγονός, η αποστολή ενός πρε
σβευτή από τη Σπάρτη με τέτοια κολακευτική συμπεριφορά απέναντι στο Μακεδόνα 
βασιλιά, όπως είδαμε παραπάνω, δεν αποκλείεται για την περίοδο μετά το 330 π.Χ. 

38. Για το Gnomologjum VaOcanum βλ.  Stembach 1963, και γενικότερα για τα γνωμολόγια την εισα

γωγή του Ο. Luschnat στο ίδιο έργο. Για τη δικαιολόγηση των αξιώσεων της Σπάρτης για πανελλήνια ηγε

μονία βλ. Thommen 2000, 4 7. 

39. Αισχίν., Κατά Κτησ., 1 32- 133 και 165 .  Βλ. επίσης Δείναρχ., Κατά Δημοσθ., 34. Γενικότερα για 

την ιστορική ερμηνεία ρητορικών πηγών της εποχής βλ. Efstathiou 2004. 

40. Αψίνης, Τέχνη ρητ., 394 . Πρβ. Αντιφάνης apudΑθήν., Δειπν., XV, 68 1 c. Διόδ., XVII.73.5 . Βλ. και 

Tigerstedt 1974, 79, σημ. 1 14.  Ιδιαίτερη μνεία θα πρέπει να γίνει εδώ για τους πενήντα παίδαςπου σύμφωνα 

με τον Πλούτ. (Αποφ. Λακ., 235Β) ζήτησε ο Αντίπατρος ως ομήρους, όρο που οι Λακεδαιμόνιοι διά στόμα

τος του εφόρου Ετεοκλή αρνήθηκαν να εκπληρώσουν, με το επιχείρημα πως σε μια τέτοια περίπτωση οι νέ

οι θα στερούνταν της πατρίον αγωγής. Αντ' αυτών ήταν διατεθειμένοι να στείλουν διπλάσιο αριθμό γερό

ντων και γυναικών, και σε περίπτωση που δεν εισακούγονταν θα προτιμούσαν τον συλλογικό θάνατο. 



ΚΟΥΛΑΚΙΩΤΗΣ Σπάρτη και Αλέξανδρος 1 5 5 

Είναι όμως πιθανόν, επειδή η σκηνή συνδέεται με την κρ ιτ ική για την τρυφή των 
εταίρων του Αλέξανδρου, να είναι απλό εύρημα του Πλούταρχου. Ποιος άλλος θα 
μπορούσε να επαινέσει καλύτερα τον νέο μεγάλο βασιλέα για τη μετρημένη του ζωή 
από έναν Σπαρτιάτη, ο οποίος άλλωστε γνώριζε καλu το θεσμό της βασιλείας λόγω 
του πολιτεύματος της πατρίδας του;4 1 Πάντως ο Πλούταρχος στο σημείο αυτό απο
φεύγει την κριτική που ασκείται από τον Κούρτιο (Vl.2 . 1 -2) για τον εκφυλισμό του 
Αλέξανδρου και δεν φαίνεται να τον συνδέει με το θάνατο του Άγη. 

8. Η τραγική έκβαση στη Μεγαλόπολη δεν άφηνε πια κανένα περιθώριο γ ια 
οποιαδήποτε αντιπαράθεση με τον Αλέξανδρο. Έτσι, όταν ο Κοσμοκράτορας μόλις 
ένα χρόνο πριν από τον θάνατό του άφηνε στις ελληνικές πόλεις να εννοηθεί πως θα 
του άρεσε να τον αντιμετωπίζουν σαν θεό, η αντίδραση των Σπαρτιατών ήταν γεμά
τη από απάθεια και αδιαφορία. Ένας Σπαρτιάτης ονόματι Δάμις λέγεται πως απά
ντησε: «Αν ο Αλέξανδρος θέλει να είναι θεός, αφήστε τον να είναι»42. 

* * *  

Αυτή φαίνεται να είναι η τελευταία λεκτική αντιπαράθεση μεταξύ Σπάρτης και Αλέ
ξανδρου και μοιάζει να σφραγίζει την αμοιβαία περιφρόνηση. Η άλλοτε κραταιά ελ
ληνική πόλις, η μόνη που διεκδικούσε γ ια τον εαυτό της την ιδιότητα του παιδαγω
γού, φαίνεται πως δεν ήταν διατεθειμένη να λάβει μαθήματα ηγεμονικής συμπεριφο
ράς από τον νεαρό Μακεδόνα και τους Διαδόχους του. Το 323/322 π.Χ. δεν συμμετέ
χει στις εξεγέρσεις που προκάλεσε στην κυρίως Ελλάδα ο πρόωρος θάνατος του Κο
σμοκράτορα, στις οποίες πρωτοστάτησαν η Αθήνα, το Άργος και η Μεσσήνη και πει
σματικά κλεισμένη στον εαυτό της ακολουθεί για όσο ακόμα μπορεί μια τοπική ηγε
μονική πολιτική. Η απομόνωσή της ίσως εκφράζει το φόβο της παλαιάς Ελλάδας για 
μια ελληνική ταυτότητα που αλλάζει43. 

Ωστόσο μια γενιά αργότερα, η πολιτική ορισμένων βασιλιάδων της Σπάρτης 
φαίνεται πως θα ήθελε να ανταποκριθεί στο πνεύμα της εποχής: η ελληνιστική εποχή 
είναι μια εποχή βασιλιάδων όπου ο θεσμός της βασιλείας επαναπροσδιορίζεται, και 
οι βασιλιάδες της Σπάρτης δεν μπορούσαν να παραμείνουν τελείως αμέτοχοι στα 
μηνύματα της εποχής τους. Περί το 309 π.Χ. βασιλιάς ανακηρύσσεται ο Αρεύς, και 

41 .  Βλ. Carlier 1984, 240-324. Για μια σύγκριση της τρυφήςτου Αλέξανδρου με εκείνη του Σπαρτιάτη Παυ

σανία βλ. Δούρις FrGrHist 76 F 14. Για τη θέση του κυνηγιού στη βασιλική αυλή βλ. Koulakiotis (υπό έκδοση). 

42. Πλούτ., Αποφ. Λα.κ., 219Ε: Διiμις πρός τa rπισταλέντα περi.Ιtλέξανδρον θεόν εlναι ψηφίσασθαι, 
'συγχωρώμεν' εφη '/tλεξάνδρq.ι, rav θέλn, θεός καλε'iσθαι'. Πρβλ. Αιλιαν., Ποικ. Ιστ., Π. 19. Σύμφωνα με τον 

Berve ( 1926, 2: ηο 239), ίσως το όνομα αυτό να αποτελεί παραφθορά του Ευδαμίδας. Στην περίπτωση αυτή 

θα πρέπει να εννοήσουμε τον διάδοχο του Άγη Γ', Ευδαμίδα, τότε όμως θα περίμενε κανείς και την αναφορά 

της ιδιότητάς του ως βασιλέα, πράγμα που απουσιάζει στα σχετικά χωρία. Τα επισταλέντα που αναφέρονται 

στο χωρίο του Πλούταρχου, καθώς και η στάση των Σπαρτιατών υπέρ της επιστροφής ορισμένων εξόριστων 

της Σάμου, ίσως αφήνουν να εννοηθεί πως η Σπάρτη ανήκε την εποχή αυτή στην Κορινθιακή Συμμαχία, πράγ

μα όμως που δεν επιβεβαιώνεται σε καμία πηγή: Caήledge 2002, 25. Βλ. επίσης Habicht 1975. 

43.  Hall 2002, 220-5 . 
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λίγο μετά, ο ένας μετά τον άλλο ιδιοποιούνται τον τίτλο του βασιλέως και οι Διάδο

χοι του Αλέξανδρου, Κάσσανδρος, Πτολεμαίος και Λυσίμαχος .  Οι επιλογές των 

Σπαρτιατών βασιλιάδων, όπως του Αρέα, ο οποίος ακολουθώντας την παράδοση 

των Διαδόχων κόβει νομίσμα < ·χ χρησιμοποιώντας τύπους της νομισματοκοπίας του 

Αλέξανδρου, δείχνουν μια συμβιβαστική τάση και μια διάθεση προσαρμογής στα 

καινούργια δεδομένα, που είναι αυτά μιας νεόκοπης αντίληψης για τη βασιλική ιδιό
τητα, γεγονός όμως που αντανακλά ίσως μια γενικότερη αλλαγή44. 

Μετά τη ρωμαϊκή κατάκτηση ο ρόλος της πόλης πολιτ ικά περιορίζεται ακόμη 
περισσότερο. Στο εξής η πόλη θα ζει κυρίως μέσα από την εξιδανικευμένη εικόνα της, 
συστατικά στοιχεία της οποίας αποτελούν, εκτός από την ασυμβίβαστη μαχητικότητα 
και τη λιτότητα στον τρόπο ζωής, η αυστηρότητα στην τήρηση των παραδόσεων και η 
καχυποψία σε κάθε νεωτερισμό. Στην αποκρυστάλλωση του μύθου αυτού, όπως επί
σης και εκεί νου του Αλέξανδρου, συνέβαλαν αποφασιστικά και οι επιλογές της νεότε
ρης ιστοριογραφίας, στην οποία δεν μπορούμε, λόγω χώρου, να αναφερθούμε εδώ45. 

1 1 1  

Τελειώνοντας μπορούμε να αναφέρουμε συνοπτικά τα θέματα γύρω από τα οποία 
κινείται η αντιπαράθεση μεταξύ ενός ηγεμόνα και μιας (πρώην) ηγεμονικής πόλης, 
επιχειρώντας κάποια συμπεράσματα. 

Ένα πρώτο θέμα ήταν η διαφθορά της Σπάρτης από τον περσικό χρυσό. Το ότι 
η Σπάρτη μόνη σε όλη την Ελλάδα δέχτηκε τέτοια δώρα δεν ευσταθεί και θα πρέπει 
να συνδυαστεί με τη διαδεδομένη αντίληψη πως οι Σπαρτιάτες ήταν οι ' εφευρέτες ' 
αυτής της πρακτικής της δωροδοκίας του αντιπάλου. Η σχέση της Σπάρτης με τα 
χρήματα αποτέλεσε αντικείμενο εξιδανίκευσης κυρίως μετά το τέλος του 5ου αι. 
π.Χ., ενώ στην πράξη οι Σπαρτιάτες φαίνεται να ήταν πιο φιλοχρήματοι από όσο θέ
λανε να τους παρουσιάζουνε (πρβλ. Πλούτ . ,  Αποφ. Λακ. ,  239Ε: ά φιλοχρηματία 
Σπάρταν 6λεl)46. Η κατηγορία βέβαια δείχνει να αφορά περισσότερο την πηγή της, 
τον Πέρση βασιλιά και όχι τόσο το ίδιο το γεγονός της δωροδοκίας. Άλλωστε, από 
το στόμα ενός βασιλιά της Μακεδονίας, όπου η Geldpolitik είχε γίνει πια παράδοση, 
μια τέτοια κατηγορία θα φάνταζε το λιγότερο υποκριτική. 

44. Τα νομίσματα αυτά θα πρέπει να χρονολογηθούν γύρω στο 270 π.Χ.:  Bellinger 1963, 89-93. Βλ. 

και Grunauer-von Hoerschelmann 1978, 1 -4, πίν. 1, 1 - 1 1 .  MΘrkholm 199 1 ,  149. Cartledge 2002, 28-30. 

45. Βλ. ενδεικτικά Demandt 1972. Βλ. επίσης Demetήou 2001 .  Cartledge 2004. Βλ. ακόμα παραπάνω, 

τις υποσημ. 1 και 26. 

46. David 1979- 1980. Βλ. επίσης Hodkinson 1996. Hodkinson 2004. Έμμεση σχέση με τον Αλέξανδρο, 

αλλά με συμπεριφορά ίσως ενδεικτική της φιλοχρηματίας των Σπαρτιατών, έχει και ένας Σπαρτιάτης αρ

χηγός μισθοφόρων, ο Θίβρων, ο οποίος καταφέρνει να δολοφονήσει τον Άρπαλο, τον φυγάδα ταμία του 

Αλέξανδρου, να υποκλέψει όσα χρήματα είχε ο Άρπαλος καταχραστεί και τελικά να σκοτωθεί μάλλον άδο

ξα στην Κυρηναϊκή: Διόδ., XVIII. 19.3. Βλ. επίσης Berve 1926, 2: πο 372. Poralla και Bradford 1985, no 375 . 
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Συνυφασμένο με το προηγούμενο είναι το θέμα της τρυφής. Αυτή φαίνεται να 
παρουσιάζεται κυρίως μετά την επαφή με την Ανατολή , και όταν ο εξωτερικός 
εχθρός έχει εκλείψει. Τη σπαρτιατική φοβία για τις ολέθρ ιες συνέπειες που έχει η 
υπερβολικά μακριά απουσία από την πατρίδα και ο πολύ στενός συγχρωτισμός με 
τους «βαρβάρους» υιοθετεί, όπως είδαμε, και ένα μέρος της ρωμαϊκής ιστοριογρα
φίας. Με τον τρόπο αυτό εκφράζει τις δικές της ανησυχίες για την περιφρόνηση του 
mos majorum από τους ισχυρούς άνδρες της νέας Κοσμοκράτειρας. 

Απόρροια της επαφής αυτής με την Ανατολή ίσως μπορεί να θεωρηθεί και η θε
οποίηση των ισχυρών ανδρών, αν και η ιερότητα του θεσμού της βασιλείας και των 

· προσώπων πού την εκπροσωπούν ήταν δεδομένη ακόμα και στη Σπάρτη. Σίγουρα το 
ρητό του Δάμη δεν είναι αρκετό για να βγάλουμε συμπεράσματα για τη θρησκευτικό
τητα των Λακεδαιμονίων. Ωστόσο δεν μπορεί κανείς να ξεχνά πως ήταν ένας Σπαρ
τιάτης, ο Λύσανδρος, στον οποίο αποδόθηκαν, από άλλους Έλληνες είναι αλήθεια, 
για πρώτη φορά και με τόση ένταση θεϊκές τιμές47. 

Το πιο χαρακτηριστικό θέμα, βέβαια, που συναντήσαμε ήταν η πεισματική εμμο
νή και των δύο με την ηγεμονία. Για τη Σπάρτη αυτό σημαίνει πως το περιβόητο άρ
χειν και άρχεσθαι ίσχυε μόνο για τους ομοίους εντός της πόλης στην εξωτερική πολι
τική των Λακεδαιμονίων αδιαμφισβήτητα επικρατούσε το άρχειν. Αυτό μας οδηγεί 
στο θέμα του Πανελληνισμού. Η Σπάρτη, δεχόμενη από τη μια να συνεργαστεί με τον 
προαιώνιο εχθρό και αρνούμενη να συμπράξει στην εκστρατεία, προσβάλλει τον πα
νελλήνιο χαρακτήρα που ο Αλέξανδρος ήθελε να αποδώσει στην εκστρατεία αυτή. 
Πρόκειται προφανώς για διαφορετικές αντιλήψεις ελληνικότητας και κατ ' επέκταση 
σχέσης με το παρελθόν και το παρόν48. Η επιμονή της Σπάρτης στο ηρωικό της πα
ρελθόν και η εμμονή του Αλέξανδρου στο ηρωικό του παρόν ως μίμηση ενός ακόμη 
παλιότερου ηρωικού παρελθόντος49 ίσως αποτελούν δύο όψεις του αρχαϊσμού, ενός 
στοιχείου που χαρακτηρίζει την ελληνιστική εποχή γενικότεραsο και δεν είναι παρά 
εκφάνσεις μιας ιδιαίτερης σχέσης με τη σύγχρονη πραγματικότητα. 

Η διάσταση μεταξύ πραγματικότητας και επιθυμίας είναι αυτό που χαρακτηρί
ζει τη συμπεριφορά των δύο, και που με τη σειρά του αποτελεί συστατικό στοιχείο 
της ειρωνείας. Και είναι αυτή η ειρωνεία που, κυρίως μέσα από αποφθέγματα που 

47. Βλ. Habicht 1970, 3-7. Στο πλαίσιο αυτό, δηλαδή τη σπαρτιατική θρησκευτικότητα, μπορεί να 

ενταχθεί και η παρουσία του Κλεόμαντη ή Κλεομένη στην αυλή του Αλέξανδρου, ο οποίος μαζί με τον Αρί

στανδρο από την Τελμησσό προειδοποιούν τον Μακεδόνα βασιλιά πριν από τη δολοφονία του Κλείτου, το 

327 π.Χ (Πλούτ., Αλέξ., 50. Βλ. επίσης Berve 1926, 2 :  no 430. Poralla και Bradford 1985 , no 430. Bosworth 

1998, 485-8). Η προφητεία αποτελούσε σημαντικό μέρος του τρόπου λήψεως άποφάσεων στη Σπάρτη, κι 

επομένως η παρουσία ενός Λακεδαιμόνιου μάντη στην αυλή του βαθιά θρησκευόμενου Μακεδόνα βασιλιά 

ήταν απόλυτα δικαιολογημένη. Για τη σχέση των Σπαρτιατών βασιλέων με τη θρησκεία, καθώς και για το 

ρόλο της μαντείας στην πολιτική ζωή της πόλης: Parker 1989. 

48. Πρβλ. Κούρτ., VI. 1 .8 :  Lacedaemonii vetera, Macedones praesentia decora pugnabant. 

49. Thommen 2000. Βλ. και Geyer 1993. Cohen 1995 . 
50. Cartledge και Spawforth 2002, ii. 
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αποδίδονται στους δύο πρωταγωνιστές, φαίνεται να επιστρέφει στη σχέση μεταξύ 
Σπάρτης και Αλέξανδρουs 1 .  

Ηλίας Κουλακιώτης 
Τμήμα Ιστορίας και Αρχαιολογίας 
Πανεπιστήμιο Κρήτης 
74 1 00 Ρέθυμνο 
e-mail: koulakiotis@phl.uoc.gr 

5 1 .  Το στοιχείο της ειρωνείας, τόσο της λεκτικής, όσο και της ' ιστορικής' ή δραματικής, είναι έντονο 

και σε νεότερες αντιπαραθέσεις μεταξύ Σπάρτης και Αλέξανδρου, όπως σ' αυτή που παρουσιάζεται στο 

«Στα 200 π.Χ.» του Κ. Καβάφη. Βλ. ενδεικτικά Keeley 1979, 1 75 -96. Βλ. επίσης Σαββίδης 1 985 , 3 15-33. Βα

γενάς 1 997. 
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Β Ι ΒΛ Ι Ο ΓΡΑΦΙ ΚΕΣ ΑΝΑΦΟΡ ΕΣ 

Βαγενάς, Ν. 1 997. Η ειρωνική γλώσσα. Στο : Πιερής (επιμ.) 2 1 997, 347-359. 
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S parte et Al exan d re 

ELIAS KOU LAKIOTIS  

La relation de Sparte avec Alexandre oscille entre l ' indifference et  la  resistance. Α vant 
l 'expedition asiatique, la cite des Lacedemoniens refuse de se cont'ronter militairement 
avec le roi macedonien, puis elle decline ostensiblement toute collaboration avec lui. 
Pendant l 'expedition , elle est la seule polis grecque, qui se revolte contre la domination 
macedonienne . Il nous semble qu ' a  travers cette relation avec Alexandre , nous 
pouvons discerηer quelques elements de l 'ideologie hegemonique de Sparte du 4e s .  av. 
J.C. et de son rapport avec son propre passe. 

La confrontation entre les deux a ete 1 'objet d'une longue elaboration rhetorique 
(par ex. Eschine) ,  biographique (par ex. Plutarque) et historiographique (Arrien, 
Quinte Curce). Nous avons essaye d'examiner les aspects politiques et culturels de cette 
confrontation, qui pose des problemes concernant l ' identite grecque et le 
panhellenisme, la coπuption politique et la tryphe, la religiosite et l 'ideologie royale. Il 
nous semble que le caractere oral, meme anecdotique d'une partie de cette tradition, 
laisse entrevoir quelques aspects du fonctionnement de l 'ironie, tant au niveau verbal 
qu 'au niveau 'historique' ou dramatique. 



M it M art i a l  i n s  Am p h it h eate r* 

VINCENT H U N I N K  

Der romische Dichter Martial (etwa 40- 103) ist vor allem bekannt als Verfasser einer 
Vielzahl derber, erotischer Epigramme. Lange Zeit war die Lekttire seines Werks daher 
eher Gelehrten und besonderen Leserschaften vorbehalten. Es ist tatsachlich noch nicht 
so lange her, dass zweisprachige Martial-Ausgaben an bestimmten Stellen eine 
ϋbersetzung einfach unterliessen oder eine dritte Sprache bentitzten 1. Ιη neuerer Zeit 
sind viele Hemmungen in diesem Bereich verschwunden, und der ganze Martial ist jetzt 
auch in vielen Sprachen einem breiten Publikum zuganglich gemacht worden. 

Wo allerdings der Reiz des Verbotenen nicht langer wirksam ist , ist der 
Martialischen erotischen Poesie einiges seiner traditionellen Anziehungskraft 
genommen worden. Das hat aber auch neue, bis vor kurzem fast verschlossene Bereiche 
dieser Poesie ftir die Martialforschung eroffnet. Ich nenne hier beispielsweise die 
Kommentare van Τ .J. Leary zu den letzten, oft vernachlassigten Btichern 1 3  und 14 
Uber kleine Geschenke, oder die Studie von Sven Lorenz zu den Domitiangedichten2, 
wobei der Dichter die Kunst des Schmeichelns fast bis zur Perfektion zu beheπschen 
scheint. Gerade in solchen 'niedrigen' Bereichen, wo man romischen Autoren νοη jeher 
eine poetische Inspiration abgesagt hatte, erweist Martial sich als ein selbstbewusster, 

* Dieser Aufsatz ist die schriftliche, deutsche Fassung eines Vortrags, der am 7. Mai, 2004 an der 

Universitat Kreta gehalten wurde. Der Vortrag fand statt im Rahmen des Sokratesprogrammes zum Austausch 

europaischer Universitatslehrer. lch danke Prof. Stavros Frangoulidis fϋr seinen freundlichen Empfang in 

Rethymnon und fϋr seine Hi!fe. Eine frtihere Fassung des Vortrags wurde am 22. Mai 2003 in MUnchen 

wahrend einer Sitzung der Petronian Society Mtinchen prasentiert. Ich bedanke mich auch mich bei meinem 

Kollegen dr. Jan van Megen (RU Nijmegen) ftir seine Hilfe bei der Koπektur des deutschen Textes. 

1 .  Ein Beispiel ist die alte Loeb-Ausgabe von Ker (Ker 1 9 1 9-20) , wo statt Englisch wenn notig 

Italienisch verwendet wird. Die neue Loeb-Ausgabe von Shackleton Bailey (Shackleton Bailey 1993) zeigt hier 

keine Tabus mehr. 

2. Leary 1996 und 200 1 ;  Lorenz 2002. 
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erfindeήscher und fachkundiger Dichter3. 
Ιη diesem Beitrag mochte ich einem kleinen, relativ wenig bekannten 

Martialbuch Aufmerksamkeit widmen, dem so genannten Liber Spectaculorum ( 'Buch 
der Spiele ' ) .  Weil dieses Buch nicht zum Normalcorpus der MartialbUcher gerechnet 
wird, steht es ziemlich isoliert da, sowohl in der handschriftlichen Uberlieferung als auch 
in der literarischen Interpretation. Ιη Martialausgaben wird es meistens als Einzeltext 
den restlichen, nummerierten 14 BUchern vorangestellt. Ich hoffe zeigen zu konnen, 
dass es sich lohnt, diesen Text naher zu betrachten. 

1 .  Fakte n u n d Hypot h e s e n  

Martials ' Buch der Spiele ' wird allgemein als sein erstes veroffentlichtes Werk 
betrachtet, das aus Anlass der Eroffnung des Kolosseums in Rom durch Kaiser Titus (im 
Jahre 80 n.Chr.) gedichtet sein soll . Genau betrachtet, konnen wir hier allerdings nicht 
so sicher sein, da harte Beweise dafUr fehlen, dass die Gedichte tatsachlich im Jahr 80 
publiziert worden sind. Wie so oft bei antiken Texten, mtissen wir uns mit den Aussagen 
in den Texten selber zufήeden geben, so mehrdeutig sie auch sind. 

Wie dem auch sei, das Btichlein enthalt auf jeden Fall nur Epigramme im 
traditionellen MaB des Distichons, mit einer Lange zwischen zwei und zwOlf Zeilen und 
etwa dreiBig an der Zahl . Manche Epigramme mUssen vielleicht in zwei Halften 
aufgeteilt werden, die selbstandig zu lesen sind, aber fιir den Umfang des Ganzen ist dies 
von keiner Bedeutung. Απ sich betrachtet, stellt dieser Umfang freilich ein Problem dar: 
Das Buch ist namlich etwa nur halb so groB wie ein normales romisches Poesiebuch, wie 
z.B. Martials sonstige BUcher. Es liegt daher auf der Hand anzunehmen, dass ungefahr 
die Halfte des ursprtinglichen Textes irgendwie verloren gegangen ist und dass wir nur 
die andere Halfte des Buches besitzen, entweder als eine zusammenhangende 
Komposition oder als eine Textauswahl. 

Die Unsicherheiten gehen leider noch weiter. Um hier noch einiges zu erwahnen: 
Es besteht keine Gewissheit Uber die genaue Zuordnung der Zeilen zu den einzelnen 
Gedichten, indem die Grenzen dazwischen nicht immer klar sind. Auch der genaue Titel 
des Buches ist nicht bekannt: heiBt es Liber de Spectaculis oder Liber Spectaculorum 
oder gar Liber Epigrammaton?4 Und fast unvermeidlich gibt es auch erhebliche 
Probleme mit der lateinischen Textkonstitution, da die Uberlieferung schwach ist5 . Um 
die Sache nicht weiter zu komplizieren, Ubergehe ich hier die in der Forschung 

3.  Moderne Studien zu Martial gibt es inzwischen viele, darunter auch einige hervorragende 

Gesamtdarstellungen, namentlich Sullivan 199 1 und Holzberg 2002. 

4. Vgl. Coleman 1998, 15 n. 1 .  Liber spectaculorum scheint manchen Gelehrten passender, zum 

Unterschied von Tertullians De spectaculis. Dies ist allerdings nichts anderes als ein rein praktisches Argument. 

5 .  FUr Naheres zu solchen Fragen, siehe Lorenz 2002, 5 6-7. Ein kurzer Vberblick Uber die 

wissenschaftlichen Unsicherheiten, die das Buch der Spiele umgeben, wird auch geboten in Holzberg 2002, 39-43. 
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umstrittenen Punkte und halte mich einf ach an die communis opinio zum Buch der 
Spiele. Ich glaube, es lohnt sich kaum, hier neue Hypothesen aufzustellen. Im Grunde 
halte ich mich an die letzte kritische Edition mit Kommentar des Italieners Francesco 
Della Corte6. Nehmen wir dabei einfach an, die Sammlung sei zur Zeit Martials zwei 
Mal so groB gewesen und sei irgendwann spater gektirzt worden, aus irgendwelchem 
Grund. Und Martial habe die Sammlung wirklich wohl geschrieben aus Anlass des Baus 
des Kolosseums und vor allem der Einweihungsfesten im Jahr 80. 

Andere Moglichkeiten sind inzwischen sicherlich nicht ausgeschlossen: Das 
Ganze ware auch denkbar als reine dichterische Phantasie Uber ein fiktives Gebaude 
oder als schmeichelhafte Darstellung spaterer Spiele νοη Domitian 7, aber der Bau des 
Kolosseums ist wohl die wahrscheinlichere Moglichkeit. 

Es ist nicht allzu schwieήg, sich einigermaBen in die soziale und literaήsche Position 
Martials einzuleben. Als geborener Spanier ftir seine hohere Ausbildung 64 nach Rom 
gekommen, war er nach Abschluss seiner Studien vermutlich in eher dtirftige Verhaltnisse 
geraten und νοη patroni abhangig geworden und wollte eΓ sich irgendwie als Schήftsteller 
beweisen. Sein dichteήsches Talent hatte sich vermutlich schon gezeigt, aber breite 
Anerkennung hatte er sicherlich noch nicht bekommen: Es fehlte einfach eine 
Uberzeugende, groBe, poetische Leistung. Als nun die Bauarbeiten ftir das Kolosseum 
lief en, muss der junge, ehrgeizige Dichter die Gelegenheit fιir gtinstig gehalten haben. Titus 
fιihrte den Bau auch wirklich zu Ende und entschied sich zu ganz groBen Festlichkeiten 
anlasslich der offiziellen Eroffnung des Amphitheaters. Es wurde bekannt gegeben, dass es 
auBergewohnliche Tierkampfe sowie Massenexekutionen, Gladiatorenkampfe und 
Wassershows geben werde, alles in einem AusmaB, wie es noch nie zuvor νοη 

Menschenaugen gesehen worden war. Martials Gedanke scheint klar: Jetzt konne er seine 
dichteήschen Fahigkeiten zeigen und dabei gleichzeitig die Gunst des Kaisers erwerben. 

1 1 .  l n te r p retat i o n  

Es dίirfte wohl klar sein, dass man Uber diesen Text nur sinnvoll sprechen kann, indem 
man sich damit abfindet, dass es sich νοη Anfang an eher um Interpretationen und 
Vermutungen handelt als um objektiv feststellbare Tatsachen. Im Folgenden wird daher 
oft interpretiert und vor allem Uber Fragen der literaήschen Gestaltung unci der weiter 
liegenden Absichten des Dichters nachgedacht. DreiBig kurze Epigramme bilden ein 

6.  Della Corte 1 986. Dessen Einteilung des lateinischen Textes wurde mit einigen kleineren 

Interpunktionsanderungen Ubernommen in Hunink 2003, der aber mit c.3 1 da ueniam subitis . . .  endet. 

7. Einer meiner Studenten hat sogar die Hypothese aufgeworfen, das Buch der Spiele sei nicht erst nach 

den Eroffnungsspielen im Jahr 80 geschrieben worden, sondern kurz davor, als eine Art Probe, die dem 

romischen Volk einen Vorgeschmack der angekUndigten, groBartigen Spiele geben sollte. So unwahrscheinlich 

diese Annahme auch sein mag, (die Gefahr einer vorherigen Ubersch1i.tzung und spateren Enttauschung ware 
ftir den Dichter wohl zu groB), ausschlieBen kann man sie nicht. 
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recht Ubersichtliches Corpus , und vielleicht lasst sich doch etwas Verntinftiges zur 
Komposition sagens. 

Die ersten drei Epigramme ( 1 -3)  sehen so aus,  als seien sie wirklich die 
Eroffnungsgedichte des oήginellen Buches, und viele nehmen an, dies sei tatsachlich der 
Fall. Das erste Gedicht rtihmt das neue Gebaude als eines der Weltwunder. Besser gesagt: 
Keines der Weltwunder wirkt noch beeindruckend neben Caesars Amphitheater. Kein 
Wunder also, dass alle VOlker der Welt nach Rom stromen, um das mitzuerleben (c.3) .  
Das mittlere Offnungsgedicht (c.2) behandelt die Geschichte der Baustelle, namentlich 
durch einige politisch geladene Eήnnerungen an Neros Domus Aurea, und auch hier ist 
die Lobpreisung schlicht und klar. Zusammengenommen wirken die drei Epigramme 
ziemlich konventionell und ich gehe hier nicht weiter auf sie ein. 

Ιη der weiteren Sammlung finden sich Gedichte mit verschiedenen, zusammen
hangenden Themen, die aber nicht einf ach gruppiert sind, sondern quer durch die 
Sammlung zerstreut stehen. Eines der wichtigsten Motive ist das der Tiere. Der Leser 
erfahrt manches Uber Baren, Stiere, Lowen, Rhinozerosse, ein Schwein mit Jungen, ein 
anderes Schwein, ein Wildschwein, Elefanten, einen Tiger, einen Panther, einen Btiffel 
und einen Bison, einen Hirsch und Hunde9. Das ist immerhin eine beachtliche Liste von 
wilden Tieren, die sicherlich die Schlussfolgerung zulasst, die Festspiele waren durch 
besondere Tiershows geprag110. 

Dazu kann noch bemerkt werden, dass Tierkampfe sehr Ublich waren bei 
romischen Spielen 1 1 , und zwar in zwei Hauptvarianten. Beide sind in Martials Buch,  
und daher wahrscheinlich auch in den Shows, vertreten . Die erste Variante ist die, bei 
der Tiere gegen andere Tiere kampf en 12 , die zweite betήfft Einzelkampf e von Tieren 
gegen Menschen. 

Ein auffalliges Beispiel der letzten Kategorie ist c.6 , ein Epigramm in zwei 
Vaήanten : 

Belliger inuictis quod Mars tibi seruit in armis, 
non satis est, Caesar. Seruit et ipsa Venus. 

8. Modeme Einzelstudien zum Liber spectaculorum gibt es relativ wenige: siehe allerdings Carratello 

1989, Moretti 1992 und Coleman 1998. 

9. Baren : c.7; 8 ;  1 1 ; 15; 2 1 ;  22; Stiere: c.5 ; 9; 16; 19; 22; 23; 28; Lowen: c.6; 1 0; 1 5 ;  18; 23; 28; 

Rhinozerosse: c .9; 22; ein Schwein mit Jungen: c .12;  13 ;  14; ein anderes Schwein; c. 15 ;  28; ein Wildschwein: 

c.28; Elefanten: c. 17; 1 9; ein Tiger: c. 18 ;  ein Panther: c. 1 5 ;  ein Btiffel und ein Bison : c.23: ein Hirsch und 

Hunde: c.29; gar zu schweigen von Verweisungen auf Ungeheuer: c.28. 

1 0. Die Tatsache wird von Suet. Titus 7 bestatigt: et tamen nemine ante se munificentia minor, 

amphitheatro dedicato theπnisque iuxta celeriter extructis munus edidit apparatissum largissimumque; dedit et 

nauale proelium in ueteri naumachia, ibidem et gladiatores atque uno die quinque milia omne genus ferarum. 

1 1 . Im Allgemeinen zu den Spielen, vgl. Meijer 2003. 

12. Siehe c.9; 18; 19; 22; 29. 
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Prostratum uasta Nemees in ualle Jeonem 
nobile et Herculeum fama canebat opus. 

Prisca Πdes taceat: nam post tua munera, Caesar, 
hoc iam femineo Marte fatemur agi. 1 3 

1 69 

Man merkt sofort, dass Martial sich Mtihe gibt, vor allem unglaubliche 
Einzelheiten zu bήngen, also Besonderheiten, durch welche die veranstalteten Kampfe 
den normalen Vorgang weit hinter sich lassen. So befasst sich c. 6 mit weiblichen 
Tierkampfern, ist ein Tiger abnormal wild (c. 1 8) und muss ein Lowe seine Wildheit 
ablegen (c. 10) .  Auch gibt es einen frommen Elefanten (er erkennt den gottHchen Kaiser 
an ! )  (c. 1 7) und Uberschatzt ein Stier auf lustige Weise seine Krafte, indem er einen 
Elefanten aufheben will ( c. 1 9) .  Auch bei den 'normalen ' Kampfen gibt es solche 
bemerkenswerten Einzelheiten: So bleibt ein Bar wie angeleimt stehen und lasst sich 
somit fangen wie ein Vogel (c. 1 1 ) ,  oder wird der heroische Tierkampfer Carpophorus 
mit Hercules verglichen (c.28) 14. 

Man kann sich freilich fragen, inwieweit es sich hier um realistische Vorgange 
handelt. Ιη manchen Fallen vertήtt der Text deutlich die poetische Sicht des Dichters. 
Vielleicht gab es tatsachlich ein bestimmtes Ereignis in der Arena, aber was zahlt, ist 
vor allem die poetische Schilderung oder Deutung im Epigramm. Als Beispiel kann c.22 
dienen, wo Dompteure versuchen, einen Rhinozeros aufzuhetzen . Anfangs scheint es 
nicht zu gelingen, aber dann wird das Tier doch noch wild, nimmt einen groBen Baren 
auf die Horner und wirft ihn in die Luft, wie ein Stier sein Spielzeug. 

Anscheinend ist dies ein einfacher, klarer Text, aber wie soll man sich das 
vorstellen? Einen Baren in die Luft werfen, kann ein Rhinozeros das ίiberhaupt? Er ist 
wohl eher auf ihn losgegangen und hat ihn umgeworfen. Es ist aber gerade die 
unglaubliche ϋbertreibung, die dem kleinen Gedicht seinen Reiz verleiht. AuBerdem 
wird hier ein kleines literarisches Spiel getrieben, denn Martial hat eben in dieser 
Sammlung auch ein Epigramm, in dem tatsachlich ein Stier etwas wie ein S pielzeug 
aufwirft, aufgenommen ιs . 

Es handelt sich hier also um eine kleine Kette νοη Epigrammen, die thematisch 
zusammenhangen und ihre Wirkung vor allem dieser inneren Verkntipfung und 

13. 6a: "Dass dir der streitbare Mars inmitten unbesiegbarer Waffen dient, / Caesar, ist nicht genug: 

Venus selbst dient dir sogar." 6b: "Dass in dem weiten Tal von Nemea der Lowe erlegt wurde, / besang die Sage 

als bertihmte Herkules-Tat. / Das Zeugnis aus der Vorzeit verstumme jetzt! Denn nach den Spielen, die du uns, 

Caesar, geschenkt hast, / sahen wir: Das konnte schon von Frauenhand geleistet werden." (ίJbers. 

Barie/Schindler; in diesem Aufsatz wird auch weiterhin aus dieser Όbersetzung zitiert.) 

14. Im Buch gibt es, genau betrachtet, noch eine dritte, eher futuristisch anmutende Kategorie der 

Tierkampfe: 'Tiere gegen Maschinen' ( ein Stier wird von einem Apparat hochgezogen in c. 1 6, und zwar in 

zwei dichteήschen Vaήanten). 

15 .  Vgl. hier c. 19, Ζ. 1 -2 .  Diesem Stier gelingt es eben nicht, ein anderes Tier hochzuziehen (Ζ. 3-4). 

Jenes Epigramm weist an sich wieder auf ein anderes zurίick, namlich c.9, in dem ein Rhinozeros einen Stier 

wie eine Art Spielzeug hochwirft. 
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spielerischen Variation der Motive verdanken. Es geht also im Grunde nicht um die 
'reellen' Ereignisse, sondern um die geschickte Gestaltung und das schone Spiel. Etwas 
Konkretes wird Anlass zu einem kunstvollen Text. 

Zwei andere Beispiele solcher 'Ketten' seien hier noch kurz vorgestellt. Eine ganz 
deutliche dichteήsche Gestaltung zeigt sich beim Motiv 'Tiere erkennen die Gottlichkeit 
des Kaisers an ' .  Der Elefant in c. 1 7, der Hirsch in c.29, vielleicht auch der Lowe in c. 10, 
spUren alle die Macht des Kaisers. Das ist eine offensichtliche Schmeichelei, wozu der 
Dichter die Fakten gerne auf eine bestimmte Weise darstellt. Das Spiel der literaήschen 
Vaήation kennt noch eine andere, auffalligere Form, die 'Tema con vaήazioni' genannt 
werden dUrfte. Ein einziges 'Ereignis ' wird auf mehrere Weisen beschήeben, immer mit 
einer anderen Pointe. Das PrunkstUck in diesem Bereich ist die Reihe c. 12- 1 3-14 ,  eine 
dreifache Vaήation des Motivs des 'trachtigen Mutterschweins ' ,  das getroffen wird und 
stirbt, wobei es zugleich seine Kleinen gebart. Im Mittelpunkt in allen drei Versen ist der 
Kontrast zwischen Sterben und Leben, zwischen Leben-lassen und Leben-geben, 
zwischen Kampf und Geburt. Der Dichter findet hier manche Paradoxe und kluge 'Puns ' .  
Dabei ist es bemerkenswert, dass die Varianten immer kUrzer werden: 8 ,  6 und 4 Zeilen. 
Wie die theatralischen Ereignisse auch gewesen sein mogen, die Wirklichkeit weicht 
hinter dem Text zurUck: Martial hat sie fUr etwas Kunstvolles benUtzt. 

1 1 1 .  H i n ri c h tu n g e n  

Eine fUr uns geradezu noch auffalligere Rolle fUr wilde Tiere ist bis jetzt noch nicht 
genannt worden. Gemeint ist die Verwendung νοη Tieren als Instrumenten zur 
Hinrichtung νοη wehrlosen Opfern, wobei also nicht gekampft, sondern nur 
abgeschlachtet wird. Ιη vier Epigrammen (c.5 , 7, 8 ,  2 1) wird dieses Motiv ausgearbeitet. 
Einige dieser bemerkenswerten Texte seien hier etwas ausfιihrlicher behandelt. 

Die Hinrichtung νοη Gefangenen und geflUchteten Sklaven ist immer ein 
normaler Teil romischer Spiele gewesen16, aber Martial konfrontiert den Leser mit 
einer besonders grausamen, typisch romischen Hinrichtungsweise. Der Verurteilte wird 
irgendwie festgebunden oder immobilisiert und dann zum Opfer wilder Tiere gemacht, 
die auf ihn losgehen und ihn, wenn moglich, tadlich verwunden. Das Besondere dabei 
ist , dass der Verurteilte nach einem mythologischen Muster dargestellt und 
gekennzeichnet ist . Der Tod wird also 'dramatisiert' und fiktionalisiert, offensichtlich 
zum VergnUgen der Zuschauer. Martials Gedichte sind die ersten Zeugnisse solcher 
Hinrichtungen, und nach ihm wird nicht viel haufiger darUber gesprochen 1 7 . 

Epigramm 5 gibt mit seinen nur vier Zeilen ein fUr viele geradezu auBerst 
schockierendes Bild. 

16. Vgl. z.B. Sen. ,  Ep. 7,3-5 . 

17. Vgl. namentlich Coleman 1990, 60-6. 
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Iunctam Pasiphaen Dictaeo credite tauro; 
uidimus, accepit fabula prisca fidem. 

Nec se miretur, Caesar, longaeua uetustas. 
Quidquid fama canit, praestat harena. tibi. ι s  

1 7 1 

Der Dichter zieht den Vergleich mit der Geschichte νοη Pasiphae heran, die 
Geschlechtsverkehr mit einem Stier hatte. Gerade dieses Ereignis wird jetzt in der 
Arena wahr gemacht. Vielen Lesern ist dieses kleine Epigramm ein Stein des Anstoβes, 
aber es sei trotzdem gestattet, etwas genauer hinzusehen . 

Man bekommt den Eindruck, dass in der Arena eine Frau zum Geschlechtsverkehr 
mit einem Stier gezwungen wird; die Leute lachen dartiber und die Frau wird wohl 
gestorben sein. Die Frage kann aber auch hier lauten: Wie soll man sich das vorstellen? 
Grausam und ekelhaft muss es schon gewesen sein, aber wahrend der Stier ' sein 
Vergntigen hat ' ,  wird er die Frau wohl nicht haben toten konnen. Auβerdem ist es fast 
unvorstellbar, dass die Romer eine Bestialitat tatsachlich, faktisch auf die Btihne 
brachten 1 9. 

Das Gedicht wird aber νοη einigen Interpreten anders erklart: Die Frau wurde 
entweder personlich oder versteckt in einer Art Holzverkleidung mit der Exkretion 
einer brtinstigen Kuh eingestrichen, was den Stier sehr aufregte und wtist machte. Das 
Tier legte dann auf sie los und sie starb. 

Diese zweite Erklarung ist sicherlich besser in dem Sinne, dass das Ereignis im 
Theater wenigstens vorstellbar ist2o. Es kann allerdings noch eine dritte Erklarung 
gegeben werden, die vom ersten Wort des Epigramms abhangt: iunctam. Die sexuelle 
Konnotation ist hier fraglos sehr stark, aber iungere bedeutet nicht nur ' sich sexuell 
vereinigen ', sondern auch einfach 'verbinden' ,  'festbinden '. Das theatralische Ereignis 
kann daher folgendes gewesen sein: Die Frau wurde buchstablich am Stier festgebunden, 
so dass sie an seiner Unterseite hing. Das Tier wurde durch irgendetwas aufgehetzt, lief 
herum oder griff etwas an, stieB auf Gegenstande und Wande,  womit er die Frau 
verwundete und wodurch sie in grausamster Weise starb . Der Witz mag dann ftir das 
Publikum klar gewesen sein, indem die Frau als Pasiphae ausgestattet war. Der Mythos 
wurde so in ironischer W eise parodiert und gesteigertz ι .  

1 8 .  "Zweifelt nicht mehr daran, dass Pasiphae sich mit dem diktaischen Stier verband: / Wir sahen e s  mit 

eigenen Augen, und glaubhaft wurde die alte Geschichte. / Nicht mehr soll sich die Urzeit noch \anger se\ber 

bestaunen, Caesar: / Alles, was die Sage besingt, ftihrt dir die Arena vor." 

19 .  Alle moglichen Zeugnisse romischer Bestialitat bleiben im Reich der Phantasie, wie z .B.  die 

bekannten Szenen in 10. Buch νοη Apuleius' Metamorphosen, wo Lucius, der Esel, mit einer reichen Dame 

schlaft ( 10, 1 9-23) oder mit einer verurteilten Verbrecheήn im Theater νοη Koήnth kopulieren muss. 

20. So geschah es mit einer 'Pasifae' bereits bei Spie\en unter Nero. Vgl .  Suet . ,  Νeτο 12 :  tauτus 

Paτisphaen Jigneo iuuencae simulacτo iniit, ut pleτique cτedidemnt. 

2 1 .  Es ware sogar denkbar, dass Martial seinen Punkt vor allem mit Worten macht,·ώs Dichter, also erst 

durch die bewusste Ambiguitat νοη iunctam seinen Spottvers gelingen lasst. Das ware eine Art ' anblinzeln des 

Lesepublikums ' und ein literaήscher Witz hoherer Klasse. Ιη diesem Fall ware im Text nicht nur der Mythos 
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Im zweiten Hinrichtungsvers, c.7, wird ein Mann, der als der Rauber Laureolus 
ausgestattet ist, festgebunden (wahrscheinlich: auf ein Kreuz gelegt) und νοη einem 
Baren angegriffen. Der Dichter ist mit allem vollig einverstanden: Der Mann verdiene 
ja nicht besser, er habe ja 'viel :�chlimmeres ' getan als der echte Laureolus22. 

Die Hinweisungen auf die Vergangenheit sind hier noch etwas komplizierter. Auf 
der mythischen Ebene wird die Figur des ' Laureolus' mit dem Mythos von Prometheus 
und seinem Adler verglichen .  Das Opfer wird aber auch mit einem historischen 
Laureolus verglichen, einem Rauber, der unter Caligula lebte und hingerichtet wurde. 
AuBerdem wissen wir23, dass es einen Mimus ϋber diesen Stoff gegeben hat, womit auch 
die literarische Ebene mit einbezogen wird. Die theatralische Wirklichkeit ϋbersteigt 
also nicht weniger als drei andere Ebenen : Die mythischen, historischen und 
literarischen Beispiele werden ϋbertroffen. Als letzter Schritt, so darf hinzugefϋgt 
werden, wird die einmalige theatralische Wirklichkeit an sich wieder νοη der poetischen 
Darstellung Martials ϋberboten . Das Epigramm selber bildet also die eigentliche 
Klimax des ganzen Geschehens. 

Ιη Epigramm 8 sieht man vor allem, wie humoristisch der Dichter die grausamen 
Hinrichtungen betrachtet. 

Daedale, Lucano cum sic Jacereris ab urso, 
quam cuperes pinnas nunc habuisse tuasf24 

Mit der Figur des Daedalus sind wir inhaltlich nicht weit νοη dem Pasifae-Gedicht: 
Anscheinend handelt es sich um eine Art 'kretischer' Gesamtinszenierung. Hier wurde 
ein Mann wohl aufs Kreuz geschlagen oder in ein 'Labyrinth' eingeschlossen ( oder gar 
νοη einer Maschine hochgezogen und heruntergeworfen) und dann νοη einem Baren 
angegriffen. Da das Gedicht im Grunde recht wenig aussagt, ist der Leser gezwungen, die 
eigene Vorstellungskraft einzusetzen, um sich ein Bild zu machen νοη dem, was in der 
Arena passierte. Er wird sozusagen vom Dichter aktiviert und ohne weiteres ins blutige 
Spiel mit einbezogen. Indessen ist der Spott des Dichters hart und erbarmungslos. 

Das vierte und letzte Hinrichtungsgedicht, c .2 1 ,  ist wieder ein 'Tema con 
variazioni ' .  Ιη ein Mal acht und ein Mal zwei Zeilen wird eine durchaus theatralische 
Gestaltung geschildert. Ein 'Orpheus ' wird von ejnem Bar zerrissen in einem natϋrlich 
anmutenden Dekor mit Baumen, Steinen, goldenen Apfeln, und weiteren, bekannten 

selber parodiert, sondern auch der historisch belegte Fall der Pasifae-Inszenierung unter Nero; indessen mag die 

eigentliche Hinrichtung in der Arena dann eher 'normal' ausgesehen haben. 

22. So wird νοπ diesem Verbrecher gesagt, er habe vielleicht 'rasende Fackeln an dich, Rom, gelegt' 

(Ζ. 1 0). Man kann dies kaum anders als eine gescheite Verweisung auf den dem Kaiser Nero zugeschriebenen 

Brand von Rom im Jahr 64 interpretieren. 

23. Siehe z.B. Suet., Cal. 13 und Juv. 8, 187. 

24. "Wie sehr wUnschest du, Dadalus, als der lukanische Bar dich so zertΊeischte, / du hattest jetzt deine 

F!Ugel gehabt !" 
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Elementen. Auch hier tritt der schonungslose Spott hervor: Der Bar lasst sich von allem 
Dargebotenen nicht bezaubern und ingratus ( 'undankbar' )  zerfleischt er den Sanger. 
Und auch hier lassen sich mehrere Schichten in der Darstellung unterscheiden , vom 
Mythos bis zur Malerei und plastischen Kunst. Das Gedicht spielt auf geschickte Weise 
mit dem Stoff und prasentieή sich selbst als dessen Kulmination25.  

Ιη allen vier Hinrichtungsepigrammen fallt auf, wie sehr der Dichter seinen Stoff 
manipuliert und mit wie viel Ironie und Spott26 er den Leser unterhalt und in die 
Interpretation mit einbezieht . AuBerdem fallt hier noch ein deutliches Leitmotiv auf: Es 
wird betont, wi·e sehr das in der Arena Prasentierte 'besser ist als alles, was es im 
Alteήum je gegeben hat ' .  Hier geht es vornehmlich um die antiken Mythen, die nicht so 
sehr nachgeahmt, sondern eher verbessert werden. Das Motiv lasst sich auch in 
manchen anderen Gedichten der Sammlung nachweisen27. Dabei kann die Hauptrolle 
des Kaisers kaum Ubersehen werden : Als derjenige, der alles leitet und fUr den alles 
veranstaltet wird, steht er in diesen Epigrammen, wie auch sonst, zentral . Inzwischen 
fallt auch auf, wie selbstbewusst sich der Dichter auBeή: Durch seine ironische Distanz 
und sein technisches Konnen scheint es, als hatte er schon viele Jahre Erfahrung auf 
poetischem Gebiet . Im vermutlichen Schlussgedicht (c.3 1 )  steht zwar noch eine 
BescheidenheitsauBerung, aber die lasst selbstverstandlich einen groBen dichterischen 
Stolz und Ehrgeiz vermuten. 

IV. An d e re M ot ive 

Von Tierkampfen und Exekutionen abgesehen, beschranken sich die sonstigen Motive 
auf zweierlei: Gladiatorenkampfe und besondere Shows mit dem Element ' Wassei- ' . 
Diese beiden Motive sind vor allem am Ende der Sammlung vertreten, aber in einem 
eher beschrankten AusmaB im Vergleich zu den vorigen Themen2s .  Auch hier lassen 
sich vergleichbare Beobachtungen machen wie in anderen Bereichen : Der Dichter 

25 . Die letzten zwei Zeilen des Epigramms (2 1 b) bleiben mehr oder wenig ratselhaft und sind noch nicht 

befriedigend erklart worden. Fίir die Gesamtinterpretation des Gedichts ist das freilich nicht νοη 
durchschlagender Bedeutung. 

26. Das Fehlen jeglichen Mitleids scheint fίir viele Leser unakzeptabel; man vergleiche einige 

Literaturverweisungen bei Lorenz 2002 ,6 1 .  Vielleicht sollten wir trotzdem versuchen, solche typisch 

romischen Merkmale der Martialischen Epigramme besser zu verstehen, statt sie νοη Anfang an abzuweisen; 

vgl. auch die Bemerkungen in Walter 1996, 44-5 zum c. 7. Man konnte, sich in Martial einlebend, sagen: Diese 

Verbrecher dίirfen froh sein, dass ihr Tod noch Anlass zur Freude und sogar zu Gedichten wird. Ιη diesem Sinne 

sterben sie nicht anonym und ruhmlos. 

27. 5, 3-4; 7, 12; 2 1 ,8 .  Vgl. unter anderem noch: c. 1 ,  7-8; 6b,3-4; 10,5-6; 12,7-8; 16b, 3-4; 1 8,4-6; 26,7-8; 

27, 1 1- 12 und 29, 1 1 - 12.  

28. C.20 (Casar lasst beide vom Publikum gewίinschten Kampfer kommen); c .27 (Casar lasst zwei 

Kampfer beide gewinnen); c.24 (eine Naumachie), c.25 (ein Gedicht ίiber einen Leander) und c.26 (eine tolle 

Wassershow). 
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konzentriert sich auf das Einzigartige und Sonderbare, das beschriebene Ereignis 
ermoglicht einen Lobpreis des Kaisers und Ubersteigt alles aus dem Altertum. Kleine 
Witze, Ironie und Distanz zeichnen auch hier die Aussagen des Erzahlers aus. So wird 
am Ende von c.26 sogar eine Gottin spottisch Ubertrumpft : Hier wird Thetis eine 
Lektion erteilt, und zwar vom Kaiser. 

Es scheint immerhin merkwUrdig, dass wir νοη diesen in der romischen Arena so 
wichtigen Bereichen nur so wenige Vertreter im Buch finden. Gladiatorenkampfe 
bilden normalerweise sogar den Hauptteil der Spiele, der am Nachmittag stattfand, 
nachdem am frUhen Morgen meist Tierkampfe und wahrend der Mittagspause 
Exekutionen stattgefunden hatten. Sonderprogramme wie spektakulare Wassershows 
konnten dann noch am frUhen Abend folgen. Besonders diese letzte Kategorie hatte 
man hier doch viel prominenter in den Epigrammen erwartet29. 

Zum Schluss dieser Beobachtungen mochte ich daher eine Hypothese 
formulieren . Da wir im Liber zuerst vieles Uber die Tiere und eigentlich auch Uber die 
Exekutionen lesen, dann aber ziemlich wenig Uber die Zweikampfe und Wassershows 
(namentlich wenn man in Betracht nimmt, wie auBergewohnlich die letzten waren), und 
da der erhaltene Text offensichtlich nicht alles ist, was Martial in diesem Buch 
geschrieben hat, lasst sich vermuten , dass die theatralische Struktur der Spiele mehr 
oder weniger den Aufbau des Buches bestimmt haben muss : Zuerst die 'kleinen ' 
Nummern, dann am Nachmittag und Abend die Gladiatorenkampfe und Sonderspiele. 
Zweitens darf man davon ausgehen , dass besonders die letzten zwei Bereiche im 
verlorenen Teil viel besser vertreten gewesen sein mUssen. Die Frage, warum und νοη 

wem der Rest gekUrzt worden ist, kann leider nicht beantwortet werdenJo. 

V. Kai s e r l o b  u n d S e l bst l o b  

Das Hauptmotiv des Kaiserlobes wurde im V orgehenden schon mehrfach angedeutet. 
Es ist , genau genommen, in vielen Dichtungen der romischen Kaiserzeit vorhanden, 
aber die meisten Leser dieser Dichtungen scheinen sich fUr diesen Aspekt wenig zu 

29. Es lasst sich ziemlich einfach einiges ausdenken, was Martial hatte schreiben konnen: z.B. ein 

Matrose stirbt bei einer Seeschlacht den Ertrinkungstod. Das konnte heiBen, dass er paradoxerweise allein aber 

vor tausenden Zuschauern stirbt, oder umgeben durch Feuer ins Wasser sinkt, oder auf dem Land, in der Mitte 

Roms, den Ertrinkungstod erleidet. Vielleicht hatte Martial dichten konnen Uber Schiffe, die durch kUnstlichen 

Wind segeln, oder Uber einen Matrosen, der zwischen zwei Schiffen zermalmt wird (wie in Lucan 3,652-6 1) .  

Man konnte sich auch besondere Seeschlachten vorstellen , wie z.B. eine Schlacht wie im ersten Punischen 

Krieg, mit als Punier verkleideten Kampfern. 

30. Vielleicht war es ein spatantiker Exzerptor, dem vor allem die Tierepigramme und Exekutionen 

gefielen, oder ein christlicher Schreiber, der nur die grausamen Epigramme als Beispiele der dekadenten 

romischen Kultur ausgewahlt hat (diese letzte, zwar attraktive, aber unbeweisbare Idee verdanke ich Herrn Prof. 

Niklas Holzberg). Es kann selbstverstand!ich auch eine Frage des Zufalls oder der rein materiellen Umstande 

gewesen sein: Vielleicht ist die zweite Halfte der Buchrolle oder des Kodexes einfach verloren gegangen. 
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interessieren, da man es schnell al s Heuchelei und Schmeichelei νοη Tyrannen wertet 
und zur Seite schiebt. Ιη l etzter Zeit aber wird diesem Motiv unter Gelehrten mehr 
Aufmerksamkeit entgegengebracht3 I .  

Das Kaiserlob steht im Ljber Spectaculorum auf nattirliche Weise sogar im 
Vordergrund, da die beschriebenen Spiele vom Kaiser selbst veranstaltet wurden. Nicht 
weniger als 22 Male Iiest man den Namen Caesar oder das Adjektiv Caesareus, 
entweder in direkter Anrede oder in Beschreibungen. Mit einer gewissen Vbertreibung 
konnte man sagen , dass der Kaiser die eigentliche Hauptperson des Buches ist . Die 
Tiere , Kriminelle, Kampfer und Artisten werden zwar mit Einstimmung und 
Begeisterung beschrieben, aber, wo immer es moglich scheint, lenkt der Dichter den 
Blick auf den Kaiser. 

Es ist nicht unwahrscheinl ich , dass Martial die gute Gelegenheit im Jahr 80 
bentitzt hat, um einen Traumstart als Dichter zu machen. Sein Werk wird dem Kaiser 
sicherlich gefallen haben, weil darin ein glanzendes Portrat νοη ihm geschildert wurde, 
worauf er mit Recht stolz sein konnte. Man hat in jtingster Zeit sogar den Gedanken 
geauBert, der Kaiser habe sich aktiv und direkt an der Verbreitung und 'Publikation ' der 
Gedichte beteiligt, z .B .  indem er sie durch seine Schreiber vermehren lieB und als 
Propaganda in die Provinzen schickte,  genau wie Erzeugungen der Malerei und 
Bildhaukunst oft in kluger Weise νοη Kaisern politisch eingesetzt wurden32. 

Bestimmte Aspekte der Gedichte gewinnen einen tief eren Sinn, wenn man sie als 
mogliches Material zur Kaiserpropaganda liest . Das gilt z.B .  ftir die genannten oder 
angedeuteten Charakterztige des Kaisers : Macht, GroBmtitigkeit , Publikumsfreund
lichkeit, Milde und EhrHchkeit. Der Kaiser macht einen starken Eindruck als Besitzer 
der besten Tiere, Gladiatoren und Helfer, als strenger, aber gerechter Richter und als 
Nero-Gegner und Freund des Volkes. Vor allem aber das Element seiner 'Gottlichkeit ' ,  
die sogar νοη Tieren anerkannt wird, ware propagandistisch hochrelevant33. Leider 
haben wir keine Spur, die auf Anwesenheit der martialischen Texte in den Provinzen 
oder auf irgendwelche kaiserliche Beteiligung an ihrer Verbreitung deutet. 

Obwohl der Kaiser im Ljber Spectaculorum durchaus im Vordergrund steht, ist es 
vielleicht moglich , in der Gesamtinterpretation noch einen kleinen, aber wichtigen 
Schήtt weiterzugehen . 

3 1 .  Hier sei besonders auf Lorenz 2002 verwiesen, der sich ausftihrlich mit diesem Thema beschaftigt. 

Maήial gelingt es sogar, stark erotische Epigramme mit Kaiserlob zu verbinden. Zum Kaiserbild und 

Kaiserlob im Libeτ spectaculoτum, siehe besonders S .  55-82. 

32. Ftir diese reizende Idee, siehe vor allem Coleman 1998, 32-4. 

33. Ftir die Gottlichkeit des Kaisers siehe namentlich c. 16b,3 (Caesar neben Jupiter genannt); 17 (ein 

Elefant verehή die Gottlichkeit des Kaisers); 30 (eine Antilope empfindet gleichfalls Caesars gottliche Kraft). 

Ftir weitere Andeιιtungen, siehe z.B. c. 10,5-6, 16,2; 25,2; und 26,8. Vgl. auch Caesar als Pateτ Patτiae in c.3,12, 

oder als denjenigen, der frtihere Kaiser Ubertrifft (z.B. 28, 1 -3). Der Umstand, dass solche Au!3erungen νοη 
bestimmten Lesern immer auch ironisch gelesen werden konnen, andert nichts an ihrem moglichen 

propagandistischen Wert. 
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Das Buch verewigt in humoristischer Weise die Spiele νοη 80 und die daran 
Beteiligten, nicht als historische Dokumentation, sondern in einer solchen Weise, dass 
es zu attraktiver Literatur wird. Sie f eieή und verewigt in erster Linie den Gastgeber der 
Spiele, den Kaiser, und hat damit vermutlich auch ihren praktischen, materiellen Nutzen 
ftir den Dichter gehabt. Die eigentliche V erewigung aber gilt dem Dichter selbst. Was 
wir im Liber Spectaculorum lesen, ist vor allem die dichterische Leistung eines groBen, 
selbstbewussten Talents, dem es zu verdanken ist, dass die Welt noch immer νοη der 
Eroffnung des Kolosseums redet. 

Die Spiele waren bald vorbei, der Kaiser sollte sterben, aber die literarische 
Gestaltung in den Epigrammen war, glaube ich, auch wirklich fιir die Ewigkeit gemeint. 
Es passt natUrlich nicht zum Genre des Epigramms, diese weitgehenden AnsprUche 
explizit zu machen, wie es im Epos Ublich war, aber einige Andeutungen dazu gibt es 
schon34 . Es scheint so ,  als habe Martial mit diesem anscheinend kleinen Buch und 
seinem 'niedrigen ' Stoff, in dem nicht hoch angesehenen Genre des Epigramms,  
trotzdem sehr bewusst auf eigenen Ruhm und eigene Ewigkeit gezielt3s. 

Das Liber Spectaculorum konfrontiert den Leser nicht nur mit unangenehmen 
Fragen zur grausamen, romischen Wirklichkeit im Kolosseum und mit vielen unlosbaren 
philologischen und interpretatorischen Problemen, sondern auch mit relevanten, 
methodischen Fragen zum V erhaltnis νοη historischer Wirklichkeit und Literatur, und 
mit Fragen bezUglich des Wesens romischer Kunst. Es wUrde den Rahmen dieses 
Aufsatzes sprengen, darauf tiefer einzugehen, aber man darf davon ausgehen, dass die 
romische Sicht der Wirklichkeit deutlich νοη theatralischen Mustern und Elementen 
gepragt war, und dies in einer Weise, die sich nur mit dem Fernsehen, dem Film und den 
Computerspielen der modernen Bildkultur vergleichen lasst. Ιη der romischen Literatur 
nimmt das Theater auf jeden Fall einen bedeutenden Platz ein, wie Forscher anderer 
romischen Schήftsteller in zunehmendem Mass feststellen36. Maήials kleines Buch zeigt 
es uns nochmals, und es verdient daher die Aufmerksamkeit neuer Leser. 

Vincent Hunink 
Radboud Universiteit Nijmegen (NL) 
e-mail: v.hunink@let.ru.nl 

34. Vgl. am Anfang 1 ,8 unum pro cunctis fama loquetur opus, woraus man lesen konnte, dass der Dichter 

sich fιir diese Fama verantwortlich fιihlte, und νοr allem am Ende 30, 12 hanc norint unam saecula naumachiam. 

Die subtile Verweisung auf saecula lasst kaum Zweifel an den tieferen Absichten des Dichters bestehen. 

35 . Das Paradox νοη Ewigkeitsdrang in einem ' kleinen' Genre passt geradezu in das literarische Klima 

der flavischen Periode. So spricht Tacitus explizit νοη der invidia, die Verfassern in bestimmten hoheren 

Genres droht (Agr. 1). Plinius der JUngere verwendet gerade das ziemlich unansehnliche Genre des Bήefes ftir 

ein gezieltes Programm der unauffalligen Selbstportratierung und fast ungemerkten Selbstverewigung, wie in 

modemen Studien, z.B. Ludolph 1997, klar gezeigt wird. 

36. Man denke hier nur an bestimmte modeme Untersuchungen zu den Romanen des Petronius und 

Apuleius. Als Beispiele seien hier genannt Panayotakis 1 995 und Frangoulidis 2001 .  Vgl. z.B. auch eine Studie 

zum Theatralischen in Lukans Bellum civile, Leigh 1997. Theatra!ische Fragen scheinen in zunehmendem MaBe 

gute Ankntipfungspunkte zur Studie der romischen Literatur zu bilden. 
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With M art i a l  to the am p h it h eatre 

VINC ENT H U N I N K  

Martial 's  Liber Spectaculorum i s  an attractive little volume of epigrams, probably his 
first book of poetry, composed and published οη the occasion of the opening of the 
Colosseum in Rome in 80 AD. Although the book poses some major philological 
problems, its poetical subject matter, descriptions of theatrical events, seems to merit 
closer attention than it is usually given . 

Ιη this paper, the main motifs and texts of the book are analysed, particularly the 
notorious 'execution epigrams ' (5 , 7, 8, and 2 1) .  Οη the basis of this survey, it is argued 
that the book oήginally must have contained more poems about gladiator combats and 
naumachiae. Furthermore, the central role of the Emperor is discussed. Finally, whereas 
the Liber spectaculorum obviously celebrates the games of 80 AD and the Emperor 
who organised them, the book is suggested to have aimed at everlasting fame of the poet 
himself. 
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(Papyrus Universitatis Cretensis ί nv.  5 )"' 

N I KOS LITI NAS 

Papyrus Universitatis Cretensis inv. 5 is a light brown piece of papyrus of poor quality, 
well preserved at all sides, although some vertical fibers are somewhat frayed at its top 
right-hand edge. There are four vertical foldings at the points (a), (b), (c), (d), shown at 
the photo (pl. 1) .  The dimensions are 1 7.5 in width by 7.3 cm in height . Its exact 
provenance in Egypt is unknown. 

There is a kollesis (sheet-join) of c. 2.3 cm in breadth, which presents a peculiarity 
and allows f or the possibility that we are dealing with a case of protokollon οτ 

eschatokollion (first or last protecting sheet, respectively) of a papyrus roll 1 :  Two 
pieces of papyri of the same quality (from the same papyrus roll?), which measure 4.4 χ 
7.3 cm and 1 5 .5 χ 7 .3 cm, were pasted together, so that their fibers run in contrary 
directions. The writing surfaces are indicated conventionally as Side Α (the small piece 
is the left-hand part and has vertical fibers pasted οη top of horizontal ones) and Side Β 
(the small piece is the right-hand part and has horizontal fibers) .  

Side Α is a palimpsest, a previous text having been washed out. Traces of letters 
are visible of this text, which was written in at least three lines running οη both pieces 
(and of course over the kollesis), the same way up. This is an indication that this side was 
the outside of the roll (Turner 1 978, 23, fig. 3). Οη the same side there is a drawing in the 
upper right corner of the scrap. This drawing could be compared with some similar 
designs drawn sometimes in connection with the addresses in the last f olding of the 
exterior surface of pήvate documents dated from the Roman and Byzantine periods2. 

* The papyrus was acquired by the Workshop of Papyrology and Epigraphy, University of Crete, in 1 998. 

1. For the terms see Turner 1 978, 22-5 . Ιη such cases it is difficult to recognize sides using the terms 

'Recto ' and 'Veτso', 'Fτont '  and 'Back ' or the symbols of the aπows (P.Oxy. XLII, χν). 

2 .  See P.Oxy. XL VIII 3396, note to line 32. One could think of a labyrinth-like design, even though 

there are many differentiations from its typical form (more than one exits etc., as stated in Kern 1 982, 14) .  

There are ηο similar drawings in Horak 1 992. 
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The bottom edge of Side Α is regularly cut off and suggests that it was the bottom of a 
roll, contrary to the top edge, which seems to have been torn (and not cut) from a larger 
piece. Taken all these features in conjunction, the present scrap seems to have been the 
lowermost left part of a larger piece of papyrus . Since the washed out text is difficult to 
resume, we cannot establish its content and, consequently, cannot draw a certain 
inference about the way the main text and, presumably, the address were written οη it. 
Below the drawing just a few letters could be read with difficulty as ]δρεια αυ [ 
(therefore possibly Αλεξαν]δρεια?). 

Then, both sides of the papyrus were used for school exercises. The papyri were 
the most frequently used mateήal for such purposes (50% compared to other materials, 
e.g. ostraca, tablets or parchments) and especially papyri of poorer quality (Cribiore 
1 996, 58) ,  as here. However, the practice of washing out a previous text was relatively 
uncommon (Cribiore 1 996 , 59 ;  200 1 ,  148) and this papyrus seems to be the lattest 
preserved example of such case. Moreover, the use of both sides of a scrap of papyrus 
for school exercises is very rare, about 5%  (Cribiore 1996, 60-2, 73 , Table 1 ) .  

The carbon ink οη both sides i s  abraded at some points but the reading is  certain. 
Α thick pen was used. The text in Side Α contains two lines with the letters of the Greek 
alphabet followed by the six letters of the Coptic alphabet, cy y � 2S. 6 τ, an easy type of 
exercise with many parallel examples (Cribiore 1996, nos 7 1 ,  72, 75) :  

ΑΒβΕ?ΗΘΙΚΛΜΝΞΟΠΡς:Τ [drawing] 

Υ 
ΦΧΨΩCΙ)Υ�2S.61' [traces of washed out letters] 

traces of washed out letters 
[traces of washed out letters] 

At the top there is a margin of 0. 1 - 1 . 3  cm and at the bottom 3.3 - 3. 7 cm, because 
both the size of the letters varies and the alignment descends as the text runs towards the 
end of the lines3. The letter Υ in the beginning of the second line was wήtten below and 
close to Α of the first line (interlinear space 0.3 mm), but the following letters Φ etc. are 
written further below keeping an interlinear space of 0.8 mm. The descending alignment 
could be explained as an attempt of the scribe to avoid the drawing at the end of the first 
line, which, as said above, seems to pre-exist the school exercise4, otherwise, the scribe 
should have written Υ (at least, or a few more letters) after Τ in the first line. The 
writing begins at the very left top of papyrus and leaves a large unwritten area at the 
bottom, which suggests an inexperienced pupil who could not estimate the exact space 
their exercise would take (Cribiore 1 996, 60). The letter C is corrected οη top of 

3. F or the uniformity of writing see Cribiore 1996, 103. 

4. There are some examples of drawings written together with alphabets in Cribiore 1996, 80- 1 .  
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PI. 1. Papyrus Universitatis Cretensis i nv. 5, Side Α. 

Copyright: Workshop of Papyrology and Epigraphy, Department of Phi lology, U n iversity of Crete. 

ΡΙ. 2. Papyrus Universitatis Cretensis i nv. 5,  Side Β. 

Copyright: Workshop of Papyrology and Epigraphy, Department of Philology, U n iversity of Crete. 

another letter, probably Ρ, and, if it is that, obviously an eπor of dittography. 
Side Β was used for two other types of school exercises . The letters of the Greek 

alphabet (the six Coptic letters are not involved in such examples) had to be paired in 
the following model, the first with the last, the second with the last but one, and so οη, an 
exercise which seemed to be much more difficult than the first one of side Α (Cribiore 
1 996, 38-9 and parallel examples in nos 44, 79, 83)5 .  Therefore, the pupil after the 
Coptic cross, which is used in such exercises (Cribiore 1 996, nos 65 , 72) wrote coπectly 

5. For the practice of paiήng the letters and leaving the Coptic letter idle see Cribiore 1999, 284-5 . 
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the first four pairs, ΑΩ, ΒΨ, ΓΧ, ΔΦ, but he paired mistakenly ΕΤ and ΖΡ instead of 
ΕΥ, ΖΤ, HC and ΘΡ. However, these mistakes were coπected by inserting the missing 
letter Y in the interlinear space below and between Ε and Τ, and the letter Chuddled up 
between Ζ and Ρ. The rest of the letters are wήtten in the second line in reversed order, 
i .e .  from Π to Η, which is another (and easier) type of exercise with a few parallel 
examples (Cribiore 1 996, nos 43 ,  45 , 64 , 79, 83) .  However, it is noticeable that even 
though the order is right, two letters, Ξ and Ν, are wήtten in a miπor-shape form, which 
finds a parallel in Ζ of the previous line6. Based οη details given in Cήbiore ( 1996, 73, 
Table 2), the present scrap of papyrus preserves the only exercise οη alphabets wήtten 
οη both sides . The text in Side Β runs as follows: 

t ΑΩΒΨΓΧΔΦΕΤΖCΡ 

Υ 
Π Ο ΞΝΜΛΚΙΘΗ 

Pairing the letters or wήting them in reversed order were two of the most difficult 
exercises, whose purpose was to enable pupils both to learn the alphabetic sequence and 
begin recognizing the letters by their appearance . At the very beginning before 
memorization, they should certainly need a pattern or a teacher 's  model to copy 
(Cήbiore 1 996, 142). Ιη the present situation it seems that the pupil wrote the exercise 
in Side Β having as a pattern the one in Side Α, where the letters were written in the 
regular sequence. However, because of the position of the letter Υ, almost apart from 
the following letters in the second line ,  and the omission of the letter C and the 
dittography of the letter P there, the pupil probably used as pattern the following letters: 

ΑΒΓΔΕΖΗΘΙΚΛΜΝΞΟΠ { Ρ }ΡΤ 1 ΦΧΨΩ. 

Paiήng this sequence is the result of the first line οη Side Β. Furthermore, a realistic 
inf erence to be drawn is that at the end of the exercise it was the pupil himself or the 
teacher who coπected it by inserting the two missing letters οη Side Β and writing the 
coπect C οη top of the second mistaken Ρ οη Side Α7. It is also not certain whether it is 
the same pupil who wrote both sides since there are letters with different shapes οη the 
two sides, e .g. Α, Ε, Λ. The pupil wήting οη Side Β seems to go through his exercise by 
turning the papyrus and taking a look (quickly or not) at Side Α, either because he was 
ordered to act in this certain way by his teacher or he was trying to cheats. 

Finally, following Cήbiore 's ( 1 996, 1 12, 1 3 1 )  typology, the handwriting 's features 
reveal a stage between an "alphabetic" and an "evolving" one. It presents (apart from 

6. For Nwritten in the sarne way see Cribiore 1996, no 39. 

7. For the rnethods of coπections see Cribiore 1996, 95-6. 

8. For a parallel exarnple see Cribiore 1996, 39. 
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the unifoπnity of writing, as descήbed above) letters written in a relatively low speed, 
foπned upήght, large, in two or three movements, almost within a square (average size 
in Side Α: 0.5 cm; in Side Β: 1 cm) and aiming at their perfection. The letters meet at 
angles where necessary and do not cross each other. 

The school exercises, especially the student ' s  hands, are difficult to date, due to 
their idiosyncratic characteristics and the luck of persistence (Cribiore 1 996, 1 1 7) .  
However, a frarnework for dating i s  the existence of the Coptic alphabet, which points 
to the later Byzantine peήod, VI-VII centuήes A.D.9 Some letter foπns resemble those 
of P.Lond. 483 (= Seider 1 967, ηο 56, lines 92-94; ηο 63 , lines 99- 101)  dated in A.D. 6 16. 
Also, the noticeable broad Θ, the vertical middle stroke of Φ and Ψ, which protrude 
both below and above, the two somewhat curved bows of Β are characteristic of the 
(Biblical or Coptic) uncial of the same period, used for literary hands, a pattern easily 
imagined for a pupi1 10. 

Nikos Litinas 
Workshop of Papyrology and Epigraphy 
Department of Philology 
University of Crete 
GR-74 1 OO Rethymnon 
e-mail: litinas@phl.uoc.gr 

9. For examples of co-existence of Greek and Coptic letters in school exercises see Cήbiore 1996, nos 

9 1 ,  92, 94 , 95 , 96, 97. However, it is difficult to say whether this exercise was part of the Greek or Coptic 

education; see Gήbiore 1999, 285 . 

10. According to Cήbiore 's ( 1996) model the papyrus should be catalogued as : 

Ed. pr.: Ν. Litinas, Aήadne 1 1  (2005), p. 181- 187 Papyms Univeτsitatis Cτetensis iην. 5 

Photo: Plates 1-2 Date: VI-VII A.D. 

Provenance: Unknown 

Mateήal: Papyrus scrap of poor quality, 17.5 χ 7.3 cm 

Content: Side 1 :  Greek Alphabet in two lines followed by the six Coptic letters. Α drawing at the end of the first line. 

Side 2: (line 1) an attempt to pair the first and Iast six letters of the Greek alphabet, preceded by a cross and (line 

2) the rest of the letters in reverse order. Some coπections (by another hand?). 

Hand: or hands, "Alphabetic", Letters of vmious size, by pupils who know their basic forms. 
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Μαθαίνοντας τα γρά μ ματα της αλφαβήτα 
στη Βυζαντινή Αίγυπτο 

(Papyrus Universitatis Cretensis i nv.  5 )  

Ν 1 ΚΟΣ ΛΙΤΙ ΝΑΣ 

1 8 7 

Ο πάπυρος του Πανεπιστημίου Κρήτης με αριθμό ευρετηρίου 5 (Papyrus 

Universitatis Cretensis inv. 5)  προέρχεται από την Αίγυπτο, αλλά δεν αναφέρεται ο 
ακριβής τόπος εύρεσης. Χρονολογείται στην ύστερη Βυζαντινή περίοδο (6ος - Ίος 
αι. μ.Χ.). Αποκόπηκε από έναν παλαιότερα χρησιμοποιημένο πάπυρο και είναι πα
λίμψηστος στη μία του πλευρά. Στην πλευρά Α διασώζει την άσκηση ενός μαθητή κα
τά την οποία έπρεπε να γράψει τα 24 γράμματα του ελληνικού και τα 6 γράμματα του 
κοπτικού αλφαβήτου με τη συνήθη ακολουθία τους. Στην πλευρά Β ένας άλλος (ή ο 
ίδιος) μαθητής δοκιμάστηκε σε έναν άλλο τύπο άσκησης, στο σχηματ ισμό ζευγών 
των πρώτων και τελευταίων γραμμάτων, ακολουθώντας μία συγκεκριμένη σειρά, το 
πρώτο με το τελευταίο, το δεύτερο με το προτελευταίο κτλ. Η άσκηση αυτή τελείωσε 
μετά το έκτο ζεύγος, έχοντας προβεί σε ορισμένα λάθη (στο πέμπτο και έκτο ζεύγος, 
ΕΤκαι ΖΡ αντί του σωστού ΕΥ, ΖΤ, ΗCκαι ΘΡ) , που δικαιολογούνται μόνο αν υπο
θέσουμε ότι κοιτούσε (κρυφά, προσπαθώντας να ξεγελάσει το δάσκαλό του ή φανε
ρά, με προτροπή του δασκάλου του) την πλευρά Α, όπου είχε κάποια άλλα λάθη. Στη 
συνέχεια έγραψε έναν τρίτο τύπο άσκησης συγκεκριμένα του ζητήθηκε να γράψει με 
αντίστροφη ακολουθία τα υπόλοιπα γράμματα του ελληνικού αλφαβήτου που δεν εί
χαν ζευγαρωθεί στην προηγούμενη άσκηση, δηλ. από το Π μέχρι το Η. Ο πάπυρος 

αυτός είναι ο μόνος έως σήμερα που διασώζει και τους τρεις διαφορετικούς τύπους 

ασκήσεων αλφαβήτου και ο μόνος που χρησιμοποιείται και στις δύο πλευρές του για 
το σκοπό αυτό. 
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Θεοδώρου Προδρόμου =ενέδημος η Φωναί 

Ν Ι ΚΟΛΑΟΣ Γ. ΧΑΡΑΛΑΜ ΠΟΠΟΥΛΟΣ 

1. Ό σvyyραψέας καl ή εποχή του 

Ό δωδέκατος αtώνας μπορεϊ χωρίς καμμιa &μφιβολία νa θεωρηθη κομβικη πε
ρίοδος γιa την πορεία του Βυζαντινου Έλληνισμου . Σε γεωπολιτικο επίπεδο ή 
Αuτοκρατορία, παρa την aπώλεια της Μικρασίας καί της 'Ιταλίας, aγωνίζεται με 
κυ μαινόμενη επιτυχία νa διατηρήση την ήγεμονία της στη Βαλκανικη καί την 
Ά νατολικη Μεσόγειο, εως δτου ύποκύψη κατακερματισμένη στ1Ίν κατακτητικη 
μανία των Φράγκων. Στον κοινωνικοοικονομικο τομέα ή κομνήνεια στρατιωτικη 
καί γαιοκτητικη &ριστοκρατία βαθμιαϊα ύπονομεύεται καί στο τέλος καταρρέει 
προς δφελος της πολιτικης aριστοκρατίας της πρωτεύουσας ενω ή αuξανόμενη 
παραχώρηση προνομίων στοuς Βενετοuς καί aλλους 'Ιταλούς εμπόρους προοιω
νίζεται τη συνακόλουθη &πώλεια του ελέγχου των θαλασσών καί τον οtκονομικο 
στραγγαλισμο του Βυζαντίου . Στο πολιτισμικο πεδίο ή &μφισβήτηση της πρωτο
καθεδρίας του Έλληνισμου &πο τίς δμορες εθνοφυλετικες συσσωματώσεις (Λατί
νους, Σλάβους, Τούρκους) ύποχρεώνουν τον λαο της Ρωμανίας σε &γωνα ύπερά
σπισης της tδιοπροσωπίας τους, ό όποϊος, λίγο μετa το κλείσιμο του αtωνα, θa με
τατραπη σε aγώνα επιβίωσης, δταν &ρχίση ή μακρά περίοδος της (διπλης η ενίοτε 
καί τριπλης) ξενικης κατοχης1. 

Άνάλογη εtκόνα σχηματίζει καί ό μελετητης της σύνολης γραμματείας κατa 
τη δεδομένη περίοδο. Το εuρος καί ή πολυμορφία τ1Ίς κειμενικ1Ίς παραγωγης, σε 
συνάρτηση με την εν πολλοϊς ενσυνείδητη αναφορά των συγγραφέων σε ό.ρχαιο
ελλ ηνικά πρότυπα, ώδήγησαν την ερευνα στην υίοθέτηση του δρου 'Κομν11νεια 

1. Βλ. Χριστοφιλοπούλου 2001 .  Πρβλ. f:πίσης ΙΕΕ, 12-72· Καραγιαννόπουλος 1991· Σαββίδης 
1986, 84-73· Kazhdan καi, Wharton Epstein 1 997, 59- 19 1 καί 258-98. 
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'Αναγέννηση ' . Θεολόγοι και θεολογίζοντες αναλαμβάνονν τον αγωνα κατa τών 
αίρέσεων (ΕUθύμιος Ζιγαβηνός, Μανουηλ Α' Κομνηνός) και τών Λατίνων (Νική
τας Θεσσαλονίκης) · και παραλλήλως συνεχίζεται ή ύμνογραφικη και aγιολογικη 
παράδοση (Νε'ίλος Δοξαπατρής, Νικόλαος Μεθώνης). "Η ίστοριογραφία ('Άννα 
Κομνηνή , 'Ιωάννης Κίνναμος) και ή χρονογραφία (Κωνσταντ'ίνος Μανασσής) 
ακμάζουν, Ενώ οί φιλολογικές σπουδές ύπηρετουνται από κορυφα'ίες πνευματικές 
προσωπικότητες (Εuστάθιος Θεσσαλονίκης; 'Ιωάννης Τζέτζης) . Τέλος ή έπανεμ
φάνιση του έρωτικου μυθιστορήματος και ή σταδιακή καθιέρωση του δεκαπεντα
σύλλαβου στίχου ανοίγουν νέους δρόμους για τη δημώδη ποίηση2. 

Έaν κάποιος flθελε νa έπιλέξη χαρακτηριστικη περίπτωση λογίου, στο εργο 
του οποίου να συγκεφαλαιώνωνται οί κυριώτερες τάσεις της εποχfjς, ενας απο 
τους επικρατέστερους ύποψηφίους θa ήταν αναμφισβήτητα δ Θεόδωρος Πρό
δρομος (περ. 1100-1170) . Προστατευόμενος του 'Ιωάννη Β' Κομνηνου και προς το 
τέλος τfjς ζωfjς του μοναχος με το δνομα Νικόλαος, ύπηρέτησε σχεδΟν δλα τa 
προαναφερθέντα γραμματειακά ε'ίδη , δημοσιεύοντας κείμενα θρησκευτικου και 
θύραθεν περ ιεχομένου , κινούμενος με την 'ίδια aνεση στο χώρο τόσο τfjς λογίας 
δσο και τfjς δημώδους λογοτεχνίας. Οί ύψηλες κοινωνικές του έπαφες του έπέτρε
ψαν να απευθύνη μία σειρa ρητορικών εργων σε πεζο η στίχους (εγκώμια, επιτά
φιοι, μονωδίες) σε μέλη της αuτοκρατορικfjς δυναστείας και aλλες σημαίνουσες 
προσωπικότητες του καιρου του. "Υπήρξε συvτάκτης ενος βίου του "Οσίου Μελετί
ου και ύπομνημάτων στους tαμβικους κανόνες τών Κοσμά Μελωδου και 'Ιωάννη 
Δαμασκηνου . Στη φιλολογική του δραστηριότητα εντάσσεται και ή ενασχόλησή 
του με τη σχεδογραφία (Σχέδη Μυός). 'Ανάμεσα στa πολλa και ποικίλα ποιητικά 
του εργα (ίστορικά, θρησκευτ·ικά, επιγράμματα) ξεχωρίζουν το εμμετρο μυθιστό
ρημα Τά κατά Ψοδάνθην καί Δροσικλέα και ή παρωδία τραγωδία� Κατομυομα
χία (και τa δύο σε δωδεκασυλλάβους). Τέλος το ταλέντο του Προδρόμου ώς σατι
ρικου aποτυπώνεται σε διαλόγους λουκιανικου τύπου (Κατά φιλοπόρνου γραός) 
και κορυφώνεται στα διασημότερα δσο και περισσότερο αμφιλεγόμενα και αμφι
σβητούμενα ποιήματά του , τa γνωστa Πτωχοπροδρομικά3. 

Σημαντικη θέση στη συγγραφική του παραγωγη κατέχουν επίσης τa φιλοσο
φικά του εργα. 'Εκτός απο το μαρτυρημένο ενδιαφέρον του γιa τον Έμπεδοκλfj, 
κυρίως ασχολήθηκε με τον σχολιασμο αριστοτελικών εργων. "Υπομνημάτισε το 

2. Πρβλ. Beck 1989, 171 -86· Hunger 1992, 2 16-8 1 ,  442-53, 521 -55 ·  ΙΕΕ, 374-5, 384-9· Kazhdan καL 
Wharton-Epstein 1997, 323-48. Τή χρονολόγηση τfjς αρχικfjς μορφfjς του Δ ιγεvή �κρίτα στον 120 αtώνα ύπο
στηρίζουν οί Beck 1989, 167· Jeffreys 1998, lvi-Jvii. Γιa το βυζαντινο μυθιστόρημα βλ. Macalister 1996, 115-64. 

3. Γιa τή ζωή καL το εργο του Προδρόμου βλ. Horandner 1974· Kazhdan καL Franklin 1984, 87-1 14· 

Tusculum-Lexikon, 666-70· ODB, 3:  1726-7· Kambylis 1997, 335-6. Στο θέμα τfjς πατρότητος τών πτωχο
προδρομικών ποιημάτων καL της συνακόλουθης απόδοσης τών προδρομικών εργων σ' ενα πρόσωπο 
ύπέρ του Θεοδώρου Προδρόμου τάσσονται οί 'Αλεξίου 1997, 119,  και AJexiou 200 1 ,  128 (πρβλ. και 
Alexiou 1999, 105-8) · ένώ τή θεωρία περί Μαγγανείου Προδρόμου αναβιώνει ό Jeffreys 2003, 87-8 σημ. 1. 
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δεύτερο βιβλίο των �ναλυτικwν ύστέρων, ενω στην πραγματεία του Περί του με
γάλου καί του μικρου aντέκρουσε όρισμένες θέσεις τις οποίες εlχε ύποστηρίξει ό 
Σταγειρίτης στις Κατηγορίες του . Συγχρόνως, συνεχίζοντας την παράδοση του 
Ψελλου, δεν εκρυβε τον θαυμασμό του γιa τον Πλάτωνα στον όποίον απέδιδε τa 
πρωτεία ανάμεσα στοuς αρχαίους φιλοσόφους, χάρη κυρίως στην ανωτερότητα 
τής θεολογικής του σκέψης. Δηλωτικο τών αtσθημάτων του Κωνσταντινουπολίτη 
λογίου εlναι και το εγκώμιο του ίδρυτη τής Άκαδημίας στον πρόλογο του διαλό
γου Φιλοπλάτων f; σκυτοδέψης, δπου σατιρίζονται οί δψιμοι καί επι τής οΊJσίας 
αδαείς δοκησιλάτρεις του πλατωνικου λόγου . Με δρους του γνωστου στο Βυζά
ντιο φιλοσοφικου 'διχασμου' ό Πρόδρομος καταγράφεται ώς πλατωνιστης αφο
σιωμένος στον σχολιασμό, εστω και απο κριτικη aποψη, των εργων του μεγάλου 
'αντιπάλου '4 . 

1 1 .  CO Διάλογος 

co επαμφοτερισμος αΊJτος στην πραγματικότητα δεν πρέπει νa ταυτίζεται με πα
ραδοξολόγημα, επειδη τόσο ό Πλάτων δσο καt ό Άριστοτέλης αντιμετωπίζονταν 
ώς στυλοβάτες τής κοινής Βυζαντινής παράδοσης και λιγότερο ώς παραταξιακά 
παλλάδια. Ένδιαφέρουσα περίπτωση κριτικfjς παρουσίασης αριστοτελικών θέσε
ων ύπο πλατωνικο ενδυ μα συνιστά και το κείμενο αναφοράς του παρόντος 
aρθρου. Στον διάλογο με τον τίτλο Ξενέδημος f; Φωναί παρακολουθουμε τη συζή
τηση ανάμεσα στον Ξενέδημο, εναν ενθουσιώδη μαθητή, και τον φιλόσοφο Θεο
κλ η, αναγνωρισμένη αυΘεντία του καιρου του. Πρόθυμος νa επιδείξη την πρόοδό 
του και ϋστερα απο παρακίνηση του συνομιλητη του ό Ξενέδημος παραθέτει τοuς 
όρισμοuς πέντε αριστοτελικών κατηγοριών (γένους, εl'δους, διαφορας, lδίου, συμ
βεβηκότος) , ετσι δπως διατυπώνονται στην Εlσαγωγή του Πορφυρίου . 00 Θεο
κλής δμως αμφισβητεί την εγκυρότητά τους επισημαίνοντας λογικες αντιφάσεις 
σε κάθε εναν χωριστά, αφήνοντας τον νεαρό φοιτητη σε κατάσταση εκτεταμένης 
καί, ενδεχομένως, μη αναστρέψιμης απορίας ! 5  

Το ενδιαφέρον αΊJτο κείμενο παρουσιάζει ώρισμένες tδιαιτερότητες. Κατ' 
αρχάς, ξεχωρίζει απο τa λοιπό. φιλοσοφικό. εργα του Προδρόμου ώς προς τη μορ-

4. Β ιβλιογραφικοι όδηγοι γιά τή Βυζαντινή φιλοσοφία ύπάρχουν στά Τατάκης 1997· 

BjbΠographje, 1991 ,  3 19-84· Ierodiakonou (έπιμ.) 2002, 283-8. Στά εργα &ναφοράς περιλαμβάνονται τά 

Τατάκης 1997· Hunger 1987, 39-122· Νιάρχος 1996. Ierodiakonou (έπιμ.) 2002· Μπενάκης 2002. Εtδικώτε

ρα γ ιά τά φιλοσοφικά κείμενα του Προδρόμου βλ. Τατάκης 1977, 209 · ΙΕΕ, 352β· Hunger 1 987, 83·  

Cacouros 1989· Νιάρχος 1996, 50. Τήν ίστορία του πλατωνισμου και του &ριστοτελισμου στο Βυζάντιο 

πραγματεύονται οί Τατaκης 1952, 147-94· Hunger 1 987, 50-9 1 ·  Kararnanolis 2002. 

5. Το εργο παραδίδεται σε τρία χειρόγραφα τής ύστεροβυζαντινfjς περιόδου (Codd. Barocciani 

1 3 1  του ιδ', 167 του ιε' αL. καt 187, ύστερότερο &πόγραφο του 167) και εχει έκδοθfj &πο τον Cramer ( 1836, 

204- 15). Οί παραπομπες στό κείμενο της Εlσαγωγfjς προέρχονται &πό τήν εκδοση του Busse ( 1887). 
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φή. Το αuστηρa επιστημονικο ϋφος τών ύπομνημάτων εγκαταλείπεται καL στη θέ
ση του ξεπροβάλλει διαλογικη συζήτηση με σαφείς λογοτεχνικες aξιώσεις. Το τε
λευταίο μάλιστα στοιχείο &που σιάζει aπο το συγγενες μορφολογικά γραμματειακο 
εΙδος τών ερωταποκρίσεων, δπου ή ανάλυση του δποιου θεολογικου η φιλοσοφι
κου κειμένου πραγματοποιείται με την εναλλαγη ερωτήσεων καL απαντήσεων δια
σαφητικών. Μόνο ποu στο εlδος αuτο δεν τίθεται θέμα χαρακτηρολογίας εφ' δσον 
οί προτάσεις διατυπώνονται κατa τρόπο οuδέτερο, &πρόσωπο, ενω στον Ξενέδημο 
ή παρουσίαση καL aνασκευη τών όρισμών του Πορφυρίου εντάσσεται σε συγκεκρι
μένη σκηνοθεσία με την aξιοποίηση τfjς κατάλληλης ηθοποιίας6. 

Έaν στη μυθοπλασία aναγνωρίζεται ή ιδιοπροσωπία του Ξενεδήμου εναντι 
τών λοιπών φιλοσοφικών κειμένων του Προδρόμου , ή θεματική του τον διαφορο
ποιεί aπο τa Εργα σε διαλογικη μορφή. Διότι aπο τa σχετικά ποιήματα ή μεν Κατο
μυομαχία, στην όποία περιγράφονται τα 'aνδραγαθήματα' τών ποντικών στον πό
λεμό τους με τον γάτο, αποτελεί ταυτόχρονη παρώδηση όμηρικου επους ( ώς προς 
το περιεχόμενο) καL τραγωδίας ( ώς προς τη μορφή), ή δε "Απόδημος Φιλία, δπου ή 
προσωποποιημένη Φιλία παραπονείται στον Ξένο δτι ό aντρας της ό Κόσμος την 
εχει εγκαταλείψει γιa το χατfjρι μιας παλιογυναίκας, τfjς 'Έχθρας, κατατάσσεται 
στLς ηθικοπλαστικες διηγήσεις. 'Όσον aφορα την πεζογραφικη παραγωγη ε'ίτε πρό
κειται γιa κείμενα στο πνευμα τfjς Κατομυομαχίας (Σχέδη Μυός), η, συνηθέστερα, 
γιa διαλόγους σατιρικοuς στο πνευμα καL την παράδοση του Λουκιανου ("Αμαθής η 
παρ ' έαυτψ Γραμματικός, Δήμιος η 'Ιατρός). υ Ξενέδημος, δηλαδή, εlναι ό μονα
δικος φιλοσοφικος διάλογος τfjς προδρομικfjς συγγραφικfjς παραγωγfjςΊ. 

Ή ενασχόληση με θέματα φιλοσοφικου ενδιαφέροντος, μολονότι δηλωτικη 
τών προσθέσεων του βυζαντινου συγγραφέα, δεν aρκεί aπο μόνη της &στε νa κοι
νωνήση στον aναγνώστη τLς ειδικότερες θεωρητικες κατευθύνσεις τLς όποίες προ
βάλλει το δποιο εργο. Κι αuτο επειδη με την αποκάλυψη του Θεου Λόγου OL απα
ντήσεις καL τa ερωτήματα τa σχετικά με τη φύση του θείου , το νόημα του δντος, τη 
μεταθανάτια ζωη αuτονομήθηκαν στη συνείδηση του φιλοσοφουντος ύποκειμένου, 
μετεξελισσόμενα στη δ ιδασκαλία της Όρθοδόξου Έκκλησίας. την αuτονόμηση 
αuτη συμβολίζει καL ή διάκριση τfjς φιλοσοφίας στο Βυζάντιο σε 'tερά', με κύριο 
στόχο τη μελέτη καL διασάφηση τών χριστιανικών aληθειών, καL 'θύραθεν', δπου 11 
εμφαση μετατοπίζεται στην κριτικη ερμηνεία της κληρονομιάς τών aρχαίων8. 

Στον Ξενέδημο ή επιλογη τfjς λογικfjς ώς του βασικου πεδίου φιλοσοφικου 
προβληματισμου ισοδυναμεί με προγραμματικη δήλωση: ό αναγνώστης καλείται 

6. Ot ερωταποκρίσεις συνιστούσαν προσφιλή μέθοδο διδασκαλίας στο Βυζάντιο· γι' αuτο και 

άρκετά εγχειρίδια εισαγωγής σέ θεολογικά. και φιλοσοφικά ζητηματα ήταν γραμμένα μέ τη μορφη αuτη. 

Πρβλ. Treu 1893· Doπie και Doπies 1966. 
7. Γιa τά Ιiργα του Προδρόμου σέ διαλογικη μορφη βλ. Podesta 1945 και 1947· Papademetήou 1969' 

Hunger 1969· Hunger 1992, 559-60· Beaton 1989, 207-14· Πλωρίτης 1998, 209-10 (μέ τlς σημειώσεις). 
8. Πρβλ. Hunger 1987, 4 1-9· Νιάρχος 1996, 3-16. 
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να παρακολουθήση συγκεκριμένη επιχειρηματολογία σχετικ1Ί με το θεμελιώδες 
δργανο στοχασμου ,  aπαραίτητο στοuς θεράποντες τόσο της ίερά.ς δσο καL τής θύ
ραθεν φιλοσοφίας. ΚαL μάλιστα αuτη ή aναζήτηση δεν εχει μόνο θεωρητικο ενδια
φέρον καθώς το ύπο εξέταση θέμα είναι ή εγκυρ·ότητα τών aριστοτελικών κατη
γοριών, ετσι δπως αuτες κωδικοποιήθηκαν aπο τον Πορφύριο στην Εlσαγωγή 
του. Το νεοπλατωνικο κείμενο αποτελουσε γιa αiώνες το βασικο διδακτικο εγχει
ρίδιο λογικής, ύπομνηματιζόμενο συνεχώς aπο τον εκτο (Άμμώνιος, Όλυμπιόδω
ρος) εως καL τον δέκατο τρίτο αiώνα (Βλεμμύδης, Παχυμέρης). Έπομένως δταν 
διατυπώνωνται οί δποιες aμφιβολίες σχετικa με την aξία του εργου ή aμφισβ11τη
ση αuτη αποκτά. ΕΚ προοιμίου βαρύνουσα σημασία. 

Το aμιγώς φιλοσοφικο ενδιαφέρον του διαλόγου έστιάζεται στον ελεγχο του 
περιεχομένου της Εlσαγωγijς. Καταιγιστικος χειριστης του εννοιολογικου οπλο
στασίου ο Θεοκλfjς aνακαλύπτει λογικες aντιφάσεις καί θέτει εν aμφιβόλψ εναν 
προς εναν τοuς όρισμοuς του Πορφυρίου ώς aνεπαρκετς, aσαφετς η άπλώς λανθα
σμένους. Παρατηρετ πώς εφ' δσον το γένος ορίζεται ώς το κατηγόρημα το όποιο 
χαρακτηρίζει περισσότερα και διαφορετικa ώς προς το είδος τους δντα με κριτ11-
ρ ιο την οuσία τους (208.26-28)9, τότε καL δλες οί aρ ιστοτελικες κατηγορίες θa 
επρεπε νa θεωρηθουν δτι  aνήκουν στο 'ίδιο γένος επειδή δλες καλύπτονται aπό 
τον ανωτέρω ορισμό, δπως φανερώνει ή συλλογική τους ονομασία «δέκα γένη».  
Στην περίπτωση αuτη δλα τa δντα θa aνfjκαν σε ενα καL το αuτο γένος, πράγμα 
βεβαίως aτοπο (208.29-209.6). υ όρισμος του εl'δους κρίνεται εξ 'ϊσου aνεπαρκης 
επειδη ενας όρισμος &φορά. τa καθόλου καL δχι τa επι μέρους, aρα δεν μπορετ νa 
όριστfj το εiδικώτερο είδος, δπως ύποστηρίζει ό Πορφύριος (210.8), aλλa το γενι
κώτατο είδος. Τότε δμως το κριτήριο ταξινόμησης δεν θa είναι ποσοτικό, κατa τον 
ορισμο του είδους ( aριθμ6), 210.9), aλλa ποιοτικό, κατa τον ορισμο του γένους ( τ6) 
ε'tδει, 211 .12) · οπότε εξαφανίζεται το μοναδικο διαφοροποιητικο στοιχετο στη δια
τύπωση των δύο ορισμών καL το γένος aπορροφά. το είδος (210.29-211 .9) .  Με πα
ρόμοιο συλλογισμο ο πολu γενικος ορισμος της διαφορaς (διαφορά γάρ εστιν δτφ 
διαφέρει εκαστα ώς δλον, 212.2) κρίνεται δτι αποτυγχάνει νa διασφαλίση την 
αuτονομία της εναντι των aλλων φωvωv καL ιδιαιτέρως αuτών του γένους καL του 
ε'ϊδους (212.7-25) . Καταδικάζεται επίσης ή τετραπλή διαίρεση του lδίου καL θεω
ρετται aστοχη ή διατύπωση των επL μέρους ορισμών καL ή επιλογή τών aντιστοί
χων παραδειγμάτων: τόσο ή δυνατότητα απόκτησης επιστημονικής γνώσης δσο 
καL ή εκφραση του συναισθήματος μέσψ της φυσικής λειτουργίας του γέλιου aπα
ντουν εμφυτες σε κάθε aνθρωπο, &σχέτως του πόσοι τLς πραγματώνουν. 0Επομέ
νως οuτε ή κατάταξή τους σε χωρ ιστες ύποκατηγορίες δ ικαιολογετται οuτε ο 

9. γένος γάρ . . .  εlναι τό κατά πλειόνων καί διαφόρων τφ εΊ:δει εν τψ τί εστι κατηγορούμενον. Ά ντί 
γιa διαφόρων ό Crarner διαβάζει διαφόρφ. 'Όμως ή διόρθωση στη γενικη πληθυντικοiJ ύπαγορεύεται 
τόσο aπό τη μαρτυρία της έπομένης παραγράφου (204.1 ,4,21) ,  δσο καί aπό τa χειρόγραφα της Εlσα
γωγής (διαφερόντων, 4.12-13 Busse). 
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ευστοχος προσδιορισμος της κατηγορίας του lδίου επιτυγχάνεται (213 .30-214.16). 

Τέλος, επικρίνεται και ή επιλογη C:ιπο τον Πορφύριο των φυσικων χαρακτηρι
στικων ώς συμβεβηκότων, δηλ. ώς στοιχείων των οποίων ή παρουσία 11 απουσία 
δεν επηρεάζει την οuσία του δντος το οποτο προσδιορίζουν. Διότι τότε κανεις ζω
γράφος δεν θa ήταν σε θέση νa C:ιλλάξη μιa ό.πεικόνιση του Πλάτωνα σ' αuτην του 
Σωκράτη προσθέτοντας στον μαθητη την κοιλίτσα του δασκάλου (215.5-19). 

Δεν ύπάρχει C:ιμφιβολία δτι ή δλοκληρωτικη επίθεση του Θεοκλη έναντίον της 
Εlσαγωγijς σκοπό εχει νa προκαλέση στον Ξενέδημο α'ίσθημα κλονισμου και έσω
τερικης C:ιμφισβήτησης. Και το πετυχαίνει. 'Ο νεαρος φοιτητης της φιλοσοφίας ξεκι
νάει με τον ενθουσιασμο του νεοφώτιστου ( ύποφθάσας Ξγώ) νa επιδείξη την επιμέ
λειά του (Ξτυχον γaρ οvκ aμελετήτως Ξχων του βιβλίου) διατυπώνοντας C:ιπο μνή
μης αuτολεξει τον ορισμο της πρώτης φωνης ( τήν παρa Πορφυρίφ τoiJ γένους ύπο
γραφήν . . .  aπεστομάτισα, 207.22-24). 'Ύστερα δμως C:ιπο την 'κατεδάφιση' καL του 
ορισμου του ε'ίδους ο Ξενέδημος βιώνει την πλήρη C:ιντιστροφη της πραγματικότη
τος (εlς το εναντίον το πρaγμα περιετράπη μοι) και διαπιστώνει με εκπληξη (ot 
Ξγώ δείλαιος . . .  τijς aγνοίας) δτι, παρa την μέχρι τότε πεποίθησή του , περι τa φιλο
σοφικa εΙχε πλήρη μεσάνυχτα (fισθόμην το εlδέναι μηδέν, 211.9-15). Ή aνατροπη 
της προηγούμενης αuτοεικόνας του νεαρου συνεχίζεται με C:ιμείωτη ενταση δσο 
'aπομυθοποιετται' ή αUθεντία του Πορφυρίου (ο[ός με . . .  ύπελάμβανε πλάνης, 
212.26-27) · εως δτου ολοκληρώνεται προς το τέλος του διαλόγου με την ομολογία 
του δτι ο Θεοκλης τον εχει οδηγήσει σε κατάσταση εσχάτης ό.πορίας (Ξγώ, δ' ώς θε
οκλώδες τοiJτο . . .  κ' aν τι aναπόρητον δοκοίη, aπορηθήσεται, 214.22-24). 

Το έρώτημα ποu ό.νακύπτει ό.πο τη μεταστροφη του Ξενεδήμου σχετίζεται 
με τις ένδεχόμενες C:ιναφορές της σε εξωκειμενικο επίπεδο. Διερωτάται κάποιος 
κατa πόσον οί αντιδράσεις του νεαρου ό.ποτελουν πρόκριμα συμπεριφοράς με 
αποδέκτη τον αναγνώστη, ο οποτος καλετται πλέον νa C:ισπαστη το κατa τa φαινό
μενα συμπέρασμα του διαλόγου καL νa aμφισβητήση την εγκυρότητα της Εlσα
γωγijς. Αuτο σημαίνει δτι ο Πρόδρομος, οί C:ιπόψεις του οποίου πιθανώτατα C:ιπη
χουνται πιστa στa έπιχειρήματα του Θεοκλη,  επιθυμει νa ό.ποδείξη την C:ινεπάρ
κεια του νεοπλατωνικου εργου ώς φιλοσοφικου κειμένου και τη συνακόλουθη 
&καταλληλότητά του ώς σχολικου εγχειριδίου . Ώρισμένες προσωπικες αtχμες 
κατa του Πορφυρίου (210.29-30, 214.16-17) φαίνεται νa ένισχύουν την ύπόθεση 
δτι με τη συγγραφη του Ξενεδήμου δ Πρόδρομος προτείνει τη ριζοσπαστικη με
ταρρύθμιση των φιλοσοφικων σπουδων στο Βυζάντιο με πρωτο βημα την aναθε
ώρηση της Εlσαγωγijς. 

Βασικη προϋπόθεση αuτης της έρμηνείας εΙναι ή C:ιπόλυτη σοβαρότητα και 
εγκυρότητα των κριτικων επισημάνσεων του Θεοκλη. Άλλιως ή λεπτομερης C:ιπο
δόμηση των λογικων κατηγοριων μένει μετέωρη. Έδω C:ιποκαλύπτεται ή aχίλλειος 
πτέρνα μιας παρόμοιας C:ινάγνωσης του Ξενεδήμου .  Διότι ο συγκεκριμένος διάλο
γος εκμεταλλεύεται C:ικριβως την αναντιστοιχία ανάμεσα στον ομώνυμο ηρωα και 
τον aναγνώστη . Το κοινο στο οποίο aπευθύνεται ο Πρόδρομος, έξοικειωμένο 
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χωρLς αμφιβολία με το εργο του Πορφυρίου καL τα ζητήματα έρμηνείας του , θα 
i]ταν σε θέση να αμφισβητήση τον τελεσίδικο χαρακτηρα της σαρωτικης φαινομε
νικα αποδόμησης. Άπλη παραβολη με τα χειρόγραφα της Εlσαγωγfjς πείθει δτι 
μερικα απο τα επιχειρήματα εναντίον των όρισμων του Πορφυρίου ε'ίτε εχουν f]δη 
διατυπωθη στην Εlσαγωγή (Ξεν. 208.29-209.6 ""' Εlσ. 6.5-11) ,  ε'ίτε ενισχύονται απο 
την ελλιπη παρουσίαση του σχετικου συλλογισμου (Ξεν. 210.14-211 .8 ""' Εlσ. 4.21-
5 .23, 15 .15-24· Ξεν. 212.7-25 ""' Εlσ. 14.15-15.9, 18.16-19.4). Αuτο φυσικα δεν συνε
πάγεται την απαξίωση των επισημάνσεων του Θεοκλη ώς παραπλανητικών συλ
λογιστικών πυροτεχνημάτων χωρLς αντίκρυσμα. 'Άλλωστε όρισμένες απορίες του 
σχετικες με τLς κατηγορίες του lδίου καL του συμβεβηκότος δύσκολα μπορουν να 
απαντηθουν με μια πρώτη ανάγνωση της Εlσαγωγfjς. Στον Ξενέδημο διατυπώνο
νται εν πολλοις εγκυροι προβληματισμοL οί όποιοι δμως δεν θίγουν την οuσία της 
ταξινόμησης του Πορφυρίου , πολu δε περισσότερο δεν προπαγανδίζουν την αντι
κατάστασή του , δπως δηλώνει ή απουσία οποιασδήποτε αντιπρότασης. Μέσα απο 
την προσωπική του εμπειρία στην εγκύκλιο παιδεία καL την ενδεχόμενη μελέτη 
της φιλοσοφίας, δ μορφωμένος αναγνώστης του δωδεκάτου αtωνος γνωρίζει δτι 
ύπάρχει αντίλογος στα επιχειρήματα του Θεοκλη. Κάτι βεβαίως το όποιο δικαιο
λογημένα αγνοε'ί ό νεαρός Ξενέδημος. 0Η έτερόλογη σχέση ανάμεσα στον ενδοκει
μενικο καL τον εξωκειμενικο αποδέκτη των ενστάσεων του Θεοκλη αποδεικνύει 
δτι ενδεχόμενο φιλοσοφικο ζητούμενο του Προδρόμου i]ταν 'ίσως ή επανερμη
νεία, ή εξήγηση, αλλα δχι ή ύποκατάσταση της Εlσαγωγfjς. 

Έαν λοιπον ή εντονη κριτικη στοuς όρισμοuς του Πορφυρίου δεν ύπαγορεύ
εται πρωτίστως απο φιλοσοφικα κίνητρα, θα πρέπη να αναζητηθη ή εναλλακτικη 
πειστικη εξήγηση . ΚαL ή απάντηση σχετίζεται με την κεντρ ικη θέση της Εlσα
γωγfjς στο βυζαντινο εκπαιδευτικο σύστημα ώς βασικου διδακτικου εγχειριδίου 
λογικης. Ό επιλεκτικος σχολιασμος του περιεχομένου της παρέχει την αληθοφανη 
συνθήκη &στε να λάβη σάρκα καL όστα ή σύντομη αuτη αλλα σχεδΟν αρχετυπικη 
επαφη ανάμεσα στον νεαρο μαθητη καL τον μεγάλο δάσκαλο. 00 Ξενέδημος 
αtσθάνεται τόσο περήφανος για την εναρξη της μυήσεώς του στη φιλοσοφία, &στε 
δεν διστάζει να καθυστερήση για λίγο στο μάθημά του για να επιδείξη τLς νεοαπο
κτηθε'ίσες γνώσεις του ενώπιον του φημισμένου Θεοκλη. Με τον ενθουσιασμο του 
νεοφώτιστου απαντα αμέσως καL όλόσωστα στLς ερωτήσεις απο την 'ϋλη '  της 
Εlσαγωγfjς. Στην πορεία με εκπληξη διαπιστώνει δτι ή αποστήθιση των όρισμών 
δεν tσοδυναμει καL με την πλήρη κατανόησή τους καL κατα συνέπεια ύποχρεώνε
ται να παραδεχθη την aγνοιά του . 0Η αντίδρασή του τότε αποδεικνύει δτι ή δεδη
λωμένη αγάπη του για τη φιλοσοφία κάθε aλλο παρα πυροτέχνημα i]ταν. 'Όχι μό
νο δεν απογοητεύεται, ούτε αρνε'ίται να συνεχίση, αλλά καταθέτει ανεπιφύλακτα 
τον θαυμασμό του για τον συνομιλητή του καL θέτει έαυτον στην ύπηρεσία της σο
φίας του (21 1 . 17-21 , 215 . 3) .  00 Θεοκλης απο τη μεριά του δεν επιδιώκει τη συ
ντρ ιβη αλλα τον ύποψιασμο του Ξενεδήμου . Ένω εξαπολύει  σφοδρη επίθεση 
κατα των όρισμων τής Εlσαγωγijς, εμφανίζεται tδιαίτερα προσεκτικος &στε να μη 
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θίξη την προσωπικότητα και τις ευαισθησίες του νεαρου φοιτητή (208 . 14-18 ,  
215.4) . Με συχνές έγκωμιαστικες αναφορες (π.χ. 212.4, 213 .9)  τον ένθαρρύνει να 
συνεχίση τις προσπάθειές του, ενω η τελική του αποστροφη (215.25-26) επιβεβαι
ώνει την πεποίθησή του σε μια μελλοντικη έξέλιξη του φερέλπιδος συνομιλητή 
του . Στη συνάφεια έπομένως αυτη ανάμεσα στον δάσκαλο και τον μαθητη απο
κρυσταλλώνεται η παιδαγωγικη παράμετρος του Ξεvεδήμου. 

'Η εμφαση στη διαπροσωπικη διδακτικη πράξη ταιριάζει απόλυτα με τον δε
δηλωμένο σκοπο συγγραφής του διαλόγου - τουλάχιστον σύμφωνα με τα δσα λέ
γονται στο εισαγωγικό μέρος. Διότι η συνομιλία του Θεοκλη με τον Ξενέδημο δεν 
είναι παρα ανάμνηση νιότης αγαπημένη (206 .17-18), την οποία ξαναζωντανεύει 
αρκετα χρόνια αργότερα ο 'ίδ ιος ο Ξενέδημος για το χατήρι του φίλου του Μου
σαίου, δταν ο τελευταίος επιθυμη διακαως ν' ακούση κάτι απ' δσα είπε η επραξε ο 
μεγάλος φιλόσοφος (206.10-11) .  Το περιστατικο ποu διηγείται ο Ξενέδημος παρέ
χει αυθεντικη μαρτυρία για την ασύγκριτη ανωτερότητα του Θεοκλη ώς δασκά
λου · έπομένως ο εγκωμιαστικός χαρακτήρας της αφήγησης είναι δεδομένος ΕΚ 
των προτέρων. Ή χαρισματική του προσωπικότητα αποτυπώνεται στην ευκολία 
με την οποία 'αποκαλύπτει' στον διψασμένο για γνώση Ξενέδημο 'κρυμμένα' έπί
πεδα έρμηνείας, άγνωστα ακόμα και σε καθηγητες φιλοσοφίας. Ό ένθουσιασμος 
με τον οποίον ο Ξενέδημος 'αποκηρύσσει' τον μέχρι τότε δάσκαλό του 'Ερμογένη 
(212.26-27) ισοδυναμεί με εμμεση ομολογία δτι ο Θεοκλής βρ ισκόταν μια κλάση 
πάνω απο τοuς συναδέλφους του . Το δτι τόσος λόγος γίνεται γυρο απ' τ' δνομά 
του ακόμα και μετα το θάνατό του αποδεικνύει τη διαχρονικότητα ηΊς επιρροής 
του . Άκόμα και η ύπερβολη στην οποία καταφεύγουν συχνά δ Μουσαίος και δ Ξε
νέδημος αναφερόμενοι στον Θεοκλη (π.χ. 205.22-23, 206. 12-14) αιτιολογείται ώς 
συστατικο στοιχείο του λογοτεχνικου ε'ίδους του εγκωμίου . 

'Όταν λοιπον δ Θεόδωρος Πρόδρομος σμίλευε στον Ξεvέδημο την εικόνα 
του ιδανικου δασκάλου , την προώριζε πιθανώτατα ώς φόρο τιμής σε ενα αγαπη
μένο του πρόσωπο, στο οποίο εδινε καινούργια ζωη μέσα απο τον ρόλο του Θεο
κλη. Δεν είναι δύσκολο να διαπιστωθή δτι το πρόσωπο αυτο ένδεχομένως να ταυ
τίζεται με τον Μιχαήλ Ίταλικό. οικου μενικος Διδάσκαλος στην Πατριαρχικη 
Σχολη στα χρόνια της βασιλείας του Ίωάννη Β '  Κομνηνου (1118-43), μητροπολί
της Φιλιππουπόλεως έπί πατριαρχείας Μιχαήλ Β' Κουρκούα Όξείτου (1143-46), 
πιστος θεράπων της φιλοσοφίας και της ρητορικής, ύπηρξε επίσης φίλος καί δά
σκαλος του ΠροδρόμουlΟ. Ή ποιότητα τής σχέσης τους Εχει αποτυπωθή και στLς 
μεταξύ τους επιστολές, δπου αναδύεται δ ιάχυτη η αμοιβαία αγάπη και εκτίμη 
σηll. Το σύγραμμά του Περί τού μεγάλου καί τού μικρού ό Πρόδρομος το απευθύ-

10.  Γιά τή ζωή καL το εργο του Μιχαήλ ΊταλικοiJ βλ. Treu 1895· Τατάκης 1977, 208-9· Browning 

1962α, 194-7· Gautier 1 972· Hunger 1987, 200- 1 ·  Tusculum-Lexikon, 369-70· ODB, 2: 1368-9· Νιάρχος 1996, 50. 
11. Βλ. Browning 1962β. 
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νει στον Ίταλικό12. Δέν χρειάζεται λοιπον κάποια 'ιδιαίτερη εξήγηση το δτι ο Πρό
δρομος αποφάσισε νa συγγράψη ενα εγκώμιο ύπο μορφην φιλοσοφικοϋ διαλόγου 
(fl και το αντίστροφο) και νa δώση τον πρωταγωνιστικο ρόλο σε μια εξιδανικευμέ
νη μορφη τοϋ δασκάλου του με το επινενοημένο, aρα και συμβολικό, δνομα Θεο
κλης («δόξα τοϋ Θεοϋ» ). Φρόντισε μάλιστα όρισμένα στοιχεία γιa τη ζωη και το 
εργο τοϋ ηρωά του που αποκαλύπτονται στο εtσαγωγικο τμημα νa είναι τέτοιας 
ποιότητος, ώστε νa λειτουργοϋν σaν τροχιοδεικτικό. και ο σύγχρονος τοϋ Προ
δρόμου αναγνώστης νa οδηγηται στο tστορικο πρόσωπο πίσω απο τον ρόλο. 00 
Θεοκλης είναι μεν Πολίτης (Θεοκλέος . . .  Βυζαντίου, 204.1-2), ή οικογένειά του 
δμως ελκει την καταγωγή της απο την Ίταλία ( τό γά(j οί γένος εξ Ίταλίας 
ώρμijσθαι liλεγε, 205.31-32). 'Επίσης εχει πλούσια συγγραφικη παραγωγή σε πεζο 
καί εμμετρο λόγο, ή οποία διαιρετται σε εργα απευθυνόμενα σε δημόσια πρόσωπα 
(προς τούς βασιλέας, 205. 10) καί σε 'ίδιωτες (προς τούς lδιώτας, 205 .14) .  Άκόμα 
καί ή μνεία τοϋ ιδιαίτερου τρόπου ομιλίας τοϋ Θεοκλη (κaν τήν αvτήν aνεδίπλου 
ενίοτε συλλαβήν καί φωνήν, 204.27-28) μοιάζει τόσο εντεχνα ύπογραμμισμένη 
ώστε ή πιθανότητα ό Ίταλικος νa ηταν καί 'Ολίγον' βραδύγλωσσος φαντάζει 
αρκετό. μεγάλη13. 

1 1 1 .  Το πλατωνικο ύπόβαθρο 

Το σίγουρο πάντως είναι πώς ο Μιχαηλ Ίταλικος θαύμαζε τον Πλάτωνα καί γνώ
ριζε σε βάθος το εργο τοϋ μεγάλου φιλοσόφου . Παραδίδεται δτι ο 'ίδ ιος ο Πρό
δρομος τον είχε αποκαλέσει μιμητήν Πλάτωνος και δεύτερον Πλάτωνα14. 0Οπότε 
δεν θa μποροϋσε νa σκεφτη καταλληλότερο τρόπο γιa νa τιμήση τον δάσκαλό του 
aπο το νa αποδώση στο λογοτεχνικό ε'ϊδωλο τοϋ Ίταλικοϋ τa χαρακτηριστικό. τοϋ 
διάσημου πλατωνικοϋ ηρωα. Κοινό. στοιχετα ανάμεσα στον Θεοκλη καί τον Σω
κράτη η εμμονη στην f;ξεύρεση καί σωστη διατύπωση ορισμων με ιδιαίτερη εμφα-

12. Πρβλ. Hunger 1 987, 83. Ή ύψηλη θέση την όποία ό δάσκαλός του κατέχει στην προσωπικη μυ
θολογία του Προδρόμου πιστοποιε'ίται και απο όμολογία του τελευταίου σε επιστολη προς τον Θεόδω
ρο Λίζικα, δπου ό Ίταλικος μνημονεύεται δίπλα στον Πλάτωνα και τον Άριστοτέλη ώς σημα'ίνον πνευ
ματικο μέγεθος: 'Έστιν ήμτν εlς σεμνολογίαν καί Πλάτων θεολογών καί 'Αριστοτέλης φυσικευόμενος, καί 
'Ιταλικος διδάσκων καί γράφων (J-P. Migne, Patrologia Greca 133,  1286Β). 

13 .  Δεν μπορε'ί νά ύποστηριχθη με ανάλογη βεβαιότητα εάν και οί ύπόλοιποι χαρακτηρες του 
διαλόγου αντιστοιχουν σε ύπαρκτά πρόσωπα η εάν κάθε πραγματολογικο στοιχε'ίο tσοδυναμε'ί με ίστο
ρικη μαρτυρία. Ό νεαρος Ξενέδημος πιθανώτατα συνιστά το λογοτεχνικο απείκασμα του 'ίδιου του 
Προδρόμου. Δεν επεται δμως δτι στον Ξενέδημο ό συγγραφέας καταγράφει μιά παλιά συνάντησή του 
με τον 'Ιταλικό αλλάζοντας άπλώς τά ονόματα η δτι συνδεόταν με συγγενικούς δεσμούς με τον δάσκαλό 
του δπως ό Ξενέδημος με τον Θεοκλη (204.11-12) . Γιά τον Μουσα'ίο, τον φίλο του Ξενέδημου, δεν ύπάρ
χει κανένα στοιχε'ίο. 

14. Βλ. Treu 1895, 20. Πρβλ. Gautier 1972, 17-9. 
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ση στην εγκυρότητα του συλλογισμου , καθώς και ή &νατροπη τών aρχικών θέσε
ων του συνομιλητfj τους, με αποτέλεσμα ο τελευταίος νa καταλαμβάνεται aπο 
εντονη προσωπικη aμφισβήτηση και &δυναμία νa συνεχίση τον διάλογο βιώνο
ντας το &διέξοδο τfjς σωκρατικfjς απορίας. 'Όταν ο Θεοκλfjς επαινfj τον CΕρμαγό
ρα, τον δάσκαλο του νεαρού Ξενεδήμου , ώς πολυμαθέστατον φιλόσοφον επειδη 
εχει χλωμάδα στο πρόσωπο και μιa γενειάδα που φτάνει μέχρι τa γόνατα (207.1-
4) ,  η δταν ύποστηρίζη δτι ο Πορφύριος περιορίστηκε σε μία κλίμακα με πέντε μό
νο φωνΕ:ς έπειδη φοβήθηκε την τιμωρία τών θεών (211 .18-24), τότε αποδεικνύεται 
δτι είχε γευτfj τον (απαγορευμένο;) καρπο τfjς σωκρατικfjς ειρωνείας (πρβλ. 213.5, 
215.4). Μάλιστα σε μία περίπτωση δπου ή εtρωνεία ήταν εμφανής (εl δε σv τa τηλι
καvτα σοφός, δίδαξόν με, ω πρός <ΕρμοiJ) ο Ξενέδημος 'κατηγορεί' τον Θεοκλfj δτι 
τον κοροϊδεύει (παίζεις εχων, 213 . 16-17), αντιδρώντας με τον 'ίδιο aκριβώς τρόπο 
δπως ο Άλκιβιάδης (Αλκ. 124dl )  και ο Θεάγης ( Θεάγ. 125e4) σε παρόμοιες 'aτά
κες' του Σωκράτη. 

Ή βασικη διαλογικη σκηνη του προδρομικού κειμένου έπομένως &κολουθεί 
τη θεμελιώδη συνθήκη ορισμένων &πο τους λεγόμενους 'πρώιμους' η 'σωκρατι
κους' διαλόγους του Πλάτωνος�s, δπου ο Σωκράτης συναντά εναν Ενθουσιώδη νε
αρό, μέσψ του φιλοσοφικου ελέγχου τον οδηγεί σε κατάσταση απορίας και στο τέ
λος κερδίζει τον ανεπιφύλακτο θαυμασμο και αποδοχή του ώς &ξεπέραστος δά
σκαλος. Στην ομάδα αuτή, στην οποία aνήκουν ο Λύσις, ο Χαρμίδης, ο Θεαίτητος, 
ο Αλκιβιάδης Μείζων, ο Θεάγηςl6, παραπέμπει και ή χρήση &πο τον Πρόδρομο 
του ονόματος του νεαρου στον τίτλο τού εργου (Ξενέδημος). υ 'ίδιος ο Ξενέδημος 
μοιράζεται με τους  ομολόγους του του πλατωνικου δραματολογίου την ήλικία 
(206.17 '°" Θεαίτ. 143d5 , Χαρμ. 15 3b5 , Θεάγ. 1 3 1 a9), την ώραία εξωτερικη εμφάνιση 
(206 .22 '°" Χαρμ. 154c, Λύσ. 207a2),  τον ύψηλο βαθμο αuτοπεποίθησης (207 .10 '°" 
Αλκ. 104c3), την εφεση προς τa γράμματα και τη φιλοσοφία (21 1 . 11-14 '°" Χαρμ. 
154e8- 155 a l ,  Θεαίτ. 144b3-7, Θεάγ. 122e l -3) ,  την επιθυμία τους νa προσκολλη
θουν ώς μαθητες στον πρεσβύτερο συνομιλητή τους (21 1 .29-30 '°" Χαρμ. 1 76b-d, 
Αλκ. 1 35c-d, Θεάγ. 1 3 1a· πρβλ. Λύσ. 207a5-6) . CH Ελλειψη οποιουδήποτε καταφατι
κου συμπεράσματος στον επίλογο του Ξενεδήμου θυμίζει το aπορητικο τέλος του 
Λύσιδος, του Χαρμίδου και του Θεαιτήτου. 

CH βασικη διαφορa του Ξενεδήμου με τους περισσότερους aπο τους διαλό
γους της ομάδας αuτfjς εγκειται στο περιεχόμενο και τη σκοπιμότητα του φιλοσο
φικού Ελέγχου . Στον Λύσι και τον Χαρμίδη aναζητάται ή φύση τfjς φιλίας και τfjς 
σωφροσύνης aντιστοίχως, ενώ στον Αλκιβιάδη και τον Θεάγη ή θεματικη &φορά 

15. Γιa την εναλλαξιμότητα των δρων στη νεώτερη σχετικη βιβλιογραφLα βλ. Guthήe 1975, 67-70· 
Vlastos 1993, 9 1 -5 .  

16 .  ΆμφιβολLες Ιfχουν διατυπωθf] γ ιά  τη  γνησιότητα καL, κατ' επέκταση, τη  χρονολόγηση τού 

Άλκιβιάδους καί τού Θεάγους. Τά συμπεράσματα τf]ς σύγχρονης Ιfρευνας άποτυπώνονται άντιστοLχως 

στίς εκδόσεις των Denyer (2001 ,  1 1-26) καί Joyal (2000, 121-57) . 
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κυρ ίως τη σχέση μεταξυ της φιλοσοφικής παιδείας και της &σκησης πολιτικής 
έξουσίας. Ά ντιθέτως το κείμενο τού Προδρόμου ασχολειται αποκλειστικa με ζη
τήματα λογικής και κριτικής διατυπωμένων όρ ισμων. 00 γνωσιολογικος αυτος 
προσανατολισμος καθ ιστά έγγύτερη τη συνάφεια τού Ξεvεδήμου με τον Θεαί
τητο. Έκει ό ομώνυμος ηρωας παρουσιάζεται στον Σωκράτη απο τον δάσκαλό 
του τον Θεόδωρο ώς το μεγάλο ταλέντο στο χωρο δχι της φιλοσοφίας αλλa των 
θετικων έπιστημων ( 144a-b, 145c-d). 'Ιδιαίτερως τονίζεται ή εφεσή του στη μελέτη 
εtδικων συγγραμμάτων, δπως το έγχειρίδιο μαθηματικων τού Θεοδώρου καί 11 πε
ραιτέρω αξιοποίηση των διδαγμάτων τους ( 147d- 148b), ένω δεν τού ε1ναι &γνωστα 
και θεωρητικa κείμενα δπως ή 'Αλήθεια τού Πρωταγόρα ( 152a) .  Οί διαδοχικές του 
απόπειρες στη διατύπωση επιτυχούς ορισμού της γνώσης αποσπούν τa έπαινε
τικa σχόλια τού Σωκράτη (πρβλ. 146d3, 15 le4, 154d3). Με τa σχόλια αυτa έπιβρα
βεύεται ή προσπάθεια και ό Θεαίτητος ένθαρρύνεται νa συνεχίση τη συζήτηση. 
Την 'ίδια σκοπιμότητα έξυπηρετούν και οί έκρήξεις θαυμασμού του Θεοκλη στις 
απαντήσεις τού Ξενεδήμου (207.25, 213.5· πρβλ. 215.4). 0Η πρόσδεση τού τελευταί
ου στην αυθεντία τού βιβλίου τού Πορφυρίου (207.23-24, 210.7-8) αντανακλά τΊΊν 
έμπιστοσύνη τού Θεαιτ11του στον γραπτο λόγο (Θεόδωρος δδε Ξγραφε 14  7d3 , 
avέγvωκα καί πολλάκις 152a5 ) .  Και οί συνεχεLς αναφορες στον (απόντα) 0Ερμογέ
νη (π.χ. 206.29, 209.25-28) υποβάλλουν στον αναγνώστη το παιδαγωγικο τρίγωνο 
Θεοκλης - 0Ερμογένης - Ξενέδημος, προδρομικο απείκασμα της τριανδρίας Σω
κράτης - Θεόδωρος - Θεαίτητος. 

Στον Θεαίτητο ή σωκρατικη διαλεκτικ1Ί εχει έποικοδομητικο χαρακτήρα 
επειδή, παρa την αποτυχία νa δοθη έπαρκης απάντηση στο έρώτημα τί ε1ναι ή 
γνώση, ό Θεαίτητος εχει διατυπώσει μόνος του μιa σειρa όρισμων. Στον Ξεvέδη
μο δμως ό Θεοκλης αρθρώνει εναν αποκλειστικa αντιρρητικό λόγο βασιζόμενος 
στην ανώτερή του γνώση και εμπειρία σχετικa με τις δαιδαλώδεις αποχρώσεις 
των λογικων κατηγορ ιων. 'Επίσης, ένω ό Σωκράτης διαλέγεται με τον Θεαίτητο 
περισσότερο ώς έρασιτέχνης κυνηγος ταλέντων, ή έπαφη τού Θεοκλη με τον Ξε
νέδημο εκφράζει τις αρχες της επαγγελματικής ίεραρχίας, δπου το μεγάλο δνομα 
τού χώρου συναντά τον εκκολαπτόμενο συνάδελφο και τού υποδεικνύει ορισμέ
να απο τa 'μυστικa' του σιναφιού . και οί δύο αυτές παράμετροι παραπέμπουν σ' 
εναν &λλο πλατωνικο δ ιάλογο, στον όποιον οί δ ιαλεκτικοι ακροβατισμοι και ή 
καταξίωση της φιλοσοφίας εχουν πρωτεύοντα ρόλο. 00 π αρμεvίδης αφηγεΊ:ται τη 
συνάντηση τού πολ�J νεαρού τότε Σωκράτη ( 127c4-5) με τον γέροντα Έλεάτη φι
λόσοφο (b l -2), ό όποιος αποδεικνύει τη φιλοσοφικη ανεπάρκεια της θεωρίας των 
Ίδεων τού συνομιλητή του ( 1 30b- 1 34c) αλλa δέχεται νa δώση στον Σωκράτη ενα 
μάθημα δ ιαλεκτικής,  έξετάζοντας ό 'ίδ ιος τις συνέπειες με τη φύση τού 'Όντος 
απο την αποδοχη η την απόρριψη της δικής του θεωρίας γιa το "Εν ( 1 36a- 1 37b). 
Το μάθημα αυτό, με συνομιλητη τού Παρμενίδη τον νεώτερο της παρέας Άριστο
τέλη ( 1 37a6), καταλαμβάνει το δεύτερο και μεγαλύτερο μέρος τού διαλόγου 
( 1 37c- 1 66c). 
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Άπο την περίληψη της ύποθέσεως γίνεται εμφανης η συγγένεια του Παρμενί
δου με f,ργα δπως ο Χαρμίδης η ο Λύσις με τη διαφορα πώς aντιστρέφεται ο ρόλος 
του Σωκράτη. Ό ελεγκτικος δάσκαλος εχει μεταμορφωθη σε φιλόδοξο και μάχιμο 
φιλόσοφο ο οποίος προβάλλει με αυτοπεποίθηση τις απόψεις του ( 127d- 130a) μέ
χρις δτου ο Παρμενίδης τον aναγκάση να ομολογήση δτι βρίσκεται σε &διέξοδο 
( 134c7). ΑΊJτό οφείλεται aπλώς στην f,λλειψη πείρας: ο Σωκράτης εΙναι νέος ( 1 30e l ), 
στο προστάδιο της φιλοσοφίας ( 1 30e) και δεν ξέρει aκόμα να χρησιμοποιήση aπο
τελεσματικα τα έργαλεία της τέχνης. 'Ό,τι του λείπει εΙναι η εξάσκηση στη διαλε
κτικη μέθοδο (γυμνασία, 135d7) με την οποία θα μάθη να μεταβαίνη με εγκυρο τρό
πο aπο την aρχικη διατύπωση της ύποθέσεως στο τελικό συμπέρασμα μέσφ της δι
αίρεσης και της συναγωγης των λογικων κατηγοριων ( 1 36a-c). Άπο την 'ίδια οΊJσια
στικa ελλειψη κατηγορείται δτι πάσχει και ο Ξενέδημος εφ' δσον κι α�Jτος βρίσκε
ται στο ξεκίνημα της σταδιοδρομίας του (πρωτόπειρος, ώς [φησθα, ων, 208.15-16) 
και ο φανατισμός του νεοφώτιστου (207.17-20) τον εμποδίζει να εμβαθύνη σε δεύ 
τερο επίπεδο aνάγνωσης. Ή aνακάλυψη (η έφεύρεση) aπο τον Θεοκλη σφαλμά
των στην Εlσαγωγή του Πορφυρίου λειτουργεί και ώς μάθημα φιλοσοφικης μεθό
δου . Το επιχείρημα του Θεοκλη (208.29-209.6) δτι ο ορισμός του γένους ταιριάζει 
και στις ύπόλοιπες κατηγορίες ωστε &κυρώνει τη διαφορετικότητά τους και γίνο
νται ετσι δλες οί φωνες μία (μετέπεσεν ο-δν ήμτν ή πολυαρχία εlς μοναρχίαν καi εlς 
ένάδα το πλijθος, 209.5-6) δεν φαίνεται τελείως ασύμπτωτο με την εξαφάνιση των 
δντων μέσα στο παρμενίδειο "Εν (εν εl εστιν, πάντα τε εστι τό εν, 160b2). 'Όταν f,χη 
τελειώσει ο Ξενέδημος ο aνυποψίαστος aναγνώστης ενδέχεται να μείνη με την 
εντύπωση δτι η Εlσαγωγή εΙναι aχρηστη, aρα η μελέτη της φιλοσοφίας τινάζεται 
στον αέρα. Για την έπιλογη του aνατρεπτικου α�Jτου τέλους 'ίσως ο Πρόδρομος να 
clχε στο μυαλό του τα καταληκτήρια λόγια του Παρμενίδη στον ομώνυμο διάλογο, 
τα οποία μοιάζουν με εφαρμογη των aρχων της εντροπίας στη διαλεκτικη και ισο
δυναμουν με τη ληξιαρχικη πράξη θανάτου της φιλοσοφίας17. 

Ή aξιοποίηση έπι παραδείγματι του Χαρμίδου η του Θεαιτήτου ώς δ ιακει
μένων σε επίπεδο πλοκης και χαρακτήρων δεν εΙναι ο μόνος τρόπος με τον οποίον 
η παρουσία του πλατωνικου f,ργου ύποβάλλεται στον aναγνώστη του Ξενεδήμου. 
Άξιοσημείωτη clναι ή οικειοποίηση και aφομοίωση φράσεων και μοτίβων aπο συ
γκεκριμένους διαλόγους και ή επανανοηματοδότησή τους στο προδρομικό περι
κείμενο. Χαρακτηριστικη εΙναι η εναρκτήρια σκηνη (204.1-14) η οποία παρέχει 
την aφορμη για να ξεδιπλωθη ο διάλογος. 'Εντυπωσιασμένος aπο τις διηγήσεις 
τών κατα καιροΊJς έπισκεπτων ( ίερa περi τ' aνδρός ομφή εκκεκώφωκεν ύπό των 
εκεlθεν καταιρόντων "Αθήνησιν, 5-6) για τον φιλόσοφο Θεοκλη ( Θεοκλέος . . .  Βυ-

17. - Εlρήσθω τοίνυν τοϋτό τε καi δτι, ώς lfοικεν, εν lfστιν ε[τε μή lfστιν, αvτό τε καi τ&λλα καi 
προς αvτά καi προς aλληλα πάντα πάντως εστί τε καi οvκ εστι καi φαίνεται τε καi ov φαίνεται. 

- 'Αληθέστατα (Παρμ. 166c2-5). 
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ζαντίου . . .  aνδρός φιλοσόφψ μεν τοις μάλιστα τεθειμένου, 1-3) ό Μουσαίος ταξί
δεψε απο την Άθήνα στην Κωνσταντινούπολη γιa νa συναντήση τον Ξενέδημο, 
μαθητη και συγγενη του Θεοκλη (καί τoiJ εξ aγχιστείας . . .  γένους ov πόρρω),  με 
σκοπο νa μάθη απο πρωτο χέρι πως ήταν στη ζωη και τη διδασκαλία του ή μεγάλη 
αuτη φυσιογνωμία. Έδω συνδυάζονται μοτίβα απο τις εtσαγωγες του Παρμενί
δου και του Φαίδωνος. Το ταξίδι στον τόπο δπου διαδραματίστηκαν επεισόδια 
απο τους βίους φιλοσόφων συναντάται στην αρχη του Παρμενίδου: εκεί μαθαί
νουμε απο τον Κέφαλο τον Κλαζομένιο δτι μιa όμάδα συμπατριωτων του , θερά
ποντες της φιλοσοφίας (μάλα φιλόσοφοι, b5 ) ,  ταξίδεψε απ' τη Μικρασία στην 
Άθήνα γιa ν' ακούσουν (δεόμεθα διακούσαι, c5) απο τον Άντιφωντα τη συζήτηση 
που είχαν κάποτε ό Σωκράτης, ό Παρμενίδης και 6 Ζήνων ( 126b5-c5) .  Και aν στον 
π αρμενίδη το ταξίδι εχη τον χαρακτfjρα του φιλοσοφικοί) 'προσκυνήματος' ' ή φι
λία του Μουσαίου με τον Ξενέδημο (μήτε σv τόν φίλον aποπροσποιοlο, 204.13) 
και ή στενη σχέση του τελευταίου με τον Θεοκλη παραπέμπουν στον Φαίδωνα καt 
στον περισσότερο προσωπικο τόνο του αντίστοιχου τριγώνου Έχεκράτης - Φαί
δων - Σωκράτης. 0Η ελλειψη ύπεύθυνης ενημέρωσης στην πόλη τους και ή αναζή
τηση πληροφοριων απο αuτόπτη χαρακτηρίζουν απο κοινοu τον Έχεκράτη (ΕΧ. 
Αvτός, w Φαίδων παρεγένου Σωκράτει . . .  i} aλλου του rjκουσας; ΦΑΙΔ. Αvτός, w 
Έχέκρατες, Φαίδ. 57al-4) και τον Μουσαίο (αvτήκοον γάρ σε τfjς εκείνου γενέ
σθαι φιλοσοφίας, 204.10-11 )18. Και ή ύπόδειξη προς αuτον δτι ή φυσικη όμοιότητα 
Ξενεδήμου και Θεοκλέους λόγφ συγγενείας θa τον βοηθήση νa φανταστη πως 
εμοιαζε ό τελευταίος ( οί δΕ παρά σε fjκειν εκέλευον, ε[τε aνθρωπινώς aνα
θεωρfjσαι βουλοίμην τόν Θεοκλέα, 204.9-10) σημαίνει δτι δταν 6 Μουσαίος πfjγε 
στην Πόλη 6 Θεοκλfjς δεν ζοuσε πιά19. 0Επομένως καί 6 Ξενέδημος αποκτά τον 
φορτισμένο συναισθηματικό. χαρακτfjρα ενος διαλόγου στη μνήμη αγαπημένου 
προσώπου, κατa το πρότυπο διαλόγων δπως 6 Φαίδων και 6 Θεαίτητος20. 

18. Ό Πρόδρομος άπλως Εχει αντιστρέψει τοuς ρόλους βάζοντας τον Μουσα'ίο νά επισκέπτεται 
τόν Ξενέδημο, ενω ό Έχεκράτης δέχεται τήν επίσκεψη του Φαίδωνος. 'Υπενθυμίζεται δτι στον Παρμενί
δη ό Άντιφων δέν ηταν παρών στ11 συζΥ]τηση αλλά εΙχε μάθει τήν ίστορία απο εναν μαθητ11 του ΖΥ]νωνος 
(Παρμ. 126b9-c3). 

19. Τήν 'ίδια εντύπωση αποκομίζει ό αναγνώστης καL απο τήν απάντηση του Ξενέδημου (204.15-

205 .2), ό όποιος αναφέρει δτι ό Θεοκλης εφτασε μέχρι τά βαθιά του γεράματα (περί την τρύγα μέν iξέφυ 
του βίου, 18),  χρησιμοποιε'ί μονίμως παρελθοντικοuς χρόνους (Εξέφυ, επιστώσατο, aνεδίπλου, lfλεγε), 
ενω το κρυπτικο εγκώμιο στήν φύσιν του Θεοκλέους θά μπορουσε κάλλιστα νά εκληφθη ώς περιγραφ11 
της μεταθανάτιας αναβάσεως της ψυχης στούς ουρανούς (φύσιν μέν αtθερίαν εlληχώς [ενν. Θεοκλης] 
καi πτηνήν . . .  την μέν γεηράν βασιλικψ τψ πήχει ύπεραναβriσαν οvσίαν· το δέ &έριον ύπερπτriσα χύμα, 
καi την του ύπεκκαύματος λεπτομέρειαν· μετά δέ την aστρώαν φύσιν, καi πλανωμένην τfj aπλανει, καi 
aνάστρψ πελάσασαν, καί μετά θεού γενομένην, 19-25) .  

20. Ή διαρκής παρουσία του Φαίδωνος ώς διακειμένου επιβεβαιώνεται καL απο τη δήλωση του 
Ξενέδημου, δτι δέν θι'χ του ηταν περισσότερο ευχάριστο νά μιλάη η νά ακούη γιά κανέναν άλλο απο τον 
Θεοκλη (περί 015 γάρ aλλου μriλλον fj aκούοιμ' aν {jδιον fj διηγοίμην fj Θεοκλέος, 204.16-18). Ή όμοιό
τητα μέ τά λόγια του Φαίδωνα (καί γάρ τό μεμνijσθαι Σωκράτους καί αvτόν λέγοντα καί aλλου aκούο-
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Ή τεχνική του Προδρόμου νά προσδίδη νέο νόημα στa πλανωνικa μοτίβα 
καταδεικνύεται έναργέστερα στο δεύτερο παράδειγμα. Ό Ξενέδημος Εχει μόλις 
αρχίσει την αφήγησή του και περ ιγράφει πως συνάντησε τον Θεοκλη μιa μέρα 
που πήγαινε γιa μάθημα (206.20-29) . 'Εκεί δίνει ιδιαίτερη εμφαση σε μιa λεπτομέ
ρεια· δτι δηλ. τήν &ρα που ό Θεοκλης τον ρωτουσε γιa που το 0βαλε, του πείραζε 
συγχρόνως τa μαλλιά: 

καi aμα iπιψήσας μου τfί χειρi την κόμην· ξανθiι δi μοι τηνικαύτα μέ
χρι καi iπi τοvς wμους καθείτο τψ ζεφύρψ παίζουσα·  πfί δη καi πόθεν, 
Ξφη, Ξενεδημήδιον; (206.23-25) . 

Ή χαριτωμένη αυτη εtκόνα θa μπορουσε ένδεχομένως νa έρμηνευθη άπλως 
ώς ευχάριστο σκηνοθετικό διάλειμμα. 'Όμως ό έξοικειωμένος με τa πλατωνικά 
κείμενα αναγνώστης δεν θa δυσκολευτη νa αναγνωρίση το πρότυπο αυτης της 
σκηνης στόν Φαίδωνα: 

Φ ΑΙΔ . . . καταψήσας olJν μου τiιν κεφαλi]ν καi συμπιέσας τaς iπi τφ 
αvχένι τρίχας (εlώθει yάρ, δπότε τύχοι, παίζειν μου εlς τaς τρίχας), 
«αvριον δή», Ξφη, «'ίσως, ώ Φαίδων, τaς καλaς ταύτας κάμας aποκερfί» 
(89b2-5) .  

Βεβαίως και στον Πλάτωνα το έπεισόδιο aφήνει ευχάριστη γεύση και 'ίσως 
γεννά και κάποια χαμόγελα. Ή έλαφράδα αυτη δμως λειτουργεί κυρίως ώς μέσο 
aποφόρτισης, διότι ερχεται σε μία κρισιμώτατη καμπη της aφήγησης του Φαίδω
νος και του διαλόγου έν γένει. Ό Σιμμίας και ό Κέβης εχουν μόλις εκφράσει τις 
ενστάσεις τους και ουσιαστικά &κυρώσει τη θέση του Σωκράτους δτι ή ψυχή ε'ίναι 
aθάνατη λόγcρ της ΕΚ φύσεως όμοιότητός της με τις άφθαρτες και αιώνιες 'Ιδέες 
(84c-88b ) . Ή αποτυχία μιας μέχρι τότε πειστικ1Ίς aποδείξεως γιa την Cιθανασία της 
ψυχης προκαλεί απογοήτευση και γενικη δυσθυμία στους παρισταμένους (88c-
89b )2 1 .  Μέσα στη βαριά αυτη ατμόσφαιρα ό Σωκράτης καταφεύγει σε μιa οiκεία 
του συνήθεια, σaν νa θέλη νa έπιβεβαιώση τη συνέχεια της ζωης προτου επιχειρή
ση για τρίτη και τελευταία φορά νa πείση τους φίλους του δτι ή ψυχή του θa συνε
χίση νa ζη καL πέρα απο τον τάφο. Συγχρόνως δμως δεν έθελοτυφλεί και αναγνω-

ντα liμοιγε 6.εi πάντων ijδιστον, 585d5-6) είναι πραγματικα ό.φοπλιστική (πρβλ. και την ό.ντίδραση τοϋ 
Έχεκράτη: fιδέως γάς aν [γw 6.κούσαιμι, 57a6). 'Από την δ.λλη r1 ύπονοούμενη φυσικη ομοιότητα τοϋ Ξε
νέδημου μi:: τον Θεοκλη Ι:σως παραπέμπει στην ό.νaλογη σχέση ό.νάμεσα στον Σωκράτη και τον Θεαίτη
το στον ομώνυμο διάλογο (Θεαίτ. 143d8-9). 

21. Κάθε φορά ποu ο Πλάτων διακόπτει τη ροη της διήγησης στοuς ό.φηγηματικοuς διαλόγους 

του και επανεισάγει τοuς ομιλητi::ς τοϋ ό.ρχικοϋ, εξωτερικοϋ πλαισίου ( Φαίδ. 102a, Εvθδ. 290e-293a), επι
θυμεί να ύπογραμμίση τη σημασία τοϋ δεδομένου σημείου για την εξέλιξη της δράσης. 
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ρίζει δτι ο θάνατος πλησιάζει δπως μαρτυροuν τα πρώτα του λόγια: ξέρει δτι τα 
μακριά μαλλια του φίλου του, σημάδι ζωτικότητας, αuρ ιο, κομμένα, θα γίνουν 
προσφορα στο δικό του κιβούρι, σημάδι πένθους. "Ετηι το παιχνίδι με τη χαίτη του 
Φαίδωνος εΤναι μια αναλαμπη ζω1Ίς λίγο πριν απο ιv. σκοτάδια του 'Άδη, νοσταλ
γικη χειρονομία καλωσορίσματος μα και αποχαιρετισμοu. 

Άκριβwς αuτον τον μελαγχολικο ορίζοντα του αναπόδραστου τέλους εχει 
διαγράψει ο Πρόδρομος κατα τη μεταφορα της εικόνας στο δικό του κείμενο. Με 
παρόμοια φρασεολογία (καταψήσας Ζ επιψήσας, επι τούς ώμους Ζ επι τφ αvχένι) 
και δομή (χρήση παρενθετικοί) λόγου) εξασφαλίζει τη συνέχεια και αναγνωρισιμό
τητα της σκηνης. Συγχρόνως μετατοπίζει το κέντρο βάρους τΊ"jς δράσης και αντι για 
το δρων πρόσωπο (Θεοκλης Ζ Σωκράτης) έστιάζει στο αντικείμενο. τα ξανθα μαλ
λια του Ξενεδήμου ποu ανεμίζουν χρυσίζοντας τον πουνέντε ακτινοβολοuν νιάτα, 
ύγεία και ομορφιά. 'Ο Πρόδρομος δεν επιτρέπει την παραμικρη σκιa να συννεφιά
ση την εuχάριστη αuτη εiκόνα. 'Έχει μάλιστα ενισχύσει την 'ανοιξιάτικη' ατμόσφαι
ρα του χωρίου με διακειμενικες αναφορες σε παρόμοιες σκηνες απο aλλους πλα
τωνικοuς διαλόγους.  Ή ερώτηση του Θεοκλη (πfj δή καi πόθεν liφη, Ξενεδημή
διον;) σχεδΟν επαναλαμβάνει τα λόγια του Ίπποθάλους απο τΊ1ν εναρκτΊ1ρια 
σκηνη του Λύσιδος ('Ώ Σώκρατες, liφη, ποί δή προεύrι καi πόθεν; 203a6-b 1)22 . Ένω 
η αμέσως έπόμενη εικόνα του Ξενεδήμου να κρατa στην αγκαλιά του το βιβλίο και 
να σιγομουρμουρίζη το μάθημά του ( εl μή με ή vπο κόλπον βίβλος, καi το εν χείλΕ
σιν vπόψηλμα διαψεύδεται, 206.26-27) ανακαλεί στη μνήμη του αναγνώστη το 
αντίστοιχο απόσμασμα απο τον Φαίδρα (228a-d), δπου ο tδιος ο Φαίδρος λέγεται 
δτι εΤχε πάρει ενα βιβλίο με τον Έρωτικο λόγο του Λυσία (παραλαβών το βιβλίον, 
b2), το οποίο κρατοuσε κρυμμένο μέσα στο ίμάτιό του ( τί aρα εν τfl aριστερ(j., liχεις 
ύπο τφ ίματίφ, d6-7) , και προσπαθοuσε να μάθη το κείμενο απ' εξω (εlς περίπατον 
fjει . . .  εξ επιστάμενος τον λόγον, b4-5) .  Μάλιστα ο Φαίδρος πρέπει να βρισκόταν 
στο μυαλο του Προδρόμου νωρίτερα, δεδομένου δτι ή μεταβατικη φράση απο την 
εισαγωγη στην κυρίως αφήγηση (ov φθονήσαιμ' aν Μουσαίφ εlπείν· fι γaρ εμαυτφ 
φθονοίην, Μουσαίφ φθονων, 206.18-20) συγγενεύει με την ατάκα του Σωκράτη ('Ώ 
Φαίδρε, εl εγώ Φαίδρον aγνοω, καi εμαυτού επιλέλησμαι, 228a5-6) την οποία επα
ναλαμβάνει αργότερα ο Φαίδρος με περιπαικτικη διάθεση ( εl εγώ, dJ Σώκρατες, 
Σωκράτην aγνοω καί εμαυτού επιλέλησμαι, 236c4-6)23. 

Έκτος απο το πολύχρωμο ψηφιδωτο με τα εναλασσόμενα πλατωνικα μο
τίβα ή παρουσία του Πλάτωνος γίνεται αισθητη και με αμεσώτερο τρόπο. 'Ήδη 

22. Ή χρήση τοϋ vποκοριστικοϋ Ξεvεδημήδιοv, συχνη στοvς κωμικοvς ποιητες, προσδίδει τόνο 
πειράγματος και οικειότητας στην αποστροφή. 

23. Το τέλος τfjς αφήγησης στον Ξεvέδημο παραπέμπει εUθέως στο κλείσιμο τοϋ Φαίδρου. Ή σύ

ντομη προσευχή τοϋ Θεοκλfj στις Χάριτες γι&. το μέλλον τοϋ Ξενεδήμου (Ξεvεδήμψ δέ πλήρης w Χάρι
τες παιδεύσεως γένοιτο ή φροvτίς, 215.25-26) διαλέγεται με την κάπως πιο έκτενfj προσευχη τοϋ Σωκρά
τη στον Πάνα (279b8-c3). 
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μνεία στο δνομα του αρχαίου δασκάλου γίνεται γιa πρώτη φορά απο τον Μου
σαιο, λίγο πρLν αρχίση ό Ξενέδημος την αφήγηση, δπου ό Πλάτων παρουσιάζεται 
ώς συγγραφέας διαλόγων - καL συγκεκριμένα του Τιμαίου, του Φαίδωνος, των 
Νόμων καL της Πολιτείας24. 1ε τρόπο συμμετρικο τελευταία φορά το δνομά του 
θa ακουστη λίγο πρLν απο το τέλος, δταν ό Θεοκλης καταφεύγη στην εικονογρα
φία του Πλάτωνος καL του Σωκράτους γιa νa αντικρούση τον δρισμο της πέμπτης 
καL τελευταίας κατηγορίας του Πορφυρίου . 'Ενδιαμέσως ό αναγνώστης συναντa 
τρεις όνομαστL αναφορές σε συνδυασμο με παραπομπες στην Πολιτεία2s. Στην 
πρώτη ό Θεοκλης, μη γνωρίζοντας εαν το επιχείρημά του εχη πείσει τον Ξενέδημο, 
επαναλαμβάνει αvτολεξεi τa λόγια του Θρασυμάχου προς τον Σωκράτη σε ανά
λογη περίπτωση (τi σοι ετι ποιήσω; η εlς την ψυχήν φέρων Ενθω τον λόγον; 209.24-
25 = Πολ. Α 345b5 -6) . Στο δεύτερο χωρίο ή παραμπομπη είναι λιγότερο συγκεκρι
μένη καL αμφίσημη. Σε κάποια, παιχνιδιάρικα ειρωνική, εκρηξη θαυμασμου ό Θε
οκλης όμολογει δτι εχει εκπλαγη με το ταλέντο του νεαρου ό όποιος του γεννα τον 
παιδαγωγικο ερωτα (τον Πορφύριον, μειράκιον, καταπέπωκας26, καi οvκ εστιν 
δπως ovχi τέθηπά σε της φύσεως καi ύπερφιλω, 212.3-4 ). Σπεύδει δμως νa συ
μπληρώση πώς εχει διδαχθη απο τον Πλάτωνα την aρετην ov φιλομειράκιον εlναι 
(5) .  Σε πρώτη ανάγνωση Ίl φράση έρμηνεύεται ώς ύπόμνηση Ύjθικου παραγγέλμα
τος, δτι δηλ. ό ενάρετος aνθρωπος δεν βλέπει ερωτικά τους εφήβους, καL έπομέ
νως ώς εμμεση μνεία στη συζήτηση του Συμποσίου. Σε δεύτερο επίπεδο αποδίδε
ται γνωσιοθεωρητικο περιεχόμενο στην αρετή , όπότε το χωρίο σημαίνει δτι ή 
αρετη δεν αγαπa τους εφήβους, δηλ. γνώση καL νεότητα δεν συ μβαδίζουν, με 
εμφανη την αναφορά στο εκπαιδευτικο πρόγραμμα της Πολιτείας. Γιa το 'ίδιο 
πρόγραμμα κάνει λόγο καL το τρίτο χωρίο στο όποιο ό Θεοκλης ύπογγραμίζει τη 
θεμελιώδη σημασία της παιδείας (διδάσκει με ό L4.ρίστωνος μέγα μέρος λέγων εlς 
aρετην καi κακίαν την aνατροφην συντελεϊ'ν, 213.25-27 "" Δ423e-424b)27. <Η ποικι-

24. εl μη καί τά Πλάτωνος γνωρίσματα ε'ίποιμεν· τυχόν εν Τιμαίφ φυσικευσάμενον· τόν εν Φαίδω
νι περί ψυχής aθανασίας φιλοσοφήσαντα· τόν γράψαντα νόμους τον οlκίσαντα πόλεις (206 .5-8) .  

25. Ή επιλογη των συγκεκριμένων χωρίων με εμφανή παιδευτικό προσανατολισμό ύπογραμμίζει 
τη σημασία τoiJ διαλόγου αuτoiJ ώς εγχειριδίου αρετής καL τoiJ πλατωνικοiJ Σωκράτη ώς αρχετυπικοiJ 
παιδαγωγοiJ. 

26. Ό Cramer διαβάζει καταπέπτωκας καL δεν στίζει πρLν από καL μετά τη λέξη μειράκιον. Γιά νά 
είναι δμως κατανοητό τό κείμενό του απαιτεϊται νά μεταφρασθή τό καταπίπτω σάν μεταβατικό καL τό 

μειράκιον σάν κατηγορούμενο τoiJ αντικειμένου: «Εχεις καταρρίψει τον Πορφύριο σάν νά Ύiταν παιδί» η 
κάπως έτσι. Πρόκειται φυσικά γιά μη αποδεκτη διατύπωση επειδή ( α) τό καταπίπτω είναι πάντοτε αμε
τάβατο καί (β) τά συμφραζόμενα δεν δικαιολογοiJν όποιαδήποτε ύπόνοια γιά αντιπαλότητα μεταξu Ξε
νεδήμου κα'ι Πορφυρίου. Οί δύο αiτιατικες πρέπει έπομένως νά χωριστοiJν συντακτικά κα'ι τό μειράκιον 
νά θεωρηθή κλητικη προσφώνηση. Ή aλλη αtτιατικη, τόν Πορφύριον, απαιτεί βεβαίως ρήμα μεταβα
τικό καL ώς τέτοιο προτείνω τό καταπέπωκας, πρκ. τoiJ καταπίνω. Παλαιογραφικά εuσταθεϊ (διαφορά 
ένός γράμματος) κα'ι δίνει κατάλληλο νόημα: ό Θεοκλής 'διακηρύσσει' δτι ό Ξενέδημος εχει καταπιετ, 
έχει φάει με τά εξώφυλλα την Εlσαγωγή, κάτι γιά τό όποιο ό νεαρός δήλωνε εξ αρχής περήφανος. 

27 . Παρασυρόμενος από τη μετοχη λέγων ό Cramer θεώρησ� λανθασμένα δτι ή πρόταση αuτη 
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λία με την οποία μνημονεύεται ο φιλόσοφος ( τό Πλατωνικόν 209 .24, παρά Πλάτω
νος 212.5 ,  ό 'Αρίστωνος 213 .25-26) καL ενσωματώνονται τά αποσπάσματα απο 
τους διαλόγους του στο προδρομικο κείμενο μαρτυρεί την έξοικείωση με τον Πλά
τωνα ΕΚ μέρους τού συγγραφέα αλλα και τού κοινού στο οποίο απευθύνεται. 

°Ο Πρόδρομος δεν διαλέγεται με τον Πλάτωνα μόνο σε έπίπεδο περιεχομέ
νου. τα μορφολογικα χαρακτηριστικα τού Ξενεδήμου τον έντάσσουν ευθέως στην 
πλατωνικη παράδοση.  0Η χρήση τού ονόματος τού νεαρού συμπρωταγωνιστη ώς 
τίτλου τού εργου (πρβλ. Λύσις, 'Αλκιβιάδης, Χαρμίδης) , δπως και η έναλλακτικη 
ονομασία (πρβλ. Κριτίας η 'Ατλαντικός) αποτελούν σταθερη πρακτικη τού Πλάτω
νος28. Σε έπίπεδο ονοματολογίας ο Θεοκλης συγγενεύει με τους Θεόδωρο και Θε
αίτητο, ένω ο Ξενέδημος παραπέμπει στους Μενέξενο καL Ευθύδημο29. Άπό εtδο
λογικη aποψη το προδρομικο κείμενο ανήκει στους μικτους διαλόγους, δπου ενα 
εισαγωγικό τμημα σε ευΘυ λόγο οδηγεί στο κυρίως αφηγηματικο μέρος (Φαίδων, 
Θεαίτητος, Συμπόσιον, Εvθύδημος, Πρωταγόρας) .  0Η κατηγορία αυτή, συνδυα
σμός τού καθαρα διηγηματικού (π.χ. Πολιτεία) καL τού δραματικού (π.χ. Νόμοι) 
ε'ίδους επιτρέπει πολλαπλες αφηγηματικες αναγωγές, καθώς προϋποθέτει διπλα 
ακροατήρια καL δίδυμη χωροχρονικη αναφορά3Ο. Το δτι ο Ξενέδημος ξαναθυμάται 
μια παλιά του συνάντηση με τον Θεοκλη σημαίνει πώς εχει aμεση έμπλοκη στην 
ίστορία την οποία διηγείται· ένω η αποστροφή του στον Μουσαίο στο κλείσιμο τού 
διαλόγου (215 .26-28) σηματοδοτεί την έπαναφορα με τη μορφη της κυκλικης σύν
θεσης στον σκηνικο χωρο της εtσαγωγης, &στε η αφήγηση να έγκιβωτισθη πλήρως 
στο παρον των ομιλητών. ΚαL οί δύο αυτες παράμετροι τοποθετούν τον Ξενέδημο 
πλησιέστερα προς το μορφολογικο σχημα τού Φαίδωνος31. 

0Η γλώσσα τού Ξενεδήμου εΤναι φυσικά η αττικη διάλεκτος της κλασσικης πε
ριόδου διανθισμένη έδω κι εκεί με πλατωνικες πινελιές. ηα παράδειγμα, τα αφηγη
ματικα ή δ 'δς ! ήν δ 'Ξγώ απαντωνται αρκετά συχνά (207.17· 209.29· 212.3, 26· 213.5, 
15 ·  215.5,12), ένω δεν απουσιάζει καL ο προσφιλης στον Πλάτωνα δυικος αριθμός 
(211 .4-6) . Δύο φορες ό Μουσαίος αποκαλεί τον Ξενέδημο γιο τού Άριστάνδρου 
(204.1, 205.22 Ζ Λύσ. 204b5-6, Κρατ. 384a8) κι αυτος με τη σειρα του τον προσφωνεί 

εlναι παράθεμα aπο τον Πλάτωνα. 
28. Πρβλ. Hoerber 1957, 10-20. 
29. 'Επίσης, το όνομα του δασκάλου του Ξενέδημου Έρμαγόρα, ό όποιος δεν έμφανίζεται στο 

f,ργο, μοιάζει με σύνθεση τών ονομάτων του 'Ερμογένη (Κρατύλος) καί του Πρωταγόρα (Πρωταγό
ρας) . Φυσικά το όνομα το όποιο f,ρχεται πρώτο στο νου εlναι αuτο του Μενεδήμου, έριστικου φιλοσό
φου, μαθητη η"'jς 'Ακαδημίας καί διαδόχου του Φαίδωνος στην aρχηγία της σχολης της 'Ήλιδος. 

30 Αuτό διαφοροποιει τους μικτούς aπο τους διαλόγους με έκτενη μονόλογο (π.χ. Τίμαιος, Κρι
τίας), δπου ή aφήγηση δεν είσάγει έσωτερικο σκηνικο χώρο. 

31. Άπο τους aλλους μικτους διαλόγους, το Συμπόσιο καί ό Πρωταγόρας τελειώνουν χωρίς έπα

ναφορά στο είσαγωγικο πλαίσιο· στον Εvθύδημο ή έπιστροφη λαμβάνει τη μορφη δχι μονομερους aπο

στροφης aλλά πλήρους διαλόγου μεταξυ του Σωκράτη καt του Κρίτωνα. 'Επιπλέον οί aφηγήσεις στο 
Συμπόσιο καL τόν Θεαίτητο είχαν eμμεση γνώση του aφηγούμενου περιστατικου. 
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με τa πλατωνικων αποχρώσεων ώ λwστε (205.7 "" Γοργ. 467bl l ,  Νόμοι Α 638al) ,  ώ 
φίλ '  έταίρε (206.12 "" Εvθφρ. 5c4, Κρίτ. 54d2, Φαίδ. 9lb l) ,  ώ δαιμόνιε (211 ,  17-18 "" 
Φαίδρ. 235c 5 ,  Συμπ. 223al), ώ θαυμάσιε (211 .29 "" Εvθφρ. 3b l ,  Θεαίτ. 151c6, 7ππ. Μ. 
288b4). 'Ύστερα απ' δλα αuτa δεν εκπλήσσει το γεγονος δτι στο λεξιλόγιο του Ξενε
δήμου απαντοuν δχι λιγότερα απο έπτa πλατωνικά aπαξ λεγόμενα: Βυζαντίου 
204.2 "" Φαίδρ. 266e5 , εκκεκώφωκεν 204.5 "" Λύσ. 204c7, αvτήκοον 204.10 "" Νόμοι Β 
658c6, γεηράν 204.22 "" Πολ. Ι 612al , ύποστειλαμένους 209.32 "" Απολ. 24a6, aκρο
σφαλής 211 .27 "" Πολ. Γ 404b2, aμφιλαφεί212.27 "" Φαίδρ. 230b332. 

Κατa το πρότυπο των πλατωνικων διαλόγων ο Ξενέδημος εχει εμπλουτισθη 
με παραθέματα ποιητικών εργων. Τρείς περιπτώσεις απαντοuν συσσωρευμένες 
στο τελευταίο τμημα του διαλόγου . Ό Ξενέδημος παραλληλίζει τη συντριπτικη 
εuχέρεια του Θεοκλη στη διαλεκτικη με την εξαιρετικη ε1Jνοια της τύχης προς τον 
Μ. Άλέξανδρο, ετσι δπως την διακωμωδοuσε ο Μένανδρος (214.14-25 = PCG VI 2 
598, 308-9) . 'Όταν ο Θεοκλης αποποιηται εuγενικa και παρακάμπτη τις ΊJπερβολες 
του νεαροί) και τον καλη νa προχωρήσουν στην εξέταση του έπόμενου ορισμοu, 6 
Ξενέδημος διακηρύσσει την πεποίθησή του νa φτάση μέχρι το τέλος παραθέτο
ντας κι εναν στίχο του 'Ησιόδου (214.32-215.1 "" 'Έργα 368)33. Δεν υπάρχει αμφι
βολία δτι με την απαγγελία των στίχων ο Ξενέδημος επιθυμεί νa επιδείξη το εύρος 
των δ ιαβασμάτων του . Δεν εΙναι μόνο αφοσιωμένος μελετητης της φιλοσοφίας 
αλλa καί κάτοχος εuρύτερης εγκύκλιας παιδείας, γνώστης των μεγάλων δασκά
λων της αρχαίας έλληνικης παραδόσεως. 'Ίσως γι' αuτο ο Θεοκλης επιλέγει  νa 
κλείσει τη συζήτησή τους μ' εναν στοχασμο .του Άναξάρχου σχετικά με τον αμφί
σημο χαρακτηρα της εuρυμάθειας (215.21-25 "" Στοβαίου Ανθολόγιον 34.19, 586-7 
[HenseJ) .  Ή άποψη του ποιητη δτι το νa απευθύνης τa κατάλληλα λόγια στο κα
τάλληλο ακροατήριο εΙναι σημάδι σοφίας συνιστά. την πρώτη και τελευταία, εστω 
και εμμέσως διατυπωμένη, συμβουλη του Θεοκλη την οποία αφήνει στον συνομιλ
τή του, λίγο πριν χωριστουν, εν ε'Lδει παρακαταθήκης. 

Λίγο δ ιαφορετικά εχουν τa πράγματα με μιa aλλη ομάδα παραθεμάτων 
στην αρχη του διαλόγου. Ό Θεοκλης εχει μόλις καταρρίψει τον ορισμο του γένους 
και η συζήτηση εχει προς στιγμην σταματ1Ίσει (καί δη μικρόν ήρεμήσας, 209.22) . 
Φοβούμενος μήπως ο νεαρος τρομοκρατημένος αρνηθη νa συνεχίση, επιχειρεί νa 
τον πείση δτι η κριτικη στις αυθεντίες εΙναι απολύτως θεμιτή . Γιa τον λόγο αuτο 
καταφεύγει κι ο 'ίδιος στa λόγια παλαιων σοφων. 'Ένα αταύτιστο πεζο απόσπα
σμα34 ακολουθείται απο ενα έξάμετρο δίστιχο (210.3-4) του Δημοκρίτου , δπως 

32. Γιό. τό. aπαξ λεγόμενα στον Πλάτωνα βλ. Fossum 1931. Δέν αποκλείεται έπίσης η παρουσία με
ρικών ό.θησαύριστων λέξεων ( aπαραρρόπους 208.8, ύπόψηλμα 206.27) νό. οφείλεται στην επιθυμία τοϋ 
Προδρόμου νό. ύπενθυμίση ανάλογες λεξιπλαστικές επιδόσεις τοϋ Πλάτωνος. 

33. Φυσικό. το δέδοκται δεν ανήκει στον f�σιόδειο στίχο δπως λανθασμένα σημειώνει ό Cramer. 

34. οvκ οlμαί τινα οvτως εvτυχfj γραφήν fι μηδείς aντερεί:· aλλ' εκείνην εvλογον, ή μηδείς aντερεί: 
εvλόγως (209.33-210.1). 
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&ναφέρεται (το Δημοκρίτειον ΞκεΊνο, 210.1 ) ,  στην πραγματικότητα δμως &πο το Υ 
της Ίλιάδος (Υ 248-49). Και μόλις δ Ξενέδημος διατυπώνει τον δρισμο του ε[δους 
η πρώτη &ντίδραση του Θεοκλη συνεχίζει στο 'ίδιο έπικο κλίμα, καθώς λαμβάνει 
τη μορφη ένος &κόμα έξαμέτρου διστίχου (210.12-13) .  Το δίστιχο αιJτό, σύνθεση 
του Προδρόμου καμωμένη &πο το πάντρεμα λογοτυπικων ομηρικών φράσεων με 
λέξεις του πεζου ϋφους, &ντιπροσωπεύει τυπικο δείγμα δμηροκέντρωνος35. 

Δεν περνάει έπίσης &παρατήρητη η εφεση του Ξενεδήμου νa καταφεύγη 
στον παροιμιακο λόγο. 'Όταν μιλάη γιa πρώτη φορa &ρχίζει με δύο παροιμίες γιa 
νa καταδείξη πόσο ειJχάριστο και οtκεϊο του είναι νa λέη ίστορίες γιa τον Θεοκλfj 
(τον ϊππον aγεις εlς το παιδίον καί τψ παροιμιακψ δελφ'iνι δίδως τήν θάλατταν, 
204.15-16)· και τελειώνη με μία &κόμη, κάπως δυσερμ11νευτη παροιμία, &ναπάντε
χο εγκώμιο στ11 βραδυγλωσσία του Θεοκλη ( τιμwν κaν τούτψ τήν παροιμίαν, διο 
τa καλa παραγγέλλουσαν γίνεσθαι, 204.30-205 .2) . Με &νάλογο τρόπο &ντιδρά και 
δταν ό Μουσαϊος του ζητά νa έκθέση τη φιλοσοφία του Θεοκλη, α'ίτημα του όποί
ου η πραγματοποίηση ,  κατa τον Ξενέδημο, είναι τόσο πιθανη δσο καt το νa λα
ξευθη το 'Άγιο 'Όρος η νa μετρηθη η διάμετρος του ώκεανου (Τον 'Α θω με . . .  
aνορύττειν κελεύεις, η τήν στεφάνην τfjς γfjς διαμετρε'iν τόν wκεανόν, 206.12-13)36. 
Και βεβαίως ό &ναγνώστης δεν εκπλήσσεται δταν διαπιστώνη πώς ό διάλογος 
κλείνει με τη γνωστη παροιμία τη σχετικη με τα νυχοπόδαρα του λιόντα (καί Ξξ 
ονύχων μόνον εlδέναι τόν λέοντα, 215 .28) . ουτε &πορετ για τη συγκεκριμένη επι
λογη του Προδρόμου, εφ' δσον και δ Πλάτων &ρεσκόταν να διανθίζη τα εργα του 
με ρήσεις λαϊκής σοφίας και γνωμικα. Κλασσικο παράδειγμα τα πρώτα λόγια τού 
Σωκράτη στην &ρχη του Γοργία: �λλ' i], τό λεγόμενον, κατόπιν έορτfjς fjκομεν καί 
ύστεροvμεν; ( 447a3-4)37. 

Ό Ξενέδημος τέλος μοιράζεται δύο επιπλέον δομικές κειμενικές μονάδες, 
δηλωτικες της θεατρικής '6φης των πλατωνικών διαλόγων. Κατ' &ρχάς, το ρητο
ρικο σχήμα της υποφοράς, δηλ. της εισαγωγής ένος συνήθως ανωνύμου , φαντα
στικού δμιλητη και του συντόμου διαλόγου μαζι του σε ειJθΊJ λόγο. Στην '6ποφορα 

35. ov δε σοι βέλος aλιοv Ξκπεσε γλώσσης/ aλλο δέ τοι Ξρέω, σύ δ '  Ξμφροvα μiJθov οπάζοις. Στον 
πρwτο στίχο ό Πρόδρομος αντιστρέφει το aλιοv βέλος (Ε 18, Λ 380), μεταγράφει το aλιοv Ξπος (Σ 324, Ω 

92, 224), αφου Ξπος = βέλος γλώσσης, και παραπέμπει στοuς καταληκτήριους λογότυπους Ξκπεσε δί
φρου (Ν 339, Ε585) ,  Ξκπεσε χειρος (Γ 363, Ο 421). Ό δεύτερος στίχος είναι μετάπλαση του όμηρικου 
aλλο δε τοι Ξρέω, σύ δ' Ξvi φρεσi βάλλεο σfjσιv (Α 297, Ι 611,  Φ 94 κ.α.). Το πρωτο ήμιστίχιο Εχει διατη
ρηθfj αuτούσιο, ένω στο δεύτερο συνδυάζεται ό πλατωνίζων lfμφρωv μvθος μέ τό όμηρικό οπάζω (Δ 
321, Ι 483, Ν 416). Γιa τοuς όμηροκέντρωνες βλ. Usher 1998, 35-56, 81-111 ·  Πρβλ. έπίσης Hunger 1992, 495-
508· Veπneyen και Witting 1991 .  

36 .  Το πρwτο αδύνατο 'ίσως σχετίζεται μέ  το μεγαλόπνοο, Εως και  αλαζονικό, σχέδιο νa σμιλευθfj 
δλος ό 'Άθως μέ τέτοιον τρόπο &στε νό. παριστάνη τον Άλέξανδρο νό. ρίχνη νερό απο πρόχου σέ φιάλη 
ώς σπονδή, δπου το σχfjμα των αγγείων θό. δινόταν σέ δύο εiδικά διαμορφωμένες πόλεις, ενω ό μεταξύ 

τους ποταμός θά επαιζε το ρόλο του σπενδομένου ύγρου (Πλούτ., Βίος 'Αλεξάνδρου 72) . 
37. Γιά τις παροιμιακές φράσεις στον Πλάτωνα χρήσιμα ε1ναι τά aρθα της Taπant (1946. 1958) .  
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καταφεύγει 6 Θεοκλής για να αντικρούση το ενδεχόμενο αντεπιχείρημα δτι το γέ
νος εiναι λογικη κατηγορία διαφορετικής τάξεως απο τLς aλλες, ή οποία στερετται 
αυθυπαρξίας καL ύποστασιάζεται σε κάθε μία φωνή κατα περίπτωση (209 .7-9) . 
Στην απάντησή του επισημαίνει το αδύνατον του tσχυρισμου , εφ' δσον κάθε κατη
γορία εtναι aρρηκτα δεμένη με την εμπράγματο αναφορά της, απ' την οποία προ
κύπτει ώς αφαίρεση (10-21) .  Το πρωτο μισο της απάντησης, το σε εuθu λόγο εκφε
ρόμενο (9-13), εχει ϋφος καL λεξιλόγιο εντονα πλατωνικό38. 

Οuσιαστικώτερη επαφη με τη θεατρικότητα μαρτυρετ ή παρουσία στον Ξε
νέδημο πληροφοριων, ot όποιες στ1Ίν περίπτωση εργων σε διαλογικη μορφη επέ
χουν τη θέση ενσωματωμένων «σκηνοθετικων δδηγιων». Τέτοιου ε'ίδους οδηγίες 
αφθονουν κυρίως στα αφηγηματικα μέρη των πλατωνικων κειμένων, δπου ενημε
ρώνουν τον αναγνώστη για τη σκηνικη παρουσία, τη δράση καL ενίοτε τη σκέψη 
των διαλογικων προσώπων. 'Ανάλογες εtναι καL οί προθέσεις του Προδρόμου , με 
την tδιαιτερότητα δτι 6 Θεοκλης αποτελετ το μόνιμο πρόσωπο αναφοράς δλων 
των σχετικων χωρίων. 'Έτσι μαθαίνουμε δτι 6 Θεοκλης επαιζε με τα μαλλια του 
Ξενεδήμου (επιψήσας μου τψ χειρί τήν κόμην, 206.23), εμεινε για λίγο σιωπηλος κι 
ϋστερα κοίταξε τον νεαρο με γουρλωμένα μάτια (καί δή μικρόν fιρεμήσας κάτα 
δλοις βλεφάροις προς εμε aφεωρακώς, 209.22-23) καL συχνά χαμογελουσε δταν 
εκανε τLς ερωτήσεις του (επιμειδιάσας, 207 .6 ,  21 1 . 16) .  Μάλιστα σε μ ία σπάνια 
εξαρση ρεαλισμου, 6 συγγραφέας βάζει τον Ύjρωά του να απευθύνη την πρώτη του 
ερώτηση στρίβοντας συγχρόνως το μουστάκι του (τού μύστακος aμα επιλαβόμε
νος, 207.5-6). Μ' aλλα λόγια, 6 Θεοκλης μας προέκυψε καL θεριακλης!  

1111 . CO ·πλατωvικος' Ξεvέδημος 

CO Ξενέδημος μπορετ κάλλιστα να δρισθη ώς εγκώμιο με τη μορφ11 φιλοσοφικου 
διαλόγου. Οί κατηγορίες της Εlσαγωγfjς του Πορφυρίου παρέχουν την αφορμη για 
ενα μάθημα διαλεκτικής μεθόδου καL συγχρόνως επίδειξη εννοιολογικων ακροβατι
σμων, αμφότερα αντάξια της φήμης ένος καθηγητη φιλοσοφίας. CH εuγένεια, ή 
εuτράπελη διάθεση καL ή αγάπη προς τοuς νέους συνθέτουν την προσωπογραφία 
ένος φωτισμένου δασκάλου. °Ο ανυπόκριτος θαυμασμός του Ξενεδήμου επιβεβαιώ-

38. πρώτα μ8ν τής Cιντιθέσεως κατειρωνευσάμεvοι, aφιλόσοφος οi'ίν ό Πορφύριος φwμεν, dJ ξένε, 

Cινυπόστατον φωνήν όρισάμενος τον γάρ εκαστον δρον τής τούτων φύσεως εlναι δηλωτικόν, fιγνόησε, 
μή ύπο σοί γε ώς 8οικε παιδαγωγηθεiς καi τελεσθεiς τά άπόρt)ητα. Ή εtρωνεία, τήν όποία ό Πρόδρο
μος aποδίδει στον Θεοκλη, στον Πλάτωνα aντιστρόφως χαρακτηρίζει κατά κανόνα τον ύποθετικο όμι
λητή (πρβλ. Μέν. 71a, Πρωτ. 361a) .  Ή κλητική προσφώνηση dJ ξένε, σε τρία aπο τά πέντε χωρία δπου 
aπαντά (με τήν έξαίρεση βεβαίως του Σοφιστοv, του Πολιτκοv και των Νόμων), aφορά περιπτώσεις 

ύποφοράς (Κρατ. 429e4, Μέν. 7la3, Ίππ. Μ. 287cl · πρβλ. Νόμ. 817a-b). Τέλος, η χρήση μυστηριακης όρο

λογίας θυμίζει τις aνάλογες aναφορες στο Συμπόσιο καL τον Φαίδρα. 



ΧΑΡΑΛΑΜΠΟΠΟΥΛΟΣ 'Ένας 'πλατωvικος' διάλογος τοv 1 2ov αiωvος 209  

νει το χαρισματικον της προσωπικότητας του τιμωμένου προσώπου. Το οποίο ενδέ
χεται νa μην ε'ίναι aλλο απο τον δάσκαλο καL φίλο του συγγραφέα, τον Μιχαηλ Ίτα
λικό. 'Άν καL ο χρόνος συγγραφης του εργου ε'ίναι aγνωστος, δεν φαντάζει απίθανο 
αφορμη γιa τη δημιουργία του νa στάθηκε ο θάνατος του Ίταλικου. Στην περίπτω
ση αυτη το εγκώμιο έρμηνεύεται ώς φόρος τιμης στη μνήμη αγαπημένου νεκρου39. 

0Η επιλογή του φιλοσοφικου διαλόγου ώς του οχήματος εκφοράς του εγκω
μίου σχετίζεται κατ' αρχaς με την l,διότητα του τιμωμένου προσώπου. 0Η ακαδη
μαϊκη σταδιοδρομία καL οί φιλοσοφικες συμπάθειες του Ίταλικου φαίνεται δτι κα
θώρισαν εν πολλοίς το περιεχόμενο καL τLς διακειμενικες συνιστωσες του Ξενεδή
μου. 0Η tσοπεδωτικη κριτικη στο βασικο διδακτικο εγχειρίδιο λογικης επιτρέπεται 
μόνο σ' δποιον εχει φτάσει στην κορυφη της φιλοσοφικης ίεραρχίας καί, ώς εκ 
τούτου , κινείται τόσο aνετα στον χωρο της διαλεκτικης ώστε νa φαίνεται δτι επι
χειρηματολογεί καL ύπερ απόψεων ακραίων, ίκανων νa αμφισβητήσουν βασικa 
εργαλεία του φιλοσοφικου στοχασμου. Το δίπολο ώριμος διαλεκτικός / φέρελπις 
νέος, ή τυχαία μεταξύ τους συνάντηση καL το αη;ορητικο τέλος της συζητήσεώς 
τους απηχουν τη συνθήκη συγκεκριμένων πλατωνικων διαλόγων (Λύσις, Χαρμί
δης, 'Αλκιβιάδης, Μείζων, Θεάγης) .  Στο 'ίδιο κειμενικο περιβάλλον παραπέμπουν 
οι προσωπογραφίες του Θεοκλη καL του Ξενέδημου ώς σωκρατικου ρόλου καL 
πλατωνικου εφήβου αντιστοίχως. 0Η δόμηση του Ξενεδήμου με πλατωνικa ύλικa 
συνιστά τη μεγαλύτερη φιλοφρόνηση προς τιμην του πνευματικου εκείνου ανθρώ
που ο οποίος ε'ίχε αποκληθη μιμητiJς Πλάτωνος. 

00 Ξενέδημος δμως ύπερβαίνει κατa πολu τa δρια του ρητορικου εγκωμίου. 
Με αφορμη τον επαινο προς τον Ίταλικο ο Πρόδρομος ύποβάλλει τa διαπιστευτή
ριά του ώς συγγραφέας διαλόγων πλατωνικης αποχρώσεως. 0Η ενσωμάτωση μοτί
βων, οί δομικες αντιστοιχίες καί, κυρίως, ή διαρκης ύπόμνηση δτι ο Φαίδων, ο Θε
αίτητος καί ο Παρμενίδης συγκροτουν τa κειμενικa ύποστρώματα επL των οποίων 
βλασταίνει ο Ξενέδημος, μαρτυρουν την πρόθεση του Προδρόμου νa θεωρηθη νό
μιμος συνεχιστης του Πλάτωνος ώς λογοτέχνη4ο. ΚαL το σπουδαιότερο, καταθέτει 

39. Χωρίς βεβαίως να θεωρfjται αδιάσειστο άποδεικτικο στοιχείο, οί όμοιότητες καί τα παράλλη

λα μέ τον Φαίδωνα ύποψιάζουν τον άναγνώστη προς τήν κατεύθυνση αύτή. Δεδομένου οτι ό Ίταλικος 
πέθανε πρίν άπο το 1157 (ODB, 2: 1 368), εαν ό Ξενέδημος επέχη θέση 'μνημοσύνου', θα πρέπη να θεω
ρηθfj ϋστερο εργο τού Προδρόμου, γραμμένο μεταξu τού 1157 καί τού 1170 περίπου. 

40. Ή σύνθεση διαλογικών Εργων, κληρονομια της κλασσικής άρχαιότητας, συνεχίστηκε καθ' ολη 

τή διάρκεια ζωfjς της ΑΊJτοκρατορίας, συχνα στο πλαίσιο τfjς φιλοσοφικής ηικαί άντιρρητικfjς γραμμα
τείας. Ό βυζαντινός συγγραφέας διαλόγων, άνάλογα μέ τή θεματική του, μπορούσε να θεωρηθfj είτε οτι 
εντασσόταν στήν είκονοκλαστική σχολή τού Λουκιανού ε'ίτε οτι άκολουθούσε τήν πολιτική-φιλοσοφική 
συγγραφική παράδοση μέ γενάρχη τον Πλάτωνα. Ό Πρόδρομος φρόντισε να καταστήση σαφές οτι ό 
Ξενέδημος άνηκε στή δεύτερη κατηγορία, καί μάλιστα ώς αύτοπροβαλλόμενο μνημείο άναβάπτισης τού 
προδρομικού λόγου στα πλατωνικα νάματα. ηα τή μελέτη τού διαλόγου ώς λογοτεχνικού είδους στήν 
έλληνική Άνατολή uστερα άπο τή Ρωμαιοκρατία ή επιστημονική ερευνα εχει επιδείξει άδικαιολόγητα 
μικρό ενδιαφέρον. οι δποιες σχετικές πληροφορίες aντλοϋνται aπό τό κλασσικό (καί ύπεραιωνόβιο! )  
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την πρότασή του χωρίς νa καταφεύγη στην ειJκολη λύση της δουλικης μίμησης. co 
Ξεvέδημος γεφυρώνει το χάσμα ανάμεσα στο αρχα'Lο παρελθον και το βυζαντινο 
παρον με αμοιβαιο σεβασμο στa επι μέρους διακριτό. στοιχεLα. 'Άν, γιa παράδειγ
μα, ή χρήση της αττικης διαλέκτου και όρισμένων επικλήσεων (ώ Ήράκλεις 205.3, 
ώ Μοvσαι καί Χάριτες 212.26) ανήκουν στην κλασσικη αρχαιότητα, ή απουσία του 
Σωκράτη, οί βιογραφικες πληροφορίες γιa τον Ίταλικο και οί εγκωμιαστικες ανα
φορες στη Βασιλεύουσα (205.28-30) ύπενθυμίζουν τον ίστορικο όρίζοντα του προ
δρομικου διαλόγου. Έπίσης, ή αναφορa στο θειο με τρόπο κεκαλυμμένα χριστια
νικο για νa μη θιγη και το προχριστιανικο έρμηνευτικο πλαίσιο σκοπεύει στην &.πο
φυγη αναχρονισμων διαλυτικων της επιδιωκόμενης άρμονίας41. 

Με τον Ξεvέδημο ό συγγραφέας του θέλησε νa μιλήση στο κοινό του με τη 
γλωσσα του Πλάτωνος μέσα σε συνθηκες του δωδεκάτου αtωνα. Πέρα απο τa 
δποια προσωπικό. κίνητρα, ή επιλογή του αυτη ανταποκρινόταν και σε ενα γενι
κώτερο αtτημα των μορφωμένων συνειδήσεων της εποχης του γιa τη δ ιατήρηση 
της πολιτιστικης πρωτοκαθεδρίας του Γένους. Διαλογικό. l!,ργα δπως ό Ξεvέδημος 
και ό Τιμαρίων, σύγχρονες επαναδιατυπώσεις της πλατωνικης και λουκιανικης 
γραφης αντιστοίχως42, αλλά και ποιήματα σε δεκαπεντασύλλαβο ύπηρετουν απο 
διαφορετικη αφετηρία το αtτημα αΊJτό. Στο πλαίσιο της πλούσιας συγγραφικης 
του παραγωγης ό Θεόδωρος Πρόδρομος θέτει στον έαυτό του το στοίχημα νa 
αναβιώση τον πλατωνικο διάλογο. Και το κερδίζει43. 
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Τμημα Φιλολογίας 
Πανεπιστήμιο Κρήτης 
741 00 Ρέθυμνο 
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εργο του HirzeJ 1 895 , 2: 366-76 καL 38 1 .  Πρβλ. επίσης Hermann καL Bardy 1 957, 945-55 ·Anastasi 197 1  · 

'Αγγελίδη 1977-78· Baldwin 1 982· O'Meara 2002. 

41. Ή ψυχή του Θεοκλη λέγεται δτι σταματάει τό ταξίδι της δταν φτάση στόν Θεό, μετά θεού γε
νομένην (204.25) · διατύπωση κατάλληλη καL γιά aρχαϊο καL γιά βυζαντινό aκροατήριο. Ή &προθυμία 
επίσης του Θεοκλη νά aναφέρη τό δνομα του Θεού δταν ώρκιζόταν καL ή συνακόλουθη αtτιολόγηση 
αΊJτης της επιλογης του ( ού μά τόν· ώς Ξκε'ίνος Ξπιεικενόμενος ελεγε διά πλημμέλειαν φύσεως, 204.28-29) 
δύναται νά έρμηνευθη μέ δρους &γνωστικισμού aλλά συγχρόνως συμφωνεί καL μέ τήν τρίτη &πό τLς Δέ
κα 'Εντολές (ού λήψει τό ονομα Κνρίον τοϋ Θεού σου Ξπiματαίφ). 

42. Γιά τόν Τιμαρίωνα βλ. Hunger1992, 568-72 · Βλαχάκος 2001. 

43. Θέλω νά εΊJχαριστήσω τόν Γιώργο Ζωγραφίδη καL τόν Μανώλη Πατεδάκη γιά τLς χρησιμώτα

τες παρατηρήσεις τους. 
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Α 1 2 t h - c e n t u ry ' P l ato n i c '  D i al og u e :  

Theod o ro s  Prod ro m o s '  Xenedemos o r  Voices 

Ν Ι ΚΟS C HARALABOPO U LOS 

Theodoros Prodromos was a prominent intel lectual of twelfth-century Byzantium. 
Among his substantial l iterary output a charming litt le dial ogue bearing the title 
Xenedemos is to be tΌund. The text tel l s us the story of the encounter between 
Xenedemos , a promising young student ot' philosophy, and Theokles, the leading 
philosopher of his time. Ιη the course ot' the discussion Theokles ' deconstructs ' the 
definitions of the five logical categories otϊered in Porphyrios '  Introduction (Isagoge) 
and thereby seems to demolish its v al idity as a textbook for l ogic. Xenedemos is 
reasonably reduced to a state ot' intel lectual perplexity (aporia) but is assured by his 
interlocutor that this is only due to his inexperience in dialectics and that he will 
eventually succeed in commanding the highest notions of philosophy. 

Α number of evidence proves that Prodromos consciously had his own piece 
moulded out of the Platonic matrix. Formal features, narrative techniques, structural 
correspondences and ' stage-directions ' indicate that the Byzantine piece employs as 
subtexts dialogues such as the Phaedo, the Parmenides and the Theaetetus. Significantly, 
Prodromos avoids any slavish imitation of his model but chooses to ref ashion the 
tradition of dialogue-writing established by Plato in terms of twelfth-century literary 
paτlour. This choice is in itself interesting and telling of the expectations of Prodromos ' 
intended audience, especially if the Xenedemos was indeed meant as a eulogy in the 
memory of the author's  beloved teacher and a well-known Platonist, namely Michael 
Italikos. 
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S .  Μ . E i s e n ste i n ' s  Theat re of t h e  1 9 2 0s 

and h i s  Tran s it i o n  fro m Theat re to C i n e m ai( 

ΡΑΝΑΥΙΟΤΑ Μ Ι Ν Ι  

Sergei Μ .  Eisenstein ' s  work in theatre during the early 1 920s and his transition from 
theatre to cinema in 1 924 figure in almost every account of the Soviet director's  career. 
Traditional criticism has approached Eisenstein ' s  theatrical experience as a gestation 
period of ideas that were not fully elaborated until they appeared in his films . 
Eisenstein ' s  biographer, Yon Barna, for example, regards each of Eisenstein ' s  
theatrical productions as a step bringing him closer to  the world of cinema1 •  Eisenstein 
himself favored this interpretation, identifying his first "film tendencies" in the 
theatrical production of The Mexican2. 

Undoubtedly, there is evidence of development and continuity between 
Eisenstein 's theatre and film theory and practice. However, treating his theatήcal work 
as "embryonic" detaches it from its historical context and downplays its importance. 
Eisenstein' s  theatre fitted perfectly within the cultural milieu of the young Soviet Union, 
especially the experimental work of constructivism. Thus, his theatre constitutes a 
coherent body of artistic creations, elements of which the director transf eπed to cinema. 

This essay seeks to contribute to an appreciation of Eisenstein 's  theatre and early 
cinema in their immediate cultural environments by f ocusing on an issu.e paramount in 
the thought of Eisenstein and his contemporaries : the effect of art on the spectator. As 
we will see, throughout the first half of the 1 920s Eisenstein revised and re-adjusted 
contemporary notions of spectatorial influence, constantly striving to pinpoint the 
most effective means of shaping the audience' s  reactions3 . Eisenstein had considered 
these notions since the late 1 910s through his involvement in agit-art. In that context, 

* Ι am grateful to Professor Thodoros Hatzipantazis, who read an earlier version of this essay. 

1. Barna 1973, 35-91 .  

2 .  Eisenstein 1977, 6. 
3.  My approach and methodology owe a lot to David Bordwell who has illuminated Eisenstein's ideas of 

the spectator, especially with regards to cinerna (Bordwell 1993). 
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the issue of the observer/recipient of an artwork was predominant, although understood 
in rather simple terms, namely as object of mere propaganda. Α similar approach to the 
art-recipient relationship also characterized Eisenstein 's  experiences at the Moscow 
Proletkult Theatre and other theatre organizations between 1 920 and 1 92 1 .  Eisenstein 
then spent late 1 92 1  to late 1 922 as an apprentice at Vsevolod Meyerhold's Workshops . 
There, he had the opportunity to observe Meyerhold's sophisticated expeήments with 
biomechanical acting as a means of influencing the audience. Eisenstein revised these 
concerns as director of the Moscow Proletkult Theatre from 1 922 to 1 924 . His 
painstaking investigation of an artwork's effect continued when he moved to cinema 
and gave shape to his early film theory and practice. 

1 .  Pro pag a n d a  fo r t h e  re c i p i e nts 

Eisenstein 's  serious involvement with the arts began in 19 18 .  Specifically, as  a former 
student of engineering and a Red Army designer, Eisenstein was responsible for 
decorating agit-trains and freight cars that traveled around the country with images and 
slogans celebrating the Bolshevik Revolution and communist ideology. Eisenstein 
organized theatrical plays, painted posters, and executed drawings, all glorifying the 
revolution or parodying the "bourgeois" world4. 

The main characteήstics of the Civil-W ar agit-art included typage, employment 
of concrete images to convey abstract concepts, use of certain color and costume codes, 
animalistic representations of human beings , and development of stories in cartoon 
seήal format5 . Eisenstein 's association with the agit-art of the time is apparent in his 
cartoonish drawing illustrating "Α day in the life of a bourgeois family." The drawing 
caricatures the daily occupations of the bourgeoisie: shopping, exercising, dining, and 
watching a play. It gives the main characters the faces of pigs or bears and presents 
other characters-a merchant, a waiter, and a servant-as a fox ,  a bird, and a dog 
respectively6 . 

With regard to Russian agit-art in general and Eisenstein ' s  in particular, it is 
crucial to keep in mind its relation to the recipients/observers. This art was intended to 
expose capitalism, convey inf ormation about industry and agriculture, and combat 
illiteracy. It achieved this by employing easily identifiable features .  The agit-posters, for 
example, needed to "be perceived quickly by the observer" and otϊered "little time for 
painstaking analysis of details οη various receding planes."7 

Ιη the initial stages of his artistic career, therefore, Eisenstein addressed the 

4 .  Leyda 1983, 148. Leyda and Voynow 1982, 4-9. Bordwell 1993, 1 -2. 
5. Reeder 1989, 255-9. 
6. Reproduced in Leyda and Voynow 1982, 4-5 . 
7. Reeder 1989, 258. 
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observer through the use of broad satire and propaganda. This trend was prevalent 
duήng the Civil War, when many artists were engaged in similar activities. This tendency 
was soon to fit well with the premises of constructivism, which propagated the functional 
pήnciple of any art and proclaimed that the artist should create utilitaήan works8 . 

Serving the purposes of the new art , Eisenstein began his Moscow theatrical 
career in late 1920 as a set designer at the Proletkult Theatre. The Proletkult, formed in 
19 17, had begun "as a loose coalition of clubs ,  factory committees, workers ' theatres, 
and educational societies devoted to the cultural needs of the working class." By 1918  it 
had grown into a national movement, with the mission of creating a unique culture for 
the new society. During the Proletkult ' s  most influential period ( 1 9 18- 1920) ,  many 
debates appeared,  one of which revolved around the question of whether the new 
proletarian art should adopt a new form9. The underlying concern was the impact that 
an artwork could have οη those who saw it. Thus, although artistic experimentation did 
take place within the Proletkult movement, avant-gardists were accused of having 
forced culture out of the workers ' reach 10. As intellectual Ι. Trainin wrote in 1 9 19, 
proletaήan art should be "clear and understandable to everyone." 1 1  

The 192 1  production o f  The Mexican at the Proletkult Theatre, a production for 
which Eisenstein designed sets and costumes, appeared as a pragmatic blend of simple 
content and experimental yet readily decipherable form. The play, Boris Arvatov ' s  
adaptation of a Jack London story , concerned some Mexican revolutionaries who 
needed money f or their cause. Α young Mexican offers to get the money through fixing 
a boxing match . Specifically, he makes a deal with the champion "to let himself be 
beaten for a small part of the prize" money. However, once in the ring, he beats the 
champion and wins the entire prize 12 .  

Two elements of Eisenstein ' s  participation in the production deserve particular 
attention: the costumes and his idea of aπanging the setting f or the last scene as a real 
boxing ring. Eisenstein dressed many of the characters as clowns.  The patterns of the 
costumes gave hints to the audience about the moral quality of each character. Ιη the 
scenes set in the establishments of two rival promoters, f or example, each promoter 
and his props were starkly different - one wore full circular costume, while his ήval 's  
was cubic. Props, costumes , and makeup gave these characters grotesque features. 
However, the hero of the play , "the Mexican" of the title, doffed his costume upon 
entering the stage and appeared without makeup as a sympathetic and human figure, 
unlike the caήcatures suπounding him13.  Eisenstein conceived of the figures in terms 
similar to those endorsed by the agit-artists of the Civil War - the figures '  qualities 

8.  For the pήnciples of constructivism, see Lawder 1 975 , 66-7. 

9. Mally 1990, xviii, 1 29-59. 

10. Mally 1 990, 123. 

1 1 . Mally 1990, 145-6. 

12 .  Seton 1978, 42. 
13 .  Bama 1 973, 50. 
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were relayed through easily understood codes. Not surprisingly, contemporary people 
compared the production to an "agit-posteΓ." 1 4  

The second interesting aspect of  the production was one that never materialized. 
Eisenstein wanted the boxing ring to occupy the center of the auditorium, thus bringing 
the audience into the event ι s .  Eisenstein 's proposal, which was oveπuled because of 
fire regulations ,  has been discussed as evidence of his concern for authenticity, which 
was to be developed in his films 16 • However, The Mexican ' s authenticity should be 
linked to constructivism 's advocacy of "real things in art." Ιη f'act, the performance was 
highly stylized, and only the boxing scene was designed to be staged in authentic terms. 

The motives behind such an 'authentic' staging were rooted in the desiΓe to elicit 
an intense response from the audience. Ιη other words, a boxing match taking place in 
the middle of the auditorium would produce strong spectatorial reactions . During the 
bout between the Mexican and his rival, the spectators would presumably celebrate the 
victory of the revolutionary cause through their personal involvement. Eisenstein ' s  
eventual staging of  the boxing scene further reveals his eagerness to involve the 
spectators . The ring was transferred into the pit, and performers played the roles of 
spectators. The perf ormers interf ered with the action in the ring, communicated their 
enthusiasm to the auditorium, and provoked comments from the theatre spectators 1 7. 

Ιη the first years of his theatrical career, Eisenstein also participated in 
productions of the Foregger Workshop. When Eisenstein arrived at the Workshop in 
1922, Nikolai Foregger had already elaborated his notion of typage by using six masks 
as well as his techniques based οη the French medieval court farce and the commedia 
dell ' arte. F oregger focused οη satire and designed performances as a series of 
sketches 1 8, an organizational method that may have had some influence οη Eisenstein' s  
conception of  the montage of  attractions . Ιη  the Workshop, Eisenstein, with Sergei 
Yutkevich, co-designed The Parody Show, an ensemble of three sketches ("For Every 
Wiseman One Operetta is Enough," "Don't Drink the Water Unless It 's Boiled," "The 
Phenomenal Tragedy of Phetra") that satirized current theatrical productions19. 

Though Foregger may have intluenced Eisenstein in relation to the episodic 
organization of a production and an emphasis οη the eccentric20, there is ηο evidence 

14. Seton 1978, 42. 

15 .  Bama 1 973, 50. 

16. Seton 1978, 43. 

1 7. Zolotnitsky 1995 , 2-5 . 

18 .  Gordon 1975 , 69. 

19. Gordon 1975 , 69. 

20. ln Foregger's  Workshop Eisenstein also "gleaned the idea of the 'noise band,' which expressed the 

sounds of a mechanical epoch" (Wollen 1998, 17). At the time, the idea of "eccentric art" was also promoted by 

the FEX (Factory of the Eccentric Actor). Ιη 1922, Eisenstein met Grigory Kozintsev and Leonid Trauberg of 

the FEX group in Leningrad, attended their unconventional staging of Nikolai Gogol' s  Maπiage, and shared 

their enthusiasm for 'Έccentrism." The term meant "a performance style mixing grotesque clownishness with 

mechanized acrobatic stunts in the manner of American cinema" (Bordwell 1993, 5. See also Bama 1973, 5 8-9). 
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that within the context of the Workshop Eisenstein came across an elaborate theory of 
spectatorial eΠects . Foregger's notes do not reveal a profound theoretical consideration 
at· the issue ot· the spectator2 1 .  Eisenstein seems to havP encountered rather inchoate 
ideas regarding this issue at Tikhonovich 's group as well , where he worked as a set 
designer in a 1 922 production of Macbeth22. It was in Meyerhold ' s  Workshops that 
Eisenstein became f amiliar with an elaborate theory of spectatorial influence. 

1 1 .  l n fl u e n c i n g  t h e  t h e at re s pe ctat o r  
th ro u g h  e l abo rate m e an s 

In the autumn of 1 92 1 ,  Meyerhold was appointed director of Moscow's newly formed 
State Higher Theatre Workshops. The Workshops opened in October, and among those 
accepted tΌr the first course were Yutkevich and Eisenstein23. 

Eisenstein 's most notable contribution to the Meyerhold Workshops was his 
designs tΌr George Bernard Shaw ' s  Heartbreak House24,. The production remained 
uncompleted, though a number of drawings survives, revealing Eisenstein 's conceptions 
of the setting as "mechanical ," but at the same time organically unified, and of the 
costumes as indicative of a character ' s  personality. The significance of Eisenstein ' s  
apprenticeship at the Workshops was not limited to  his encounter with a sophisticated 
version of theatrical constructivism in the execution of setting and costuming. Eisenstein 
also had the chance to appreciate the power a performance may have to elicit certain 
reactions, especially shock. The lessons that Eisenstein learned in working for 
Meyerhold can be measured against the latter's  production of The Death of Taτelkin, in 
which Eisenstein participated as an assistant director. Varvara Stepanova's setting was a 
typical constructivist one consisting of several free-standing constructions25. Ιη addition, 
Meyerhold employed the 'knockabout tricks ' of clowns and strolling players . 'Άs 
though all this was not enough to tax the spectator's nerves," Edward Braun writes, "an 
assistant director ( or ' 'laboratory assistant," as they were called) seated in the front row 
announced the intervals by fiήng a pistol at the audience and shouting Έntrrr-acte ! ' . "26 
As an assistant director f or this production, theref ore, Eisenstein might have been 
appointed to the specific task of arousing the spectators ' reactions to a maximum. 

Meyerhold's methods of spectatorial influence go well beyond the employment of 
such instantaneous provocations. His biomechanical acting style bears the most 

2 1 .  Foregger 1975 , 74-7. 

22. Barna 1973, 56. 

23. Braun 1995 , 170- 1 .  

24 .  Braun 1995 , 1 87. Earlier, in December 1 92 1 ,  Meyerhold had  assigned the  staging of  a short 

production to three of his students, giving Eisenstein Ludwig Tieck's Puss in Boots (Barna 1973, 56). 

25. Leach 1989, 99. 

26. Braun 1995 , 185.  
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significance f or both the actors ' training and performance and the spectators ' 
expeήence. Meyerhold conceived of the human body as a machine with its own laws. By 
knowing these laws an actor could control his or her movements, using them to convey 
emotional states. Influenced L/ Taylor's studies of industrial movements, Meyerhold 
proclaimed that "the actor must train his material (the body), so that it is capable of 
executing instantaneously those tasks that are dictated externally ."27 Echoing 
contemporary notions of reflexology, Meyerhold defined the relation between the actor 
and the audience as follows : ''All psychological states are determined by specific 
physiological processes. By correctly resolving the nature of his state physically, the 
actor reaches the point where he experiences the excitation that communicates itselΓ to 
the spectator and induces him to share in the actor' s performance."28 

The influence of Meyerhold's ideas οη Eisenstein can be traced in the latter' s  
immediate career at the Proletkult Theatre29. Eisenstein returned to the Moscow 
Proletkult Theatre in 1 922 to be its co-director along with Arvatov. Eisenstein and 
Arvatov drew up a "director's workshop," teaching a vaήety of theoretical and practical 
subjects30. Eisenstein 's notes for his lectures indicate the attention he paid to 
biomechanics. "The raccourci position is the only position of the actor 's  body which 
dynamically acts οη the spectator. Ιη this lies the meaning of Biomechanics for the 
spectator," he stated3 1 .  Answeήng a question of how a biomechanical movement acts οη 
the spectator, Eisenstein declared that an imitative movement is evoked in the spectator32. 

Eisenstein 's emphasis οη the role of imitation in the communication between 
actor and spectator was based upon the findings of Vladimir Bekhterev, who 
contributed to the notion of "collective reflexology." According to Bekhterev, the 
individual ' s  conditioned reflexes were both affected by society and became, through 
imitation, a part of the collective experience33 .  Thus , at the Proletkult Theatre, the 
individual actor ' s  movements were considered to be capable of shaping a certain 
collective experience via the spectators ' imitation of them. 

Turning to Eisenstein' s  practice at that time, we might characteήze the expeήence 

27. Excerpt from a 1922 lecture, published in Braun 1 995 , 173. For a detailed account of Meyerhold's 

biomechanics see Leach 1989, 52-84 . See, also, notes by Meyerhold and others in Law and Gordon (eds.) 1996, 

99- 1 62 .  

28 .  Braun 1995 , 173. 

29. For this influence see Bordwell ' s  judgment ( 1 993 , 4): 'Έisenstein ' s  belief in controlling the 

spectator through the performer' s  bodily virtιιosity; his emphasis on rhythm and pantomime; his interest in 

Asian theatre, the circus, and the grotesque; ( . . .  ) -all were initiated or strengthened by the association with 

Meyerhold." 

30. Kleberg 1993, 75 . See also Szczepanski 1987, 12 .  

31 .  Eisenstein 1 996a, 1 64-5 . Meyerhold and Eisenstein used the term "raccourci" to mean "an 

instantaneous, expressive moment pulled out from the general movement, a point of break between two 

movements": Law and Gordon (eds.) 1996, 258. 

32. Eisenstein 1 996b, 168. 

33. Kleberg 1 993, 85 . 
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evoked in the spectators of The Wiseman -Eisenstein' s  first theatrical direction- as 
"shock." The play was SeΓgei Tretyakov's adaptation of Alexander Ostrovsky 's Enough 
Simplicity in Every Wise Man. Eisenstein 's  ciΓcus-like setting included a vaulting horse, 
a tΓapeze, a tightrope, and a platform with several steps. The actoΓs performed acrobatic 
stunts and even expΓessed emotions by crossing the auditoΓium οη the high wire and 
executing a sa/to moτta/e34.  The shocking effect reached its climax at the end of the 
production, when firecrackers exploded underneath the spectators ' seats. 

The method of employing any means to elicit a desired response was theoretically 
heralded by Eisenstein in his 1 923 article "Montage of Attractions." "The objective of 
every utilitarian theatre," Eisenstein declared, "is to guide the spectator in the desired 
direction (frame of mind) ."  Το achieve such a guidance, Eisenstein justified the 
incorporation of any "attraction," any aggressive moment that subjects the spectator to 
emotional or psychological influence, "experimentally regulated and mathematically 
calculated to produce in him emotional shocks which ( . . .  ) enable the spectator to 
perceive the ideological side of what is being demonstrated."35 The attractions could be 
independent of any particular composition or thematic connection with the actors, but 
with the precise aim of a final thematic effect. 

When put into practice in The Wiseman, these theories fell neatly within the 
contemporary avant-gaΓde method of employing "arbitrarily chosen" formal features 
derived specifically from the circus ,  the music-hall, and the variety show36. Nevertheless, 
in addition to alluding to constructivism's favoΓite popular forms, The Wiseman's circus
aΓena setting bore an added significance when compaΓed to the remaining popular 
theatrical devices . Α circus ' s  circular design might be consideΓed symbolic of an 
increased participation of the audience. Ιη fact, Eisenstein tried to take the maximum 
advantage of circular design by having the audience face three fourths of the setting. The 
supreme emphasis that Eisenstein put οη the audience 's reactions has been described by 
his assistant Aleksandr Levshin in his recollections of The Wiseman 's rehearsals: 

Usually directors Iook at the stage during rehearsa/s and observe the work of 
the actors. Eisenstein wanted to sit with his back to the stage, facing the 
audience, and proceeding from the dramaturgy of the production to observe 
the spectators in order at the proper moment to give them a portion of tears 

34. Barna 1973, 64. For the production see also Gerould, 1974. 

35. Eisenstein 1974, 78. The article first appeared in Lef(June/July 1923). Its translation in The Drama 

Revjew is followed by a supplement to Eisenstein 's list of twenty-five attractions of The Wjseman's epilogue 

and by photographs of the production. 

36. It has been argued that Eisenstein 's montage of attractions had been employed at least five years 

earlier by Meyerhold (Rudnitsky 198 1 ,  253-4. Leach 1 989, 1 64 ) .  From my perspective, what is important is not 

whether Eisenstein was the first to use attractions, but how he reworked current practices into a coherent 

theoretical schema. 
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or an armf'ul ο{ laughter, and occa:;ίonί:ιlly Γοιτe them to leap out ο{ theίr 

seats ίn hoπor37. 

The Wίseman ' s  production proved unsuccess1 ·u 1 .  According to Huntly Carter, 
who attended the performance and praised its oΓigi nul i ty, the pace was "almost too 
quick for some spectators."38 Thi s  testimony seems Γeasonίιhle if one consideΓs that the 
production 's epilogue alone consisted 01· as many as twenty- lϊ ve attractions il lustrat i ng 
disparate themes, a few of which were suicide Ι'Γ01η desιxιi Γ. eπmity, the New Economic 
Policy, departure from Russia, and paying ι·οr ίt wedding. 

The experience with The Wise1nιιπ led E i seπs te iπ  ιιη d  TΓetyakov to recons ider 
their theory and practice. Their tϊrst ob_jecti ve wa.'i to Γetηι ίπ the PΓoletkult actors. The 
concept of "spectator ' s  inf luence through i m i tcιt ioπ  ol the actoΓs ' movement" was 
analyzed and reworked into a broader framewoΓk which hΓΟιιghι together Meyerhold ' s  
biomechanics, Bekhterev' s  retΊexology , and R ιιdo l l. Bode ' s  Ex pΓess i ve Gymnast ics .  
Eisenstein and Tretyakov outlined the princi ples οι ·  the πew act iπg sty le i n  their 1 923 

article 'Έxpressive Movement."  They detϊned the most aρρηηπiωe ιιct ing .'ityle for 
their theatre as that which is based οπ a pri nci ρ le ol conΠ ict. This con l l i ct \vas to take 
place between the reflexive movement, which "has as the po in t  ol ιφρl icnt ion of force 
the center ot· gravity of the body as a whole," and the ν ο l ιι η t ηΓ} ιηovements ot· the 
limbs. At the same time, this contΊict shoιιld occιιr i n  an oveπιl l stnte ο! oΓgan ic  ιιn ity, 
both for the actor ' s  body and the pertΌrmance ' s  desi Γed ριι φο.'ie .  c i seπs te i n and 
Tretyakov stated that any stylized movement not necessaΓi l y  Γe l ίtted to τ l1ι: ρ lot was 
permitted under the condition that it coιι ld  tΊιnct ion as aπ ::ιt tωct ioπ  ι ·οΓ the tota l  
purpose of the work. From the other end of the spectrum, the audieπce-tΌl low iπg the 
reflexological laws-would physically imitate these movements, emancipate e1notions ,  
and presιιmably grasp the notion of con1lict itself, percei ved in  i t s  orgaπ ic totcιl ityν1• 

It is easy to find similarities between "Montage of AttΓactions" aπd "ΈxpΓe.<;s i ve 
Movement." Both pieces justify elements not related to the plot. Ιπ addit ioπ ,  bot\1 texts 
stress the guidance of the spectator. 'Έxpress ive  Movement ," howeveΓ ,  takes the 
foundations provided in "Montage ot· Attractions" fιιrther. lt emphasi zes the notion οΓ 
"organic ιιnity" and introduces the element ot· confl ict in acting. Ιπ addition,  it impl i es 
that the spectatorial reaction is a process that goes through the stages of physi cal 
imitation of the actors ' movements, emotional involvement, and cognit ive grasping of 
the concept of "conflict," as initially capsulated in the actors ' movements. 

Given the ephemeral nature of theatrical performances, it is not possible to test 
whether the actors of Eisenstein 's  next prodιιction, Do you Hear, Moscow?, were able  to 
comply with the new principles. However, these principles do seem to have intΌrmed 

37. Levshin 1 996, 1 70. 

38. Carter 1925, 93. See also Gordon 1978, 107. 

39. Eiseπsteiπ aπd Tretyakov 1979, 30-8. 
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other aspects of the play, such as the construction of the plot and individual scenes. 
Compared to The Wiseman, Do you Hear, Moscow? is much more unified40. The plot 
juxtaposes "the bourgeoisie" and the working class and proceeds with a demonstration of 
a class struggle leading to proletarian victory. The play is constructed around a reduced 
number of attractions (approximately twenty) , some of which depict the notion of 
contlict. "Bourgeois" Marga's hatred of the working class, for example, was presented by 
her whipping a worker in an attraction designed around the "theme of sadomasochism." 
The play's escalation towards unity (and proletarian victory) was evident at the very end, 
when the attraction was none other than a huge portrait of Lenin. 

The play 's construction indicates that its aim was to educate the audience about 
the contlicting social forces that would lead to a unified (communist) political and social 
order. Not accidentally, the actors ' final address to the audience was "Unity!  Unity!  
Moscow ! Do you hear us now, Moscow ! ! "  The importance ot· the audience 's reactions 
for the producers is revealed in an article written by Tretyakov and published in LEF in 
1924 . Tretyakov broke down the composition of the audience into percentages 
according to class and occupation , estimated the registering of the attractions in the 
spectators ' memory, and described certain responses, which ranged from an offended 
middle-class woman exiting the theatre to a soldier ' s  willingness to assist the 
revolutionaries οη stage4 1 .  

Ιη his article, Tretyakov appeared skeptical about the heterogeneous composition 
of the Proletkult Theatre, which prevented an absolute demonstration of the 
effectiveness of the theatre of attractions; as Eisenstein had written , such a theatre 
targeted an ideologically homogeneous audience. Το coπect this weakness in the 
production of Do you Hear, Moscow?, Tretyakov and Eisenstein composed their next 
production , Gas Masks, οη new grounds . They depicted workers in their factory, 
arranged performances for selected audiences , and staged the play in the Moscow 
Gasworks instead of at a theatre. The audience was seated among turbines and catwalks, 
heard real f actory sounds, and smelled the same fumes that actual factory workers did. 

As Kleberg suggests, the explanation that staging Gas Masks in a real gasworks 
was indicative of Eisenstein 's abandonment of the theatre for cinema is only partially 
true42. The production of Gas Masks stands as an avant-garde theatrical act, which 
aimed at the maximum spectatorial moulding in a desired direction43.  Ιη any case, 
although the factory was real, the actors ' movements remained highly rhythmical, and 
the non-theatrical environment provided a ready-made constructivist design . 
Furthermore, just as Eisenstein was transferring the action to a real factory, Meyerhold 
was bringing actual motorcycles, field telephones , and automobiles in his theatre. Ιη 

40. Tretyakov 1978, 1 1 3-23. 

4 1 .  Gordon 1 978, 1 10. Kleberg 1993, 137. 

42. Kleberg 1 993, 88-9. 

43. See aJso OJiver 1994, 303-16 .  
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Mel Gordon's words, "The notion of real, not imitative, art, the use of real mateήals, 
were basic foundations of artistic Constructivism, and the theatrical Constructivists 
constantly sought solutions to provide "realness .  "44 The production of Gas Masks met 
the constructivist demand for real materials and the particular desire to address the 
working class audience in its own environment. 

Theatrical chronicles refer to the production of Gas Masks as a failure, on the 
grounds that the blend of fiction and reality disturbed audience and critics alike. 
However, Doona Oliver has demonstrated that people who actually saw the production 
commented favorably on how well fiction and reality complemented each other. The 
reviewers ' criticism refeπed to ideological flaws in the presentation of the revolution 
and Eisenstein 's  reliance on biomechanical acting. The real factory as a setting in which 
the audience could witness workers ' problems was a promising idea and helped to shape 
Eisenstein 's first film, Strikεf5• 

Beginning with his agit-art during the Civil War, passing from the early Proletkult 
Theatre to other theatre groups and Meyerhold ' s  Workshops, and returning to the 
Proletkult as a director, Eisenstein accumulated experiences which led him to a 
constant re-adjusting of the notion of spectatorial influence. He was not an isolated 
figure in this regard. On the contrary, the composition and the reactions of the audience 
were under the empirical and theoretical gaze of many artists . The issue found its real 
proportions in 1924 , when a series of articles devoted to the role of the audience met 
publication, and continued to preoccupy artists and cήtics throughout the decade46. By 
1924 Eisenstein had shifted artistic media, shooting StrikεfΊ. The issue of the spectator, 
however, remained central to his art. 

1 1 1 .  l n fl u e n c i n g  t h e  fi l m  s pe ctator  

Continuities between Eisenstein 's theatrical period and his first attempt in  cinema are 
evident on many levels. Strike 's production crew included Proletkult actors with whom 
Eisenstein had worked in the past. In addition, the film took up the theme of the latest 
Tretyakov's play, turning a mass of workers into the hero of the story4s. Strike also 
employed representational codes that Eisenstein and other avant-garde artists had used 
earlier. The factory's bosses appeared as bloated caricatures ,  and the police spies were 

44. Gordon 1978, 1 12.  

45 . Oliver 1994, 3 10-5. 

46. Kleberg 1993, 94-102. 

47. Before Strike, Eisenstein's expeήences in cinema included his bήef attendance of Lev Kuleshov's 

Workshop during 1 922- 1 923;  the preparation of a short film, Glumov Diary, for The Wiseman; and his 

collaboration with Esfir Shub in editing Fήtz Lang's Dr Mabuse der Spieler for Soviet distribution (Bordwell 

1993, 7). 

48. Law and Gordon (eds.) 1996, 85 . Oliver 1994, 3 16. 
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paralleled -through montage- to animals . We have seen how the latter practice had 
already appeared in the Civil War agit-art in general and Eisenstein ' s  cartoonish 
drawings in particular49. Ιη addition, Strike exemplified constructivism 's  infatuation 
with technology, setting the action in a factory and providing views of production 
machines. Moreover, Strike 's naπative is characterized by a unity already established 
at the Proletkult Theatre with Do you Hear, Moscow? As Bordwell suggests ,  Strike 's 
experiments are held together by a rigorous structure that illustrates the phases of a 
typical strike50. 

Nevertheless , as Do you Hear, Moscow? combined a unified plot and a number of 
attractions , similarly, in Strike, certain scenes are organized around loosely story
motivated elements whose purpose is to endow the scenes with a specific mood. Α 
worker 's bribery by the police administrator, for example, takes place in a music-hall 
where two midgets tango οη a table. The midgets '  presence and dance create an aιπa of 
decadence, which will presumably affect the spectator ' s  perception of the worker ' s  
deed. When spies beat the remorseful worker, an excited bourgeois woman witnesses 
the scene, in a manner that recalls the attraction of sadomasochism in Do you Hear, 
Moscow? Eisenstein ' s  theatrical practices are further invoked in Strike' s depiction of 
the lumpen proletarian world. Ιη our introduction to this world, the beggars who are 
used by the police to sabotage the workers ' cause pantomime a vignette, illustrating 
their filthy habits. Ιη "The Montage of Film Attractions," an article in which Eisenstein 
expanded upon his earlier theory, the notion of filmic attraction is not directly 
associated with scenes such as these. Ι suggest, however, that it is fair to understand 
these scenes as equivalenί to Eisenstein ' s  theatrical attractions and as elements of a 
cinema which will be "free from naπowly plot-related plans."5 1 

Nevertheless, cinema's possibilities taught Eisenstein new ways to construct tl1e 
kind of attractions that would be impossible οη stage. As Eisenstein stated, "the 
application of the method of the montage of attractions . . .  to cinema is even more 
acceptable than it is to theatre ( . . .  ): montage (in the technical, cinematic sense of the 
word) is fundamental to cinema."52 Cinematic montage could bring together separate 
elements and angles of an event. Ιη addition, it could encourage associations between two 
apparently unrelated events. Thus, in Strike the capitalist ' s  squeezing of a lemon was 
followed by a scene of the workers ' being "squeezed" by the police cavalry, a pictoήal 
association which produces the idea of "capitalism suppressing the working class ." 

Furthermore, Eisenstein employed montage in an even more unconventional way, 
by incorporating non-diegetic material into the plot. For Eisenstein, this was the 
exemplary method of montage of attractions in cinema. Ιη Strike 's final sequence, shots of 

49. For Strike 's links to its preceding graphic art see Reeder 1 989, 262-76. 

50. Bordwell 1 993, 50- 1 .  

5 1 .  Eisenstein 1988, 4 1 .  

5 2 .  Eisenstein 1 988, 4 1 . 
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the workers being killed by the police were juxtaposed with shots of a non-diegetic event 
- the slaughtering of an animal. Aiming at a specific thematic effect, Eisenstein 
disregarded story motivation and constructed this sequence not from the perspective of the 
narrative 's  linear logic but of the audience 's intellectual trajectory while watching the film. 

With Stnke, Eisenstein led his earlier theoήes of theatήcal montage of attractions 
to new paths .  Ιη addition, the theoretical and practical foundations set in Strike 
remained under re-consideration , giving rise to the notion of "intellectual montage" 
and the accomplishment of the highly expeήmental October ( l928). During the period 
between Stnke and October, Eisenstein re-defined the concept of conflict (in relation to 
a film 's graphic lines , lighting patterns, and camera angles), aiming at suggesting the 
dialectical nature of things. As we saw, the first seήous consideration ot· this notion had 
appeared in the 'Έxpressive Movement" article , where Eisenstein sought to identify 
the most effective way of influencing the theatrical spectators . 

Eisenstein 's theory and practice after Stnke goes well beyond the purposes of this 
essay, which traces the director's early efforts to address the audience. As we have seen, 
Eisenstein' s  theatrical experiments were not steps inevitably leading to cinema, but 
interesting experiments in their own ήght. As is always the case, the director transferred 
some of these experiments to cinema when he shifted artistic media, but he also 
developed new methods. Ιη this trajectory, one issue remained central to his thinking 
and helped shape his art: the spectator. As he wrote immediately after shifting artistic 
media, "Theater ( . . .  ) is linked to cinema by a common (identical) basic material-the 
audience-and by a common purpose-influencing this audience in the desired 
direction through a seήes of calculated pressures οη its psyche ."53 

Panayiota Mini 
Department of Philology 
University of Crete 
GR-74 1 OO Rethymno 
e-mail: pamini@mail.otenet.gr 

53. Eisenstein 1 988, 39 (emphasis in the oήginal). For Eisenstein's understanding ot· the spectator as his 

mateήal see Bordwell 1993, Chapter 3, especially 1 15-23. 
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«Επηρεάζοντας το θεατή προς την επιθυμητή κατεύθυνση , . . . » 

Το θέατρο του Σ. Μ . Αϊζενστά ιν στη δεκαετία το υ 1 9 2 0  
κα ι η μετάβασή του από ΤΟ θέατρο crroν κινη ματογράφο 

ΠΑΝΑΠΩΤΑ Μ Η Ν Η  

Το άρθρο εξετάζει το θέατρο του Σ .  Μ .  Αϊζενστάιν κατά τη δεκαετία του 1920 και τη 
μετάβαση του σκηνοθέτη από το θέατρο στον κινηματογράφο μέσα στη σύγχρονή 
τους πολιτισμική πραγματικότητα. Οι πρώτες θεατρικές και κινηματογραφικές ανα
ζητήσεις του Αϊζενστάιν φωτίζονται σε σχέση με ένα από τα σημαντικότερα καλλιτε
χνικά ζητήματα της εποχής του, την επίδραση του έργου τέχνης στο θεατή. Οι από
ψεις του Αϊζενστάιν, που γίνονται φανερές τόσο από τα θεωρητικά κείμενά του όσο 
και τις καλλιτεχνικές δημιουργίες του, πέρασαν από τρία στάδια. Στο πρώτο στάδιο 
( 1 9 18- 1 92 1) χρησιμοποίησε πρακτικές της σύγχρονής του τέχνης της αγκιτάτσιας, 
δημιουργώντας σχετικά εύληπτα έργα που στόχευαν στην άμεση πολιτική προπα
γάνδα μέσω της χρήσης του «τυπάζ», ευανάγνωστων χρωματικών και ενδυματολογι
κών κωδίκων και συγκεκριμένων εικόνων για τη μετάδοση αφηρημένων εννο ιών. 
Κατά το δεύτερο στάδιο ( 1922- 1 924) ο Αϊζενστάιν ανέπτυξε πιο εκλεπτυσμένες από
ψεις για την επ_ίδραση στο θεατή, μαθητεύοντας δίπλα στο θεατρικό σκηνοθέτη Με
γιερχόλ ντ. Ο Αϊζενστάιν έβαλε σε εφαρμογή τις μεθόδους του δασκάλου του ως σκη
νοθέτης του θεάτρου Προλετκούλ τ της Μόσχας, διαρκώς αναθεωρώντας τις πρακτι
κές του, εξοβελίζοντας αναποτελεσματικές μεθόδους και δοκιμάζοντας νέες, όπως 
αποδεικνύουν οι παραστάσεις και τα θεωρητικά του κείμενα. Στο τρίτο στάδιο συ
ντελείται η μετάβασή του στον κινηματογράφο με την ταινία Απεργία ( 1925). Σε αυ
τήν, ο σκηνοθέτης επαναχρησιμοποίησε στοιχεία της προηγούμενης καλλιτεχνικής 
δουλειάς του (με χαρακτηρ ιστικότερο το «μοντάζ των ατραξιόν») αλλά έβαλε σε 
εφαρμογή και νέους τρόπους που του αποκάλυψε η ιδιαιτερότητα της κινηματογρα
φικής τέχνης, όπως η ενσωμάτωση εικόνων ανεξάρτητων από το διηγηματικό κόσμο 
της ταινίας. 





Η μεθοδολογία στη φεμ ινιστική θεω ρ ία 

ΑΝΤΩ Ν ΗΣ ΓΕΩ ΡΓΟΥ ΛΑΣ 

Εισαγωγή 

Στις τελευταίες δεκαετίες του 20ού αιώνα οι νέες και κριτικές τάσεις της κοινωνικής 
θεωρίας επικέντρωσαν κυρίως στο πρόβλημα της διαφοράς και της κυρ ιαρχίας , 
εγκαταλείποντας ή βάζοντας σε δεύτερο πλάνο αυτό της εκμετάλλευσης και της ισό
τητας που κυριαρχούσε νωρίτερα. Το άμεσο αποτέλεσμα της αλλαγής προσανατολι
σμού ήταν η σύνδεση της επιστημονικής γνώσης με την ηθική. Η διεκδίκηση της ισό
τητας αντικαταστάθηκε από αυτήν της αναγνώρισης της διαφοράς και η διεκδίκηση 
μιας πολιτικής ηθικής από αυτήν που αφορά την ηθική της υποκειμενικής επιλογής. 

Τούτη η μεταστροφή θα μπορούσε να αποδοθεί τόσο σε δομικούς παράγοντες 
όσο και σε ιδεολογικούς. Για την ακρίβεια, θα μπορούσε να αποδοθεί στη συνάρθρω
ση δομικών και ιδεολογικών παραγόντων, κάτι που σημαίνει ότι οι νέες τάσεις 
προσδιορίζονται σε μεγάλο βαθμό από τη συγκεκριμένη συνάρθρωση. 

Ως δομικοί παράγοντες θα μπορούσαν να κρατηθούν αυτοί που οδήγησαν στην 
«τριχοτόμηση» της κοινωνίας και την εμφάνιση της «Πολιτισμικής αστικής τάξης» 
(Gouldner 1 979) . Το Πανεπιστήμιο της πρώτης μεταπολεμικής περιόδου γνωρίζει 
μια πραγματική πληθυσμιακή έκρηξη, κατά κύριο λόγο στις σχολές ανθρωπιστικών 
και κοινωνικών επιστημών. Η τεράστια αύξηση του αριθμού των φοιτητών -και 
άρα των επιστημονικών επαγγελμάτων- οφείλεται κυρίως στη διαγενεακή πανεπι
στημιακή πρόσβαση ομάδων που μέχρι τότε ήταν σχεδόν αποκλεισμένες: περισσότε
ρο άνδρες και λιγότερο γυναίκες λαϊκής καταγωγής, γυναίκες αστικής καταγωγής, 
άνδρες και γυναίκες με μειονοτική προέλευση στις πολυφυλετικές κοινωνίες που δη
μιουργήθηκαν γ ια διαφόρους ιστορικούς λόγους (ΗΠΑ, πρώην αποικιοκρατικές 
χώρες, κλπ.). 

Θα μπορούσε να συγκρατήσει κανείς δύο δέσμες ιδεολογ ικών παραγόντων. 

Στην πρώτη θα μπορούσαν να ενταχθούν αυτοί της ψυχροπολεμικής πόλωσης. Η 

ψυχροπολεμική ωστόσο πόλωση, η οποία αποτελεί και το ηγεμονικό μόρφωμα της 



2 3 2  ΑΡ ΙΑΔ Ν Η  1 1  

περιόδου, υποβαστάχτηκε από δύο διαφορετικές -και νομοτελειακές- εκδοχές της 

εξέλιξης (κομμουνισμός-εκσυγχρονισμός). Έτσι, στη δεύτερη δέσμη θα μπορούσαν 

να ενταχθούν τα τεκταινόμενα στο χώρο παραγωγής κοινωνικής θεωρίας, διότι εδώ 

αρχίζουν να αναδύονται τα νέα στοιχεία που θα χρησιμεύσουν ως υλικά για το σχη

ματισμό των νέων μορφωμάτων. Άμεσος εκφραστής της πολιτικής πόλωσης στο επί

πεδο της κοινωνικής θεωρίας ήταν η αντίθεση διαλεκτικού υλισμού και δομολει
τουργισμού. Ο πόλος του διαλεκτικού υλισμού ενθυλάκωσε την 'ορθή ' μαρξιστική 
εξήγηση της κοινωνικής κίνησης, ενώ ο δομολειτουργισμός ιδιοποιούνταν τη βεμπε
ριανή και τη ντυρκεμιανή κληρονομιά ως προς τις πολιτισμικές επιρροές της εκλογί
κευσης και την οργανική ηθική της επαγγελματικής διαφοροποίησης. Η αναζήτηση 
' τρίτων επιστημονικών δρόμων ' για το ξεπέρασμα της προηγούμενης αντίθεσης εί
ναι χαρακτηριστικό αυτής της περιόδου. 

Από τη συνάρθρωση δομικών και ιδεολογικών παραγόντων προκύπτει μια τε
ράστια επιστημολογική μεταστροφή των ανθρωπο-επιστημών, η οποία θα έχει επί
σης τεράστια αποτελέσματα. Δύο από τις συνιστώσες αυτής της στροφής επισημαί
νονται από δύο, διαφορετικού προσανατολισμού, ιστορικούς των ιδεών. Ο Γκοσέ 
για να χαρακτηρίσει αυτήν τη στροφή, χρησιμοποιεί στα 1 989 την έκφραση «αλλαγή 
παραδείγματος στις κοινωνικές επιστήμες» . Με αυτό εννοεί την αντικατάσταση των 
αντικειμενισμών (μαρξισμός και δομισμός) από φιλοσοφίες του υποκειμένου, ο ι  
οποίες επικεντρώνουν στην «αποβλεπτική και αναστοχαστική πλευρά της ανθρώπι
νης δράσης» (Gauchet 1 989). Την ίδια χρονιά, ο Σαρτιέ διαπιστώνει τη μετατόπιση 
της ιστορικής προβληματ ικής «από την κο ινωνική ιστορία της κουλτούρας στην 
κουλτουραλιστική ιστορία του κο ινωνικού».  Αυτό σημαίνει ότι η κουλτούρα δεν 
αντιμετωπίζεται πλέον ως εξαρτώμενο μέγεθος αλλά ως αυτόνομο κείμενο μέσα στο 
οποίο περιέχονται όλες οι σημασίες (Chartier 1 989). Άμεσο αποτέλεσμα της στροφής 
αυτής ήταν η διάσπαση των ορίων ανάμεσα στη δημόσια και την ιδιωτική σφαίρα. Οι 
μέχρι τότε οικόσιτες επιθυμίες ελευθερώθηκαν και κατέλαβαν τη δημοσιότητα. Αυτή 
όμως η απελευθέρωση δεν κατανοήθηκε, τουλάχιστον στον αγγλοσαξονικό χώρο, με 
όρους ιστορικούς αλλά με όρους αναλυτικούς και πραγματιστικούς. 

Οι κατευθύνσεις της προηγούμενης στροφής άρχισαν να διαγράφονται καθαρά 
στα μέσα της δεκαετίας 1 970. Θα μπορούσε να διακρίνει κανείς τέσσερις μεγάλες κα
τευθύνσεις . Η πρώτη κατεύθυνση βρίσκεται στην ιδεολογικοποίηση της ανθρωπο
επιστημονικής γνώσης από το ανομοιογενές ρεύμα που ο αγγλοσαξονικός χώρος 
αποκαλεί μεταδομισμό (Φουκώ, Λυοτάρ και Ντερριντά). Η δεύτερη προκύπτει από 
την απαξίωση της επιστημονικής μεθοδολογίας και την πρακτική σημασιοδότηση 
της γνώσης, που μετατρέπει τους κοινωνικούς επιστήμονες σε «Κριτικούς της κουλ
τούρας» ή «αφηγητές ιστοριών» (Ρόρτυ). Η τρίτη προκύπτει από την ιστορίκευση 
της φυσικο-επιστημονικής γνώσης (Κουν, Φεγιεράμπεντ), που βρίσκει κύριο συνεχι
στή το «σκληρό πρόγραμμα» της κοινωνιολογίας της επιστημονικής γνώσης (Bloor 
1976) . Αυτό το 'πρόγραμμα' προκύπτει από τη σύνθεση της ιστορικευτικής κοινω
νιολογίας της γνώσης (Μανχάϊμ) και της εξτερναλιστικής επιστημολογίας (Κουν) 
στη βάση της έννοιας της «μορφής ζωής», κάτι που υποτάσσει την κάθε μορφή γνώ-
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σης σε μια κοινή αιτιολόγηση. Η τέταρτη κατεύθυνση είναι αυτή του ιστορικού υλι
σμού, τάσεις του οποίου ενσωματώνουν την κουλτούρα σε μια αποβλεπτική διαλε
κτική (Χόγκαρτ, Γουίλιαμς). 

Αυτές οι τέσσερις κατευθύνσεις δεν αποτελούν αυτοτελή ρεύματα. Αντίθετα, 
συνδιασταυρώνονται μεταξύ τους αλλά και με άλλες τάσεις της πρώτης ψυχροπολε
μικής περιόδου και δημιουργούν ένα πλήθος από ρυάκια, που συχνά δίνουν την 
εντύπωση ενός ερμητικού κατακερματισμού της χερσαίας επιφάνειας. 

Όλες ωστόσο οι συνδιασταυρώσεις απαξιώνουν τις μεθοδολογίες που στηρί
ζονταν αποκλειστικά στο ρεαλισμό και στον εμπειρισμό ή, εν πάση περιπτώσει, απα
ξιc.ονουν οτιδήποτε στηρίζεται στην αριθμοποίηση του κοινωνικού κόσμου και ταυ
τόχρονα θυμίζει δάνειο από τις φυσικο-επιστήμες. Αντίθετα, η προσέγγιση του κοι
νωνικού κόσμου μεταφέρεται προς ποιοτικές μεθοδολογίες, υπό τον αστερισμό κυ
ρίως της 'γενεαλογίας ' και της 'αποδόμησης ' ,  της σημειολογίας και της σημαντικής, 
οι οποίες και υποτίθεται ότι θα αναδείκνυαν αφενός τις ιστορικά αυθαίρετες κατα
σκευές του παρόντος και αφετέρου την αποβλεπτικότητα του υποκειμένου. 

1 .  Η κοινωνική κατασκευή των έμφυλων κατηγο ρ ιών 

Με δεδομένους τους δομικούς παράγοντες και με δεδομένη επίσης την κριτική προς 
το ανδροκρατικό και ευρωκεντρικό παρελθόν των επιστημών, η στροφή προς το 
υποκείμενο υιοθετείται κυρίως από τις άρτι αφιχθείσες στο χώρο παραγωγής γνώ
σης κοινωνικές ομάδες. Αυτές οι ομάδες επεξεργάζονται τις νέες θεωρίες, οι οποίες 
είναι κατά κανόνα ριζοσπαστικές και ενίοτε έχουν και ως πηγή έμπνευσης τις υπο
κειμενικές τάσεις του μαρξισμού. Επίσης, οι ίδιες ομάδες αναπτύσσουν έναν έντονο 
μεθοδολογικό προβληματισμό για την προσέγγιση του κοινωνικού κόσμου, όπως κι 
έναν ηθικό προβληματισμό για τις σχέσεις επιστημονικής γνώσης και εξουσίας. Το 
κύριο χαρακτηριστικό τους είναι η ταυτόχρονη διαφοροποίησή τους από το μαρξι
σμό και το θετικισμό σε σχέση με τις εποπτικές παραστάσεις του χρόνου (εξέλιξη και 
πρόοδος) και τις κοινωνικές οντότητες (κοινωνικές τάξεις και άτομα). Με τις υπο
κειμενικές τάσεις του μαρξισμού συγκλίνουν στο ότι αποδέχονται τον κοινωνικό 
χαρακτήρα της γνώσης, ενώ με το θετικισμό έρχονται σε κάθετη ρήξη, καθώς αρνού
νται την ιντερναλιστική αντίληψη της επιστημονικής προόδου. Οι κοινωνικές οντό
τητες που προτείνουν δεν είναι πάντα νέες στην κοινωνική θεωρία, αλλά έχουν δια
φορετικές θεωρητικές περιβολές και διαφορετικά μεθοδολογικά θεμέλια απ ' ότι στο 
παρελθόν (έμφυλες ταυτότητες και κοινότητες επαϊόντων ή επιστημολογικές). 

Οι νέες τάσεις της κοινωνικής θεωρίας προβαίνουν λοιπόν στην αναδιάταξη 
των κατηγοριών της σκέψης 1 .  Αφενός τροποποιούν την εποπτική παράσταση του 
χρόνου και αφετέρου αναδεικνύουν νέες συλλογικές οντότητες ως πρωταγωνιστές 

1 .  Με την έννοια των Ντυρκάιμ και Μως 2001 [ 1 903] . 
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στα δρώμενα του κοινωνικού μετασχηματισμού, ενώ συνδέουν επίσης άμεσα την επι

στημονική αιτιολόγηση με την ηθική. Προς τούτο ψάχνουν τις αναφορές τους στις 

τέσσερις μεγάλες κατευθύνσεις που προαναφέρθηκαν και οι οποίες εν πολλοίς ανα

δεικνύουν τις λογικές της ασυνέχειας, ενίοτε δε και της κλειστότητας της κάθε μορ

φής ζωής. Το σημείο που τις διαφοροποιεί μεταξύ τους είναι αφενός ο τρόπος που 

αντιλαμβάνονται τη χρονικότητα και αφετέρου ο τρόπος που αντιλαμβάνονται την 

επιστήμη σε σχέση με τη χρονικότητα. Μέσα από το πρίσμα της χρονικότητας και της 

επιστημονικής αιτιολόγησης, οι τάσεις αυτές καλύπτουν ένα μεγάλο φάσμα στο στε

ρέωμα του κοινωνικού κονστρουκτιβισμού. 
Το προηγούμενο φάσμα δημιουργείται από τ ις διαφορετικές απαντήσεις που 

δίνονται στο ερώτημα που αφορά στην κατασκευή του παρόντος κόσμου. Εδώ ακρι
βώς εισέρχεται τόσο η έννοια της χρονικότητας όσο και ο ρόλος της επιστημονικής 
αιτιολόγησης. Σε γενικές γραμμές, σε όλες αυτές τις τάσεις και με δεδομένο ότι στη
ρίζονται στην απόρριψη της προόδου και της εξέλιξης, η χρονικότητα συνίσταται σε 
μια παλινδρομική κίνηση. Στην αρχή γίνεται ένας πίσω βηματισμός για να κατανοη
θεί η συγκρότηση του παρόντος. Κατόπιν, και με δεδομένη τη γνώση των διαδικα
σιών διαμόρφωσης του τώρα, γίνεται μια προβολή στο μέλλον, μια δηλαδή απόβλε
ψη ή ένα πρόταγμα2. Θα μπορούσαμε να διακρίνουμε τρεις τύπους απαντήσεων: την 
απάντηση φαινομενολογικού τύπου, την απάντηση δομικού τύπου και την απάντηση 
συνθετικού και/ή πραγματιστικού τύπου. 

Στους δύο πρώτους τύπους απαντήσεων ενδημεί η ιδέα της ασυνέχειας, με δια
φορετικό κατά περίπτωση τρόπο. Στην πρώτη περίπτωση, η ασυνέχεια συνδέεται με 
ένα βουλητικό ορίζοντα που σχεδιάζεται στο εκάστοτε παρόν. Έτσι, ο άχρονος ανα
στοχασμός επί της εννοιακής αμφισημίας ως ανοικτής δυνατότητας απόβλεψης που 
ενυπάρχει στην κάθε στιγμή, συνδέεται με την «αποδόμηση» των αυθαίρετων σημα
σιών που εμφανίζονται ως προφανείς αλήθειες. Στη δεύτερη περίπτωση, η «γενεαλο
γία» της «ανακριβούς» ανθρωπο-επιστημονικής γνώσης εμφανίζει την καθορίζουσα 
δομή που παγιώθηκε μέσα από την αρχειοθέτηση αυθαίρετων αποφάνσεων για τη δή
θεν έλλογη διαχείριση του εαυτού. Η καταγγελία της σκλαβιάς στην οποία υποβλή
θηκε το υποκείμενο από τη δομή, ανοίγει την ανθρωπο-επιστημονική πρακτική προς 
μια νέα και ένσκοπη αρχειοθέτηση αποφάνσεων που με τη σειρά τους θα πολλαπλα
σίαζαν τις δυνατότητες ως προς το άνοιγμα των οριζόντων της απελευθέρωσης. Εάν 
στην πρώτη περίπτωση το κάθε μέλλον είναι μια αποβλεπτική συνέχεια του κάθε πα
ρόντος και εάν στη δεύτερη η διάρκεια του παρόντος εξισώνεται με τη διάρκεια μιας 
δομής που σχηματίζεται από την 'ανακριβή ' γνώση, στην τρίτη περίπτωση οι δύο 
ιδέες τοποθετούνται στα 'ακριβή ' θεμέλια της επιστήμης που δημιουργείται στο εσω
τερικό της ευρωπαϊκής μορφής ζωής. Ενώ στην πρώτη περίπτωση ο αναστοχασμός 
επί της γραμματικής των αμφισημιών και στη δεύτερη η αρχαιολογία της ανακρίβει
ας έθεταν το παρόν ή, καλύτερα τις κοινωνικές κατασκευές του παρόντος, σε ριζική 

2. Για μια παραπέρα ανάλυση, βλ. Γεωργούλας 2005. 
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αμφισβήτηση, στην τρίτη περίπτωση η αναστοχαστικότητα επί της εμπλαισιωμένης 
συνάρθρωσης της ιστορίας της επιστήμης και της κοινωνικής ιστορίας αποτελεί τον 
κεντρικό άξονα της κατηγορίας του χρόνου. 

Οι τρεις τύποι απάντησης, στην ιδεοτυπική τους μορφή, αποτελούν τρία πα
ράλληλα σχέδια. Στις εφαρμογές τους ωστόσο συνδιασταυρώνονται με μικρότερα 
σχέδια και εν πολλοίς αποτελούν τους κεντρικούς ποταμούς που σχηματίζουν το 
πολυδαίδαλο Δέλτα του κοινωνικού κονστρουκτιβισμού. Ορισμένες από αυτές τις 
συνδιασταυρώσεις τ ις συναντά κανείς στη φεμινιστική θεωρία που επικεντρώνει 
στην οπτική που ανοίγει η γυναικεία θέση. 

* * *  

Η ενσωμάτωση της οπτικής θέσης στη φεμινιστική θεωρία αρχίζει στις αρχές της δε
καετ ίας 1 980, ως κυρίως μεθοδολογικό θεμέλιο πάνω στο οποίο θα χτίζονταν οι  
αξιώσεις αλήθειας της γυναικείας θέσης και οπτικής (Hartsock 1 983α, 1 983β) . Πρό
κειται για μια συνεύρεση του μαρξισμού με τις νέες κατηγορίες της διανόησης -με 
διαφορετική καταγωγή, διαφορετικές κοινωνικές τροχιές, διαφορετικές εξειδικεύσεις 
και ελευθερωμένη τη λίμπιντο- και για την προσπάθεια προσαρμογής του πρώτου 
στις χειραφετητικές διαθέσεις του φεμινιστικού κινήματος, αλλά και άλλων νέων 
κοινωνικών κινημάτων με αναφορές στην εθνότητα, τη φυλή, τον έρωτα, κλπ.3 Η θέση 
και η οπτική παραπέμπουν στα δύο επίπεδα της μαρξιστικής θεωρίας, δηλαδή στη θέ
ση παραγωγής και στη συνείδηση, ενώ η μεθοδολογία αφορά στο πώς θα θεμελιωθεί η 
αντιστοιχία τους σε μια στέρεα επιστημονική βάση. Με άλλα λόγια, πρόκειται για 
προσπάθεια να απομακρυνθούν από το μαρξισμό οι ,  νομοτελειακά καθορισμένες, 
βασικές του κοινωνικές κατηγορίες, δηλαδή οι κοινωνικές τάξεις, ή, πράγμα που ση
μαίνει το ίδιο, να διευρυνθεί καθώς θα ενταχτούν μέσα του νέες κοινωνικές κατηγο
ρίες. Εξάλλου η κρατούσα άποψη σε αυτές της τάσεις είναι ότι το φύλο ή οι άλλες 
προαναφερθείσες κατηγορίες αποτελούν κοινωνικά κατασκευασμένες κατηγορίες εί
ναι δηλαδή αποτέλεσμα κοινωνικών σχέσεων και όχι φυσικά ή βιολογικά δεδομένα. 

Εστιάζοντας εδώ στο κοινωνικό φύλο, θα λέγαμε ότι ακόμη κι αν αποτελεί κοι
νωνική κατηγορία, δεν θα μπορούσε να στηριχτεί στη θεωρία υπεραξίας, εκεί δηλαδή 
που τέθηκαν οι βάσεις της μαρξικής θεωρίας των κοινωνικών τάξεων. Συνεπώς, η 
στήριξη της βούλησης ή των ιδιαίτερων εμπειριών αυτής της 'κοινωνικής κατηγο
ρίας ' θα έπρεπε να γίνει κάπου αλλού. Η επιστημονική μέθοδος παραχωρεί ένα τέ
τοιο στήριγμα, ακόμη και μέσα από την άρνησή της και την εναλλακτική δραστηριο
ποίηση της σημειολογίας. Η επιστημονική, λοιπόν, μέθοδος και η σημειολογία είναι 
οι δύο πρώτες κολόνες της αναδυόμενης άποψης. Η δεύτερη αρματώνεται από την 

3.  Ο Φρέντρικ Τζέιμσον (Jameson 1988) δεν υπερβάλλει όταν βλέπει τις εκπροσώπους της φεμινιστι

κής θεσιακής θεωρίας ως αυτές που, κατά τη δεκαετία 1980, βρίσκονται πλησιέστερα από τον καθένα στη 
μαρξιανή θεωρία (Jameson 1 988). 
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απόφανση ότι η γνώση αφενός είναι εντοπισμένη και προοπτικιστική και αφετέρου 
είναι αδιαχώριστη από την εξουσία ή την πολιτική. Η πρώτη από την απόφανση περί 
ύπαρξης πολλών θεσιακών προοπτικών από τις οποίες παράγεται η γνώση. Εδώ το 
πρόβλημα που τίθεται αφορ� · στο πώς θα μπορούσαν να συνυπάρξουν μια εντοπι
σμένη οπτική της έμφυλης (gendered) ταυτότητας με μια καθολική οπτική της 'κοι
νωνικής κατηγορίας' , η οποία και θα υπερέβαινε τις τοπικές ή τις επιμέρους διαφο
ρές. Μια τρίτη μεθοδολογική κολόνα είναι αυτή που δημιουργείται από τη δραστη
ριοποίηση καθαρά κοινωνικο-επιστημονικών μεθόδων, όπως ο ιδεότυπος και ο κο ι
νωνιολογικός ρεαλισμός. 

1 1 .  Φεμ ιν ιστικός πραγματισμός και εμπε ιρ ισμός : 
ρήξη κα ι συνέχεια 

Οι τάσεις που υιοθετούν την αναπαράσταση μιας κάθετης ρήξης με το παρελθόν 
ιστορικεύουν τον επιστημονικό λογοκεντρισμό και τον ταυτίζουν με τον νομιμοποι
ητικό του ρόλο στη θεμελίωση των κυρίαρχων κοινωνικών κατηγοριών της νεωτερι
κότητας : τα αναπτυγμένα έθνη (εθνοκεντρισμός) ,  τους λευκούς άνδρες (φαλλοκε
ντρισμός), ακόμη και με τις κοινωνικές τάξεις (αστικοκεντρισμός). Έχοντας πάρει 
τη 'γλωσσική στροφή ' και έχοντας δεχθεί την άποψη ότι ο κόσμος φτιάχνεται με τις 
λέξεις -ή εν πάση περιπτώσει ότι το νόημα βρίσκεται αυτόνομο μέσα στις τελευταί
ες- επιχειρούν μέσα από την κειμενικοποίηση του κόσμου, όπως αυτή έχει συσσω
ρευτεί στην ιστορία του κάθε επιστημονικού κλάδου, τον υποτιθέμενο μετασχηματι
σμό του. Ο πίσω βηματισμός αναδεικνύει τα αυθαίρετα της κατασκευής του παρό
ντος μορφώματος, κάτι που επιτρέπει στη συνέχεια την νέα προβολική αναδιάταξη 
των σημασιών μέσα από την τοπική διάχυση «λιγότερο λανθασμένων ιστοριών» . 

Η κριτική ωστόσο των διαφόρων εκδοχών του λογοκεντρισμού και των κατη
γοριών που του αντιστοιχούν, οδηγεί αυτές τις τάσεις σε έναν αιωρούμενο σχετικι
σμό, καθώς εγκαταλείπουν κάθε ιδέα μεθοδολογικής στήριξης των «τοπικών αφη
γήσέων» τους. Από την άλλη αναγορεύουν σε κο ινωνικές κατηγορίες τις ομάδες του 
κο ινωνικού κόσμου, οι οποίες κατασκευάζονται με τα πλέον ετερόκλητα κριτήρια: 
φύλο, εθνότητα, χρώμα, επάγγελμα, ερωτικές προτιμήσεις, τόπος, εθνικότητα, θρη
σκεία, αισθητική, ηλικία, μειονέκτημα, κλπ. Αυτό διότι δεν μπορούν να στηρίξουν 
πουθενά (πλην ίσως επ ί του σώματος ή της «σωματοπραγματικότητας» [corpo
reality] )  τις συλλογικές οντότητες που κατασκευάζουν με τα προηγούμενα κριτήρια 
και τις συνδέουν άμεσα με την αναφορικότητα, δηλαδή με τις διάφορες αρνητικές 
σημασίες ή αναπαραστάσεις που ενδημούν στους επιμέρους τόπους. Προκειμένου 
να αποκαταστήσουν τις βλάβες που προκάλεσε ο -κατά την άποψή τους- ολοπα
γής ορθολογισμός, ταυτίζουν την αυτοαναφορικότητα της ' επιστημολογικής κοινό
τητάς ' τους με την αναφορικότητα της ομάδας . Έτσι, εκχωρούν ως αρμοδιότητα 
στον εαυτό τους την αποκάλυψη των αυθαιρέτων επί των οποίων κατασκευάζεται η 
κυριαρχία και, ταυτόχρονα, τροποποιούν την πολιτική, καθώς εμφανίζονται ως οι 
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εκπρόσωποι των ομάδων4 . Κ ι  εδώ ωστόσο δεν υπάρχει συμφωνία ως προς την άρ
θρωση μιας συνολικής μεθοδολογικής στρατηγικής, κάτι που φαίνεται να εξαρτάται 
από την επιστημονική προέλευση των διαφόρων συγγραφέων. 

* * *  

Ένα παράδειγμα μας δίνει η ανάλυση του τρόπου που συμπλέκονται οι θεωρίες των 
επιστημών της ζωής με τη συνολικότερη ιδεολογία. Η πίσω κίνηση στη φυσική ιστο
ρία, υπό το πρίσμα της κο ινωνικής της κατασκευής,  συνδέει τις εικόνες που δημι
ουργούνται για τα πρωτεύοντα θηλαστικά με τις, κοινωνικά εντοπισμένες, ιδεολογι
κές οπτικές των επιστημόνων που δημιουργούν αυτές τις εικόνες. Σίγουρα όχι με 
τον απλοϊκό τρόπο που συχνά παρωδείται αυτό το εγχείρημα: οι βρετανοί επιστήμο
νες προβάλλουν στους πιθήκους δικά τους χαρακτηριστικά, βλέποντάς τους φλεγ
ματικούς, οι αμερικανοί φυσιοδίφες τους βλέπουν ως ανηλεείς επιχειρηματίες, οι ιά
πωνες τους βλέπουν κοινοτικά οργανωμένους και ιεραρχημένους ,  ενώ οι γάλλο ι 
διακρίνουν την ελαφρότητα στη συμπεριφοράς τους5. Η παράλληλη ακριβώς μελέτη 
των μη ανθρώπινων πρωτογενών θηλαστικών και των επιστημονικών αφηγήσεων 
θεωρείται ότι θα «χαρτογραφούσε εκ νέου τις μεθόριους μεταξύ φύσης και κουλτού
ρας» (Haraway 1 989, 15) .  Η μεθοδολογική στρατηγική στηρίζεται στη σημειολογία 
και επιχειρεί να αναδείξει τους παράγοντες που καθορίζουν την επιστημονικές αφη
γήσεις. Πράγματι, με αφετηρία το σημαίνον ' επιστήμη ' εξετάζονται οι διάφορες εκ
δοχές των σημαινόμενων, εν προκειμένω η φύση διαμέσου των πιθήκων. 

Το αποτέλεσμα είναι μια περίτεχνη θεωρητική κατασκευή, μια τεράστια αφήγη
ση η οποία αρθρώνεται καθώς εξετάζονται τρεις κύριες δέσμες παραγόντων: η ιστο
ρική περίοδο του διεθνούς οικονομικο-πολιτικού συστήματος (αποικιοκρατία, ψυ
χρός πόλεμος, πολυπολιτισμικότητα), η πολιτισμική περιοχή (ΗΠΑ, Ευρώπη, Ιαπω
νία, Ινδίες, Αφρική) και οι οπτικές μειζόνων θεωρήσεων, που ανασυγκροτούνται με 
τη βοήθεια της σημειολογίας και κατόπιν συνδέονται με τις δύο προηγούμενες δέ
σμες παραγόντων (πραγματιστική, κυβερνητική-συντακτική, έμφυλη-θεσιακή) .  Η 
όλη απόπειρα εκβάλλει σε ένα σημασιολογικό αρχιπέλαγος γεμάτο από διαφορετι
κές σημασιολογικές νησίδες, οι οποίες και εμφανίζονται ως δημιουργήματα φαντα-

4. Είναι ενδεικτικός ο 'αναστοχασμός' που επιβάλλουν στην τροχιά τους δύο πρώην μαρξιστές ακα

δημαϊκοί, ένας ομοφυλόφιλος άνδρας και μια φεμινίστρια γυναίκα, προκειμένου να δείξουν την καταπίε

ση που ένοιωθαν στο χώρο του μαρξισμού και να αιτιολογήσουν έτσι τη στροφή τους προς το 'μεταμοντερ

νισμό' ·  βλ. σχετικά Seidman και Nicholson 1995 . Βλ. επίσης Pels 1996. Πάντως το πρόβλημα της εκπροσώ

πησης (spokespersons) είναι γενικότερο στον κονστρουκτιβισμό και δεν περιορίζεται στην κοινωνική του 

εκδοχή. Σε πιο επιστημονιστικές τάσεις, όπως ο δομικός κονστρουκτιβισμός, εμφανίζεται ο κριτικός επι

στήμονας ή ο «κοινωνικός διανοούμενος» ως προσωρινός εκπρόσωπος των ενδεών σε κεφάλαια ομάδων

βλ. ενδεικτικά Pels 2003. 

5. Οι σχολιασμοί είναι του Hacking 1 999, 64. Για να συνεχίσουμε το ανέκδοτο: ο Έλληνας λόγιος, 

αφού μελέτησε τις πραγματείες των Άγγλων, Ιαπώνων, Αμερικανών και Γάλλων, γύρισε στην πατρίδα του 
και συνέγραψε το πόνημα «0 πίθηκος στη σκέψη των . . .  ». 
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σιώσεων της επιστήμης. Το συμπέρασμα που αντλείται είναι ότι εφόσον η επιστήμη 
της φύσης δεν είναι παρά διάφορες εκδοχές επιστημονικής φαντασίας, θα μπορούσε 
να δημιουργηθεί ένα εναλλακτικό σενάριο, που θα στηρίζεται σε διαφορετικές οντό
τητες και οι οποίες θα είναι η μετάφραση «άλλων οντοτήτων εντός των εαυτών τους 
ως σημείων, εικόνων και μνημών». Εδώ, ως η βάση «μιας αναπαραγωγικής πολιτι
κής των μελλοντικών κόσμων» προτείνεται ο όρος «ξενογένεσψ> που νοείται ως μια 
διαδικασία «μεταμόρφωσης» των υφιστάμενων φυλογενετικών και οντογενετικών 
σεναρίων που προτάθηκαν από την επιστήμη (Haraway 1 989, 368-82). 

Η εφαρμογή αυτής της απόφανσης -που στηρίζεται στη σημειολογία- στο πα
ρόν, αλλά και η απόβλεψη με βάση τα προηγούμενα, δημιουργούν ένα μεγάλο πρό
βλημα. Η αυθαιρεσία της κατασκευής που καταγγέλλεται, προκύπτει από την οπτική 
που δημιουργείται από τον εντοπισμό και την κοινωνική εμπλαισίωση της γνώσης. 
Εφόσον λοιπόν δεν υπάρχει καθολική γνώση ακόμη και για ιστορίες (σενάρια) που 
τρόπον τινά εγγράφονται άμεσα στη φύση και στις οποίες τα κοινωνικά συμφέροντα 
δεν είναι εμφανή και ζωτικά, δεν θα μπορούσε να υπάρξει ούτε για τις ιστορίες που 
αφορούν την ίδια την κοινωνία - όπου τα συμφέροντα είναι και εμφανή και ζωτικά. 
Εάν και αυτή ακόμη η φυσική ιστορία κατασκευάζεται καθώς ντύνεται με εντοπισμέ
να ιδεολογήματα, τότε τι θα μπορούσε να συμβεί με την κοινωνική ιστορία, η οποία 
νομιμοποιεί, ως καθολικές, οπτικές που τελικώς δεν είναι παρά προβολές συγκεκρι
μένων κοινωνικών ομάδων; Και εάν η κο ινωνική ιστορία είναι κι αυτή μια κατα
σκευή των κυρίαρχων και των καταπιεστών, τότε πώς θα μπορούσαν να δημιουργη
θούν εναλλακτικά σενάρια, τα οποία θα.ήταν «λιγότερο λανθασμένα» και θα άνοιγαν 
ευρύτερες προοπτικές για διαφορετικές κοινωνικές κατηγορίες, δηλαδή για τους κυ
ριαρχούμενους και τους καταπιεσμένους; Εδώ ακριβώς εισέρχεται η απόβλεψη, δη
λαδή «η αναπαραγωγική πολιτική μελλοντικών κόσμων», η οποία στηρίζεται θεωρη
τικά στις αντιθέσεις μοντέρνας και μεταμοντέρνας σκέψης και μεθοδολογικά στη ση
μασιολογική εκδοχή της σημειολογίας και στην αφηγηματικότητα. 

Ενώ η όλη προσπάθεια στηρίζεται προγραμματικά στην υπέρβαση της διχοτο
μικής σκέψης, η οποία υποτίθεται ότι χαρακτήριζε τη νεωτερικότητα, παραδόξως 
αναπαράγει τις διχοτομίες σε ένα άλλο επίπεδο. Πάνω σε αυτήν την παράδοξη στρα
τηγική στηρίζεται η προσπάθεια παράκαμψης του σχετικισμού, στον οποίο οδηγεί 
κατά κανόνα η άρνηση της «καθολικής ορθολογικότητας» (Haraway 1 99 1 ,  1 94) :  «Η 
διέξοδος των πολιτικά δεσμευμένων επιθέσεων ενάντια σε ποικίλους εμπειρισμούς, 
αναγωγισμούς και άλλες εκδοχές της επιστημονικής αυθεντίας δεν θα έπρεπε να εί
ναι ο σχετικισμός, αλλά ο εντοπισμός. Ένα διχοτομικό διάγραμμα που εκφράζει 
τούτο θα μπορούσε να μοιάζει ως εξής: 

καθολική ορθολογικότητα εθνοφιλοσοφίες 
κοινή γλώσσα 
νέον όργανον 
ενιαία θεωρία πεδίου 
σύστημα κόσμος 
master theory 

ετερογλωσσία 
αποδόμηση 
αντιθετική τοποθέτηση 
τοπικές γνώσεις 
webbed accounts» .  
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Αυτή η προσπάθεια αποσκοπεί στο ν α  οδηγήσει τ η  σημασιολογία σ ε  μια νέα 
πραγματιστική, ώστε μέσα από την τελευταία να επιχειρηθεί η επανένωση όλων αυ
τών που, κατά τους υποστηρικτές της άποψης, διαχώρισε η μοντέρνα σκέψη, δηλαδή 
η επανένωση φύσης και κουλ τούρας6. Τα αυθαίρετα ωστόσο της κατασκευής του πα
ρόντος δεν αφορούν μόνο στην επιστημονική γνώση. Αφορούν συνολικά τα συστή
ματα αναπαραστάσεων ή τις ιδεολογίες. Αφορούν δηλαδή και τις αναπαραστάσεις 
του πόλου κοινωνία ή κουλτούρα. Κι εδώ εφαρμόζεται η ίδια μεθοδολογική στρατη
γική, διαμέσου της οποίας διαχωρίστηκε η μοντέρνα γνώση από τις μεταμοντέρνες. 
Με την προβολή των προηγούμενων σε αυτό το επίπεδο κατασκευάζονται οι νέες 
κοινωνικές οντότητες : οι «cyborgs» ,  δηλαδή οι οργανισμοί της κυβερνητικής 
[cybernetic' s  organisms] (κύβοργκ, εφεξής). «Στον καιρό μας, προς τον ύστερο εικο
στό αιώνα, καιρό μυθικό, είμαστε όλοι χίμαιρες, θεωρητικοποιημένα και κατασκευ
ασμένα υβρίδια μηχανών και οργανισμών· κοντολογίς, είμαστε κύβοργκς. Ο κύβορ
γκ είναι η οντολογία μας μας δίνει τις πολιτικές μας. Ο κύβοργκ είναι μια συμπυ
κνωμένη εικόνα φαντασίας και υλικής πραγματικότητας, των δύο αδιαχώριστων κέ
ντρων που δομούν κάθε δυνατότητα ιστορικού μετασχηματισμού» (Haraway 1 99 1 , 
150).  Αυτές λοιπόν οι υβριδικές οντότητες είναι οι φορείς του νέου προτάγματος. 

Η κατασκευή αυτών των οντοτήτων στηρίζεται σε μια απόφανση, η οποία προ
κύπτει από την αντιθετική αντίληψη των μορφωμάτων του παρόντος χρόνου. Αφού 
δηλωθεί ότι «Οι πηγές κρίσης της πολιτικής ταυτότητας είναι πολυάριθμες», εισάγεται 
η έννοια των «θρυμματισμένων ταυτοτήτων», προκειμένου να καταδειχτούν τα αδιέ
ξοδα στα οποία οδήγησαν οι πολιτικές λογικές που διαμόρφωσαν το συγκαιρινό σκη
νικό. Οι προβληματικές των ταυτοτήτων αποτελούσαν την άρνηση της πατριαρχίας, 
της αποικιοκρατίας, αλλά και του καπιταλισμού. Στις δύο πρώτες περιπτώσεις η άρ
νηση εκφράστηκε με τις έμφυλες ταυτότητες (φύλο και φυλή), ενώ στην τρίτη περίπτω
ση με την ταξική συνείδηση. Οι παρούσες εκφράσεις των προηγούμενων ζευγαριών και 
ειδικά αυτών που εντάσσονται στον πόλο της αμφισβήτησης, δείχνουν ένα τοπίο κατα
κερματισμένο, δείχνουν ακριβώς ένα τοπίο «θρυμματισμένων ταυτοτήτων» χωρίς δυ
νατότητες σύγκλισης προς την κατασκευή μιας ενιαίας «Πολιτικής ταυτότητας». Τού
τος ακριβώς ο θρυμματισμός πιστεύεται ότι θα μπορούσε να ξεπεραστεί διαμέσου της 

δημιουργίας μιας νέας οντότητας στην οποία θα συνυπήρχαν οι δύο πόλοι της αρχικής 

αντίθεσης :  αυτής μεταξύ φύσης και κουλτούρας. Έτσι, περνάμε στο πρόταγμα και 
στην πολιτική πρακτική : «Οι κύβοργκ φεμινίστριες πρέπει να καταδείξουν ότι το 

'εμείς ' δεν θέλει πλέον καμία φυσική μήτρα ενότητας, όθεν καμία ολική κατασκευή» 

(Haraway 1991 ,  157) .  Προϋπόθεση λοιπόν του μέλλοντος είναι το μέλλον καθεαυτό ή, 

καλύτερα, η δημιουργία ενός φανταστικο-επιστημονικού -«λιγότερου λανθασμέ

νου»- σεναρίου, το οποίο θα κατηύθυνε την πολιτική ταυτότητα προς την ίδια του 

την έλευση. Η ρήξη με το παρελθόν είναι κάθετη και αμετάκλητη. Η έλευση του όποιου 

6. Για την ανάπτυξη αυτής της προβληματικής και μια συνολική διατύπωση αυτού του προγράμμα
τος, βλ. Latour 1 999 και 2000 [ 1991 ] .  
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μελλοντικού σχεδίου ή σεναρίου δεν μπορεί να θεμελιωθεί ούτε στην ιστορία -και 

πολύ δε περισσότερο- ούτε στην επιστήμη και στην επιστημονική μέθοδο. 

Ας υποθέσουμε, λοιπόν, ότι η ίδια η ιστορία της επιστήμης μας έδειξε τον κα

τασκευαστικό χαρακτήρα της επιστήμης. Ας δηλαδή υποθέσουμε ότι μας έδειξε ότι 

τελικώς η επιστήμη δεν αποτελεί το γενικό σημαίνον το οποίο , δημιουργώντας τάξη 

στο χάος των σημαινόμενων, μπορεί να δώσει μια λίγο πολύ προσανατολισμένη 

προς την αλήθεια και θεμελιωμένη επί της μεθόδου σημασιολογία. Ας υποθέσουμε, 

τέλος, ότι η ταυτόχρονη διάσπαση σημαίνοντος και σημαινόμενων διαρρηγνύει κάθε 

συνέχεια και ανοίγει στην αφηγηματικότητα και στη φαντασία τη δημιουργία του 

επιθυμητού μέλλοντος. Ας συνοψίσουμε με μια μικρή ερώτηση: επιθυμητό για ποι
ους και με ποιες εγγυήσεις; 

* * *  

Στον αντίποδα των τάσεων που καταγγέλλουν την κλασική επιστημολογία και απορ
ρίπτουν τελεσίδικα τη φυσικο-επιστημονική μεθοδολογία βρίσκεται ο 'εμπλαισιωμέ
νος εμπειρισμός' .  Δεν είναι όλες οι τάσεις της φιλοσοφίας της επιστήμης που εκκι
νούν από την κριτική της επιστημονικής μεθόδου και καταλήγουν στη μετά βδελυγ
μίας απόρριψή της. Η θεωρητική στρατηγική που μόλις εξετάσαμε και εκκινεί από τη 
βιολογία, δεν είναι η μόνη που αναπτύσσεται στην προοπτική της κατηγοριακής ανα
διάταξης του κοινωνικού κόσμου και στη στήριξη αυτής της αναδιάταξης στη μέθοδο. 
Υπάρχουν και μετριοπαθέστερες στρατηγικές οι οποίες δεν ταυτίζουν συλλήβδην την 
κυρίαρχη εκδοχή της βιολογίας --δηλαδή τον εμπειρισμό- με την κυριαρχία. 

Οι υπερασπιστές του φεμινιστικού εμπειρισμού στη βιολογία δεν απορρίπτουν 
την έμφυλη οπτική, αλλά και δεν αρνούνται την έμφυλη κυριαρχία ως πραγματολο
γικό δεδομένο (Longino 1990 και 1 996, 39-58) .  Εναποθέτουν ωστόσο τις ελπίδες για 
την επίλυση αυτού του προβλήματος προς τη μεριά της γνώσης. Κινούνται ωστόσο 
στο -έστω και συμβατικό- πλαίσιο που τους παραχωρεί η πρόσφατη ιστορία της 
επιστημολογικής διαμάχης ανάμεσα στον ιντερναλισμό και τον εξτερναλισμό. Για 
παράδειγμα, κάποιες τάσεις της επιστημολογ ίας επιχειρούν το συγκερασμό του 
'ατομικιστικού νεοθετικισμού' (Πόππερ και Χέμπελ) και του ' ολιστικού ιστορικι
σμού ' (Κουν και Φεγιεράμπεντ), προκειμένου να συνδέσουν την περιεχόμενη επι
στήμη με την ανάδυση ή το μετασχηματισμό της περιέχουσας κοινωνικής ή πολιτι
στικής μορφής. Ξεκινούν από τη διαπίστωση ότι ο πρώτος είναι λογικά επαρκής, αλ
λά αδυνατεί να κατανοήσει την ιστορία της επιστήμης και τούτο διότι στα μάτια των 
εκπροσώπων του το προφανές είναι προφανές ο δεύτερος, ενώ είναι ιστορικά επαρ
κής, παραμένει λογικά ανεπαρκής διότι του ξεφεύγει το προφανές. 

Παράλληλα, η επιστήμη θεωρείται ως τμήμα της συνολικής κουλτούρας. Αυτό 
σημαίνει ότι οι συνολικές αξίες που αντιστοιχούν σε μια περιέχουσα πολιτιστική μορ
φή, σχηματίζονται και από τη συνεισφορά της επιστήμης. Επειδή οι αξίες που αντι
στοιχούν στην περιέχουσα μορφή δεν είναι διαχρονικές, αλλά ιστορικά και κοινωνικά 
εμπλαισιωμένες, ονομάζονται αξίες πλαισίου και, προφανώς, σε ό,τι τις αφορά, ισχύ-
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ε ι  η ασυνέχεια. Από την άλλη ωστόσο μεριά, η επιστήμη είναι εμποτισμένη με μερικές 
σταθερές διαχρονικά αξίες, όπως η μέθοδος και η εμπειρική θεμελίωση των θεωρητι
κών της προτάσεων. Αυτές οι αξίες θεωρούνται ως καταστατικές της επιστήμες. 

Από το συγκερασμό των δύο απόψεων προκύπτει μια νέα αντίληψη της ιστορι
κής αλλαγής, ως δηλαδή αλληλεπίδρασης των συγκροτησιακών και των εμπλαισιω
μένων αξιών. Προκειμένου δε να χαρακτηριστεί η νέα πρόταση, χρησιμοποιείται ο 
όρος του 'εμπλαισιωμένου εμπειρισμού' ,  δηλαδή η εμπειρική θεμελίωση των θεσια
κών ή κατηγοριακών ανισοτήτων ως προϋπόθεσης για τη δημιουργία μιας νέας πε
ριέχουσας μορφής ή την ηγεμονία ενός νέου ιδεολογικού μορφώματος, δηλαδή τελι
κώς ενός νέου πλαισίου από το οποίο θα εκλείπουν οι διάφορες αθεμελίωτες και αυ
θαίρετες εκδοχές του εθνοκεντρισμού (εθνότητας, φύλου, κλπ.) .  Με άλλα λόγια, υπο
τίθεται ότι η συσσώρευση εμπειρικών γνώσεων από την επιστήμη που στηρίζεται σε 
καταστατικές αξίες, θα συνεισέφερε στην αλλαγή των εμπλαισιωμένων αξιών, δηλα
δή της περιέχουσας πολιτιστικής μορφής. Έτσι, η ελπίδα εναποτίθεται στο ξεπέρα
σμα της «διχοτομίας ορθολογικού-κοινωνικού» (Longino 2002, κυρίως Κεφάλαιο 
4ο) μέσα από την αλληλεπίδραση επιστήμης-κοινωνίας και διά αυτού επιχειρείται 
μια νέα σύνδεση της, εγγενούς στην τελευταία, αναπαράστασης της προόδου με τις 
ασυνέχειες των περιεχουσών πολιτισμικών μορφών. 

1 1 1 .  Θεσιακή επιστη μολογία 

Η θεσιακή επιστημολογία που ωστόσο κινείται περισσότερο στο χώρο της κοινωνιο
λογίας της επιστημονικής γνώσης, συνδέει την οπτική μέσα από την οποία βλέπουν 
τα υποκείμενα της θεωρίας τον κόσμο με τη θέση αυτών των υποκειμένων στον κοι
νωνικό κόσμο. Τούτη η ιστορίκευση της κοινωνικής θεωρίας, η οποία θα μπορούσε 
να θεωρηθεί ως μια από τις τελευταίες μετεξελίξεις των υποκειμενικών τάσεων του 
μαρξισμού, συνδέει κατά κύριο λόγο την κοινωνική ιστορία με την ιστορία των επι

στημών, όπως αυτή η ιστορία δημιουργήθηκε από την οπτική που -υποτ ίθεται 

πως- άνοιγε στον κόσμο η θέση των κλασικών θεωρητικών. Υποτίθεται έτσι ότι αυ

τή η συνάρθρωση κοινωνικής και ανθρωπο-επιστημονικής ιστορίας επιτρέπει να εμ

φανιστούν οι ισχνές οπτικές ή οι σιωπηρές φωνές των κυριαρχούμενων κατηγοριών 

(γυναίκες, έγχρωμοι, κλπ.) κι επομένως να προβληθούν στο μέλλον εναλλακτικά σε

νάρια της συνύπαρξης, τα οποία και δημιουργούνται από τη δραστηριοποίηση των 

οπτικών που ανοίγονται με αφετηρία τις καταπιεσμένες θέσεις. Πρόκειται συνεπώς 

για μια προσπάθεια ανάγνωσης του κοινωνικού χρόνου υπό το πρίσμα κατηγοριών 

' είδους ' .  Για την ακρίβεια πρόκειται για την οπτική των έμφυλων ταυτοτήτων που 

στερούνταν δυνατοτήτων έκφρασης και, ως εκ τούτου, απουσιάζουν από τις κλασι

κές θεωρίες. Στο πλαίσιο αυτού του ρεύματος σημειώνεται η μετατόπιση της έννοιας 

του εθνοκεντρισμού, προκειμένου να καλύψει κοινωνικές κατηγορίες με ισχνές ή 

ανύπαρκτες ιστορικά φωνές. Στο μέτρο που το έθνος αποτελεί μια κατηγορία είδους 

και η σύγχρονη ιστορία υπό την εποπτεία της εξέλιξης ή της προόδου γράφτηκε υπό 
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το πρίσμα των ισχυρών εθνών, η έννοια του εθνοκεντρισμού γενικεύεται και εντάσ

σονται μέσα της διάφορες άλλες -υποτιθέμενες ως- κατηγορίες είδους (φύλο, 

χρώμα, κλπ.) .  Έτσι, ο στόχος είναι η παραγωγή αντικειμενικής γνώσης, η οποία θα 

αμφισβητεί τους κυρίαρχους εθνο- φαλλο-, λευκο-, κλπ. ,  κεντρισμούς. 
Είναι μάλλον ευνόητο ότι η πλήρης ιστορίκευση των κοινωνικών κατηγοριών 

οδηγεί σε έναν ηθικά αθεμελίωτο σχετικισμό ή μάλλον στη θεμελίωση της βούλησης 
επί των αναπαραστάσεων ή της κοσμοθεώρησης που δημιουργούνται με αφετηρία 
την κάθε κοινωνική θέση . Εδώ δημιουργείται ένα τεράστιο πρόβλημα και αφορά κυ
ρίως το ρόλο της γνώσης και, κατά συνέπεια, της επιστήμης της ίδιας. Αυτό ακριβώς 
το πρόβλημα που δημιουργείται από την πλήρη ιστορίκευση της γνώσης, προσπαθεί 
να επιλύσει η θεσιακή επιστημολογία. Καθότι στην επιστημολογική γραμμή ενδημεί 
η ιδέα του θεμελίου ή του εμπειρικού στηρίγματος, η πρώτη προσπάθεια που γίνεται 
αφορά στη μεθοδολογική κατοχύρωση της θεσιακής οπτικής, χωρίς ωστόσο να γίνε
ται αποδεκτή η ιδέα του θεμελίου . Έτσι, η καριέρα της θεσιακής θεωρίας αρχίζει 
ακριβώς ως μέθοδος που πάνω της θα στηρίζονταν οι αξιώσεις αντικειμενικής αλή
θειας της φεμινιστικής θέσης και οπτικής. Η βασική άποψη είναι ότι η οπτική που 
ανοίγεται από τη θέση της γυναίκας δικαιολογεί τις αξιώσεις αλήθειας του φεμινι
σμού και, επομένως, η θεσιακή οπτική αποτελεί τη μέθοδο με τη βοήθεια της οποίας 
αναλύεται η πραγματικότητα, καθώς ενσωματώνει και τ ις εμπειρίες των έμφυλων 
και καταπιεσμένων κοινωνικών κατηγοριών (Hartsock 1983). 

Από ιδιότυπη ωστόσο μέθοδος, η θεσιακή οπτική μετασχηματίζεται σε επιστη
μολογικό θεμέλιο της αλήθειας . Πώς όμως θα μπορούσε να υποστηριχτεί κάτι τέ
τοιο, όταν η γνώση θεωρείται ως εντοπισμένη και προοπτικιστική, κάτι που κατα-

. μαρτυρείται από την ύπαρξη πολλών θεσιακών οπτικών που παράγουν γνώση; Η 
υπόθεση είναι η ακόλουθη: «στην πραγματικότητα, οι κοινωνικά προνομιούχοι άν
θρωποι και οι θεσμοί τους είναι επιστημικώς μειονεκτούντες, ενώ το κοινωνικό μει
ονέκτημα δημιουργεί ένα είδος, περιορισμένου αλλά σπουδαίου, επιστημικού προ
νομίου» (Harding 1996, 146) . Το ζητούμενο για τη θεσιακή θεωρία δεν είναι να κα
ταγγείλει απλώς την «αδύναμη αντικειμενικότητα» και τον ηθικό σχετικισμό της ευ
ρωκεντρικής επιστήμης και των αρχουσών τάξεων, αντιστοίχως. Το ζητούμενο είναι 
να ισχυροποιηθεί κατά το μέγιστο δυνατόν η αντικειμενικότητα, αλλά και να διευ
ρυνθεί η αλληλο-κατανόηση ανάμεσα στις «Περιθωριοποιημένες» ομάδες που τοπο
θετούνται στο κέντρο του θεωρητικού και πρακτικού ενδιαφέροντος. Προκειμένου 
να επιτευχθεί τούτο, συμπτύσσονται αφενός οι δύο πρώτες αρχές του «ισχυρού προ
γράμματος» (κοινή αιτιότητα, αμεροληψία) για να δημιουργηθεί η έννοια της «ισχυ
ρής αντικειμενικότητας» και αφετέρου οι δύο τελευταίες αρχές του ίδιου «Προγράμ
ματος» (συμμετρία, αναστοχαστικότητα) για να δημιουργηθεί η έννοια της «ισχυρής 
ή ρωμαλέας αναστοχαστικότητας» (Harding 199 1 και 1 998). Ας εξετάσουμε τη συλ
λογιστική που διαπερνά την προηγούμενη υπόθεση, πριν περάσουμε στην εξέταση 
της «ισχυρής αντικειμενικότητας και αναστοχαστικότητας».  

Η περιπέτεια αρχίζει από τη στιγμή που διαλύεται «η διαφωτιστική ελπίδα», 
δηλαδή από τη στιγμή που ορισμένες τάσεις της φιλοσοφίας της επιστήμης αποκαλύ-
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πτουν ότι  δεν υπάρχει αντιστοιχία ανάμεσα στη νομοτελή φύση και τις αναπαραστά
σεις περί τη νομοτέλεια. Η σύνδεση των αναπαραστάσεων με τοπικά χαρακτηριστι
κά της κουλτούρας φανερώνει αφενός τον καθοριστικό ρόλο των κοινωνικών -δηλα
δή των εξτερναλιστικών- παραγόντων στη διαμόρφωση των θεωριών ή των μοντέ
λων και αφετέρου την ύπαρξη «Περισσοτέρων της μίας έλλογων ερμηνειών» για την 
κάθε «δεδομένη δέσμη στοιχείων» (Harding 1 99 1 ,  147-8) .  Στη βάση αυτού του ερμη
νευτικού πλουραλισμού και του κοινωνικού εντοπισμού των ερμηνειών, δραστηριο
ποιείται η μαρξιανή κοινωνιολογία της γνώσης, στην εκδοχή κυρίως του Λούκατς. 
Εάν για τους Μαρξ, Ένγκελς και Λούκατς η οπτική θέσης της εργατικής τάξης δεί
χνει τον τρόπο λειτουργίας και αναπαραγωγής της καπιταλιστικής κοινωνίας, τώρα 
υποτίθεται ότι το ίδιο ακριβώς συμβαίνει και με την οπτική που ανοίγουν οι θέσεις 
άλλων καταπιεσμένων 'κατηγοριών' ,  αυτών που γενικά τοποθετήθηκαν υπό τη σκέ
πη του όρου ' έμφυλες ταυτότητες ' και είναι το φύλο και η φυλή. Με αφετηρία την 
άποψη περί «στενής πρόσδεσης κο ινωνικής εξουσίας και γνωστικής αυθεντίας», 
προωθείται η ιδέα ότι «τα παραδείγματα ή οι εννοιακές πρακτικές της εξουσίας» της 
άρχουσας τάξης δεν έχουν την ίδια διορατικότητα με αυτά που δημιουργούνται ανα
φορικά με τους βίους των καταπιεσμένων, επειδή ακριβώς τα πρώτα νομιμοποιούν 
τον εαυτό τους και δεν μπορούν να δουν συνολικά τα προβλήματα των διαστρωμα
τωμένων κοινωνιών. Από αυτήν ακριβώς την άποψη, υποστηρίζεται ότι οι κοινωνι
κά μειονεκτούντες μπορούν να παράγουν προνομιακά σχήματα γνώσης. Με δεδομέ
νο ότι τα κυρίαρχα εννοιακά σχήματα σχηματίζονται από τον αποκλεισμό των βιω
ματικών εμπειριών ενός μεγάλου μέρους του πληθυσμού (γυναίκες, διάφορες άλλες 
έμφυλες ταυτότητες, τρίτος κόσμος), η ένταξη αυτών των εμπειριών στο πεδίο της 
γνώσης δημιουργεί ακριβώς τα επιστημικά πλεονεκτήματα των ομάδων με μειονε
κτήματα. Τα μέλη που προέρχονται από αποκλεισμένες ομάδες, καθώς εντάσσονται 
στους θεσμούς τροποποιούν τα «Κυρίαρχα παραδείγματα έρευνας, διδασκαλίας και 
πολιτικής»· αρκεί να τους δοθεί η ώθηση ώστε να μην παραμείνουν στη σιωπή, αλλά 
να δημιουργήσουν «νέα παραδείγματα» στα οποία αφενός θα είναι ενσωματωμένες 
οι εμπειρίες τους που απουσιάζουν από τα κυρίαρχα και αφετέρου θα είναι περισσό
τερο κριτικά απέναντι στις υφιστάμενες επιστημονικές κοινότητες και περισσότερο 
προσεκτικά σε μεθοδολογικό επίπεδο (Harding 1 99 1 ,  148-5 3)7. 

Η ταλάντευση μεταξύ αντικειμενισμού και κοινωνικής εμπλαισίωσης της γνώ
σης συνεχίζεται και στη προσπάθεια ορισμού της «κο ινωνικά εντοπισμένης γνώ
σης». Κι εδώ ουσιαστικά τίθενται τρεις υποθέσεις, οι οποίες σχηματίζουν ένα μάλ
λον βολονταριστικό σενάριο. Κατ ' αρχάς, «η κοινωνικά εντοπισμένη γνώση» υποτί
θεται ότι έχει ως βασική μήτρα ή, με άλλα λόγια ως οντολογική βάση, το φύλο, την 

κοινωνική τάξη και τη φυλή. Οι τυχόν θεωρητικές αντιφάσεις που υπάρχουν ανάμε-

7. Πάντως, οι ελπίδες που εναποθέτει η Χάρντιγκ στους νεοεισερχόμενους στις «επιστημονικές κοι

νότητες» δεν απέχουν και πολύ από αυτές που εναποθέτει ο Μπουρντιέ στους αιρετικούς του πολιτισμικού 

πεδίου (βλ. Γεωργούλας 2003). 
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σα στις τρεις διαφορετικές κατηγορίες, ξεπερνιούνται με τη δήλωση ότι ούτως ή άλ
λως ο κοινωνικός κόσμος είναι ετερογενής και μόνο τα παραδείγματα του «ορθολο
γικού ανθρώπου» από τη μεριά του φιλελεύθερου εμπειρισμού και του «προλετάρι
ου» από τη μεριά του μαρξισμού τον καθιστούν ομοιογενή. Επιπλέον, εφόσον δεν 
ισχύουν τα ---ανεξάρτητα από συμφέροντα- καθολικά παραδείγματα ούτε καν για 
τις φυσικο-επιστήμες, πόσο μάλλον θα ίσχυαν για τις κοινωνικές θεωρίες με δεδομέ
νο τον κοινωνικό τους εντοπισμό. Έτσι, η θεσιακή θεωρία αυτο-περιορίζει το βελη
νεκές της στην περιοχή του δυτικού πολιτισμού, αιτούμενη ουσιαστικά την ισχύ της 
οντολογία

.
ς της στα όρια αυτού του πολιτισμού (Harding 199 1 ,  153-8) . 

* * *  

Ωστόσο, η άποψη περί κοινωνικά εντοπισμένης γνώσης προσπαθεί να αποφύγει τον 
ηθικό ή επιστημολογικό σχετικισμό με τη βοήθεια μια νέας έννοιας, αυτήν της «σκλη
ρής αντικειμενικότητας»8. Αφού συνδεθεί η «αδύναμη αντικειμενικότητα» με τον ηθι
κό σχετικισμό, ήτοι η αποστασιοποιημένη από συμφέροντα και αξιολογικά ουδέτερη 
εκδοχή της επιστήμης με την αφ ' υψηλού και υποκριτ ική ματιά του ' ευρωκεντρι
σμού ' ,  προτάσσεται η άποψη ότι η ενσωμάτωση του βλέμματος και της φωνής περι
θωριοποιημένων κατηγοριών (γυναίκες, έγχρωμοι, τρίτος κόσμος, κλπ.) στο πεδίο 
της γνώσης θα διεύρυνε τους ορίζοντες της αντικειμενικότητας. Η «ισχυρή αντικειμε
νικότητα» δεν έχει σχέση με την εναίσθηση (Einftihlung) ,  δηλαδή με την απλή τοποθέ
τηση στη θέση του άλλου και τη θέαση του κόσμου μέσα από τη ματιά του άλλου ή 
ακόμη και με την μνησίκακη εμπάθεια του καταπιεσμένου (ressentiment) , αλλά θυμί
ζει περισσότερο τη σύντηξη οριζόντων της ερμηνευτικής. «Η θέσπιση ή η δραστηριο
ποίηση της ισχυρής αντικειμενικότητας είναι η θετική αξιολόγηση της προοπτικής 
του Άλλου και η σκέψη επί των συνθηκών που την δημιουργούν - όχι ως η εκεί πέρα 
τοποθέτηση, το να 'γίνει κανείς ιθαγενής' ή να ανακατέψει τον εαυτό του με τον άλλο, 
αλλά να κοιτάξει από μια πιο μακρινή, κριτική και αντικειμενικοποιούσα θέση πίσω 
από τον εαυτό όλες τις πολιτιστικές του ιδιαιτερότητες» (Harding 199 1 ,  15 1 ) .  

Για παράδειγμα, η κατανόηση της εμπειρίας των καταπιεσμένων μπορεί να 
επιτευχθεί μόνο μέσα από την παρατήρηση αυτού του βίου, αφού ωστόσο έχει ανα
πτυχθεί μια ευαισθησία ή μια γενικότερη ερωτηματοθεσία απέναντι στην καταπίεση. 
Η παρατήρηση, η οποία ούτως ή άλλως περνά μέσα από τους φακούς της θεωρίας, 
δεν σημαίνει την ταύτιση της θεωρίας με την ίδια την εμπειρία και τις ιθαγενείς της 
εκλογικεύσεις. Μέσα από ένα φεμινιστικό για παράδειγμα πρίσμα, η κατανόηση και 
μετά η θεματοποί ηση του βιασμού στο γάμο δεν προήλθε άμεσα από τις γυναίκες που 

8.  Harding 1 99 1 ,  1 38-63. Ας υποσημειωθεί ότι η κριτική στον ηθικό σχετικισμό και η ταυτόχρονη 

αποδοχή του ιστορικού και κοινωνικού τοποθετείται σε μια ντυρκεμιανή γραμμή, η οποία φτάνει στη θε

σιακή επιστημολογία μέσω του «σκληρού προγράμματος». Σχετικά με τις απόψεις του Ντυρκάιμ: 

Durkheim 1 9 1 1 .  Γεωργούλας 2001 ,  24-3 1 .  
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τον υπέστησαν. Η δυνατότητα κατανόησης, η οποία στη συνέχεια συνδέθηκε με μια 
ολόκληρη σειρά πρακτικών, δημιουργήθηκε μόνο από τη στιγμή που κατέστη δυνατή 
η θέαση των βιασμένων μέσα στο γάμο γυναικών μέσα από ένα θεωρητικό -και ταυ
τόχρονα ηθικό- πρίσμα που επέτρεπε να ιδωθούν οι γυναίκες ως καταπιεσμένες, 
ως δηλαδή έχουσες στοιχειώδη ανθρώπινα δικαιώματα τα οποία καταπατούνται μέ
σα στον συγκεκριμένο θεσμό. Η άρση της καταπίεσης δημιουργείται πρώτα ως εν
νοιολογική δυνατότητα διαμέσου της, ούτως ή άλλως θεωρητικής, παρατήρησης των 
εμπειριών. Εδώ προφανώς η θεωρία δεν είναι η συν.άθροιση των εμπειριών, αλλά 
δεν θα μπορούσε να δημιουργηθεί χωρίς την αντικειμενικοποίηση αυτών των εμπει
ριών. Αυτή η σύνδεση θεωρίας και εμπειρίας δεν θα μπορούσε να επιτευχθεί χωρίς 
την κοινωνική εμπλαισίωση της αντικειμενικότητας και χωρίς την ταυτόχρονη δρα
στηριοποίηση της ηθικής. Ακριβώς με τον ίδιο τρόπο συμβαίνει και σε άλλες περιο
χές όπου εντοπίζονται έμφυλες κοινωνικές σχέσεις. 

Η θεσιακή επ ιστημολογία εμφανίζεται ως μια προσπάθεια αναδιάταξης της 
σχέσης ανάμεσα στον εξτερναλισμό και τον ιντερναλισμό ή, καλύτερα, ως μια προ
σπάθεια ανεύρεσης ενός τρίτου δρόμου μεταξύ της καθαρά θεσιακής προοπτικής, 
που προϋποθέτει διαφορετικά συμφέροντα και δέσμευση, και της αντικειμενικότη
τας, που προϋποθέτει αποστασιοποίηση από συμφέροντα και ουδετερότητα. Ο ορι
σμός της αντικειμενικότητας με κριτήρια πολιτ ικής δημοκρατίας (δηλαδή ως της 
ανάδειξης μιας αλληλο-κατανοούμενης πλειονότητας που συναποτελείται από ομά
δες που είτε είναι μειονότητες είτε τους λείπουν οι δυνατότητες έκφρασης) τοποθε
τεί την αντικειμενικότητα σε μια ευρύτερη και ηθική βάση. Η έννοια της 'σκληρής 
αντικειμενικότητας ' είναι μια κατεξοχήν πολιτική έννοια, η οποία αφενός προϋπο
θέτει ένα continuum που διαπερνά τα ιστορικευμένα ή εμπλαισιωμένα παραδείγματα 
και αφετέρου συνδέει την επιστήμη με την ιστορία και τα συμφέροντα των ομάδων 
που διαλύονται από τα σενάρια που κινηματογραφεί η κυρίαρχη εκδοχή της επιστή
μης. Έτσι, η πάγια θέση παραμένει ο διαχωρισμός της γνώσης σύμφωνα με κριτήρια 
θέσης, δηλαδή ο διαχωρισμός της σε αυτή των κυρίαρχων και σε αυτή των κυριαρ
χούμενων, ενώ θεωρείται ότι η αλήθεια βρίσκεται εντοπισμένη στις κυριαρχούμενες 
θέσεις όχι μόνο λόγω του εύρους των εγγενών συμφερόντων, αλλά και επειδή δεν θα 
μπορούσε αλλιώς να ακουστεί η φωνή των κυριαρχούμενων· δεν θα μπορούσε αλ
λιώς να βρεθεί ο δρόμος που θα ένωνε το δέον με το είναι του κοινωνικού κόσμου. Η 
αλήθεια των καταπιεσμένων και των κυριαρχούμενων είναι αυτή που τελικώς απο
κρύπτεται πίσω από την ευρωκεντρική συνάρθρωση επιστήμης και κυρίαρχων τάξε
ων. Η 'σκληρή αντικειμενικότητα ' στοχεύει ακριβώς στο να φέρει σε επικοινωνία, 
στο να ενοποιήσει πολιτικά, κοινωνικές κατηγορίες που η ασθενής αντικειμενικότη
τα και ο ηθικός σχετικισμός διαλύουν. 

Η αλήθεια των καταπιεσμένων και των κυριαρχούμενων, δηλαδή τελικώς του 
αντικειμένου των κοινωνικών επιστημών, μπορεί να διαφυλαχτεί αλλά και να προ
ωθηθεί από ένα είδος συμμετρίας ανάμεσα στο υποκείμενο και το αντικείμενο των 
κοινωνικών επιστημών. Η τοποθέτηση «του υποκειμένου στο ίδιο κριτικό επίπεδο 
με το αντικείμενο» αποτελεί τη «σκληρή αναστοχαστικότητα» (Harding 1 996, 1 5 9) . 
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Κάτι δηλαδή σαν την επικοινωνιακή συμμετρία ή την ισοφωνία που εμφανίζεται σε 

τάσεις της κριτικής θεωρίας και της ερμηνευτικής ανθρωπολογίας. Εάν η αναστοχα

στικότητα για το ' ισχυρό πρόγραμμα' αποτελεί τον τρόπον τινά αυτοέλεγχο της κοι

νωνιολογίας ώστε να βάλει από μόνη της φραγμό στον όποιο δυνάμει ερμηνευτικό 

της ιμπεριαλισμό, δηλαδή αποτελεί την έσχατη εγγύηση της πρακτικής τήρησης της 

αρχής της συμμετρίας, εδώ η ' ισχυρή αναστοχαστικότητα'  αποτελεί την εξίσωση της 

ιστορικότητας στον παρόντα χρόνο, προκειμένου το πρόταγμα να στηριχτεί σε πιο 

στέρεες βάσεις. Η ' ισχυρή αναστοχαστικότητα' αποτελεί την ασφαλιστική δικλίδα 
της ' ισχυρής αντικειμενικότητας ' ,  δηλαδή αποτελεί την εγγύηση ότι το πρόταγμα ή η 
απόβλεψη στηρίζονται στην ιστορική εμπειρία των επιμέρους εντοπισμένων οπτι
κών κι όχι σε μια υποκριτική «θέα από το πουθενά» (Harding 1998, 1 92-3). Εφόσον 
λοιπόν μάθουμε να βλέπουμε τον εαυτό μας όπως μας βλέπουν οι άλλοι, η αναστο
χαστικότητα δεν καταντά ένα παιγνίδι κριτικού υπερθεματισμού του επιστημονικού 
εαυτού ή μια μεθοδολογική αυταρέσκεια που έχει τα ίδια ακριβώς αποτελέσματα, δη
λαδή που οδηγεί σε έναν επιστημονικό ναρκισσισμό, αλλά δίνει μια πρόσθετη δυνα
τότητα ισχυροποίησης της αντικειμενικότητας και, γενικότερα, της μεθόδου. 

Η ' ισχυρή αναστοχαστικότητα ' συνίσταται σε μια παλινδρομική κίνηση με 
μάλλον μικρές διαφορές από άλλες συγκαιρινές εκδοχές της αναστοχαστικότητας 
ως εποπτικής παράστασης του χρόνου9. Η πρώτη κίνηση, η ιστορ ική, συνδέει την 
ιστορία των επιστημών με την κοινωνική ιστορία αναδεικνύοντας δύο εκδοχές της 
επιστήμης που, κατά τη ' μετα-κουνική ' (post-Kuhnian) περίοδο αντιστοιχούν σε δύο 
διαφορετικές περιοχές του κοινωνικού κόσμου: η πρώτη κατοικείται από λευκούς, 
δυτικούς άνδρες που απαρτίζουν τις κυρίαρχες ελίτ ή τις άρχουσες τάξεις και σ' αυ
τήν ευδοκιμούν οι 'συμβατικές επιστημολογίες ' ·  η δεύτερη από τις κυριαρχούμενες 
και καταπιεσμένες οντότητες της πρώτης περιοχής, οι οποίες προσλαμβάνονται κυ
ρίως υπό το πρίσμα των έμφυλων (φύλο και φυλή) σχέσεων και διαμέσου της δρα
στηριοποίησης της οπτικής θέσης τους δημιουργούνται οι θεσιακές επιστημολογίες. 
Υπό την οπτική που ανοίγει αυτός ο πίσω βηματισμός, η αντιστοιχούσα αντίληψη 
στην πρώτη περιοχή της επιστήμης μετασχηματίζεται καθώς η επιστήμη αναγορεύε
ται σε πολυπολιτισμική10, ενώ και ο όρος ακόμη επιστήμη αντικαθίσταται από τον 
εναλλακτικό όρο ' εθνοεπιστήμες ' .  Επίσης, κατά την πίσω κίνηση αναδεικνύονται 
και οι συλλογικές οντότητες («φυλετικά περιθωριοποιημένοι, νότιοι, φτωχοί, γyναί
κες», οι οποίες -παρά το ότι «δεν είναι ομοιογενείς κατηγορίες» (Harding 1998, 1 60)
ανακηρύσσονται από τη θεωρία σε σημαίνοντες φορείς της κοινωνικής αλλαγής με 
ορίζοντα την απελευθέρωση ή το ξεπέρασμα των υφιστάμενων σχέσεων εξουσίας 
(πατριαρχία, καπιταλισμός, ιμπεριαλισμός) . Η επαναφορά λοιπόν δημιουργεί και 
την απόβλεψη ή το πρόταγμα. Η αποβλεπτική κίνηση, η οποία είναι επί της ουσίας 

9. Για την κριτική παρουσίαση αυτών των τάσεων από ένα εθνομεθοδολογικό πρίσμα, βλ. Lynch 

2000, 26-54. 
10. Harding 1998, 146-64. Επίσης Cudd 2000, 299-3 17 και Harding 2003, 49-69. 
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ένα σχέδιο που καθοδηγεί τη  σκέψη και την πρακτική προς τον ορίζοντα της χειρα
φέτησης, καθιστά τις -εναλλακτικές- 'εθνοεπιστήμες' τους φορείς αυτής της κοι
νωνικής χειραφέτησης. Κάτι που σημαίνει ότι η δρομολόγηση αυτού του προτάγμα
τος δεν επαφίεται στην όποια τυχαία δημόσια διαχείρισή του, αλλά τίθεται υπό τον 
έλεγχο των κοινοτήτων των επαϊόντων. 

Πάντως, η κοινωνική θεωρία που οικοδομήθηκε στη βάση επιλεγμένων -
εμπλαισιωμένων και εντοπισμένων- σημείων παρατήρησης των κοινωνικών σχέσε
ων, παρά το ότι δηλώνει ότι υιοθετεί το σύνθημα «σκέψου σφαιρικά, δράσε τοπικά» 
(Narayan και Harding 2000, VII), δεν φαίνεται ότι μπορεί να σκεφτεί το εθνικό επίπε
δο της δράσης, δηλαδή τους πολιτικούς φορείς που θα ενοποιούσαν την πολιτική έκ
φραση και δεν είναι άλλοι από τα πολιτικά κόμματα. Όπως δεν φαίνεται ότι μπορεί 
να σκεφτεί και τις σχέσεις αυτών των φορέων με το θεσμικό πλέγμα μέσα στο οποίο 
αποκρυσταλλώνονται οι νέες αντιλήψεις, δηλαδή το κράτος. Αντίθετα, η απόβλεψη, 
δηλαδή η πολιτική δράση προς τη χειραφέτηση, παραμένει προσκολλημένη στον κύ
ριο φορέα της ιστορικής κίνησης όπως αναδεικνύεται από την εποπτική παράσταση 
της αναστοχαστικότητας, δηλαδή στις ' επιστημολογικές κοινότητες ' .  

I V .  Η επιστροφή στην κοινωνιολογική μεθοδολογία 

Το πρόβλημα της μεθόδου συνοδεύει όλες τις κοινωνικές θεωρίες της ύστερης ψυ
χροπολεμικής περιόδου. Θα μπορούσε να πει κανείς ότι αναβιώνει ο Methodenstreit 
του ύστερου 1 9ου αιώνα και των αρχών του 20ού. Ως γνωστόν, αποτέλεσμα αυτής 
της διαμάχης ήταν η κύρια βεμπεριανή μεθοδολογική σύνθεση, δηλαδή ο ιδεότυπος 
(Βέμπερ 1 972). Έτσι φαίνεται μάλλον απίθανη η μη εισαγωγή του ιδεοτύπου στη συ
γκαιρινή μεθοδολογική διαμάχη που υποβαστάζει τις κατηγοριακές αναδιατάξεις 
στο εσωτερικό των κοινωνικών θεωριών. Εάν ωστόσο ο Βέμπερ προσπαθούσε δια
μέσου του ιδεοτύπου να αποφύγει τις δύο κυρίαρχες, εκείνη την εποχή, εκδοχές της 
νομολογίας, ήτοι «την υλιστική αντίληψη της ιστορίας» και τη «φυσιοκρατική αν
θρωπολογία», αλλά και να αποτρέψει την εξάπλωση στις κοινωνικές επιστήμες του 
«νατουραλιστικού μονισμού» που ταύτιζε την επιστημονική εργασία με «την ανακά
λ υψι ν των νόμων του γίγνεσθαι εν γένει» (Βέμπερ1 972, 28-5 3) ,  η συγκαιρινή ενεργο
ποίηση της βεμπεριανής μεθοδολογικής πρότασης τελείται σε πλαίσιο που έχει εν 
πολλοίς αποκλείσει τις προηγούμενες αντιλήψεις της ιστορίας ή της προόδου. Η 
λουκατσιανή εκδοχή του μαρξισμού είχε ούτως ή άλλως προκρίνει τη βί:μπεριανή εκ
δοχή της ιστορίας σε βάρος της 'υλιστικής αντίληψης' ,  ενώ η απόρριψη της 'φυσιο
κρατικής ανθρωπολογίας ' ήταν μάλλον τελεσίδικο γεγονός. Επίσης, ο εμπειρισμός 
που εισήχθη στην προβληματική των έμφυλων ταυτοτήτων ήταν κοινωνικά εμπλαι
σιωμένος ,  κάτι που τον απομάκρυνε από τον 'νατουραλιστ ικό μονισμό ' και τον 
έφερνε πιο κοντά στη μεθοδολογική πρόταση του Βέμπερ. 

Οι μεθοδολογικές προτάσεις του Βέμπερ θα ενσωματωθούν στην προβληματική 

των έμφυλων ταυτοτήτων, σε μια προσπάθεια να βγάλουν αυτήν την προβληματική 
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από το αδιέξοδο στο οποίο οδηγήθηκε από τις προηγούμενες μεθοδολογικές της επι

λογές (Hekman 1990, 1 997, 1 999). Συνοπτικά, η προηγούμενη υπόθεση συνίσταται σε 

μια νέα αποβλεπτική διαχείριση των πολιτικών αποτελεσμάτων που επέφερε η -θεω

ρούμενη ως τετελεσμένη- ρήξη με τη 'νεωτεριστική επιστημολογία ' .  Υποτίθεται δε ότι 

τούτη η ρήξη επέφερε μια 'αλλαγή παραδείγματος ' ,  καθώς οδήγησε στην αντικατά

σταση της ουδέτερης , καθολικής και ατομικιστικής αντίληψης της γνώσης και της 

αλήθειας από μια νέα αντίληψη που στηρίζεται στον εντοπισμένο, εμπλαισιωμένο και 

κοινοτικό τους χαρακτήρα. Ας όμως πάρουμε τα πράγματα από την αρχή. 
Αφετηρία κι αυτής της τάσης είναι η άποψη ότι η σύγχρονη κοινωνία κατα

σκευάζεται πάνω σε μια σειρά από δυϊσμούς. Ως οι σημαντικότεροι δυϊσμοί συγκρα
τούνται αυτοί μεταξύ ορθολογικού-ανορθολογικού, υποκειμένου-αντικειμένου και 
κουλτούρας-φύσης. Εικάζεται ότι η βάση πάνω στην οποία οικοδομούνται οι προη
γούμενοι, δηλαδή ο πρωταρχικός δυϊσμός, είναι το φύλο και οι έμφυλες σχέσεις (αρ
σενικό-θηλυκό). Η στρατηγική που απορρέει από τις προηγούμενες εικασίες στρέφε
ται προς το παρελθόν, προκειμένου να αποδομήσει τους δυϊσμούς που καθιστούν 
προβληματική την παρούσα κο ινωνική συνύπαρξη. Η διαδ ικασία κατασκευής του 
παρόντος, ιδωμένη μέσα από το προηγούμενο πρίσμα, καταλήγει σε μια κριτική στά
ση απέναντι στις εν ισχύ θεωρίες που επικεντρώνουν στις έμφυλες σχέσεις. Υποτίθε
ται ότι οι ισχύουσες θεωρίες είναι ελλειμματικές και τούτο επειδή είτε τοποθέτησαν 
το γυναικείο φύλο στον ισχυρό πόλο είτε θεώρησαν ότι ο γυναικείος πόλος υπερέχει 
του άλλου. Η διάχυση ωστόσο αυτών των θεωριών δημιουργεί νέες ορθοδοξίες, οι 
οποίες δεν διαφέρουν από εκείνες που δημιουργήθηκαν υπό τη σκέπη των μεγάλων 
αφηγήσεων (metanaπatives) της νεωτερικότητας (Hekman 1 990). 

Εδώ ακριβώς αρχίζει να τίθεται εκ νέου το πρόβλημα. Εφόσον η πίσω κίνηση ή 
αποδόμηση έδειξε ότι το όλο οικοδόμημα των σχέσεων κυριαρχίας στηρίζεται στις 
έμφυλες σχέσεις και εφόσον πολλές εκδοχές τής πίσω κίνησης κατά την επαναφορά 
τους αναπαρήγαγαν στο παρόν -έστω και τροποποιημένες- τις νεωτερικές λογι
κές, εγκαταλείπεται κάθε ιδέα περί την αναστοχαστικότητα. Εάν, για παράδειγμα, η 
' ισχυρή αναστοχαστικότητα' συνέδεε την απόβλεψη με το παρελθόν μέσω μιας συμ
μετρίας υποκειμένου και αντικειμένου των κοινωνικών επιστημών ή, διαφορετικά, 
μέσω της σύνδεσης της κοινωνικής ιστορίας και της ιστορίας της επιστήμης δημι
ουργώντας δύο συναφείς και ταυτόχρονα αντίπαλες περιοχές, εδώ κάθε παρόμοια 
ιδέα εγκαταλείπεται. Εφόσον, σύμφωνα με τη διάγνωση της θεσιακής θεωρίας , «η 
αλήθεια, η γνώση και η πολιτική είναι δυνατές χωρίς μια απόλυτη θεμελίωση», αλλά 
και εφόσον η γνώση είναι εντοπισμένη, τότε «Καμία προοπτική-οπτική θέσης δεν εί
ναι επιστημολογικά προνομιακή» (Hekman 1997, 35 1) .  Από τη στιγμή ωστόσο που 
δεν υπάρχει η παραμικρή εγγύηση περί την όποια αντικειμενικότητα με αφετηρία πε
ριοχές ή θέσεις του κοινωνικού κόσμου, σπάει αυτόματα η οποιαδήποτε σύνδεση πα
ρελθόντος και μέλλοντος και το δεύτερο ορίζεται από μια σχέση προσδιοριστικής 
εξάρτησης από το παρόν. Η άποψη όμως αυτή απαιτεί και ένα στοιχειώδες μεθοδο
λογικό στήριγμα, το οποίο και αναζητείται σε μια μάλλον παράδοξη εκδοχή του ιδε
οτύπου. 
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Με δεδομένη τη  ρήξη με  την 'νεωτεριστική επιστημολογία ' και με  δεδομένη επί
σης τη δημιουργία ενός νέου παραδείγματος, το ζητούμενο είναι η παραπέρα προώ
θηση των πολιτικών αποτελεσμάτων αυτής της ρήξης (Hekman 1 997, 357) . Υποτίθε
ται ότι αυτή η προώθηση θα μπορούσε να γίνει αν στηριζόταν κανείς μεθοδολογικά 
στον ιδεότυπο. Ο τελευταίος νοείται: πρώτον, ως «μονόπλευρη» κατασκευή και, 
άρα, ως «επιμέρους προοπτική>» δεύτερον, ως κατασκευή που υπαγορεύεται από τα 
«συμφέροντα και τις αξίες» του κάθε ερευνητή και, άρα, ως δυνατότητα δημιουργίας 
μιας διαφορετικής εικόνας του κόσμου· τρίτον, ως κατασκευή που προϋποθέτει τις 
«δραστηριότητες και τις έννοιες των κο ινωνικών διαδραματιστών ως ήδη συγκροτη
μένες» και, άρα, τονίζει την αλληλοδρασιακή σχέση θεωρίας-πραγματικότητας ή, κα
λύτερα, την υπεροχή της συγκαιρινής θεωρίας στην κατασκευή της μελλοντικής 
πραγματικότητας (Hekman 1997, 36 1) .  

Η υπόθεση της ρήξης είναι τουλάχιστον αφελής, αν παρακολουθήσει κανείς τό
σο τους σκοπέλους που ο ίδιος ο Βέμπερ προσπαθεί να αποφύγει διαμέσου του ιδεο
τύπου, όσο και τη μετέπειτα περιπέτεια του βεμπεριανής προσπάθειας. Κατ '  αρχάς, 
όλα τα εμπόδια που ο Βέμπερ προσπαθεί να αποφύγει διά μέσου του ιδεοτύπου ανα
παράγονται μετασχηματισμένα καθ ' όλη τη διάρκεια του 20ού αιώνα: ο ιδεότυπος 
δεν απομάκρυνε από τα κοινωνικά δρώμενα ούτε την 'υλιστική αντίληψη της ιστο
ρίας ' ,  ούτε τη 'φυσιοκρατική ανθρωπολογία' ,  αλλά ούτε και τον 'νατουραλιστικό μο
νισμό ' .  Όχι μόνο δεν απομάκρυνε τα προηγούμενα, αλλά πάνω στη βεμπεριανή υπό
θεση περί τον καθοριστικό ρόλο της κουλτούρας οικοδομήθηκε η δομολειτουργική 
αντίληψη της εξέλιξης, η οποία αποτέλεσε -κατά τη γενική παραδοχή των τάσεων 
που εδώ εξετάζουμε- και τη μετα-αποικιοκρατική εκδοχή του δυτικού εθνοκεντρι
σμού. Από τον Βέμπερ μέχρι και τις αρχές της δεκαετίας 1 960 γιατί άραγε δεν δια
μορφώθηκε η έννοια του παραδείγματος, η οποία έβαζε ένα μεγάλο εμπόδιο στην επέ
λαση του ιντερναλισμού; Γιατί άραγε έπρεπε η δυτική διανόηση να διανύσει ένα διά
στημα εβδομήντα και πλέον χρόνων για να διαπιστώσει ότι ο κόσμος είναι πλέον 
«απαλλαγμένος από κάθε κανονιστική μεγάλη αφήγηση»; Γιατί άραγε δεν θα μπορού
σε να εισαχθεί η έννοια του παραδείγματος αντί αυτής του ιδεοτύπου στο λυκαυγές 
του 20ού αιώνα; Τέλος, πώς είναι δυνατόν να γίνεται η επίκληση της εμπλαισιωμένης 
και εντοπισμένης γνώσης και ταυτόχρονα η πιο χονδροειδής χρησιμοποίηση της απο
πλαισιωμένης και εκτοπισμένης θεωρίας μεθόδου; Με άλλα λόγια, αφού η αλήθεια εί
ναι εντοπισμένη και προοπτιστική και αφού το παράδειγμα της θεσιακής θεωρίας 
«ξεφορτώθηκε τον ουδέτερο παρατηρητή της νεωτεριστικής επιστημολογίας» 
(Hekman 1997, 356), τότε πώς μπορεί να εισαχθεί εκ νέου ο ιδεότυπος που προϋποθέ
τει την αλήθεια (γνώση πραγματικότητας) ως συγκροτησιακή αξία των κοινωνικών 
επιστημών και επί της οποίας αξίας τοποθετείται η αξιολογική ουδετερότητα; 

Η ιδέα της ρήξης, δηλαδή η απόφανση ότι ζούμε πλέον σε ένα κόσμο «απαλλαγ
μένο από κάθε κανονιστική μεγάλη αφήγηση» (Hekman 1997, 362), πατά στην υπόθε
ση ότι κάτι καινούργιο έχει μόλις αρχίσει. Οι θεσιακές θεωρίες εκλαμβάνονται ως η 
αφετηρία μιας νέας πορείας ή, με άλλα λόγια, ως κεκτημένο επί του οποίου στηρίζε
ται η ανασυγκρότηση του κόσμου διαμέσου των έμφυλων υποκειμένων και σχέσεων. 
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Έτσι, οι έμφυλες οντότητες των θεσιακιί)ν θεωριών εκλαμβάνονται ως οι πρωταγω

νιστές ενός εν εξελίξει σεναρίου, το οποίο αναζητά την πραγματοποίησή του μέσα 

στο καινοφανές σκηνικό της κοινωνικής συμβίωσης στο οποίο τελούνται πλέον τα 

κοινωνικά δρώμενα. Το ερώτημα ωστόσο που τίθεται και θα απαντηθεί εν μέρει από 

διαφορετικές προσεγγίσεις των έμφυλων οντοτήτων και σχέσεων είναι το κατά πόσο 

οι περ ί τη ρήξη αντ ιλήψεις δεν αποτέλεσαν μέρος μιας στρατηγικής κοινωνικής 

αναρρίχησης νέων ελίτ σε ένα πλαίσιο αναπαραγωγής διά του μετασχηματισμού της 

κυρίαρχης κοινωνικής σχέσης. 

* * *  

Οι κοινωνικές δομές του οικονομικά προηγμένου κόσμου δεν έμειναν αμετάβλητες 
κατά τις τελευταίες δεκαετίες. Οι κοινωνιολόγοι, οι οποίοι εκ των πραγμάτων δεν 
μπορούν να παραβλέπουν τους μετασχηματισμούς που σημειώνονται στο επίπεδο 
των δομών απασχόλησης από τη δεκαετία 1980 και μετά, διαπιστώνουν ότι η επαγ
γελματική ενεργοποίηση των γυναικών εισάγει αφενός μια ταξική διαφορά στο επί
πεδο καριέρας ανάμεσα στις γυναίκες και αφετέρου ένα μετασχηματισμό στο επίπε
δο της περιέχουσας μορφής: αφενός σημειώνεται «η όξυνση των ταξικών και φυλετι
κών ανισοτήτων» και αφετέρου «η ιδιωτική πατριαρχία [ . . .  ] αντικαθίσταται από τη 
δημόσια» (Walby 1997, 165) .  Αφού πρώτα αμφισβητείται η προϋπόθεση περί το «Χά
σμα μεταξύ της γνώσης των κυριαρχούμενων και αυτής των κυρίαρχων και όπου οι 
κυριαρχούμενοι αναπτύσσουν τις δικές τους πρακτικές με στόχο την ανάπτυξη της 
καλύτερης γνώσης» (Walby 2001 ,  485), τίθεται τελικώς υπό αμφισβήτηση η συνολική 
θεωρητική στρατηγική πάνω στην οποία στηρίζεται η προηγούμενη άποψη. Με δεδο
μένο ότι η προηγούμενη στρατηγική, η οποία στηριζόταν στη δραστηριοποίηση της 
εν γένει κατηγοριακής εμπειρίας των κυριαρχούμενων διαμέσου της «ρωμαλέας ή 
σκληρής αναστοχαστικότητας», είχε ως αποτέλεσμα την ένταξη των φορέων της στις 
«βιομηχανίες της κυρίαρχης γνώσης», επιχειρείται μια νέα προσπάθεια επιστημολο
γικής σύνθεσης. Η τελευταία θέλει να οδηγηθεί προς την αντίθετη του κονστρουκτι
βισμού κατεύθυνση, δηλαδή στο ρεαλισμό, διαμέσου της προσπάθειας σύνθεσης της 
φιλοσοφίας και της κοινωνιολογίας της επιστήμης ή, ακριβέστερα, του Κουάιν1 1 και 
του Λατούρ. Όπως θα δούμε παρακάτω, αυτό δεν πετυχαίνεται. 

Ας δούμε κατ ' αρχάς το επιχείρημα για την αποκατάσταση της επιστημονικής 
μεθόδου και του ορθολογισμού από τις άδικες επιθέσεις που υποτίθεται ότι δέχτη
καν από τη θεσιακή επιστημολογία. Δηλώνεται ότι η επιστήμη αντιμετωπίστηκε από 
τη θεσιακή επιστημολογία ως «εμπειριστικό και μονολιθικό «ανδρείκελο» (Walby 
2001 , 489-94 ). Εδώ η άποψη είναι ότι η θεσιακή επιστημολογία στρέφεται ενάντια σε 
μια απλουστευτική εκδοχή του θετικισμού, ως δηλαδή ο τελευταίος να στηριζόταν σε 
μια αποκλειστική,  περ ιορισμένη και θεωρητικά ενδεή ή αστήρικτη εκμετάλλευση 

1 1 . Ας υπενθυμίσω ότι για τον Κουάιν το άτομο δεν είναι παρά η τιμή μιας μεταβλητής. 
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στατιστικών στοιχείων. Πέρα από το ότι πολλές κριτικές της 'μοντέρνας ' επιστήμης 
χρησιμοποιούν δικές της μεθόδους, στην προκειμένη περίπτωση παραβλέπεται επί
σης ο ρεαλισμός της επιστημονικής έρευνας, ο οποίος (\υνδυάζει την οικοδόμηση θε
ωριών με την εμπειρική έρευνα και επιτρέπει να απυκαλ υφθούν «αθέατες πλευρές 
των κοινωνικών δομών». Επιπλέον, η ' μοντέρνα' εκδοχή της επιστήμης δεν είναι ού
τε μονολιθική και τούτο διότι «η αμφισβήτηση αποτελεί τον κανόνα της επιστήμης 
κατά τη στιγμή της δημιουργία της». 

Τούτη η μεθοδολογική και επιστημολογική κριτική οδηγείται, σχεδόν αναπό
δραστα, στην αναδιάταξη της κοινωνικής οντολογίας που στηρ ίζεται  στον κον
στρουκτιβισμό των κοινωνικών ταυτοτήτων. Αυτό όμως δεν την αποτρέπει από το 
οδηγηθεί σε έναν άλλο κονστρουκτιβισμό, στα «δίκτυα διαδραματιστών». Με το επι
χείρημα ότι το θέμα δεν είναι αν η γνώση είναι κοινωνική, διότι ούτως ή άλλως είναι 
κοινωνική, αλλά το πώς το κοινωνικό προσλαμβάνεται, ασκείται κριτική στην έν
νοια της κοινότητας, δηλαδή των ορίων μέσα στα οποία είναι περιχαρακωμένες οι 
διαφορετικές κοινωνικές ταυτότητες. Πράγματι, εφόσον η γνώση είναι εντοπισμένη 
και εμπλαισιωμένη και εφόσον η αντικειμενική γνώση είναι αυτή των «καταπιεσμέ
νων», το σχέδιο απελευθέρωσης των τελευταίων πραγματοποιείται στο εσωτερικό 
«επιστημολογικών κοινοτήτων» που είναι σε συνάφεια με συγκεκριμένες κοινωνι
κές ταυτότητες (Walby 2001 , 498). Με άλλα λόγια, μέσα στις κοινότητες τελείται από 
τα επιφανή μέλη της καθεμιάς και η επεξεργασία της αναφορικότητας, δηλαδή, για 
να χρησιμοποιήσω όρους του Τουραίν, το πολιτισμικό σχέδιο εντός του οποίου υπο
δεικνύεται τόσο μια εναλλακτική πρόταση ως προς τη συνολική οργάνωση της κοι
νωνίας όσο και ο αντίπαλος (Touraine 1984). Εφόσον λοιπόν, η έννοια της κοινότη
τας είναι ένας περιοριστικός και απλουστευτικός τρόπος πρόσληψης του κοινωνι
κού, θα μπορούσε να αντικατασταθεί από ανάλογες αλλά πιο ρεαλιστικές έννοιες. Η 
εναλλακτική έννοια που προτείνεται είναι η έννοια του δικτύου διαδραματιστών 
(actors network). 

Η έννοια ωστόσο του δικτύου εμπεριέχει μια συγκεκριμένη αντίληψη του χρό
νου. Το θεωρητικό μοντέλο του δικτύου είναι ένα στοχαστικό μοντέλο που στηρίζε
ται στα μη γραμμικά μαθηματικά, δηλαδή στη θεωρία του χάους, και προσδένει πλή
ρως την ιστορία του κοινωνικού κόσμου στην ιστορία της επιστήμης. Έτσι όμως δεν 
αλλάζει η ουσιαστική εποπτεία του χρόνου στις μετεξελίξεις των θεσιακών θεωριών, 
καθώς η αναστοχαστικότητα παραμένει η κυρίαρχη αντίληψη12. Επιπλέον, ο τρόπος 
που τουλάχιστον χρησιμοποιείται η έννοια από τη Σ ιαπελό και τον Μπολ τανσκί 
στην ανάλυση των μετασχηματισμών στο επίπεδο της οικονομικής οργάνωσης, δεν 
διαφέρει και πολύ από την έννοια της κοινότητας επαϊόντων που θα εξετάσουμε 
αμέσως μετά. Οι ηγέτες της «δικτυωμένης κοινωνίας», εν προκειμένω οι μάνατζερ 
που δημιουργούν τα δίκτυα σε σχέση με την επίτευξη συγκεκριμένων στόχων, αποτε-

12 .  Για τη θεωρία δικτύωσης υπό την αναστοχαστική εποπτεία της επιστήμης, βλ Latour 1988 .  

Boltanski και Chiappelo 1999. 
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λούν τις χαρισματικές προσωπικότητες που συγκροτούν και απο-συγκροτούν τ ις 
ομάδες «Πιστών» αναφορικά με τους προς επίτευξη στόχους (Boltanski και 
Chiappelo 1 999, 208-30) .  Όπως ακριβώς και οι επα"Cοντες που αυτο-ανακηρύσσο
νται σε ηγέτες της νέας κατηγ, ·ριακής αναδιάταξης. 

ν. Ο ι κοινότητες επαϊόντων ως οι έγκυροι δ ιαχε ιρ ιστές 
της ηθ ικά ε μπεδωμένης γνώσης 

Οι τάσεις που εδώ εξετάσαμε έχουν ένα κοινό στόχο - αλλά και αποτέλεσμα: την 
ανατροπή των κατηγοριών είδους, όπως αυτές δημιουργήθηκαν από τις κλασικές θε
ωρίες, και την αντιστοιχούσα διαίρεση των κοινωνικών επιστημών. Εάν οι κατηγο
ρίες είδους ήταν παλιότερα το έθνος και οι κοινωνικές τάξεις -ή οι επαγγελματικές 
ομάδες- για την κοινωνιολογία, η φυλή και οι φατρίες (ημιφύλια, κλπ.) για την αν
θρωπολογία ή εάν η ψυχολογία καθοριζόταν, με αφετηρία το άτομο, από τη μελέτη 
σχετικά με την ένταξη του ατόμου στις προηγούμενες συλλογικότητες και η οικονο
μία από τις σχέσεις ανταλλαγής ή εκμετάλλευσης ανάμεσα σε ανθρώπους που ανή
καν στις προηγούμενες οντότητες , τώρα η κατηγοριακή αναδιάταξη επιφέρει την 
ανατροπή όλων των λογικών που συνείχαν και διαφοροποιούσαν τις 'κλασικές ' επι
στήμες της κοινωνίας. 

Οι αναφορικότητες που είχαν σχηματιστεί σε σχέση με την παλιά διάταξη του 
κο ινωνικού κόσμου και της επιστημονικής του οριοθέτησης, άρχισαν να γκρεμίζο
νται από τη στιγμή που τα νοητικά όρια που διαχώριζαν ομάδες και μονάδες άρχισαν 
να μετακινούνται. Αυτή η μετακίνηση έγινε κυρίως στο όνομα της ηθικής και μετά 
από την κριτική του φαντάσματος ενός 'σκληρού θετικισμού ' ,  ο οποίος υποτίθεται 
ότι συνέδεε τη γνώση με το άτομο - μια σύνδεση που οριοθετούσε τις επιμέρους επι
στημονικές πειθαρχίες. Αφού -υποτέθηκε ότι- γύρω από τις 'κλασικές' πειθαρχίες 
δημιουργήθηκαν επιστημονικές κοινότητες με μοναδικό στόχο τη διαχείριση της γνώ
σης που παρήγαγε ο κάθε κλάδος, θα έπρεπε να βρεθεί μια άλλη συλλογικότητα, η 
οποία θα συνέδεε τη γνώση με την ηθική ή τις ιδέες με τις αξίες που αφενός θα ήταν 
πάνω από τις επιστημονικές κοινότητες και αφετέρου θα στηρίζονταν στις κοινές 
εμπειρίες των μελών μιας υπερ-κοινότητας. Αυτές ακριβώς είναι οι ' επιστημολογικές 
κοινότητες ' ,  οι οποίες και καλούνται να συνθέσουν τις γνωσιακές ή επιστημονικές με 
τις κοινωνικές αξίες ή να ξεπεράσουν τη διχοτομία «ορθολογικού-κοινωνικού» 13. 

Αυτή η στρατηγική έχει τεράστιες επιπτώσεις όχι μόνο στη διάσπαση των ορίων 
που διαχώριζαν τις κοινωνικές κατηγορίες , αλλά και στην αναδιάταξη των ορίων 
που διαχώριζαν τις 'κλασικές ' πειθαρχίες (disciplines) των κοινωνικών επιστημών. Η 
κατηγοριακή αναδιάταξη επιφέρει αναδιατάξεις και στο επίπεδο συγκρότησης των 
' επιστημολογικών κοινοτήτων' ,  των συλλογικών φορέων δηλαδή οι οποίοι αναλαμ-

13 Βλ. Hankinson Nelson 1993, 1 50- 1 ·Longino 1996, 39-58·  Hankinson Nelson 1996, 59-78. 
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βάνουν την ολοκλήρωση του νέου προτάγματος ή της νέας απόβλεψης. Καθότι τούτες 
οι 'κοινότητες' δεν αποτελούν προεκτάσεις της υφιστάμενης ανά 'πειθαρχίες' διαίρε
σης του ακαδημαϊκού χώρου, ορίζονται μέσα από τις εμπειρίες των νέων 'κατηγο
ριών' και όχι με βάση την ισχύουσα διαίρεση των γνωστικών αντικειμένων. 

Η ιδέα της επιστημολογικής κο ινότητας καλύπτει όλο σχεδόν το φάσμα των 
τάσεων που δημιουργούνται υπό τη σκέπη των έμφυλων σχέσεων και/ή ταυτοτήτων. 
Για να είμαστε όμως ακριβέστεροι: η ιδέα της κοινότητας, παρόλο που γεννήθηκε 
μέσα στο γερμανικό ρομαντισμό, ευδοκίμησε ιδιαίτερα και παραδόξως στον κήπο 
της αναλυτικής σκέψης. Για ακόμη μεγαλύτερη ακρίβεια, η ιδέα της επιστημολογικής 
κοινότητας είναι ίσως η μόνη δυνατή περίπτωση συλλογικής ενοποίησης ανθρώπων 
που έμαθαν να σκέφτονται σε πρώτο ενικό και να βρίσκονται μάλλον απομακρυσμέ
νοι από οτιδήποτε δημιουργεί συλλογικές οντότητες μιας μέσης εμβέλειας (ας πούμε 
κάτι σαν τις δεύτερες ουσίες του Ακινάτη) 14 ,  όπως για παράδειγμα οι κοινωνικές τά
ξεις ή ακόμη και τα κράτη-έθνη . Έτσι φαίνονται μάλλον κατανοητοί οι λόγο ι για 
τους οποίους η έννοια της ' επιστημολογικής κοινότητας' συνδέεται κυρίως με τη δη
μόσια έκφραση της ηθικής του ιδιωτικού χώρου ή ακόμη και της κρεβατοκάμαρας. 

Είναι προφανές ότι από τη στιγμή που δημιουργούνται διαφορετικές επιστη
μολογικές περιοχές, οι οποίες αντιστοιχούν σε διαφορετικές περιοχές εμπειριών του 
κοινωνικού κόσμου, η επιστημονική κοινότητα με την έννοια του Κουν δεν έχει πλέ
ον λόγο ύπαρξης 1 5 •  Έτσι, η επιστημολογική πλέον κοινότητα ορίζεται με όρους κα
τηγοριακούς κι όχι επιστημονικής συνάφειας. Είναι επίσης προφανές πως όσοι υιο
θετούν την άποψη ότι «Ο φορέας της επιστημολογίας είναι το άτομο» τοποθετούνται 
απέναντι στην άποψη σύμφωνα με την οποία «Ο πρωταρχικός φορέας της επιστημο
λογίας είναι οι κοινότητες» 16 . Συνεπώς, οι επιστημολογικές κοινότητες ή οι κοινότη
τες των επαϊόντων είναι οι συλλογικές οντότητες που στηρίζονται στις 'τοπικές επι
στημολογ ίες ' και αφενός παράγουν την εξειδικευμένη και διεπιστημονική γνώση 
που αφορά τις εντοπισμένες -έμφυλες κυρίως- ταυτότητες και αφετέρου επιδιώ
κουν τη δημόσια αναγνώριση της διαφοράς ενίοτε πάλι εμφανίζονται και ως οι εκ
πρόσωποι ή οι υπερασπιστές (social lawyers, spokespersons) των διαφόρων επιμέ
ρους έμφυλων ταυτοτήτων. Αυτό ωστόσο και με δεδομένο ότι οι έμφυλες ταυτότητες 

1� Β� Ντυμόν 1988, 83-8. 

15. Η πρώτη επεξεργασία της έννοιας της 'επιστημονικής κοινότητας' ,  ως μιας κοινωνικής ομάδας 

η οποία διαχειρίζεται τη γνώση και ελέγχει την παραγωγή και την αναπαραγωγή της και χαρακτηρίζεται 

από συγκεκριμένες αξίες και αξιολογήσεις, γίνεται από τον Μ. Πολάνι. Ο τελευταίος επεξεργάζεται την 

ιδέα, προκειμένου να αντιπαρατεθεί στους υποστηρικτές της άποψης περί 'προγραμματισμένης επιστή

μης ' - βλ. σχετικά, J. Beπ-David 1997, 320- 1 .  Πάντως, η διάχυση της έννοιας γίνεται μετά το 1962 -και τις 

επιρροές του έργου του Κουν- στις εξτερναλιστικές κυρίως τάσεις της αγγλοσαξονικής επιστημολογίας. 

Ορισμένες τάσεις, οι οποίες επιχειρούν -μάλλον παράδοξες- συνθέσεις μεταξύ εξτερναλισμού και κριτι

κής θεωρίας, τοποθετούν την ιδέα της κοινότητας, ακολουθώντας κυρίως την άποψη του Χάμπερμας, επί 

της αριστοτελικής πόλεως και στην προοπτική χειραφετητικών αξιών- βλ. Assister 1996, 77-95 . 

16 .  Haπkiπsoπ Nelson 1 993, 12 1-9. 
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«δεν είναι ομοιογενείς», δημιουργεί ένα τεράστιο πρόβλημα συνάφειας στη νέα οριο

θέτηση του κοινωνικού κόσμου - κι όπως αυτός προέκυψε μετά την κριτική που 

ασκήθηκε στο εθνο-ταξικό μόρφωμα και στα πρότυπα της πολιτικής εκπροσώπησης 
που αντιστοιχούσαν προς αυτό. 

Εάν νωρίτερα το πρόβλημα αφορούσε στον ορισμό του οργανικού ή του κοι
νωνικά ανένταχτου διανοούμενου και τη διάκρισή τους στο εσωτερικό της ταξικής 
δομής, τώρα, και με δεδομένη την άποψη περί τη διάχυση της εξουσίας σε ολόκληρο 
τον κοινωνικό χώρο και στο σύνολο των ιδιωτικών και δημόσιων πρακτικών, το 
πρόβλημα διασπάται σε τόσες περιοχές εμπειριών όσοι και οι επιθετικοί προσδιορι
σμοί -αλλά και οι συνδυασμοί τους- που ορίζουν αυτές τις περιοχές. Αν, για πα
ράδειγμα, οποιαδήποτε από τις έμφυλες ταυτότητες την συνδυάσουμε με τις υπόλοι
πες και, ακόμη περισσότερο, αν τα προηγούμενα τα συνδυάσουμε με -επίσης κατα
σκευασμένες- 'πολιτισμικές ταυτότητες '  (έθνος, εθνότητα, τάξη, θρησκεία, περιφέ
ρεια, τόπος, κλπ), τότε ο νέος χάρτης θα καταλάμβανε πολύ μεγαλύτερη έκταση από 
την επικράτεια, για να παραφράσουμε τον Μπόρχες. Φαντάζει μάλλον απίθανο για 
τις μύριες όσες 'τοπικές επιστημολογίες ' ότι θα μπορούσαν να ξεπεράσουν τις πρα
κτικές -κι όχι λογικές- αντιφάσεις και αντιθέσεις που θα δημιουργούνταν -και 
έχουν δημιουργηθεί- από τους προηγούμενους, άπειρους, συνδυασμούς και να συ
γκροτούσαν μια διϋποκειμενικότητα επί της οποίας θα οικοδομούνταν ένας νέος εκ
κοινοτισμός που θα ρύθμιζε και τις προϋποθέσεις της πολιτικής εκπροσώπησης. 

Έχουμε ήδη κατά πολύ ξεφύγει από τη μεθοδολογία κι έχουμε ξαναμπεί, παρα
δόξως μέσω αυτής, σε μια εξαιρετικά προβληματική περιοχή της πολιτικής. Αν και 
συχνά ο ορίζοντας αυτών των θεωριών είναι η επανίδρυση της αριστοτελικής πόλε
ως, δεν μπορούν να ξεφύγουν από τ ις συνθήκες της εποχής και του χώρου τους , 
ώστε να θέσουν τη σύγχρονη ιδεολογία, με την έννοια του Ντυμόν17, πάνω σε μια 
σταθερή κο ινωνική βάση ή έστω σε μια επαρκή θεωρία των κοινωνικών δομών. Με 
άλλα λόγια να συνδέσουν και τις 'κοινότητες ' ή τις 'ταυτότητες ' ,  που κατασκεύα
σαν, με τις γενικότερες τροποποιήσεις των κοινωνικών δομών που επισυνέβησαν 
κατά τη διάρκεια των τελευταίων δεκαετιών του 20ού αιώνα, για να δουν ίσως λίγο 
πιο σφαιρικά το πρόβλημα της συμβίωσης στον πλανήτη. 

Α vτώvης Γεωργούλας 
Τμήμα Φιλοσοφικών και Κοινωνικών Σπουδών 
Πανεπιστήμιο Κρήτης 
74 1 00 Ρέθυμνο 
e-mail: georgoul@phl.uoc.gr 

17. Βλ. Durnont 1977 και 1988. 



ΓΕΩΡΓΟΥΜΣ Η μεθοδολογία στη φεμινιστική θεωρία 2 5 5  

Β Ι ΒΛ Ι Ο ΓΡΑΦΙ Κ ΕΣ ΑΝΑΦΟ ΡΕΣ 

Βέμπερ, Μ. 1972. Η αντικειμενικότης της κοινωνιολογικής και κοινωνικοπολιτικής 
γνώσεως [ 1 904] . Στο: του ίδιου, Δοκίμια επί της θεωρίας των κοινωνικών επι
στημών. 1 .  Αθήνα: ΕΚΚΕ, 1 3-80. 

Γεωργούλας, Α. 2001 .  Πρωτόγονες ταξινομήσεις και η κοινωνιολογία της κοινωνιο
λογίας του Ντυρκάιμ. Στο: Ντυρκάιμ και Μως 2001 [ 1903] ,  9-70. 

Γεωργούλας, Α. 2003 . Οι συλλογικές οντότητες του κονστρουκτιβισμού. Θέσεις 83: 
67- 108.  

Γεωργούλας, Α. 2005 . Η αναστοχαστικότητα ως στρατηγική διάσπασης ταξινομητι
κών ορίων και τα όριά της. Στο : Ταυτότητα-ετερότητα: Πρακτικά Συνεδρίου 
Γαλλόφωνων Κοινωνιολόγων. Αθήνα: ΕΚΚΕ. 

Assister, Α. 1 996. Enlightened women: Modemist feminism in a post modem age. Λον
δίνο : Routledge. 

Ben-David, J. 1 997. Elements d'une sociologie historique des sciences. Παρίσι : PUF. 
Bloor, D. 1 976. Knowledge and social imagery. Σ ικάγο : The University of Chicago 

Press. 
Boltanski, L. και Ε. Chiappelo.  1 999. Le nouvel espnt du capitalisme. Παρίσι: Gallimard. 
Chartier, R. 1 989. Le monde comme representation. Annales E.S.C. 6: 1505-1520. 
Cudd, Α. 2000. Mιιlticulturalism as a cognitive virtue of scientific practice. Στο : U. 

Narayan και S. Harding (επιμ . ) ,  Decentering the center: PhΠosophy for a 
multicultural, postcolonial, and feminist world. Bloomington: Indiana University 
Press, 299-3 1 7. 

Dumont, L. 1 977. Homo aequalis. Παρίσι: Gallimard. 
Dumont, L. 1 988. Δοκίμια για τον ατομικισμό. Αθήνα: Ευρύαλος. 
Durkheim1 Ε. 1 9 1 1 .  Jugement de valeur et jugement de realite. Revue de Metaphysique 

et de Morale: 7. 
Ντυρκάιμ, Ε. και Μ. Μως. 2001 [ 1 903] . Μορφές πρωτόγονης ταξινόμησης, εισ.-μτφ. 

Α. Γεωργούλας. Αθήνα: Gutenberg. 
Gauchet, Μ. 1989. Changement de paradigme en sciences sociales?. Le Debat50: 165- 170. 
Gouldner, Α. 1 979. The future of intellectuals and the nse of the new class. Λονδίνο: 

Macmillan. 
Hacking, Ι. 1 999.  The social construction of what?. Cambridge, Mass . :  Harvard 

University Press. 
Hankinson Nelson, L. 1 993.  Epistemological communities . Στο : L. Alcoff και Ε. Potter 

(επιμ.), Feminist Epistemologies. Νέα Υόρκη: Routledge, 12 1 - 160. 
Hankinson Nelson, L. 1 996. Empiricism without dogma. Στο: L. Hankinson Nelson και 

J. Nelson (επιμ.), Feminism, science, and the philosophy of science. Dordrecht: 
Kluwer, 59-78 . 

Haraway, D .  1 989 .  Pnmate visions: Gender, race, and nature in the world of modem 
scjence. Νέα Υόρκη: Routledge. 



2 5 6  ΑΡ ΙΑΔΝ Η 1 1  

Haraway, D. 1 99 1 .  Simians, cyborgs, and women: The reinvension of nature. Λονδίνο: 
Free Association Books. 

Harding, S. 1 99 1 .  Whose science? Whose knowledge? Thinking from women 's lives. 
Ithaca, Ν.Υ. :  Cornell University Press. 

Harding, S. 1 996. Standpoint epistemology (a feminist version) : How social dis
advantage creates epistemic advantage. Στο : S .  Ρ. Turner (επιμ.), Social Theory 
and sociology: The classics and beyond. Οξφόρδη: Blackwell. 

Harding, S. 1 998 . Is science multicultural: Postcolonialisms, feminisms, and epistemo
logies. Bloomington: Indiana University Press. 

Harding, S. 2003 . Α world of sciences. Στο : R. Figueroa και S. Harding (επιμ.), Science 
and other cultures: Issues in philosophy of science and technology. Λονδίνο : 
Routledge, 49-69. 

Hartsock, Ν. 1 983α. Money, sex, andpower. Νέα Υόρκη: Longman. 
Hartsock, Ν 1 983β. The feminist standpoint: Developing the ground for a specifically 

historical materialism. Στο : S. Harding και Μ. Hintikka (επιμ.) ,  Discovering 
reality: Feminist perspectives on epistemology, metaphysics, methodology, and 
the philosophy of science. Dordrect: Reidel, 283-3 1 Ο. 

Hekman, S. 1 990. Gender and knowledge: Elements of a postmodern feminism. Βοστό
νη: Northeastern University Press. 

Hekman, S. 1 997. Truth and method: Feminist standpoint epistemology revisited. Signs 
22(2): 34 1 -365 . 

Hekman, S. 1 999. The future of differences: Truth and method in feminist theory. Λον
δίνο : Polity Press. 

Jameson, F. 1 988.  History and class consciousness as an ' unfinished project ' .  
Rethinking Marxism, 1 :  49-72. 

Latour, Β .  1 988. The pasteurisation of France. Cambήdge, Mass . :  Harvard University 
Press. 

Latour, Β. 1 999.  Politiques de la nature: Comment faire entrer les sciences en 
democratie. Παρίσι : La Decouverte. 

Latour, Β. 2000 [ 1 99 1 ] .  Ουδέποτε υπήρξαμε μοvτέρvοι: Δοκίμιο συμμετρικής αvθρω
πολογίας. Αθήνα: Σύναλμα. 

Longino, Η. 1 990. Science as social knowledge: Values and objectivity in scientific 
inquiry. Princeton, N.J . :  Pήnceton University Press. 

Longino, Η. 1 996.  Cognitive and non-cognitive values in science : Rethinking the 
dichotomy. Στο : L. Hankinson Nelson και J. Nelson (επιμ.), Feminism, science 
and the philosophy of science. Dordrecht: Kluwer, 39-58 .  

Longino, Η. 2002. The fate of knowledge. Princeton, N.J . :  Princeton University Press. 
Lynch, Μ.  2000. Against reflexivity as an academic virtue and source of privileged 

knowledge. Theory, Culture and Society 17(3): 26-54. 
Narayan, U .  και S .  Harding. 2000. Introduction. Στο : των ιδίων (επιμ.), Decentering 

the center: Philosophy for a multicultural, postcolonial, and feminist world. 
Bloomington: Indiana University Press, VI-XVI. 



ΓΕΩΡΓΟΥΛΑΣ Η μεθοδολογία στη φεμιν ιστική θεωρία 2 5 7  

Pels , D .  1 996. Strange standpoints :  Or, how t o  define the situatjon for situated 
knowledge. Telos 108, 65-92.  

Pels ,  D .  2003.  Unhastening science : Autonomy and reflexivity in social theory of 
knowledge. Λίβερπουλ: Liverpool University Press. 

Seidman, S. και L. Nicholson. 1 995 . Social postmodernism: Beyond identity politics. 
Cambridge: Cambridge University Press. 

Touraine, Α. 1 984. Le retour de l 'acteur. Παρίσι: Fayard. 
Walby, S. 1 997. Gender transformations. Λονδίνο: Routledge. 
Walby, S .  200 1 .  Against epistemological chasms : The science question in feminism 

revisited. Signs 26(2): 485 -509. 



2 5 8  ΑΡ ΙΑΔΝ Η 1 1  

M et h od o l ogy i n  F e m i n i st Theo ry 

ANTO N I S  G EO RG O U LAS 

The changes observed in the social structure of the economically developed societies 
from the decade of 1960 onwards, brought to the forefront new social groups -mainly 
through university education- who until then had a minimal or almost nonexistent 
public voice . The conscious action of these groups brought with them significant 
ideological transformations. These new groups denounced the existing social theories 
-but alsό science in general- as being ethnocentric and phallocentric. Ιη order to 
support their denunciations, but also their claims, these groups proposed new 
methodologies that disrupted the until then consolidated boundaries of the humanities, 
an·d the natural and social sciences .  However, iπespective of any justification of the 
new project related to the method, the tendencies of feminist theory, which we will 
examine in this article, appear to converge into a categoήal expression of their politicaJ 
demands and overlook the objective conditions that rendered this expression possibJe. 



Κριτική θεω ρία και  ε ρ μ ηνευτική : 
Όρ ια της ε ρ μηνευτικής κρ ιτικής στον φορ μαλισμό 

της επικο ινωνιακής κρ ιτικής θεωρίας'( 

ΚΩ ΝΣΤΑΝΤΙΝΟΣ ΚΑΒΟΥΛΑΚΟΣ 

Το πρόβλημα του ορθού συνδυασμού της ' μεθοδικής γνώσης '  και της ' ερμηνείας ' ,  
της 'ορθολογικής εξήγησης '  και της 'κατανόησης ' ,  αποτέλεσε το μήλο της έριδος στη 
φημισμένη διαμάχη μεταξύ κριτικής θεωρίας και φιλοσοφικής ερμηνευτικής ,  δηλαδή 
μεταξύ Χάμπερμας (Habermas) και Γκάνταμερ (Gadamer), στα τέλη της δεκαετίας 
του '60 και στις αρχές του '701 • Από την πλευρά της σύγχρονης επικοινωνιακής κρι
τικής θεωρίας, η διαμάχη αυτή επιβεβαίωσε τη γραμμή πλεύσης της που είχε ήδη αρ
χίσει να διαμορφώνεται στα τέλη της δεκαετίας του '60. Έτσι, οι θέσεις που ο Χά
μπερμας διατύπωσε ενάντια στην «αξίωση καθολικότητας της ερμηνευτικής» αντι
μετωπίστηκαν στη συνέχεια ως αυτονόητη βάση για την οικοδόμηση μιας εκσυγχρο
νισμένης εκδοχής της κριτικής θεωρίας. Πώς διαμορφώνεται όμως σήμερα η σχέση 
μεταξύ της επικοινωνιακής κριτικής θεωρίας και της ερμηνευτικής; Θα ξεκινήσω με 
μια επιγραμματική αναφορά στα δύο κεντρικά επιχειρήματα του Χάμπερμας ενα
ντίον της ερμηνευτικής του Γκάνταμερ (Ι) , για να εξετάσω στη συνέχεια την αποκα
τάσταση του πρωτείου της ερμηνευτικής στο πλαίσιο εκείνης της εκδοχής της επικοι
νωνιακής κριτ ικής θεωρίας, την οποία εισήγαγε ο Άλμπρεχτ Βέλμερ (Albrecht 
Wellmer) (ΙΙ) . Στη συνέχεια θα επικεντρώσω την προσοχή μου στην εφαρμογή αυτής 
της ερμηνευτικής κριτικής θεωρίας στο πεδίο της πολιτικής φιλοσοφίας (ΠΙ), προ
κειμένου να ελέγξω κατά πόσο η στροφή του Βέλμερ μπορεί να θεωρηθεί ολοκληρω-

* Τα δύο πρώτα μέρη του κειμένου αποτελούν επεξεργασμένη εκδοχή ανακοίνωσης που έγινε στο 9ο 

Πανελλήνιο Συνέδριο Φιλοσοφίας «Μέθοδος και ερμηνεία» (20-22 Ιουνίου 2002, Φιλοσοφική Σχολή 

Α.Π.Θ.). Ευχαριστώ τον Γιώργο Ζωγραφίδη για τις καίριες παρατηρήσεις του στην τελική, σημαντικά διευ

ρυμένη, μορφή του κειμένου. 

1. Τα βασικά κείμενα της αντιπαράθεσης βρίσκονται συγκεντρωμένα στον τόμο Apel κ.ά. 1971 .  Ενδια

φέρον σχετικά με τη διαμάχη έχουν επίσης τα κείμενα: Ricoeur 1973, Mendelson 1979, McCarthy 1989, 1 69-

242. Υπό μια πιο σύγχρονη προοπτική βλ. επίσης Kelly 1988 και How 1995. Από την ελληνική βιβλιογραφία 

ενδιαφέρον παρουσιάζουν τα κείμενα: Αποστολοπούλου 1986, Πλαγγέσης 1986 και Ξηροπαϊδης 2001 .  
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μένη ή μήπως παραπέμπει στο ανεκπλήρωτο ακόμα σχέδιο μιας εναλλακτικής κριτι
κής θεωρίας (IV). 

1 .  Ερμηνευτικός αναστοχασμός 
ή οιονεί υπερβατολογική θεμελίωση ; 

Και τα δύο βασικά επιχειρήματα του Χάμπερμας εναντίον της ερμηνευτικής συνδέονται 
με τον υποτιθέμενο απόλυτο διαχωρισμό και την αντιπαράθεση μεταξύ 'μεθόδου ' και 
'ερμηνείας' στο έργο του Γκάνταμερ, ιδιαίτερα βεβαίως στο θεμελιώδες βιβλίο του Αλή
θεια και μέθοδος (Gadamer 1990 [ 1960]). Το πρώτο επιχείρημα εντοπίζει ένα έλλειμμα 
θεμελίωσης της φιλοσοφικής ερμηνευτικής, στο βαθμό που από τη δικαιολογημένη κρι
τική στον αντικειμενισμό των επιστημών του πνεύματος ο Γκάνταμερ οδηγήθηκε στη 
λανθασμένη εγκατάλειψη της αξίωσης για μια μεθοδική γνώση. Όμως μόνο μια τέτοια 
γνώση, η οποία στηρίζεται στην αναστοχαστική αποστασιοποίηση από το αντικείμενό 
της, μπορεί να οδηγήσει στη θεμελίωση έλλογων και καθολικά δεσμευτικών κριτηρίων 
αλήθειας. Αντί να παράσχει μια τέτοια θεμελίωση, ο Γκάνταμερ συνδέει άρρηκτα την κα
τανόηση με μια υπόρρητη αναγνώριση της αυθεντίας της παράδοσης και άρα υποβαθμί
ζει τη δύναμη του αναστοχασμού να κρίνει την παράδοση με βάση κριτήρια που υπερ
βαίνουν το χώρο και το χρόνο, υπερβαίνουν δηλαδή το ρίζωμα σε ένα ορισμένο κοινωνι
κό και πολιτισμικό πλαίσιο. Με άλλα λόγια, η φιλοσοφική ερμηνευτική οδηγείται κατ' 
ανάγκην σε ένα είδος πολιτισμικού σχετικισμού (βλ. Habermas 1982α, 301-7). 

Το δεύτερο επιχείρημα αποτελεί εξειδίκευση του πρώτου και έχει μαρξιστική 
χροιά2. Η ερμηνευτική δεν μπορεί να δώσει εξωτερικά κριτήρια για να κρίνουμε μια 
ορισμένη κοινωνία ή έναν πολιτισμό , επειδή απολυτοποιεί τη διάσταση του γλωσσι
κά παραδεδομένου νοήματος. Όμως η γλώσσα και η παράδοση εξαρτώνται και από 
«υλικούς παράγοντες», όπως η εργασία και η πολιτική κυριαρχία. Ο καταναγκασμός 
που ασκούν αυτές οι σφαίρες κοινωνικής δράσης στρεβλώνει τον «διάλογο», μέσω 
του οποίου οικειοποιούμαστε το νόημα της παράδοσης εφαρμόζοντάς το στο πρα
κτικό μας παρόν3. Γι' αυτό και η κριτική θεωρία δεν θα πρέπει να μείνει στο υποκει
μενικά αποδομένο νόημα της κοινωνικής δράσης, αλλά θα πρέπει να εξηγήσει και το 
«αντικειμενικό της νόημα», τη «λειτουργική της συνάφεια», η οποία μένει απροσπέ
λαστη σε μια καθαρά ερμηνευτική προσέγγιση . Χωρίς αυτή τη διάσταση της «λει
τουργικής εξήγησης» των συστηματικών στρεβλώσεων του νοήματος, η κο ινωνική 
κριτική δεν θα μπορεί να επιτελέσει το θεμελιώδες της έργο, δηλαδή να ασκήσει την 
κριτική της ιδεολογίας που νομιμοποιεί τις κατεστημένες σχέσεις εξουσίας4. 

2. Δεν είναι τυχαίο ότι το συναντάμε με την ίδια ουσιαστικά διατύπωση σε μια κριτική του Χορ

κχάιμερ (Horkheimer) στην ερμηνευτική του Ντιλτάι (Dilthey). Βλ. Horkheimer 1994, 2 10- 1 .  

3 .  Σχετικά μ ε  την ερμηνευτική αρχή της εφαρμογής βλ. Gadamer 1 990, 3 12-3. 

4 .  Βλ. Habermas 1982α, 307- 10 και Habermas 1982β, 343-66, όπου ο Χάμπερμας θέτει το ζήτημα της 
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Τα δύο αυτά επιχειρήματα προδιαγράφουν τους δύο κεντρικούς άξονες, γύρω 
από τους οποίους θα περιστραφεί η εργασία του Χάμπερμας και των συνεργατών 
του, κατά τις δεκαετίες του '70 και του '80. Ο πρώτος άξονας είναι η θεμελίωση των 
κριτηρίων της κριτικής θεωρίας μέσω μιας γενικής θεωρίας της επικοινωνίας, ενώ ο 
δεύτερος είναι η συγκρότηση μιας κοινωνικής και πολιτικής θεωρίας που συνδυάζει 
την κατανόηση με την εξήγηση, την ερμηνευτική με τον λειτουργισμό5. Ως γνωστόν, 
τα αποτελέσματα αυτής της προσπάθειας παρουσιάστηκαν με συστηματική μορφή 
στη Θεωρία της επικοινωνιακής δράσης του 1 98 1  (βλ. Haberrnas 198 1 ) .  

Με  βάση όσα ανέφερα μπορεί να  πει κανείς ότι η α"νάπτυξη της επικοινωνιακής 
κριτικής θεωρίας επιτελέστηκε, μεταξύ άλλων, στη βάση της (έστω μερικής) αποστα
σιοποίησης από θεμελιώδεις ενοράσεις του 'ερμηνευτικού αναστοχασμού' ,  που αφο
ρούν τον συγκροτητικό ρόλο της πολιτισμικής παράδοσης για κάθε ενέργημα κατα
νόησης, την καθολικότητα της ερμηνευτικής πρακτικής, τον πεπερασμένο και πρα
κτικό χαρακτήρα κάθε γνώσης μας, την κριτική σε κάθε θεμελιωτισμό, 'αντικειμενι
σμό ' κ.λπ. Ωστόσο, στη δεκαετία του '80, ένας φιλόσοφος από τον κύκλο του Χά
μπερμας ανέλαβε το έργο μιας νέας μεσολάβησης μεταξύ των δύο παραδόσεων σκέ
ψης, προκειμένου να αξιοποιηθεί το πλούσιο απόθεμα ιδεών της ερμηνευτικής για 
μια διόρθωση της χαμπερμασιανής θεωρίας της επικοινωνίας. Πρόκειται για τον 
Άλμπρεχτ Βέλμερ, η παρέμβαση του οποίου αφορούσε κατά κύριο λόγο το πεδίο της 
θεμελίωσης του επικοινωνιακού Λόγου μέσω της συναινεσιακής θεωρίαςτης αλήθει
ας, με βάση την οποία ο Χάμπερμας φάνηκε να 'λύνει' το πρόβλημα των κανονιστι
κών θεμελίων της θεωρίας του. Μια σύντομη αναφορά στη συναινεσιακή θεωρία της 
αλήθειας είναι εδώ αναγκαία. 

Προκειμένου να θεμελιώσει μια καθολική έννοια αλήθειας, ο Χάμπερμας προ
σέφυγε στην επιχειρηματολογική στρατηγική του εντοπισμού «αναγκαίων προϋπο
θέσεων» της επικοινωνιακής μας πρακτικής. Σε ένα πρώτο βήμα συγκρότησε μια 
«Καθολική πραγματολογία της επικοινωνίας» εντοπίζοντας το υπόρρητο σύστημα 
των αξιώσεων ιaχύος, πάνω στο οποίο στηρίζεται η επιτέλεση της ανθρώπινης επι
κοινωνίας6. Υπό αυτή την προοπτική, η επικοινωνία στοχεύει στην επίτευξη συναί
νεσης, δηλαδή στη διυποκειμενική αναγνώριση της αλήθειας αυτών που λέγονται. 
Εάν αυτή η αλήθεια τεθεί υπό αμφισβήτηση, δεν υπάρχει άλλη ειρηνική διέξοδος για 
την αποκατάσταση της συναίνεσης πέρα από την προσφυγή σε μια ανώτερη μορφή 
επικοινωνίας, στον διάλογο, όπου οι συνομιλητές προσανατολίζονται αποκλειστικά 
με βάση το έλλογο κριτήριο του βέλτιστου επιχειρήματος. 

Σ' αυτό το σημείο ο Χάμπερμας επιτελεί ένα αποφασιστικό βήμα, αναλαμβά-

θεμελίωσης μιας θεωρίας της «επικοινωνιακής ικανότητας», η οποία θα δίδει τα ρυθμιστικά κριτήρια για 

τον εμπειρικό εντοπισμό περιπτώσεων «συστηματικά στρεβλωμένης συνεννόησης», δηλαδή ασύμμετρης 

«επικοινωνίας» που συγκαλύπτει τελικά τη «δομική βία» δεδομένων σχέσεων εξουσίας. 

5. Έδειξα αυτήν τη συνάφεια μεταξύ των αποτελεσμάτων της διαμάχης και της μετέπειτα ανάπτυ

ξης της επικοινωνιακής κριτικής θεωρίας στο Καβουλάκος 1 997. 

6. Βλ. την ευσύνοπτη ανάπτυξη της χαμπερμασιανής θεωρίας της επικοινωνίας στο Habermas 1 988. 
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νοντας να ανασυγκροτήσει μια παραπέρα «αναγκαία προϋπόθεση» της διαλογικής 
επικοινωνίας. Στο βαθμό που οι συμμετέχοντες στο διάλογο παίρνουν στα σοβαρά 
την ορθολογική αναζήτηση της αλήθειας δεν μπορούν παρά να θεωρήσουν (έστω και 
αντιπραγματικά [kontrafaktisch]) ότι αυτή επιτελείται υπό ιδανικές συνθήκες. Κάθε 
διάλογος στηρίζεται έτσι σε μια «αναγκαία εξιδανίκευση», στο ιδεώδες μιας ' ιδανι
κής ομιλιακής κατάστασης ' ,  στην οποία υπάρχει συμμετρική κατανομή των ευκαι
ριών συμμετοχής μεταξύ όλων των δυνατών συνομιλητών. Με την τυπική περιγρα
φή της ' ιδανικής ομιλιακής κατάστασης' ο Χάμπερμας είναι σε θέση να ισχυριστεί 
ότι ανακάλυψε στην ίδια τη δομή της επικοινωνίας ένα a priori ιδεώδες, που μπορεί 
να παίξει ρυθμιστικό ρόλο και, ενδεχομένως, να δώσει κριτήρια για μια έλλογη μορ
φή εκκοινωνισμού7. Αυτό το ιδεώδες αποτελεί λοιπόν το αρχιμήδειο σημείο , απ ' 
όπου ο θεωρητικός μπορεί να ασκήσει την κριτική του στις επιμέρους πολιτισμικές 
παραδόσεις, στις σημασίες και τα νοήματα του κοινωνικοϊστορικού κόσμου8. 

1 1 .  Φορ μαλιστικός οικουμενισμός 
ή ε ρμηνευτικός εθνοκεντρ ισμός; 

Από τις διάφορες κριτικές διορθώσεις, τις οποίες επέφερε σ '  αυτήν τη θεωρία αλή
θειας ο Άλμπρεχτ Βέλμερ, χρησιμοποιώντας ερμηνευτικού χαρακτήρα επιχειρήμα
τα, θα περ ιοριστώ εδώ στην πιο θεμελιώδη, η οποία αφορά την αμφισβήτηση της 
υπερβατολογικής καταστατικής θέσης των «αναγκαίων εξιδανικεύσεων» που στηρί
ζουν, όπως είδαμε, το χαμπερμασιανό θεμελιωτικό επιχείρημα9. Με αυτόν τον τρό
πο μπορούμε να πούμε ότι επιτέλεσε μια αποφασιστική στροφή της σύγχρονης κρι τι
κής θεωρίας από τηv υπε'ρβατολογική-πραγματολογική σε μια ερμηνευτική-πραγμα
τολογική προσέγγιση της έλλογης επικοιvωvίας. Προκειμένου ν' αντιταχθεί στο σχε
τικισμό, ο Χάμπερμας είναι αναγκασμένος να επιμείνει ότι η καθολικότητα της συ
ναινεσιακής θεωρίας της αλήθειας εξασφαλίζεται μέσω της θεμελίωσής της σε μια 
«Καθολική ικανότητα» των ανθρώπων για επικοινωνία. Έτσι «Οι εξαρτημένες από 
παραδείγματα ερμηνείες της ιδέας της αλήθειας και της ορθότητας παραπέμπουν 
παρ ' όλα αυτά σ' έναν καθολικό σημασιακό πυρήνα» (Habermas 1985 , 229). Ωστόσο 
η ιδέα ενός «Καθολικού σημασιακού πυρήνα» της αλήθειας δεν μπορεί να συναχθεί 
από τη χαμπερμασιανή πραγματολογία της επικοινωνίας , εφόσον η τελευταία -
έχοντας εγκαταλείψει το πρότυπο της αναστοχαστικής φιλοσοφίας του υποκειμέ
νου- αρκείται στον ρόλο της εμπειρικής-ανακατασκευαστικής επιστήμης που στο-

7. Σχετικά με τη θεωρία αλήθειας του Χάμπερμας και την « ιδανική ομιλιακή κατάσταση» βλ. 
Habermas 1984α. 

8. Για την κριτική που μπορεί να ασκηθεί σ ' αυτές τις θέσεις από τη σκοπιά της ερμηνευτικής βλ. Ξη
ροπα"ϊδης 2003. 

9. Για μια συνολικότερη ανασυγκρότηση των διορθώσεων που επέφερε ο Βέλμερ στη χαμπερμασια
νή θεώρηση του επικοινωνιακού Λόγου βλ. Καβουλάκος 2001 ,  10-24. 
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χεύει στην κατάκτηση μιας γνώσης a posterioτilO. Η πραγματολογία της επικοινω
νίας μπορεί έτσι το πολύ-πολύ να διατυπώσει τη βαθιά γραμματική ενός ορισμένου, 
εμπειρικά δοσμένου πολιτισμικού πλαισίου. Κανονικά λοιπόν της απαγορεύεται η 
αναγωγή αυτής της γνώσης σε βαθιά γραμματική της επικοινωνίας εv γέvει1 1 .  

Μήπως λοιπόν το  υποτιθέμενο 'καθολικό νόημα' της αλήθειας δεν είναι παρά 
μια γενίκευση του νοήματος που αυτή έχει στο πλαίσιο του εξορθολογισμένου δυτι
κού κόσμου, μήπως δηλαδή δεν προδίδει τίποτ' άλλο από έναν καλυμμένο ορθολογι
στικό εθνοκεντρισμό; Αν έτσι έχουν τα πράγματα, το ερώτημα που τίθεται είναι πώς 
θα μπορούσε να αποφευχθεί ο εθνοκεντρισμός χωρίς υποχώρηση της σκέψης στον 
σχετικισμό. Ο Βέλμερ έδωσε τη δική του απάντηση, αξιοποιώντας βασικές ενοράσεις 
της ερμηνευτικής αλλά και της αποδομιστικής φιλοσοφίας12. 

Ev πρώτοις, αν είναι πραγματικά αδύνατο να εξέλθουμε από τον λεγόμενο ' ερ
μηνευτικό κύκλο' ,  τότε η όποια δικαιολόγηση των αρχών και πρακτικών μας παρα
μένει πάντα ' εθνοκεντρική ' ,  εφόσον συνδέεται κατ ' ανάγκην με μια συγκεκριμένη 
μορφή ζωής. Αυτή η ' ιστοριστική ' οπτική έχει κατ ' αρχάς αντιφορμαλιστικές συνέ
πειες, γιατί καταργεί την ψευδαίσθηση ότι οι διαλογικές μας πρακτικές αποτελούν 
απόρροια μιας τυπικής ιδέας του Λόγου - μετατρέπει έτσι τον Λόγο σε υπηρέτη αυ
τών των πρακτικών13. Το πρωτείο έχει εδώ η διαμόρφωση ενός «διαλογικού» ή «φι
λελεύθερου» πολιτισμού, ο οποίος στηρίζεται βεβαίως σε ορθολογικές διαδικασίες, 
αλλά δεν «συνάγεται» απ ' αυτές: 

[ . . . ] δεν μπορούμε πλέον να ξεκινάμε από την ιδέα ότι υπάρχει ένα αρχι
μήδειο σημείο -για παράδειγμα η ιδέα του Λόγου- στο οποίο θα στηρί
ζονταν αυτές οι αρχές. Με αυτή την έννοια θα μπορούσαμε να συμφωνή
σουμε με τον Ρόρτυ (Rorty) ότι η μοναδική δυνατότητα 'δικαιολόγησης' 
των αρχών, των πρακτικών και των θεσμών μιας φιλελεύθερης κοινωνίας 
έγκειται στην κατά το δυνατόν συνεκτικότερη ανακατασκευή των βαθύτε
ρών μας πεποιθήσεων, των ηθικών προσανατολισμών και των εννοιολο
γικών διακρίσεων. Αυτού του είδους η ανακατασκευή θα είναι πάντα κα
τά κάποιον τρόπο κυκλική, καθώς δεν μπορεί να επιτελεστεί από ένα ση
μείο, το οποίο θα βρισκόταν εκτός της πολιτικής και ηθικής 'γραμματι
κής ' του δικού μας πολιτισμού· έτσι, η δικαιολόγηση θα παραμείνει ' εθνο
κεντρική ' .  (Wellmer 1993, 1 68). 

Από τη σκοπιά του θεμελιωτιστή ορθολογιστή , αυτή η τοποθέτηση αποτελεί 
οπισθοχώρηση στον σχετικισμό. Τα πράγματα εμφανίζονται λιγότερο δραματικά, αν 

10. Βλ. τις προγραμματικές αποσαφηνίσεις στο Habermas 1984β, 363-85 . 
1 1 . Την κριτική αυτή διατύπωσε και ο Μακάρθυ (McCarthy 1 982, 65-6). 
12. Στο σημαντικό του κείμενο Wellmer 1993. 
1 3 .  Για μια επηρεασμένη από τις απόψεις του Βέλμερ ' ιστοριστική' σύλληψη της επικοινωνιακής 

ορθολογικότητας βλ. Zimmermann 1 985 , 332-45. 
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αναλογιστούμε ότι ο Βέλμερ χρησιμοποιεί τα μέσα της ερμηνευτικής φιλοσοφίας 
προκειμένου να υπερβεί ακριβώς το δίλημμα 'θεμελιωτισμός ή σχετικισμός ' .  Για να 
το πετύχει αυτό, επιστρατεύει επίσης επιχειρήματα αποδομιστικής χροιάς, δίνοντάς 
τους μια νέα, ριζοσπαστική τροπή14: Εάν ξεκινήσουμε από τη διαπίστωση ότι η 'δια
φορά ' (Ντεριντά [Deπida]) είναι χαρακτηριστικό της ανθρώπινης επικοινωνίας εν 
γένει και θεωρήσουμε ότι η μόνη δυνατότητα γεφύρωσης των 'διαφορών' είναι η 
'συγχώνευση των οριζόντων' (Γκάνταμερ) μέσω επικοινωνιακών διαδικασιών (Χά
μπερμας), τότε γίνεται φανερό ότι η συνεννόηση μεταξύ ατόμων ή ομάδων διαφορε
τικής πολιτισμικής προέλευσης δεν είναι κατ ' αρχήν λιγότερο πιθανή από τη συνεν
νόηση στο πλαίσιο της ίδιας γλωσσικής κοινότητας. Τόσο στην πρώτη όσο και στη 
δεύτερη περίπτωση, οι πιο ενδιαφέρουσες προσπάθειες επικοινωνίας είναι εκείνες 
όπου οι γλώσσες εν μέρει συμπίπτουν και εν μέρει αποκλίνουν μεταξύ τους, ενώ η 
συνεννόηση επιφέρει μετατοπίσεις και αλλοιώσεις στη γλώσσα και στα επιχειρήμα
τα και των δύο πλευρών. Η προσπάθεια για μια 'συγχώνευση των οριζόντων' 15 μπο
ρεί, λοιπόν, κατ ' αρχήν να συνεχίζεται, όσο οι δίαυλοι επικοινωνίας παραμένουν 
ανοικτοί. Και αυτό σημαίνει επίσης: όσο εμείς οι ίδιοι παραμένουμε ανοικτοί στην 
αναθεώρηση των πεποιθήσεών μας, στην επινόηση νέων σημασιών και στην κριτική 
απέναντι σε κάθε δογματισμό. Σ '  αυτή την περίπτωση σχετικοποιεί ται de facto ο δια
χωρισμός μεταξύ των «δικών μας» και των «δικών τους» αξιών, εφόσον η ανοικτή 
επικοινωνία πατάει πάντα στο κοινό έδαφος της αναφοράς της γλώσσας σε μια ανε
ξάρτητη από τη συγκυρία αλήθεια16. 

Επιπλέον, ο Βέλμερ μετατρέπει τον 'σχετικισμό' μιας αντιθεμελιωτικής «ανα
γνώρισης της τυχαιότητας» 17 του φιλελεύθερου και δημοκρατικού πολιτισμού σε 
πρόσθετο επιχείρημα υπέρ των βασικών του αρχών. Γιατί η θέση περί τυχαιότητας εί
ναι μια φιλοσοφική θέση που αφορά προφανώς όλους τους επιμέρους πολιτισμούς: 

Την ώρα, όμως, που η αναγνώριση της τυχαιότητας θα είχε βαθιά ανατρε
πτικές συνέπειες για κάθε πολιτισμό που είναι θρησκευτικά θεμελιωμένος 
ή που επικεντρώνεται σε μια μυθολογική ή ακόμα και ' επιστημονιστική ' 
κοσμοαντ ίληψη, οι ανατρεπτ ικές της συνέπειες μετατρέπονται, ενόψει 
όλων των προσπαθειών για μια έσχατη θεμελίωση, σε πρόσθετα επιχειρή
ματα υπέρ των δημοκρατικών και φιλελεύθερων αρχών της νεωτερικότη
τας. Θα μπορούσε ίσως κανείς να μιλήσει για μια αρνητική δικαιολόγηση 
αυτών των αρχών. Αυτή η αρνητική δικαιολόγηση δεν θα είναι φυσικά μια 
έσχατη θεμελίωση. Θα είναι μάλλον μια αρνητική δικαιολόγηση, με την έν-

14. Βλ. την ανάπτυξη του επιχειρήματος στο Wellmer 1 993, 1 7 1 -2. 
15. Για την κατανόηση ως «συγχώνευση οριζόντων» βλ. Gadamer 1990, 308- 1 1 , 383. 
1 6. Παρά τη χαμπερμασιανή κριτική ότι η φιλοσοφική ερμηνευτική οδηγείται στον σχετικισμό, στην 

πραγματικότητα και στον Γκάνταμερ η κατανόηση στηρίζεται στο ότι οι ερμηνείες προσανατολίζονται 
προς το «ίδιο το πράγμα». Βλ. Gadamer 1990, 299, 384. 

1 7. Για την 'αναγνώριση της τυχαιότητας' βλ. Rorty 2002, 88- 122. 



ΚΑΒΟΥΛΑΚΟΣ Κριτική θεωρία και ερμηνευτική 2 6 5  

νοια ότ ι  αφενός καταστρέφει τ ι ς  διανοητικές βάσεις του δογματισμού, 
του θεμελιωτισμού και του αυταρχισμού καθώς και της ηθικής και δικαιι
κής ανισότητας και, αφετέρου, εξαίρει τους δημοκρατικούς και φιλελεύ
θερους θεσμούς ως τους μόνους εντός των οποίων η αναγνώριση της τυ
χαιότητας είναι συμβιβάσιμη με μια αβίαστη δημόσια αναπαραγωγή της 
νομιμότητας. (Wellmer 1 993, 1 74-5) .  

Αποδοχή του εθνοκεντρισμού, σχετικοποίησή του μέσω της ερμηνευτικής 'συγ
χώνευσης των οριζόντων' και προβολή μιας 'αρνητικής δικαιολόγησης ' του φιλε
λεύθερου-διαλογικού πολιτισμού είναι λοιπόν τα τρία βήματα, μέσω των οποίων ο 
Βέλμερ επανοικειοποιείται την αλήθεια του ερμηνευτικού αναστοχασμού. Η αντιθε
μελιωτική και αντιμεταφυσική τοποθέτησή του καταλήγει έτσι στην υπεράσπιση 
ενός ορισμένου πλέγματος αρχών και θεσμών, στην υπεράσπ ιση ενός πλαισίου 
αξιών που ο ίδιος ονομάζει φιλελεύθερα-δημοκρατικά κο ινωνικά ήθη (liberal
demokratische Sittlichkeit). Όπως είναι φανερό στις διατυπώσεις που είδαμε παρα
πάνω, για τον Βέλμερ το φιλελεύθερο και δημοκρατικό πολιτισμικό-θεσμικό μόρ
φωμα χαρακτηρίζεται από το γεγονός ότι η αναπαραγωγή του εξαρτάται από τη 
διαρκή διεύρυνση των δυνατοτήτων (αυτο-)κριτικής και (αυτο-)αλλοίωσής του. Ο 
οικουμενισμός δεν συνδέεται τόσο με μια τυπική ιδέα του (επικοινωνιακού) Λόγου, 
όσο μ' εκείνους τους θεσμούς και τις πρακτικές που εξασφαλίζουν τη δυνατότητα 
της ανοικτής διερώτησης και της κοινωνικής εφαρμογής των αρχών της διαδικασια
κής ορθολογικότητας. 

Πώς διαμορφώνονται λοιπόν οι σχέσεις μεταξύ της ερμηνευτικής και της κρι
τικής θεωρίας μετά την παρέμβαση του Βέλμερ; Ως προς το πρώτο κεντρικό σημείο 
της διαμάχης μεταξύ Χάμπερμας και Γκάνταμερ, το ζήτημα της φιλοσοφικής θεμε
λίωσης της κριτικής θεωρίας, ο Βέλμερ δικαιώνει προφανώς την ερμηνευτική επιφύ
λαξη απέναντι στον θεμελιωτισμό. Εάν, ακολουθώντας τον Βέλμερ, πάρουμε ως δε
δομένο το πρωτείο της ερμηνείας σε ό,τι αφορά τα θεμελιωτικά προβλήματα της κρι
τικής θεωρίας, μένει να δούμε ποια θα μπορούσε να είναι μια ερμηνευτική αντιμετώ
πιση του δεύτερου κεντρικού σημείου της διαμάχης, δηλαδή του ερωτήματος γύρω 
από τον ορθό συνδυασμό μεθόδου και ερμηνείας, υλιστικής εξήγησης και ερμηνευτι
κής κατανόησης, στο πεδίο της κριτικής κοινωνικής φιλοσοφίας και κοινωνικής θε
ωρίας . Όπως θα δείξω στη συνέχεια, σε αυτό το πεδίο μένει να γίνει πολλή θεωρητι

κή εργασία, καθώς ο Βέλμερ πέτυχε μεν την ιστορικοποίηση της χαμπερμασιανής 

υπερβατολογικής θεώρησης της επικοινωνίας, χωρίς όμως να καταφέρει να υπερβεί 

ολοκληρωτικά τον φορμαλισμό της σε ό,τι  αφορά την ερμηνευτική θεώρηση της νεω

τερικής δημοκρατίας . 
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1 1 1 .  Διαδ ικασιακή θεμελίωση της δη μοκρατίας 
ή δημοκρατικά κοινωνικά ή θ η ;  

Για να κατανοήσουμε την τελευταία, αναγκαία είναι μια σύντομη αναφορά στην πο

λιτική φιλοσοφία του Χάμπερμας, με την οποία συνομιλεί ο Βέλμερ. Στο βιβλίο του 
Γεγοvικότητα και ισχύς18 , ο Χάμπερμας έδωσε τη δική του εκδοχή μιας θεμελίωσης 
των αρχών του δημοκρατικού κράτους δικαίου. Παρεμβαίνοντας δυναμικά στη σύγ

χρονη συζήτηση γύρω από το ο ικουμενικό νόημα των ανθρωπίνων δικαιωμάτων 

(στη διαμάχη μεταξύ ατομικισμού και κο ινοτισμού ή φιλελευθερισμού και ρεπου
μπλικανισμού), ο Χάμπερμας παρουσίασε μια πολιτική φιλοσοφία, η οποία αναδει
κνύει την κοινή ρίζα των δικαιωμάτων του ανθρώπου και των δικαιωμάτων του πο
λίτη, της ατομικής ελευθερίας και της δημόσιας αυτονομίας. Το επιχείρημα που δι
καιολογεί αυτή τη συνάφεια στηρίζεται στην εφαρμογή της αρχής του διαλόγου πά
νω στην αρχή των ατομικών δικαιωμάτων και του δικαίου19. 

Ας δούμε τις βασικές γραμμές αυτής της επιχειρηματολογίας. Η έννοια της επι
κοινωνιακής ορθολογικότητας, την οποία εξετάσαμε παραπάνω, επέτρεψε στον Χά
μπερμας τη συγκρότηση μιας θεωρίας του κοινωνικού εξορθολογισμού η οποία στη
ρίζεται σε ένα δυϊστικό κοινωνιοθεωρητικό και ιστορικοεξελικτικό εννοιολογικό 
πλαίσιο. Στο επίπεδο της κοινωνικής θεωρίας, ο Χάμπερμας προχώρησε στην ανα
λυτική διχοτόμηση της κοινωνίας στο σύστημα που αφορά την υλική αναπαραγωγή 
της και στον βιόκοσμο (Lebenswelt) όπου συντελείται η συμβολική της αναπαραγω
γή . Με βάση αυτό το θεμελιώδες πλαίσιο αναφοράς, η διαδικασία εξορθολογισμού 
και εκσυγχρονισμού της κοινωνίας θα πρέπει να θεωρηθεί ότι διεξάγεται συγχρόνως 
στα δύο αυτά επίπεδα, με διαφορετικό όμως τρόπο στο καθένα τους: Πρώτον, στο 
επίπεδο της διαφοροποίησης του συστήματος, που συνιστά χώρο ελεύθερο από ηθι
κές δεσμεύσεις, όπου η δράση των ανθρώπων συντονίζεται μέσω των λεγόμενων «δι
ευθυντικών μέσων» (του χρήματος που «διευθύνει» την οικονομία και της εξουσίας 
που «διευθύνει» τη γραφειοκρατική διοίκηση). Δεύτερον, στο επίπεδο του βιοκοσμι
κού 'θεσμικού πλαισίου' ,  πυρήνα του οποίου αποτελεί η ηθική και δικαιική ρύθμιση 
της κοινωνικής συμπεριφοράς. Εδώ έχουμε μια γνωστική πρόοδο, η οποία συνίστα
ται στη σταδιακή εξασθένιση της αυθεντίας των παραδοσιακών κοσμοεικόνων και 
ηθικών συστημάτων και στη συνακόλουθη αυξανόμενη εξάρτηση των ηθικών-πρα
κτικών μας αντιλήψεων από μια συμφωνία που παράγεται μέσω ελεύθερης επικοι
νωνίας. Έτσι, πλάι στον 'λειτουργικό εξορθολογισμό' του συστήματος που στηρίζε
ται στον ολοένα αποτελεσματικότερο λειτουργικό συντονισμό του πράττειν, έχουμε 

18 .  Βλ. Habermas 1992. Μια ολοκληρωμένη παρουσίαση του βιβλίου βρίσκει κανείς στο Bohman 
1994. 

19. Για μια κριτική ανασυγκρότηση της σχετικής επιχειρηματολογίας βλ. Καβουλάκος 2000. Σχετικά 
με τη θεμελίωση των δικαιωμάτων στον Habermas βλ. επίσης Γκίβαλος 1998. 
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έναν ' επικοινωνιακό εξορθολογισμό ' του βιόκοσμου που στηρίζεται στην επικοινω
νιακή παραγωγή έλλογης συναίνεσης20. 

Ο Χάμπερμας διακρίνει τρία βασικά εξελικτικά r"τίπεδα στην εξέλιξη των κα
νονιστικών κοινωνικών δομών: το προσυμβατικό σ ι:άδιο των νεολιθικών κοινω
νιών, το συμβατικό στάδιο των ανώτερων πολιτισμών και το μετασυμβατικό στάδιο 
των νεωτερικών κοινωνιών. Το τελευταίο χαρακτηρίζεται από τη διαφοροποίηση 
ενός δικαιικά ρυθμισμένου τομέα στρατηγικής δράσης (καπιταλιστική επιχείρηση, 
γραφειοκρατική οργάνωση), την εσωτερίκευση της ηθικής συνείδησης και την εξάρ
τησή της από καθολικές πρακτικές αρχές που ελέγχονται διαλογικά και, τέλος, τη 
συγκρότηση ενός, διακριτού από την ηθική, πεδίου νομικής ρύθμισης του πράττειν 
με βάση ένα εξορθολογισμένο δίκαιο21 . 

Εξαιτίας της εσωτερίκευσης της ηθικής συνείδησης και της ηθικής-πρακτικής 
αβεβαιότητας που αυτή συνεπάγεται22, η κο ινωνική ενσωμάτωση των νεωτερικών 
μαζικών κοινωνιών πρέπει να στηριχθεί ολοένα και περισσότερο σε ένα σταθερότε
ρο ρυθμιστικό πλαίσιο, το οποίο προσφέρουν οι δικαιικοί κανόνες που επιβάλλο
νται εν ανάγκη μέσω κυρώσεων. Το δίκαιο είναι ο θεσμός που ανακουφίζει την επι
κοινωνιακή δράση των κοινωνών από το βαρύ φορτίο της ρύθμισης όλων των ζητη
μάτων της κοινωνικής ζωής. Δεν ταυτίζεται με την ηθική, αλλά αποτελεί ένα χρήσι
μο λειτουργικό συμπλήρωμά της, στο βαθμό που επιτρέπει την αποσύνδεση της τή
ρησης των νομικών κανόνων από τις καλές προθέσεις των δρώντων. Τα υποκείμενα 
μπορούν να αντιμετωπίζουν το δίκαιο όπως θέλουν: είτε ως εξωτερικό εμπόδιο στην 
αυθαιρεσία τους, είτε ως γενικό κανόνα που καθιστά δυνατή την ατομική και συλλο
γική ελευθερία (βλ. Habermas 1 992, 45 -60) . Επιπλέον, το δίκαιο είναι βασικό μέσο 
άσκησης πολιτικής, δηλαδή διαμεσολάβησης μεταξύ των επικο ινωνιακών επιταγών 
του βιόκοσμου και των λειτουργικών αναγκαιοτήτων του συστήματος23. 

Ωστόσο, όπως όλοι οι μετασυμβατικοί πρακτικοί κανόνες, έτσι και οι μοντέρνες δι
καιικές ρυθμίσεις μπορούν ν' αντλούν τη νομιμότητά τους μόνο από την τήρηση μιας δια-

20. Ο ιστορικοεξελικτικός και κοινωνιοθεωρητικός δυϊσμός είναι ένα στοιχείο που διαπερνάει ολό
κληρο το χαμπερμασιανό έργο, παρουσιάζεται δε με εκλεπτυσμένο τρόπο στο Habermas 1 976, 144-99, και 
στο Habermas 198 1 ,  2: 229-93. Για μια κριτική παρουσίαση αυτών των αναλύσεων βλ. την εργασία μου Κα
βουλάκος 1996, κεφ. 5 .  

2 1 .  Σχετικά μ ε  τ α  στάδια εξέλιξης των κανονιστικών δομών βλ. Habermas 1 976, 1 72-3, καθώς και 
Habermas 1 98 1 ,  2: 258-67. 

22. Η συγκρότηση της μετασυμβατικής ηθικής συνείδησης δημιουργεί ένα έλλειμμα κινήτρων για 
ηθικό πράττειν, εφόσον οδηγεί κατ' αρχάς στην αποστασιοποίηση του κρίνοντος υποκειμένου από τις συμ
βάσεις της κοινωνίας του μέσω της λήψης μιας αναστοχαστικής στάσης απέναντί τους. Σχετικά με το πρό
βλημα βλ. Habermas 1 996α, 1 36-9. 

23. Αυτή η μεσολαβητική λειτουργία του δικαίου μεταξύ της συστημικής γεγονικότητας (Faktizitaet) 
και της βιοκοσμικής ισχύος (Geltung) αναλύεται ήδη στο Habermas 198 1 ,  2. Το δίκαιο είναι βασικό μέσο 
«θεσμικής αγκυροβόλησης» των συστημικών μηχανισμών στον βιόκοσμο (Habermas 1 98 1 ,  2: 258-9) και λει
τουργεί ως «μέσο διεύθυνσης» του συστήματος (Habermas 1 98 1 ,  2: 536). Τούτη η πολιτική λειτουργία του 
δικαίου τονίζεται ακόμα περισσότερο στο Habermas 1 992 (77-8, 1 08), όπου το δίκαιο εμφανίζεται ως μέσο 
ελέγχου της οικονομίας και της διοίκησης από μέρους της κοινωνίας. 
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λογικής διαδικασίας ελέγχου της εγκυρότητάς τους, διαδικασία η οποία θα πρέπει να 
προσεγγίζει τις συνθήκες μιας ιδανικής ομιλιακής κατάστασης. Σ' αυτή την περίπτωση το 
δίκαιο μπορεί -τουλάχιστον προσωρινά- να θεωρηθεί ότι ενσαρκώνει την ελεύθερη, 
έλλογη βούληση των μελών τψ, 'ωινωνίας και άρα αποτελεί μέσο πραγμάτωσης της ατο
μικής και συλλογικής τους αυτονομίας (βλ. Habermas 1992, 50).  Παρά λοιπόν τις διαφο
ρές τους, ηθική και δίκαιο συμπίπτουν ως προς τη διαλογική αρχή που διέπει τη νομιμο
ποίησή τους (βλ. Habermas 1992, 141) .  Το θετικό δίκαιο πρέπει να έχει τεθεί με βάση μια 
διαδικασία διαλογικού ελέγχου της εγκυρότητάς του, μια διαδικασία που από τη μια ρι
ζώνει στην ιδέα της διαλογικής θεμελίωσης της ηθικής, αλλά από την άλλη πρέπει να είναι 
επιπλέον και θεσμοθετημένη, ώστε να ανταποκρίνεται στο βαρύ πολιτικό της έργο24. 

Εάν έτσι έχουν τα πράγματα στ ις σύγχρονες κοινωνίες, γίνεται φανερό ότι 
απαιτείται ένα θεμελιώδες , νομικά κωδικοπο ιημένο πλαίσιο βασικών αρχών , οι 
οποίες θα διασφαλίζουν -στο μέτρο του δυνατού- την υλοποίηση συνθηκών ιδα
νικής επικοινωνίας στο επίπεδο εκείνης της πολιτικής διαδικασίας που στοχεύει στη 
θεσμοποίηση του δικαίου. Η αξίωση της ορθολογικής θεμελίωσης του δικαίου μέσω 
μιας διαδικασίας που εγγυάται την ελεύθερη έκφραση όλων των υπαρκτών επιχειρη
μάτων και αντεπιχειρημάτων μας οδηγεί κατ ' ευθείαν στο πρόβλημα της εσωτερικής 
σχέσης μεταξύ της δημοκρατίας και των βασικών αρχών του κράτους δικαίου. 

Εφόσον το θετικό δίκαιο αντλεί τη νομιμότητά του από το γεγονός ότι οι κοινω
νοί μπορούν να το δουν ως προϊόν της ίδιας τους της πολιτικής ενεργοποίησης, θα 
πρέπει να εξασφαλίζεται η δυνατότητα όλων να συμμετέχουν στη θέσπιση των δικαιι
κών κανόνων. Το δίκαιο θα πρέπει έτσι να κατοχυρώνει τη δημόσια αυτονομία, ωστό
σο αυτό δεν μπορεί να συμβεί χωρίς την ταυτόχρονη κατοχύρωση και της ιδιωτικής 
αυτονομίας, εφόσον για να εξασφαλιστεί η νομικά ρυθμισμένη συμμετοχή στη νομοθε
τική διαδικασία θα πρέπει να έχει συγκροτηθεί ήδη ο δικαιικός κώδικας ως τέτοιος και 
άρα και η έννοια των προσώπων δικαίου που είναι φορείς ατομικών δικαιωμάτων 
(βλ. Habermas 1 996β, 301 ) .  Έτσι, «η ατομική ελευθερία για δράση του υποκειμένου 
ιδιωτικού δικαίου και η δημόσια αυτονομία του πολίτη καθιστούν αντίστοιχα δυνατή 
η μία την άλλη. Αυτό ακριβώς εξυπηρετεί η ιδέα, ότι τα υποκείμενα δικαίου μπορούν 
να είναι αυτόνομα μόνο στο βαθμό που, κατά την άσκηση των πολιτικών τους δικαιω
μάτων, δικαιούνται να αντιλαμβάνονται τον εαυτό τους ως δημιουργό εκείνων ακρι
βώς των ρυθμίσεων, στις οποίες ως αποδέκτες θα οφείλουν υπακοή» (Habermas 
1996β, 2 98). Το σύστημα των δικαιωμάτων θεμελιώνεται, λοιπόν, στην ιδέα μιας ιδανι
κής επικοινωνιακής νομοθετικής διαδικασίας, δηλαδή στο ιδεώδες που επεξηγεί την 
κανονιστική ισχύ του επικοινωνιακού Λόγου, εφόσον αυτός εφαρμοστεί στο πεδίο 
του δικαίου, ενώ η διάκριση των εξουσιών θα πρέπει να εξηγηθεί με βάση τη λογική της 
εφαρμογής και της ελεγχόμενης εκτέλεσης των έτσι παρηγμένων νόμων25 . 

24 . Βλ. Habennas 1992, 142, 565 ,  568-70. Βλ. επίσης την κριτική ανασυγκρότηση της χαμπερμασια
νής θεώρησης της σχέσης μεταξύ ηθικής και πολιτικής στο McCai1hy 1995 . 

25 . Ο Haberωas αναπτύσσει διεξοδικά τη «λογική συναγωγή» των ατομικών και πολιτικών δικαιω-
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Αξιοποιώντας τα  πορίσματα της ευρύτερης κριτικής του στην επικοινωνιακή 
θεωρία του Χάμπερμας, τα οποία εξετάσαμε παραπάνω, ο Βέλμερ έδωσε, κατά τη δε
καετία του ' 90, τη δική του ερμηνευτική εκδοχή της σχέσης μεταξύ ατομικής και συλ
λογικής ελευθερίας στον σύγχρονο κόσμο26. Δύο είναι, κατά τη γνώμη μου, τα βασικά 
σημεία κριτικής του στη χαμπερμασιανή ανακατασκευή του συστήματος των δικαιω
μάτων και του δημοκρατικού κράτους δικαίου, τα οποία παραπέμπουν σε μια εναλ
λακτική τοποθέτηση. Το πρώτο σημείο αφορά τον οιονεί υπερβατολογικό χαρακτήρα 
του συστήματος των δικαιωμάτων, ενώ το δεύτερο στηρίζεται σ' ένα επιχείρημα που 
αποτελεί μια ασυνήθιστη ανάμειξη κοινοτιστικών στοιχείων με φιλελεύθερες αρχές. 

Εν πρώτοις, για τον Βέλμερ είναι σαφές ότι οποιαδήποτε προσπάθεια ν' απο
δοθεί μια a priori ισχύς στα φιλελεύθερα βασικά δικαιώματα και στα δικαιώματα πο
λιτικής συμμετοχής, μέσω της θεώρησής τους ως προϋποθέσεων της πολιτικής διαδι
κασίας που εκφράζει τη λαϊκή κυριαρχία, είναι λανθασμένη. Η αρχή των βασικών 
δικαιωμάτων ελευθερίας δεν μπορεί να παραλληλιστεί με τις προϋποθέσεις του ορ
θολογικού διαλόγου, δηλαδή με τους όρους της επικοινωνιακής ορθολογικότητας, 
όσο κι αν είναι ορθή η ενόραση ότι ο έλλογος διάλογος κατέχει μια κεντρική θέση μέ
σα σ' έναν φιλελεύθερο και δημοκρατικό πολιτισμό (βλ. Wellmer 2001 ,  78-9, 86-7). Η 
σκέψη που «δίνει μια ένδειξη» (Wellmer 2001 ,  80) για το ότι η αρχή των βασικών δι
καιωμάτων ελευθερίας δεν εξαντλείται όταν τη θεωρούμε ως προϋπόθεση της επι
κοινωνιακής ορθολογικότητας και ελευθερίας αφορά το γεγονός ότι η «σφαίρα της 
αρνητικής ελευθερίας» θα πρέπει να περιλαμβάνει πάντα το δικαίωμα να δρα κανείς 
εγωκεντρικά, εκκεντρικά και, τελικά, ανορθολογικά σε σύγκριση με τον κοινοτικό
συλλογικό ορισμό αυτού που θεωρείται «ορθολογικό» (βλ. Wellmer 2001 , 75 ) .  Με 
άλλα λόγια, η 'αρνητική ελευθερία' πρέπει πάντα να εξασφαλίζει επίσης ένα δικαίω
μα ατομικής διαφωνίας με αυτό που η κοινότητα θεωρεί ορθό και έλλογο, διαφωνίας 
που μπορεί σε πρώτη φάση να στιγματιστεί ως παρέκκλιση. Όμως το δικαίωμα να 
δρα κανείς «ανορθολογικά», ακόμα και να διακόπτει τον έλλογο διάλογο χωρίς «ορ
θολογική» αιτιολόγηση, δεν μπορεί με κανέναν τρόπο να «συναχθεί» από τις προϋ
ποθέσεις του δημόσιου διαλόγου. Η αρχή της ορθολογικότητας δεν μπορεί να δικαι
ολογήσει ένα δικαίωμα στον ανορθολογισμό (βλ. Wellmer 2001 ,  80-1 ) .  Η ίδια διαπί
στωση της αδυναμίας συναγωγής των ατομικών δικαιωμάτων αποκλειστικά από την 
έννοια της λαϊκής κυριαρχίας οδήγησε τον Τσάρλς Λάρμορ (Charles Larmore) στην 
επίκληση της ηθικής αρχής του σεβασμού του προσώπου, ως ανεξάρτητης από τη 
λαϊκή κυριαρχία πηγής των ατομικών δικαιωμάτων (βλ. Larmore 1 993). 

μάτων από την κανονιστική ιδέα της «λαϊκής κυριαρχίας» στο κεφάλαιο ΠΙ του Habeπnas 1992 ( 103-65), 
ενώ οι βασικές αρχές του κράτους δικαίου (διάκριση εξουσιών κ.λπ.) αναπτύσσονται στο κεφάλαιο IV. 

26. Στον τόμο Wellmer 2001 μπορεί κανείς να βρει τα τέσσερα σημαντικότερα πολιτικοφιλοσοφικά 
δοκίμια («Μοντέλα ελευθερίας στο σύγχρονο κόσμο» [ 1 989], «Προϋποθέσεις ενός δημοκρατικού πολιτι
σμού» [ 1993] , «Ανθρώπινα δικαιώματα και δημοκρατία» [ 1998] και «Η Χάνα Άρεντ και η επανάσταση» 
[ 1999] , βλ. Wellmer 2001 , 47-96, 97- 130, 13 1 -66, 167-207 αντίστοιχα) που συνέγραψε ο Βέλμερ κατά τη δε
καετία 1989- 1999, δίνοντας τη δική του συμβολή στη σχετική διεθνή συζήτηση. 



2 70 ΑΡΙΑΔΝ Η 1 1  

Η αδυναμία να συναχθεί η «αρνητική ελευθερία» από την αρχή της διαλογικής 
ορθολογικότητας οδηγεί στη δεύτερη κριτική που ο Βέλμερ άσκησε στη χαμπερμα
σιανή πολιτική φιλοσοφία. Ακολουθώντας την αντιφορμαλιστική στρατηγική του 
Χέγκελ, ο Βέλμερ αρνείται να επεξηγήσει την αρχή των βασικών δικαιωμάτων απο
κλειστικά με βάση την τυπική αρχή του επικοινωνιακού Λόγου. Το σύστημα των δι
καιωμάτων δεν είναι μόνο «συνθήκη δυνατότητας» του έλλογου διαλόγου, αλλά επί
σης στοιχείο εκείνων των «Κοινωνικών ηθών» (Sittlichkeit) , που ο Βέλμερ ονομάζει 
«δημοκρατικά». Π ίσω απ ' αυτήν τη θέση βρίσκεται η «ρεαλιστική» διαπίστωση ότι η 
αναγνώριση των ατομικών «δικαιωμάτων στην ιδιαιτερότητα» δεν αποτελεί μόνο 
προϋπόθεση της δυνατότητας του καθενός να συμμετέχει ελεύθερα στην κοινή, συλ
λογική ελευθερία, αλλά είναι επίσης το αίτιο της διαρκούς κρίσης, του διχασμού και 
του κατακερματισμού των νεωτερικών κοινωνιών27. Μιας κατάστασης που ο Βέλ
μερ αντιμετωπίζει -μαζί με τον Χέγκελ- ως το τίμημα της ατομικής και συλλογι
κής ελευθερίας στη νεώτερη εποχή (βλ. Wellmer 200 1 ,  76). Έτσι, η νεώτερη φυσικοδι
καιική παράδοση διατηρεί πάντα έναν πυρήνα αλήθειας, που είναι ανεξάρτητος από 
τη δημοκρατική αρχή της λαϊκής κυριαρχίας. 

Η αρχή των ίσων δικαιωμάτων ελευθερίας και η αρχή της επ ικοινωνιακής 
ελευθερίας αλληλεξαρτώνται, αλλά δεν διατηρούν κάποια σαφή σχέση αμοιβαίας 
συνεπαγωγής. Γι' αυτό ακριβώς η ελευθερία και ο Λόγος δεν συμπίπτουν στον σύγ
χρονο κόσμο - ακόμα κι αν η αξίωση για ελευθερία είναι μια έλλογη αξίωση και αν 
το τέλος (Telos) της αρνητ ικής ελευθερίας είναι μια έλλογη, δημόσια ελευθερία. 
(Wellmer 200 1 ,  86). 

Όμως τι είναι αυτά τα «δημοκρατικά κοινωνικά ήθη» που χαρακτηρίζουν τις 
νεωτερικές κοινωνίες; Η έννοια αναφέρεται στη διαμόρφωση συνηθειών, θεσμών και 
πρακτικών ατομικής και συλλογικής ελευθερίας, στο πλαίσιο φιλελεύθερων και δη
μοκρατικών κοινωνιών. Είναι όλα εκείνα τα στοιχεία που καθορίζουν ένα «Πνεύμα 
ελευθερίας», το οποίο μας ωθεί  να θέλουμε έναν χώρο αρνητικής ελευθερίας για 
όλους (και όχι μόνο για μας) και να επιδιώκουμε τη θεσμική του κατοχύρωση μέσω 
διαδικασιών που εκφράζουν τη θετική, συλλογική μας ελευθερία. Κατά τον Βέλμερ, 
το ιδιάζον (και παράδοξο) χαρακτηριστικό τέτοιων δημοκρατικών κοινωνικών ηθών 
είναι το γεγονός ότι δεν προεξοφλούν συγκεκριμένα περιεχόμενα της κοινωνικής ζω
ής, αλλά συνοψίζουν τους θεσμικούς και πρακτικούς όρους μιας διαδικασίας δημο
κρατικού αυτοκαθορισμού της κοινωνίας και φιλελεύθερης ανοχής απέναντι στη δια
φορετικότητα (βλ. Wellmer 200 1 ,  60-9, 1 12-6) . Με αυτή την έννοια, τα δημοκρατικά 
κοινωνικά ήθη αποτελούν ένα «Κοινό αγαθό», το οποίο συνίσταται ακριβώς σ' ένα 
πλαίσιο κανονιστικών αρχών που επιτρέπει την εξισωτική εκδίπλωση και εφαρμογή 
μιας πολλαπλότητας επιμέρους αντιλήψεων περί του αγαθού (ευ ζην). Έτσι, η συ
γκρότηση ενός φιλελεύθερου και δημοκρατικού πολιτισμού είναι αδιάρρηκτα συνδε-

27. Σ' αυτό οφείλεται άλλωστε ο «ανολοκλήρωτος» χαρακτήρας της νεωτερικής προσπάθειας να 
συμφιλιωθεί η αρνητική με τη θετική ελευθερία. Βλ. Wellmer 2001 ,  90-2. 
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δεμένη με τη ριζική κριτική κάθε δογματισμού που θα επέβαλε μια συγκεκριμένη αντί
ληψη περί του ευ ζην ως τη μόνη άξια αναγνώρισης (βλ. Wellmer 2001 , 1 14 ) .  

Συνοψίζω τις βασικές γραμμές της εναλλακτικής τοποθέτησης του Βέλμερ . 
Τούτη είναι κατ ' αρχήν αντιφορμαλιστική, εφόσον εκκινεί από τη θέση ότι η τυπική 
αρχή ορθολογικότητας δεν αρκεί για να «συναγάγει» κανείς την αρχή των ατομικών 
δικαιωμάτων. Θα πρέπει, μάλλον, να προσφύγει κανείς σε μια έννοια συγκεκριμέ
νων κοινωνικών ηθών, γεγονός που καθορίζει, με τη σειρά του, μια εναντίωση σε κά
θε «αφηρημένη ουτοπία» μιας υποτιθέμενης μελλοντικής συμφιλιωμένης κοινωνι
κής κατάστασης, εφόσον η από κανονιστική άποψη αναγκαία αναγνώριση του δικαι
ώματος της ιδιαιτερότητας συνεπάγεται τη μόνιμη ύπαρξη ενός στοιχείου διχασμού 
στις νεωτερικές κοινωνίες. Τελικά η τοποθέτηση του Βέλμερ αποτελεί μια ερμηνευτι
κή προσέγγιση του φιλελεύθερου-δημοκρατικού πολιτ ισμού, η οποία έχει έρθει σε 
ρήξη με τον θεμελιωτισμό και περιορίζεται στην κατά το δυνατό συνεκτική εννοιο
λογική ανακατασκευή των ηθ ικών και πολιτικών μας διαισθήσεων. Μια τέτο ια 
«εσωτερική» προοπτική αντικαθιστά τα θεμελιωτικά επιχειρήματα, που από θεωρη
τ ική άποψη είναι καταδικασμένα να παραμείνουν κυκλικά, με την υπόδειξη της 
ίJπαρξης ενός αναγκαίου (και όχι φαύλου) «πρακτικού κύκλου» μεταξύ της δημο
κρατικής αρχής νομιμοποίησης και της αρχής των ίσων ατομικών δικαιωμάτων. Η 
λειτουργία της δημοκρατίας απαιτεί την αναγνώριση των ατομικών δικαιωμάτων, 
τα οποία θα πρέπει κάθε φορά να ερμηνεύονται και να συγκεκριμενοποιούνται μέσα 
σε μια δημοκρατική διαδικασία διαλόγου2s. 

IV.  Όρια της ερμηνευτικής υπέ ρβασης 
του επικοινωνια κού φορμαλισμού 

Οι ατομικές ελευθερίες και η λαϊκή κυριαρχία βρίσκονται λοιπόν σε πρακτική αλλη
λεξάρτηση, χωρίς αυτή η σχέση να συνεπάγεται κάποια αυστηρή έννοια θεμελίωσής 
τους σε κάτι άλλο πέρα από έναν ιστορικά εντοπισμένο φιλελεύθερο και δημοκρατι
κό πολιτισμό. Όμως, παρ ' όλο που κριτική του Βέλμερ κινείται προς τη σωστή κα
τεύθυνση της υπονόμευσης του υπερβατολογικού χαρακτήρα της χαμπερμασιανής 

θεωρίας δικαιωμάτων με απώτερο σκοπό την υπέρβαση του φορμαλισμού της, πα

ραμένει ακόμα σχετικά άτολμη. Μοιάζει περισσότερο με μια αποκατάσταση της ορ

θής ιστορικής κατανόησης των φιλελεύθερων θεσμών των δυτικών δημοκρατιών, 

χωρίς παραπέρα κριτική της συγκεκριμένης διαμόρφωσής τους, ως εάν η συνείδηση 

της ιστορικότητας των νεωτερικών κοινωνικών ηθών να συνεπάγεται την εξάντληση 

του υπερβατικού δυναμικού της κριτικής θεωρίας. Δεν είναι ίσως τυχαίο το γεγονός 

ότι, παρ' όλο που η έννοια των δημοκρατικών κοινωνικών ηθών θέλει να λειτουργή-

28. Για την ερμηνευτική σκοπιά της δημοκρατικής θεωρίας και για τον αναγκαίο «Πρακτικό κύκλο» 
του δημοκρατικού πολιτισμού βλ. Wel\mer 2001 ,  1 34-40, 146-5 1 .  
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σει ως αντίβαρο στον φορμαλισμό, η ίδια προσδιορίζεται ως αδιάφορη απέναντι σε 

συγκεκριμένες αντιλήψεις περί του ευ ζην, δηλαδή εντέλει ως οιονεί 'φορμαλιστική ' .  

Όμως η συνακόλουθη αποχή της θεωρίας από κρίσεις επί του περιεχομένου της κοι

νωνικής ζωής αναπαράγει τελικά τον προβληματικό χαρακτήρα της χαμπερμασια

νής προσέγγισης. 
Η αποξένωση της πολιτικής φιλοσοφίας του Χάμπερμας από τους 'τυχαίους ' 

ιστορικούς όρους πραγμάτωσης της ιδανικής επικοινωνιακής διαδικασίας δεν ση
μαίνει απλώς και μόνο εμμονή στο άχρονο έναντι του έγχρονου-πεπερασμένου. Η 
αφαίρεση του περιεχομένου και η επικέντρωση στην καθολική μορφή οδηγεί επίσης 
στον περιορισμό της φιλοσοφικής θεμελίωσης στους όρους μιας τυπικής δημοκρα
τίας, χωρίς αναφορά στο αίτημα της κοινωνικής δικαιοσύνης. Πράγματι, στην πρα
κτική του φιλοσοφία ο Χάμπερμας επιφέρει μια σαφή τομή μεταξύ αφενός των υπό 
αυστηρή έννοια γενικεύσιμων ηθικών κανόνων και, αφετέρου, των αντιλήψεων πε
ρί του αγαθού που συνδέονται με μια ιδιαίτερη, ιστορικά εντοπισμένη μορφή ζωής 
και που, ως εκ τούτου, είναι κατ ' ανάγκη σχετικές (βλ. Habermas 1 996α, 1 32-3,  1 38). 
Γι' αυτό και ο φιλελεύθερος πολιτικός φιλόσοφος της ύστερης νεωτερικότητας θα 
πρέπει να αφήνει τα ζητήματα του ευ ζην που δεν μπορούν να ρυθμιστούν με βάση 
καθολικές αρχές στην αποκλειστ ική αρμοδιότητα των πραγματικών διαλογικών 
διαδικασιόJν των εμπλεκομένων και ο ίδιος να περιορίζεται στην ανασυγκρότηση 
των τυπικών όρων τέτοιων διαδικασιών. Είναι ωστόσο γνωστό ότι, στην πολιτική 
πραγματικότητα, χωρίς τη διασφάλιση της κοινωνικής δικαιοσύνης ακυρώνεται η 
πραγματ ική χρήση των ίδιων των 'τυπικών ' δικαιωμάτων ελευθερίας29. Έτσι η 
φορμαλιστική προοπτ ική του Χάμπερμας πάσχει από ελλιπή μεσολάβηση με τους 
ευρύτερους αξιακούς όρους της πραγματικής εφαρμογής της30. Θα ήθελα να επιμεί
νω σε δύο σημεία των πολιτικοφιλοσοφικών κειμένων του Βέλμερ που μαρτυρούν 
τον δισταγμό της ερμηνευτικής του να απελευθερωθεί τελειωτικά από τον φορμαλι
σμό του Χάμπερμας, καθώς και από τον βολικό κοινωνιοθεωρητικό δυϊσμό που 
τον συμπληρώνει3 ι .  

Χαρακτηριστική είναι, ε ν  πρώτοις, η οικειοποίηση της ρεαλιστικής οπτικής 
του Καρλ Σμιτ (Carl Schmitt) ,  την οποία επιχειρεί με τόλμη ο Βέλμερ (βλ. Wellmer 
2001 ,  140-4) .  Κατ ' αρχήν ο Βέλμερ έχει βέβαια δίκιο ότι η θεωρία της απόφασης μπο-

29. Βλ. π.χ. την κριτική του Κ. Όλσον (Olson 1 998), όπου τονίζεται η αδυναμία του Haberrnas να 
επιτύχει μια σταθερή σύνδεση μεταξύ της αυτονομίας του πολίτη και των κοινωνικών του δικαιωμάτων. 
Επίσης, ο Ό. Λή (Lee 1 998) επισημαίνει μια ανάλογη ανεπάρκεια σε ό,τι αφορά τις ανισότητες στην κατα
νομή της 'συμβολικής εξουσίας ' .  

30 .  Για μια πειστική κριτική του χαμπερμασιανού φορμαλισμού στην πολιτική και κοινωνική θεω
ρία βλ. Ψυχοπαίδης 1 999, 541-52.  Βλ. επίσης την κριτική του Καστοριάδη στην πολιτική φιλοσοφία του 
Χάμπερμας (Καστοριάδης 2000, 279-87). 

3 1 .  Η διχοτόμηση της κοινωνίας σε βιόκοσμο και σύστημα (και άρα ο χωρισμός του βασιλείου της 
ελευθερίας από εκείνο της αναγκαιότητας) συμπληρώνει τον φορμαλισμό της πολιτικής θεωρίας καθώς 
επιτρέπει την απομόνωση του μορφικού επικοινωνιακού ιδεώδους από τους περιεχομενικούς-υλικούς 
όρους της πραγματοποίησής του. 
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ρεί να ενσωματωθεί σε μια διαλογική θεωρία της δημοκρατίας και ότι η αναγνώριση 
της ύπαρξης ενός αναγκαίου στοιχείου 'απόφασης ' δεν αναιρεί την αξία των δημο
κρατικών διαδικασιών, αλλά μας δίνει τη δυνατότητα να αποκτήσουμε μια πιο ρεα
λιστική τους εικόνα. Κι αυτό σημαίνει να αναγνωρίσουμε ότι στις δημοκρατικές δια
δικασίες εμφιλοχωρούν επίσης αξιώσεις εξουσίας, νοθεύοντας έτσι τη νομιμότητα 
των παραγόμενων αποφάσεων. Υπό αυτή την προοπτική όμως, το υπερβατικό δυνα
μικό της αρχής του δημοκρατικού διαλόγου αποκτάει νέα αξία, ακριβώς επειδή επι
τρέπει την αποστασιοποίηση από την ιδέα ότι η δικαιοσύνη θα μπορούσε να είναι 
ποτέ το τελειωτικό προϊόν μιας υποτιθέμενης ιδανικής ορθολογικής διαβούλευσης 
- οπότε το περιεχόμενο της δικαιοσύνης μένει εσαεί ανοικτό στην αναθεώρηση (βλ. 
Wellmer 2001 ,  144). 

Μια τέτοια διαδικασιακή 'ρευστοποίηση ' της έννοιας της δικαιοσύνης μπορεί 
να ενσωματώσει τη στιγμή της «απόφασης» χωρίς ζημιά. Μάλιστα κάτι τέτοιο θα 
μπορούσε να έχει εξόχως κριτικό νόημα, εφόσον υπονοεί σαφώς ότι η αναζήτηση 
μιας καθαρά διαλογικής πολιτικής διαδικασίας, χωρίς την εμπλοκή σ' αυτήν μορ
φών «δομικής βίας», δηλαδή εξωδιαδικαστικών σχέσεων εξουσίας, είναι αδύνατη. 
Άρα για όποιον έχει επιτελέσει αυτού του είδους τον αναστοχασμό, τα προϊόντα της 
δημοκρατικής διαδικασίας δεν είναι παρά το προσωρινό αποτέλεσμα ενός διαλόγου 
που έχει «διακοπεί πρόωρα» (βλ. Wellmer 200 1 ,  142). Γιατί από την ίδια την αξίωσή 
τους να είναι αποτέλεσμα ενός αυθεvτικού διαλόγου που έχει επιτελεστεί πραγματι
κά σε συνθήκες συμμετρικής κατανομής της εξουσίας και με αρκετή αποστασιοποίη
ση από τ ις πρακτικές περιστάσεις (δηλαδή με αρκετό χρόνο ώστε να συζητηθούν 
όλες οι πλευρές, να εκφραστούν όλα τα επιχειρήματα και να πεισθούν όλοι οι συμμε
τέχοντες) τα προϊόντα αυτά ζητούν πάντα την επαναβεβαίωσή τους, την αναθεώρη
σή τους, ενδεχομένως και την ανατροπή και υπέρβασή τους. 

Όσο κι αν αυτή η ' ρεαλιστική ' εικόνα του δημοκρατικού διαλόγου 'προσγειώ
νει '  το αφηρημένο ιδεώδες της ' ιδανικής επικοινωνίας ' ,  το οποίο καθοδηγεί την πο
λιτική φιλοσοφία του Χάμπερμας, στο έδαφος της πραγματικής ιστορίας, παραμένει 
ωστόσο ακόμα αρκετά αφηρημένη και ανιστορική . Η ερμηνευτική στροφή της επι
κοινωνιακής θεωρίας θα απαιτούσε, κατά τη γνώμη μου, μια μεγαλύτερη συνάφεια 
της θεωρίας με τις πραγματικές ιστορικές περιστάσεις, ενώ το τίμημα για την έλλει
ψή της είναι η αμηχανία (ίσως και μελαγχολία) με την οποία ο Βέλμερ αντιμετωπί
ζει, συνήθως στο τέλος των κειμένων του, τις πιθανότητες μιας «καταστροφής» των 
δυτικών δημοκρατιών, του περιορισμού της πολιτικής ελευθερίας στο εσωτερικό 
τους, της παρακμής του δημοκρατικού πολιτισμού υπό την πίεση των συστημικών 
επιταγών μιας αποχαλινωμένης διεθνοποιημένης οικονομίας της αγοράς κ.λπ. (Βλ. 
π.χ. Wellmer 200 1 ,  9 1 ,  1 1 8, 127, 203). Διότι η διαπίστωση πως στον δημοκρατικό διά

λογο θα παίζουν αναγκαστικά ρόλο και σχέσεις εξουσίας δεν μας λέει βέβαια τίποτα 

για το ποιες δομικές πραγματικότητες ενισχύουν τον επικαθορισμό της πολιτικής 

από κατεστημένες σχέσεις εξουσίας, ποια είναι τα περιεχόμενα της κοινωνικής ζωής 

που επικαθορίζουν τις μορφές των ατομικών και πολιτικών δικαιωμάτων, των δη

μοκρατικών διαδικασιών κ.λπ. , δημιουργώντας συγχρόνως διαρκή αστάθεια και 
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αβεβαιότητα γ ια το μέλλον των υπαρκτών δημοκρατ ιών32 . Με αυτή την έννοια, η 
επισήμανση ότι μας χρειάζεται πλέον κάτι ανάλογο με την μαρξική κριτική της Πο
λιτικής Οικονομίας (βλ. Wellmer 2001 ,  203 · Wellmer 2003, 240- 1 )  είναι μια άποψη 
που σίγουρα θα πρέπει να (ξανα)συζητηθεί, όμως ο ίδιος ο Βέλμερ δεν φαίνεται να 
κατανοεί σε όλο του το εύρος το τι είδους ανατροπή της φορμαλιστικής θεωρίας της 
δημοκρατίας θα συνεπαγόταν κάτι τέτοιο . 

Από την άποψη που με ενδιαφέρει εδώ είναι πάντως χαρακτηριστικό ότι τέτοι

ου είδους δηλώσεις είναι μάλλον ασυνήθιστες για τους θεωρητικούς που γαλουχήθη

καν στο εννοιολογικό πλαίσιο του Χάμπερμας . Δεν είναι καθόλου τυχαίο το ότι 

στην πολιτικοφιλοσοφική συζήτηση της δεκαετίας του ' 90 γύρω από τα ηθικά θεμέ

λια των δυτικών δημοκρατιών δεν μπήκε κανένας τους στον κόπο να απαντήσει σο

βαρά στην μαρξιστική κριτική της πολιτικής33, θεωρώντας την προφανώς εκτός μό

δας και ξεπερασμένη «από τα πράγματα». Η αντιπαράθεση με μια «ρεαλιστική» κρι
τική της αστικής δημοκρατίας γίνεται κατά προτίμηση με αφορμή την πολεμική του 
Σμιτ ενάντια στον κοινοβουλευτισμό και στον φιλελεύθερο οικουμενισμό34, μια επι
λογή την οποία ακολουθεί όπως είδαμε και ο Βέλμερ. Βεβαίως, η αποκλειστική επι
κέντρωση στον Σμιτ δεν σημαίνει μόνο ότι η μαρξιστική κριτική θεωρείται εν πολ
λο ίς παρωχημένη, αλλά υπαινίσσεται επίσης εμμέσως το δίλημμα απέναντι στο 
οποίο θα πρέπει -κατά την άποψή τους- να πάρει θέση μια κριτική θεωρία της 
κοινωνίας και της πολιτικής. Το δίλημμα αυτό είναι: αυταρχισμός-ολοκληρωτισμός 
ή κοινοβουλευτική-μαζική δημοκρατία; Έτσι, όποιος ασκεί κρ ιτ ική στη δεύτερη, 
έστω και προβάλλοντας την αλληλεπίδρασή της με ένα ορισμένο εκμεταλλευτικό οι
κονομικό σύστημα, γίνεται ύποπτος για συνέργεια με τις δυνάμεις που ωθούν προς 
την πρώτη λύση του διλήμματος35. Τα όποια 'ρεαλιστικά' στοιχεία προστεθούν στη 
φορμαλιστική θεώρηση θα πρέπει λοιπόν να παραμείνουν εξωτερικά και τυχαία ως 
προς ·τον ορθολογικό πυρήνα των δημοκρατικών κοινωνικών ηθών - ουσιαστικά η 
εμπειρική διάσταση θα πρέπει να διαχωριστεί επιμελώς από την κανονιστική36. 

32. Για τη δημιουργία αστάθειας εξαιτίας των κατεστημένων σχέσεων εξουσίας, βλ. Psychopedis 
2000, 86-8. 

33. Βλ. για παράδειγμα την κλασική πλέον αναδιατύπωση της μαρξιστικής κριτικής της πολιτικής 
και της δημοκρατίας στο Agnioli 1990. Μια πιο σύγχρονη, μαρξιστικής κατεύθυνσης, κριτική στις κρατι
στικές αντιλήψεις περί δημοκρατίας -με ιδιαίτερη αναφορά στη χαμπερμασιανή διαλογική θεωρία- βρί
σκει κανείς στο Behre 2004. 

34. Βλ. π.χ. την αντιπαράθεση του Χάμπερμας προς την σμιτιανή κριτική του φιλελεύθερου κοσμο
πολιτισμού στο Habermas 1996γ, 2 1 7-36. 

35. Ο ίδιος ο Βέλμερ προχωράει σε αυτόν τον παραλληλισμό, σημειώνοντας ότι με τον σαρκαστικό 
χαρακτηρισμό της μπουρζουαζίας ως «τάξης συζητητών» ο Σμιτ «συναντάται με τους μαρξιστές κριτικούς 

του φιλελεύθερου κράτους δικαίου» (Wellmer 200 1 ,  14 1 )  - ως εάν η διαφορά μεταξύ μιας περιγραφικής 
θεωρίας της απόφασης και μιας διαλεκτικής θεώρησης της αλληλεξάρτησης οικονομίας και πολιτικής δεν 
έχει καμία σημασία πλέον. 

36. Ο Βέλμερ προχωράει ρητά σε έναν τέτοιον αντιδιαλεκτικό χωρισμό των εμπειρικών ζητημάτων 
από τα προβλήματα «εννοιολογικής» και «Κανονιστικής αποσαφήνισης», στα οποία αφιερώνει τις θεωρη-
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Ο ελλιπής προβληματισμός του Βέλμερ γύρω από την διαπλοκή του επιπέδου 
της πολιτικής με εκείνο της ο ικονομίας και της γραφειοκρατικής εξουσίας φαίνεται, 
κατά δεύτερον, στην κριτική οικειοποίηση ιδειί)ν της Χάνα Άρεντ (Hannah Arendt) 
(βλ. Wellmer 2001 , 167-207). Η προσπάθεια του Βέλμερ συνίσταται στο να δείξει ότι 
η Άρεντ δεν σκέφτηκε την έννοια της συμβουλιακής δημοκρατίας -που την καθοδη
γεί στο έργο της- σε ένα επαρκιί)ς υψηλό επίπεδο αφαίρεσης, αλλά έτεινε στην υιο
θέτηση της εσφαλμένης εικόνας πολλών επιμέρους συμβουλίων, τα οποία συναρ
θρώνονται πυραμιδωτά προκειμένου να επιτρέψουν μια καθολίκευση των επιμέ
ρους αποφάσεων που λαμβάνονται «στη βάση». Κατά τον Βέλμερ, αυτή η παραπλα
νητική ουτοπία οδήγησε την Άρεντ στην εσφαλμένη αντιπαράθεση μεταξύ της (νό
θας) αντιπροσωπευτικής και της (αυθεντ ικής) άμεσης δημοκρατίας (βλ. Wellmer 
2001 , 174-5 , 188-9) . 

Το έσχατο επιχείρημα ενάντια σε αυτήν τη 'συγκεκριμενιστική ' (konkretistisch: 
όχι αρκετά αφηρημένη) ανάγνωση της ιδέας της συμβουλιακής δημοκρατίας είναι 
ότι αυτή αντιβαίνει στο προχωρημένο επίπεδο λειτουργικής διαφοροποίησης ή στο 
επίπεδο πολυπλοκότητας που χαρακτηρίζει τις νεωτερικές κοινωνίες, όπως μας λέ
νε οι οπαδοί του Χάμπερμας, υιοθετώντας την ορολογία της συστημικής θεωρίας37• 
Οι σύγχρονες κοινωνίες είναι τόσο υπερπολύπλοκες και διαφοροποιημένες, ώστε η 
εφαρμογή της ιδέας της άμεσης δημοκρατίας θα σήμαινε αναγκαστικά οπισθοδρόμη
ση σε μια αδύνατη πλέον «αποδιαφοροποίηση» - αδύνατη επειδή υποτίθεται ότι θα 
δημιουργούσε αξεπέραστα προβλήματα «λειτουργικού συντονισμού» του κοινωνι
κού πράττειν, ιδιαίτερα βέβαια της οικονομικής και διοικητικής δράσης38. Δεν μπο
ρώ εδώ να μπω στις λεπτομέρειες της θεωρίας της συστημικής διαφοροποίησης που 
υποστηρίζει αυτήν τη χαμπερμασιανή τοποθέτηση, την οποία υιοθετεί και ο Βέλμερ. 
Όμως είναι νομίζω φανερό ότι, προκειμένου να εξηγηθεί το γιατί μια ορισμένη δυ
νατότητα θα πρέπει να εκληφθεί ως ουτοπική, λαμβάνεται ως έσχατο δεδομένο το 
προϊόν μιας συγκεκριμένης ιστορικής διαδικασίας, η ίδια η αναγκαιότητα του οποί
ου τίθεται υπό αμφισβήτηση απ ' όσους επιχειρούν να σκεφτούν διαφορετικά -
όπως κάνει από μια άποψη και η Άρεντ. Σε τελική ανάλυση, το επιχείρημα της συ-

τικές του προσπάθειες. Βλ. Wellmer 2001 ,  1 18. 
37. Ο Βέλμερ δεν αναπτύσσει διεξοδικά αυτήν την τοποθέτηση, είναι όμως σαφές από το κείμενό 

του ότι την υιοθετεί. Αυτό προδίδει η απροβλημάτιστη χρήση της συστημικής ορολογίας σε σημεία όπου 
ασκείται κριτική στο αμεσοδημοκρατικό όραμα της Άρεντ, με την αναφορά στις «Πολύπλοκες νεωτερικές 
κοινωνίες» (Wellmer 200 1 ,  1 74), στα «λίγο ως πολύ αυτόνομα συστήματα της οικονομίας, της διοίκησης 
και του δικαίου», που «περιορίζουν» τις δυνατότητες του πολιτικού συστήματος, και στην πολυεπίπεδη δι
κτύωση των «Πολύπλοκων βιομηχανικών κοινωνιών» που καθιστά άγονη την αντιπαράθεση μεταξύ άμε
σης και αντιπροσωπευτικής δημοκρατίας (Wellmer 2001 ,  197). Βλ. επίσης τη σαφή προσχώρηση στη χα
μπερμασιανή αντίληψη περί της αδυναμίας εσωτερικού εκδημοκρατισμού της οικονομίας και της διοίκη
σης λόγω της «αυξημένης πολυπλοκότητάς τους» στο Wellmer 2002, 37-8. 

38. Ο ίδιος ο Χάμπερμας χρησιμοποίησε επανειλημμένα αυτό το επιχείρημα για να εναντιωθεί στην 
ιδέα της αυτοδιαχείρισης και των εργατικών συμβουλίων. Βλ. Habeπnas 1986, 392. Habermas 198 1β, 503-4 . 
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στημικής πολυπλοκότητας στηρίζεται σε μια θεώρηση της διαφοροποίησης των κοι

νωνικών δομών της νεωτερικότητας, η οποία είναι αναγκαστικά αντικειμενιστική39. 

Ο Βέλμερ έχει δίκιο όταν ασκεί κριτική στην Άρεντ για το ότι απομόνωσε το 

πεδίο του πολιτικού, θεωρώντας ότι μόνο σ' αυτό έχει νόημα να μιλάμε για πολιτική 

ελευθερία, γι '  αυτό και τούτο θα πρέπει να παραμείνει αμόλυντο από τα κοινωνικά 

και οικονομικά προβλήματα. Γιατί είναι προφανές ότι η «αυτονομία της πολιτικής» 

θα σήμαινε αγνόηση μιας σειράς ουσιαστικών (οικονομικών, οικολογικών κ .λπ.) 

προϋποθέσεων της δημοκρατίας40. Παραδόξως όμως, αν και ο ίδιος αναγνωρίζει το 

πολιτικό νόημα όλων των οικονομικών και ευρύτερα κοινωνικών σχέσεων, η (έστω 

μερική) υιοθέτηση της συστημικής θεωρίας τον αναγκάζει να δει για άλλη μια φορά 

τη σφαίρα της πολιτικής ως απομονωμένη από την υπόλοιπη κοινωνική αναπαρα
γωγή. Η πολιτική δεν μπορεί και δεν πρέπει να εμπλακεί στη 'λογική ' της οικονο
μίας και της διοίκησης, παρά μόνο να τις καθοδηγήσει 'εκ των έξω'4 1 .  Λαμβάνοντας 
ως δεδομένες και μη αντιστρέψιμες αυτές τις διαφοροποιήσεις, ο Βέλμερ έχει πιθα
νότατα δίκιο να θεωρεί την ιδέα μιας συμβουλιακά δομημένης δημοκρατίας ως πα
ραμύθι, ως «μεταφορά» που παραπέμπει στη δυνατότητα μιας ζωντανής 'κοινωνίας 
πολιτών' ,  η οποία θα κινητοποιείται από την ίδια ρομαντική «επιθυμία για ελευθε
ρία» που κινητοποίησε και τους επαναστάτες της νεώτερης εποχής (βλ. Wellmer 
2001 , 174-5 , 1 99-200, 203) .  Υπό αυτές τις συνθήκες ο δημοκρατικός έλεγχος της οι
κονομίας και της διοίκησης μπορεί να συνίσταται μόνο στον ' εξωτερικό ' περιορι
σμό και στη 'διεύθυνση ' της αγοραίας οικονομίας και της γραφειοκρατίας από μια 
κριτική κοινή γνώμη, η οποία απευθύνει τις εκκλήσεις της στους αντιπροσώπους της 
στους διάφορους θεσμούς διαβούλευσης, απειλώντας να τους στερήσει την εξουσία 
τους σε περίπτωση που δεν εισακουστεί42. 

Έτσι όμως δεν γίνεται κατανοητή η στενή διαπλοκή πολιτικής, ο ικονομικής 
και γραφειοκρατικής εξουσίας στις σύγχρονες κοινωνίες, η οποία καταλύει de facto 
τους συστημικούς διαχωρισμούς. Το ιδανικό μιας ομαλά λειτουργούσας κοινοβου
λευτικής δημοκρατίας αντικαθιστά για άλλη μια φορά τη ρεαλιστική περιγραφή της 
διαπλοκής των πολιτικών με συγκεκριμένες ομάδες πίεσης και οικονομικά συμφέρο-

39. Στους έγκριτους θεωρητικούς που έχουν ασκήσει κριτική στην ενσωμάτωση του συστημικοθεω
ρητικού αντικειμενισμού στην κριτική θεωρία συμπεριλαμβάνονται οι Μακάρθυ (Thomas McCarthy), Χό
νετ (Axel Honneth), Γιόας (Hans Joas) κ.ά. Βλ. την κριτική μου (με πολλές βιβλιογραφικές παραπομπές) 
στο Καβουλάκος 1996, 248-53, 282-4. 

40. Βλ. Wellmer 2001 ,  177-9, 189-94. Πρόκειται βέβαια για κλασική κριτική στην Άρεντ, την οποία 
συνοψίζει επιτυχημένα και ο Βασίλης Ρωμανός, βλ. Ρωμανός 2004, 4 1-6. 

4 1 .  Αυτός είναι ο λόγος που για τον Βέλμερ το σχετικό «πολιτικό ζήτημα» το οποίο έχει να αντιμε
τωπίσει η δημοκρατία αφορά «το ερώτημα γύρω απ' τον καθορισμό του τι θα πρέπει να αφεθεί στην ιδία 
λογική του οικονομικού, του διοικητικού ή του δικαιικού συστήματος και τι όχι» (Wellmer 200 1 ,  197), δη
λαδή εν τέλει το ερώτημα γύρω από το πού τελειώνει η πολιτική και πού αρχίζει η οικονομία, η διοίκηση, το 
δίκαιο . . .  

42 . Βλ. την ευσύνοπτη περιγραφή του μοντέλου της «διαβουλευτικής πολιτικής» ως «πολιορκίας» 
των τυπικών θεσμών της δημοκρατίας από την άτυπη δημοσιότητα στο Habermas 1992, 623-8. 
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ντα, τα οποία μετατρέπουν την πολιτική διαδικασία σε τελετουργική νομιμοποίηση 
της κυριαρχίας του μερικού πάνω στο γενικό συμφέρον της κοινωνίας . Δεν είναι 
ίσως τυχαίο το γεγονός ότι ο Βέλμερ δεν αναφέρει σχεδόν τίποτα για τον εγωισμό 
των επιχειρηματικών συμφερόντων43, αλλά δείχνει να ανησυχεί περισσότερο για τις 
φυγόκεντρες, «Παρτικουλαριστικές» τάσεις των «ελεύθερων ενώσεων», των «τοπι
κών πρωτοβουλιών» κ.λπ. ,  που θα αφήνονταν ανεξέλεγκτες αν δεν υπήρχε η κεντρι
κή εξουσία για να τις επιβάλλει τη «φρόνηση» και να τις ενσωματώνει στη γενικότε
ρη κοινωνική διαδικασία και στον κοινό ορισμό του γενικού συμφέροντος.  Έτσι 
έχουμε ένα πρόσθετο αντεπιχείρημα απέναντι στο συμβουλιακό πρόγραμμα της 
Άρεντ, που -με βάση αυτό το σκεπτικό- θα οδηγούσε σε κατακερματισμό του γενι
κού στα επιμέρους (βλ. Wellmer 2001 ,  1 94-6) . 

Ακολουθώντας τη γραμμή που χάραξε ο Χάμπερμας, ο Βέλμερ υποβαθμίζει θε
ωρητικά το πρόβλημα της δημοκρατικής διαμόρφωσης της οικοvομίας, περιορίζο
ντάς το σε ζήτημα αναδιανομής του πλούτου που παράγεται σε συνθήκες καπιταλι
στικών παραγωγικών σχέσεων και θεωρώντας το πρόβλημα αυτό «Πρακτικά επιλύ
σιμο» (βλ. Wellmer 2001 ,  1 1 7) .  Όμως το χαρακτηριστικό των ιστορικών-θεσμικών 
ενσαρκώσεων των κοινωνικών ηθών, στα οποία έστρεψε την προσοχή μας ο Βέλμερ, 
είναι ότι -σε αντίθεση με τις αφηρημένες έννοιες του Λόγου- είναι κατ ' ανάγκη 
συγκεκριμένες και εντοπισμένες εντός μιας συyκεκριμέvης και vωvικής ολότητας, η 
οποία περιλαμβάνει όλες τις πολιτικές, κοινωνικές, ο ικονομικές και οικολογικές 
διαστάσεις της ζωής. Εάν λοιπόν η μορφή των σύγχρονων δημοκρατιών (οι αρχές 
των δικαιωμάτων του ανθρώπου και του πολίτη και οι αρχές λειτουργίας του δημο
κρατικού κράτους) είναι αξεχώριστη από ένα ορισμένο περιεχόμενο της κοινωνικής 
ζωής (όπως έδειξε άλλωστε ο ίδιος ο Βέλμερ), γιατί θα πρέπει ο θεωρητικός αναστο
χασμός να μείνει μόνο στα πολιτικά στοιχεία αυτών των κοινωνικών ηθών και να 
μην εξετάσει τη συνάφεια της πολιτικής διαδικασίας με τα υπόλοιπα πεδία της κοι
νωνικής ζωής και άρα και με τα υπόλοιπα περιεχόμενά της;44 

43. Αναφέρεται συνήθως επιγραμματικά στην «αυτονόητη» ανάγκη «δέσμευσης της καταστροφικής 
ενέργειας της καπιταλιστικής οικονομίας», στην ανάγκη «δημοκρατικής τιθάσευσης του καπιταλισμού» 
κ.λπ. (βλ. Wellrner 2001 ,  1 1 8, 203, 1 93). 

44. Εξαιτίας της κριτικής του στην ιδέα της 'αυτονομίας του πολιτικού' της Άρεντ, ο Βέλμερ πλη
σιάζει περισσότερο αυτή την αντίληψη στο σχετικό δοκίμιό του που εξετάσαμε παραπάνω. Εδώ αναφέρε
ται στην κοινωνική δικαιοσύνη ως αναγκαία προϋπόθεση (ή ως όρο της δυνατότητας) της πολιτικής ελευ
θερίας στις νεωτερικές κοινωνίες, τοποθετώντας την στο ίδιο επίπεδο με την εξασφάλιση των βασικών δι
καιωμάτων ελευθερίας (βλ. Wellrner 200 1 ,  1 89-90, 192-3). Άλλωστε, το κλασικό χαμπερμασιανό επιχείρημα 
ότι τα ζητήματα κοινωνικής δικαιοσύνης εξαρτώνται από ιστορικά μεταβαλλόμενες αντιλήψεις περί του ευ 
ζην και άρα θα πρέπει να αποκλειστούν από τον φορμαλιστικό πολιτικοφιλοσοφικό αναστοχασμό δεν 
μπορεί να ισχύει με τον ίδιο τρόπο για τον Βέλμερ, ο οποίος συνδέει και τους 'τυπικούς' όρους των δημο
κρατικών διαδικασιών με «ιστορικές εμπειρίες» και «ιστορικά διαφοροποιούμενες ερμηνείες των βασικών 
αναγκών και των αντιλήψεων της καλής και αυτοκαθοριζόμενης ζωής» (Wellrner 2001,  192). Παρ' όλα αυ
τά ούτε κι αυτός έκανε κάποια περαιτέρω προσπάθεια να εντάξει οργανικά την προβληματική της κοινωνι
κής δικαιοσύνης στην ερμηνευτική του θεωρία. 
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Με αυτή την έννοια, η αντιφορμαλιστική, ερμηνευτική προοπτική που διάνοιξε 
ο Βέλμερ μας καλεί για μια μεγαλύτερη συγκεκριμενοποίηση της θεώρησης των συ
γκαιρινών μας κοινωνικών δομών απ' αυτήν που επιτρέπει η αφηρημένη διαπίστω
ση περί του «ανολοκλήρωτου» και «ασυμφιλίωτου» χαρακτήρα της νεωτερικότητας, 
στην οποία μένει εν πολλοίς ο ίδιος (βλ. Wellmer 200 1 ,  9 1 -2). Μετά την παρέμβασή 
του, το δεύτερο ζήτημα που ο Χάμπερμας είχε αναδείξει στην κριτική του στον Γκά
νταμερ -το ζήτημα του ορθού συνδυασμού ερμηνείας και εξήγησης, τελολογίας και 
μηχανισμού στην κοινωνική και πολιτική σκέψη- τίθεται με νέους όρους. Γιατί αν 
ξεκινήσουμε με δεδομένο το πρωτείο της ερμηνείας, θα πρέπει να αποκλείσουμε κά
θε αντικειμενιστική θεωρία των κοινωνικών δομών, άρα και κάθε 'λύση' της σχέσης 
μηχανισμού και τελολογίας που θα συνίσταται στον φορμαλιστικό διαχωρισμό δύο 
ξεχωριστών 'καθαρών' πεδίων και στην εκ των υστέρων ' εξωτερική ' συνάρθρωσή 
τους. Μόνη εναλλακτική διέξοδος -για την αναδιατύπωση της οποίας θα χρειαστεί 
να προσφύγουμε ξανά στην παράδοση της διαλεκτικής κοινωνικής φιλοσοφίας45_ 
φαίνεται να είναι η θεώρηση της κοιvωvικής ολότητας μέσα από την αλληλεπίδραση 
των δύο αυτών διαλεκτικών «στιγμών». 

Κωvσταvτίvος Καβουλάκος 
Τμήμα Φιλοσοφικών και Κοινωνικών Σπουδών 
Πανεπιστήμιο Κρήτης 
74 1 00 Ρέθυμνο 
e-mail: kavoulakos@phl.uoc.gr 

45. Προς αυτή την κατεύθυνση κινείται η θεωρητική προσπάθεια του Κοσμά Ψυχοπαίδη. Βλ. 
Psychopedis 1995 . 
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Krit i s c h e  T h e o r i e  u n d  H e rm e n e u t i k :  

G re n ze n · d e r  h e rm e n e ut i s c h e n  Kr i t i k  am Form al i s m u s  

d e r  ko m m u n i kat ive n kr it i s c h e n  Th e o ri e  

KON STANTI NOS KAVO U LAKOS 

Ausgangspunkt des Artikels ist die Frage, wie sich die Beziehung zwischen kritischer 
Theorie und Hermeneutik nach der berUhmten Habermas-Gadamer Kontroverse 
entwickelt hat .  In diesem Streit hat Habermas den Universalitatsanspruch der 
Hermeneutik in Frage gestellt. Auf der einen Seite argumentierte er, daB die 
Hermeneutik ein BegrUndungsdefizit aufweise (kultureller Relativismus) und auf der 
anderen Seite, daB sie aus begrifflichen GrUnden nicht in Stande ist, die systematischen 
Verzerrungen des sprachlichen Sinnes, die die "materialen Faktoren" des sozialen 
Lebens verursachen konnen, zu thematisieren. Diese zwei kritischen Argumente 
entsprechen den zwei Hauptangelpunkten der spateren Entwicklung der kommunika
tiven kritischen Theorie: a) der quasi transzendentalen BegrUndung ihrer Kriterien 
durch eine Konsensustheorie der W ahrheit und b) dem Versuch einer Kombination von 
Verstehen und Erklaren in der Gesellschaftstheorie. 

Was den ersten Punkt des BegrUndungsdefizites angeht , hat Albrecht Wellmer 
wichtige Verbesserungen der habermasschen Diskurstheorie vorgeschlagen, fUr die er 
sich auf Argumente der gadamerschen Hermeneutik berufen hat. Er zeigte, daB die 
konsequente AusfUhrung der habermasschen kommunikativen Wende die Anerken
nung zentraler hermeneutischer Thesen voraussetzt, z.B .  die These vom "hermeneu
tischen Zirkel", vom unausweichlich "ethnozentrischen" Charakter unserer BegrUn
dungen, von deren antidogmatischen und zugleich antirelativistischen Natur u .s .w.  
Durch seine hermeneutische Ref ormulierung der kommunikativen Theorie gelangt 
Wellmer schlieBlich zu einer "negativen Rechtfertigung" der liberal-demokratischen 
Kultur. 

Um die Anwendung dieser philosophischen Perspektive im Feld der politischen 
Philosophie konkreter zu untersuchen, wird weiterhin die habermassche BegrUndung der 
Prinzipien des demokratischen Rechtsstaates kurz rekonstruiert, an die sich auch die 
entsprechende wellmersche Theorie anlehnt. Die habermassche politische Philosophie 
grUndet auf der Idee eines internen Zusammenhanges zwischen den Menschenrechten und 
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den Staatsbuergerrechten an politischer Partizipation . Ι η  ihrer Wechselwirkung 
reprasentieren sie die notwendigen Bedingungen eines idealen dialogischen Recht
gebungsprozesses . Dieser Begrίindungsstrategie setzt \Vellmer eine hermeneutische 
Lesart der Beziehung zwischen individueller und kollekHver Freiheit entgegen. Er zeigt, 
daB man unmoglich die Bedingungen der Demokratie direkt aus der Diskurstheoήe der 
Rationalitat ableiten kann. Gegen den habermasschen Formalismus hebt er die 
hermeneutische Idee hervor, daB die liberal-demokratischen Pήnzipien eher den Inhalt 
einer geschichtlich ausgeformten, konkreten "liberal-demokratischen Sittlichkeit" bilden. 

Im letzten Teil des Essays werden die Grenzen dieser hermeneutisch
histoήstischen ϋberwindung des habermasschen Formalismus untersucht. Der letzte hat 
nicht nur mit dem Verharren auf einer unhistorischen Begrίindung des Ideals zu tun , 
sondern auch mit der Abstraktion νοη den inhaltlichen Bedingungen des gesell
schaftlichen und politischen Lebens, z .B.  νοη dem Problem der Herbeifίihrung νοη 

sozialer Gerechtigkeit. Ιη dieser Hinsicht bleibt Wellmer der generellen Richtung νοη 

Habermas treu. Das wird anhand der Beispiele a) der wellmerschen Integrierung νοη 

Elementen der schmittschen Theorie der Entscheidung in die Theorie der Demokratie 
und b) seiner Aneignung ratedemokratischer Ideen νοη Hannah Arendt gezeigt . Ιη 

beiden Fallen zeigt sich Wellmers Verzicht auf eine theoretische Reflexion Uber die 
Verflechtung der Politik mit der Okonomie und der bίirokratischen Macht, eine 
Beziehung die er ausschlieBlich auf der Basis des habermasschen Dualismus zwischen 
System und Lebenswelt untersucht. Die zweite Frage des Habermas-Gadamer Streites, 
die Frage Uber die ήchtige Kombination νοη Erklaren und Verstehen bleibt somit offen 
und fordert eine ϋberwindung des formalistischen Dualismus durch eine neue 
holistische-dialektische Theorie. 





La s o c i o l og i e  d e  Bo u rd i e u :  

U n e t h e o r i e  co m m e p rax i s  e t  n o n  co m m e l o g o s  

N I KOS PANAYOTOPOU LOS 

Α defaut de pouvoir livrer ici uπe aπalyse systematique de la sociologie de Pierre 
Bourdieu, qui permettrait de demoπtrer sa coπceptioπ de la theorie comme praxis et 
ποπ comme logos, οπ voudrait coπtribuer a coπfirmer, en pratique, le fait que sa theoήe 
opere comme uπe mise eπ oeuvre coπtrδlee de priπcipes epistemologiques de 
coπstωctioπ de 1 'objet, et se πourrit de la coπfroπtatioπ avec des objets empiriques 
toujours πouveaux . Afiπ de moπtrer que les coπcepts qui composeπt le πoyau dur de la 
sociologie de Pierre Bourdieu (habitus, capital, champ, espace social , violeπce 
symbolique, etc.) soπt autaπt de programmes geπerateurs de questioππemeπts 
orgaπises du reel (Bourdieu 1 992a), ageπςaπt la recherche, οπ essaiera de moπtrer, en 
actes, la coπtήbutioπ de ce mode de peπsee a la productioπ de πouvelles propositioπs 
eπ dehors du coπtexte empiήque particulier de sa productioπ iπitiale. 

Daπs cette perspective, οπ utilisera, sur la base d 'uπ exemple particulier, la 
sociologie de Pierre Bourdieu comme υπ iπstrumeπt de travail afiπ de pouvoir creer 
uπe veritable ecoπomie des pheπomeπes de domiπatioπ iπterπatioπale symbolique. 
Alors que les aπalyses de l ' imperialisme culturel οπt eu comme but de depasser les 
discussioπs sur les dimeπsioπs les plus visibles de la soumissioπ d'uπe "πatioπ" a uπe 
autre -eπ mettant l 'acceπt sur l 'impositioπ culturelle et liπguistique- celles-ci οπt fiπi 
par faire coexister daπs ce domaiπe υπ ecoπomisme reducteur au cδte d'uπ idealisme. 
Επ oppositioπ a ce "couple epistemologique", οπ essaiera, eπ s 'appuyant sur uπe serie 
de doππees et d'iπdices rassembles lors de differeπtes recherches realisees sur la Grece 
(certaiπes deja achevees, d' autres eπ cours) , de formuler quelques propositioπs qui, 
allant au-dela d'uπe aπalyse particularisante, pouπaieπt coπtribuer a la compreheπsioπ 
des coπditioπs de possibilite de l ' iπstauratioπ d'uπ impeήalisme culturel et des effets des 
mecaπismes de la domiπatioπ iπterπatioπale symbolique. Aiπsi, eπ parlaπt de ποs 
recherches, οπ πe cessera de se referer a la sociologie de Pierre Bourdieu qui se trouve 
au ceπtre de leur demarche et des leurs resultats . 
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1 .  O p p o s i t i o n s  s co l a i res et o p p o s i t i o n s  s o c i a l e s  

Ce travail s e  base sur une veήfication des theses de l a  sociologie de l 'education de Pieπe 
Bourdieu, selon lesquelles le systeme scolaire presente, sous forme meconnaissable et 
transformee, un ensemble d 'oppositions sociales, qui se traduisent sous forme de 
divisions et de segregations sociales et spatiales, renf orcees symboliquement par les 
principes de classification qu 'il impose (Bourdieu 1980, 1988;  Bourdieu et Passeron 
1971 ) .  Οη a essaye, apres avoir applique la theorie de la violence symbolique a un 
certain nombre d'alchimies sociales operees dans differents domaines sociaux mal 
etudies dans notre champ scientifique national (Panayotopoulos 1997, 2000a) , de 
degager les oppositions fondamentales du systeme d'enseignement supeήeur en Grece. 

Alors qu 'a prevalu en Grece une representation comparativement plus egalitaire, 
peu hierarchisee et moins selective (sans ecoles d 'elites) du "caractere national" de 
l ' enseignement superieur, οη a montre que les facultes donnent lieu en realite a une 
seήe de divisions emboltees. La hierarchie qui caracterise le champ des etablissements 
d ' enseignement superieur grec se traduit par 1 'opposition fondamentale entre les 
etablissements "supeήeurs" des etablissements "inferieurs". Les premiers sont domines 
par la fraction de la classe dominante et les seconds le sont par les classes moyennes et 
populaires . Une seconde opposition separe les etudes nationales des etudes a l 'etranger 
(Panayotopoulos 2000b). La structure des etablissements universitaires, telle qu 'on l 'a 
etudiee dans les annees ' 80, est, grosso modo, comparable a celle decrite par Kant: les 
facultes des sciences et des lettres recrutent de.s etudiants avec le plus grand capital 
scolaire, tandis que les ecoles polytechniques,  les facultes de droit et de mectecine 
recrutent des eleves d'une origine sociale plus elevee, mais dotes d'un moindre capital 
scolaire (sauf en mectecine). Les nouvelles facultes -science economique et sciences 
sociales- ont une place plutδt intermediaire: elles recrutent plus d'etudiants issus des 
classes moyennes mais leur capital scolaire est plus f aible que celui des etudiants de 
sciences et de lettres. Cette opposition cardinale, qui oppose les ecoles "superieures" 
aux ecoles "inferieures" a l ' interieur des universites , cache une opposition plus 
fondamentale encore, celle qui s 'etablit entre les etudiants qui font leurs etudes en 
Grece et ceux qui les effectuent a l 'etranger, en partie ou en totalite. 

Εη effet, οη a montre qu 'en Grece, les formations a l 'etranger font en quelque 
sorte office de grandes ecoles .  Sortes de "meta-etudes" se surimposant aux etudes 
nationales ,  elles permettent des investissements educatif s internationaux a f orte 
rentabilite sociale et symbolique. Les institutions etrangeres apportent une preparation 
aux caπieres les plus nobles de l 'industrie, du commerce, aux postes de direction dans la 
fonction publique, dans l 'ectucation et la recherche, et facilitent les passages ulteήeurs 
entre ces differents secteurs, alors que les etablissements nationaux se limitent le plus 
souvent a des formations inferieures : postes d 'execution , de techniciens , de cadres 
moyens, d 'enseignants du secondaire, ce qui rend moins aisees les reconversions ou les 
transitions d 'un secteur a l 'autre. D 'une maniere generale, οη pouπait dire que , sans 
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que la Grece soit une colonie, son systeme scolaire η 'a jamais exerce de monopole sur 
la formation des dirigeants :  le passage par les institutions ectucatives etrangeres faisait 
et continue a faire partie des conditions meme de la reproduction des classes 
superieures (Panayotopoulos 2003). 

Ayant degage ces oppositions de base, οη a pu ouvrir une nouvelle perspective 
dans le domaine aussi bien de l 'histoire sociale du systeme educatif grec que de la 
sociologie des transformations de l 'espace social grec, en rapprochant l 'histoire de 
l 'education , de l 'Etat et des idees, sur la base d'une histoire sociale des usages sociaux 
des etudes a l 'etranger. Une telle histoire a, entre autre, pour but d'etudier les 
changements survenus dans le domaine des etudes a l 'etranger : celles-ci doivent etre 
apprehendees dans la relation entre la structure du champ scolaire national et les 
changements externes qui ont determine des transformations decisives dans le rappoή 
des familles a l 'ecole et, par-18., des f amilles bourgeoises a 1 'ecole1 • 

Les formations a l 'etranger et les echanges educatifs entre pays dominants et pays 
domines ont fait 1 'objet de nombreuses critiques, sur la base des analyses de 
l 'imperialisme culturel . D 'une part, les "theories de la dependance" developpent des 
critiques a la fois contre le modele techno-economique qui evalue l 'education en termes 
d'efficacite, et contre le modele qui s 'appuie sur la programmation du potentiel humain 
pour definir les besoins en matiere d'echanges ectucatifs ου d'aide technique. Les theories 
de la dependance, sous le prisme du modele "centre - peripherie", ont cherche a decrire les 
manieres d' imposer des categories de pensee et d ' action economique et culturelle 
legitimes (du point de vue du "centre") mais egalement d'analyser, a travers un 
economisme mecaniste, les phenomenes culturels comme autant de contributions a la 
reproduction croissante du capitalisme, en tant que systeme economique, et des relations 
de classe qui le regissent. Ces theories ont ainsi fini par f avoriser -pendant la periode de 
la dictature- un anti-imperialisme ideologique associe a une sorte de populisme et de 
nationalisme, qui permettait l 'attribution de tous les maux au centre imperialiste et ses 
mecanismes . D 'autre paή ,  malgre quelques tres rares analyses mettant l ' accent sur la 

1. Cet axe de recherche s'inscήt dans deux recherches que nous menons actuelJement, qui ont pour objet 
les dernieres transformations de Ι' espace social grec ainsi que la genese et la structure de 1 'Etat grec. En mettant 
en pratique la theoήe de Pierre Bourdieu sur l 'espace social et la genese de l 'Etat moderne (Bourdieu 1 997b), οη 
cherche a montrer que Ιa premiere periode de constitution de l 'Etat grec s 'est transformee en mode de 
reproduction bureaucratique a composante scolaire, qui s 'est imposee au fur et a mesure que le champ du 
pouvoir s 'est differencie. Mais ce passage s 'est opere sous la forme specifique d'un mode de reproduction 
bureaucratique de type "familialiste", ayant comme effet de maintenir 1 'Etat grec dans un regime a la fois 
"public" et "pήve", sans permettre, pour le dire stenographiquement, 'Ίa dissociation complete du fonctionnaire 
et de sa fonction". De plus, les differentes luttes actuelJes, a l ' inteήeur des champs qui constituent le champ du 
pouvoir et a l 'interieur du champ du pouvoir lui-meme, presentes sous la forme des "crises", pourraient se 
decrire comme des luttes entre deux modes de reproduction pour la definition du mode de reproduction 
legitime : d'un mode de reproduction bureaucratique a composante scolaire fonde sur la "competence" et un 
autre, lui aussi bureaucratique a composante scolaire, mais fonde sur la "propήete de l 'Etat". Les premiers 
resultats de ces recherches que nous menons actuellement seront presentes dans un prochain travail. 
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necessite d'etudier "les facteurs indigenes" pour critiquer cet aspect de "theorie en 
tournee", pour utiliser une expression de Edward W. Said (Said 1 983, 226-47; 1 996), les 
theoήes de la dependance ne prennent pas assez en compte les vaήations importantes des 
"diverses formes de penetration" en fonction de la "dynamique des elites". 

Οη se situe, le plus souvent, du cδte des "centres" dominants pour saisir les 
conditions et les effets de leur domination culturelle, etudier leurs strategies d'import
export symbolique et les mecanismes de reproduction de leur domination. Mais qu 'en 
est-il des vai-iations du rapport de domination dont le principe se situe du cδte de 
l 'espace domine? S ' il est vrai que la cii-culation des idees et des hommes entre les 
centres culturels dominants et les espaces domines ne f onctionnent dans la mesure σι) 
les agents des espaces domines y trouvent leur interet, il est bon de se rappeler, avec 
Pieπe Bourdieu (Bourdieu 1 998), que les domines contribuent toujours a leur propre 
domination : c 'est donc la structure de l ' espace social propre au champ culturel 
international qu 'il importe d'explorer. 

Εη effet, etant donne que le passage par les etablissements etrangei-s tend a 
commander de plus en plus etroitement 1 '  acces aux postes prestigieux du champ du 
pouvoir, οη est amene a repenser le champ universitaire grec dans une double i-elation, 
avec le champ du pouvoiΓ international, d 'une part, et avec le champ universitaire 
intei-national d ' auti-e part. Les relations d 'homologie structurale entre ces champs 
induisent des relations de dependance causale d'une forme particuliere. 

1 1 .  D u  c h a m p  n at i o n a l  au c h a m p i n te rn at i o n al 

Dans cette perspective, οη a etudie plus specifiquement les etudes a l 'etranger, et en 
premier lieu la distribution des choix des etudiants. Leur oήentation vers tel ou tel pays, 
telle ou telle discipline ou specialite dans un pays, semble etroitement liee a la 
distribution de la structure du capital herite, c 'est-a-dire au poids relatif du capital 
economique et du capital culturel dans leur patrimoine. Εη supposant que le champ du 
pouvoir international s ' organise autour de l ' opposition entre les pays dominants 
economiquement mais domines cultui-ellement, et les pays dominants culturellement 
mais domines economiquement, nous pouvons avancer que le choix du pays s 'effectue 
a partir d'homologies structurales : l 'homologie entre l ' opposition fondamentale du 
champ du pouvoir intei-national -celle qui s 'etablit entre les "pays intellectuels" et les 
"pays du pouvoir"- et l 'opposition qui, dans le champ national du pouvoir, separe le 
pδle intellectuel et le pδle du pouvoir economique ou politique. Α cette homologie de 
position coπespondent des homologies dans les styles de vie et les pωjets intellectuels, 
dont le principe est le poids relatif de l 'economique et du culturel dans le patrimoine 
herite. C 'est ce i-apport fondamental qui, interiorise, se tωuve converti en structure 
generatrice des perf ormances pratiques comme le choix des pays, des etablissements 
ou, dans un oi-dre plus general, la pi-iorite accordee a la lecture ou aux sports, au Monde 
ou au Financial Times etc. 
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Εη second lieu , οη a egalement etudie les operations pratiques de selection 
objective et subjective au terme desquelles les jeunes , issus des differents secteurs du 
champ national du pouvoir, se tournent vers les differentes institutions etrangeres, de 
telle maniere que l ' on trouve en chacune d'elles un certain nombre d'individus issus du 
meme secteur du champ national du pouvoir. Les pays d 'etude sont distribues selon 
deux pήncipes independants de hierarchisation: la hierarchie sociale des pays et de leurs 
etablissements scolaires , telle qu Όη pouvait l 'etablir en s ' appuyant sur des indices 
objectifs, comme la valeur accordee au titre d 'ancien eleve sur les differents marches et 
en particulier dans les entreprises , est a peu pres inverse a la hierarchie proprement 
scolaire definie a partir des indices scolaires, tels que les differentes caracteήstiques de 
1 '  avant�garde culturelle. Ces hierarchies structurent un champ specifique qu ' οη peut 
appeler champ culturel international, dans lequel les pays, avec leurs agents et leurs 
institutions, sont engages dans la lutte pour le monopole de la legitimite culturelle et au 
sein duquel les champs nationaux se trouvent pris, avec une autonomie plus ou moins 
grande (Panayotopoulos 1998). 

Parler du champ culturel international ou du secteur du champ du pouvoir 
international, c ' est essayer d 'echapper a l 'alternative des discours sur l 'unification 
culturelle mondiale harmonieuse ou de la division conflictuelle entre pays, mais aussi au 
discours du sens commun sur les differentes "sensibilites des pays". Α travers l ' analyse 
de la structure des chances differentielles de profit qui sont objectivement offertes aux 
investissements par le marche culturel international, οη a pu mettre au jour le systeme 
de pref erences ( ou d ' interets) et des propensions a investir dans cet instrument de 
reproduction qu 'est le marche culturel international .  C 'est seulement ainsi que 1 'οη 

peut saisir les differentes transf ormations de l 'usage de cet instrument de reproduction, 
en echappant aux approches anhistoriques: οη se donne a chaque fois la possibilite de 
mettre en relation l 'etat du patrimoine des agents, considere dans son volume et sa 
structure, 1 'etat de cet instrument de reproduction et son poids relatif dans le systeme 
national des instruments de reproduction, et donc, les transformations du systeme des 
strategies de reproduction (Bourdieu 1980, 1994) .  

Ainsi, οη a pu montrer, comme l 'a  fait Pieπe Bourdieu dans un autre contexte, 
que 1 'action structurante qui s ' exerce sur les etudiants des etablissements etrangers, 
notamment a travers la structure du rapport entre la valeur scolaire et la valeur 
economique ou symbolique du titre discerne par leur ecole, tend a redoubler et a 
renforcer (au moins chez ceux d 'entre eux qui ont suivi la trajectoire modale) les 
dispositions qu ' ils doivent au principe structurant de leur experience originaire du 
monde (c ' est-a-dire la structure du rapport qui s 'etablit entre l 'economique et le 
culturel dans le capital detenu par la famille) et qui contribuent sans doute grandement a 
les orienter vers les points de 1 'espace scolaire (international) ou ils se trouvent situes 
(Bourdieu et de Saint Martin 1987) . 

De faς;on generale, l ' attraction pour les institutions des pays etrangers , plus ou 
moins proches du pδle intellectuel ou du pδle economique, s 'exerce d ' autant plus 
puissamment que 1 ' οη se rapproche davantage de l 'un ou de 1 ' autre pδle du pouvoir 
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national. Si les etudiants se distήbuent dans les pays et les etablissements scolaires selon 
leurs sensibilites differentielles aux pouvoirs temporels et aux prestiges intellectuels, il 
η 'en reste pas moins que leur choix ne peut se porter que sur des institutions tres 
differentes, en fonction des moments historiques et des transformations du champ 
culturel et du champ du pouvoir international. Ces processus multiples ne peuvent etre 
ressaisis que par l 'histoire structurale de la relation entre les deux champs apprehendes 
en tant que tels. Etant donne que le choix d 'un pays presuppose des categories de 
perception et d ' appreciation acquises a travers l 'experience d'un champ national, il 
f aut etudier parallelement l 'histoire des institutions pectagogiques nationales, le champ 
national de production culturelle et l 'evolution de leurs relations avec le champ du 
pouvoir national et international. 

De cette maniere οη a pu aussi construire l 'etude comparative entre le systeme 
d'education grec et les autres systemes, grace a l 'exemple de l 'internationalisation des 
systemes educatifs. Si, par exemple, c 'est par le recours a une statistique des etudes a 
l 'etranger dans les divers groupes sociaux que l 'on veut apercevoir l ' existence de 
mecanismes assurant l 'egalisation des chances "devant les profits que cree le processus de 
l 'internationalisation de l 'enseignement" dans un Etat, quel que soit tant son principe de 
stmcturation que sa place dans le systeme intemational du pouvoir, ce serait commettre 
un paralogisme que de mesurer les degres respectifs d 'internationalisation du systeme 
educatif d'un pays domine et d'un pays dominant, culturellement et economiquement, 
dans l 'espace international du pouvoir, a l ' inegalite des chances de participation qu 'elles 
permettent. Les inegalites devant l 'international, le prestige et le pouvoir qui en 
decoulent, η Όηt ni la meme portee ni les memes fonctions dans les differents types de 
pays. Le probleme de l 'internationalisation des systemes educatifs doit se rapporter a des 
pήncipes multiples de vaήabilite qui ne sauraient etre traites in abstracto. Les traits des 
systemes ectucatif s qui se pretent le mieux a la comparaison quantitative et les 
propositions generales qui en decoulent n 'ont de realite qu 'a condition d'etre assortis de 
coπections et de reinterpretassions les resituant dans leur contexte. Εη eff et, il η '  est pas 
suffisant de faire le proces de l 'abstraction technocratique ou culturaliste en leur forme 
systematique pour etre quitte des illusions theoriques sur lesquelles elles reposent. La 
simple lecture de donnees empruntees a des situations nationales diff erentes risque 
toujours de reveiller le scheme evolutionniste ou de retrouver les illusions de 
l 'incomparabilite comme categoήe implicite de la comprehension (Bourdieu et Passeron 
1 967). Or, si dans les "petits" pays de l 'Europe, οη observe que les exigences 
internationales semblent coπespondre aux definitions nationales de l 'excellence sociale, 
comme c'est le cas en Grece, il n 'en va pas de meme pour les grands pays, ou les filieres 
nationales restent les meilleurs moyens d'acceder aux positions dominantes de leur 
espace dominant. Ainsi, il faut tenir compte de la capacite des Etats et des structures 
nationales a produire leur propre definition de l 'excellence sociale, capacite qui depend en 
partie de la puissance econ.omique et politique du pays. C 'est par rapport a des enjeux 
nationaux, c 'est-a-dire a un eventail de choix possible defini au sein des structures 
nationales , que l Όη peut comprendre la signification des investissements ou des 
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desinvestissements internationaυx. Ainsi, a partir de la confrontation des systemes 
edυcatifs, οη peut analyser les processυs edυcatifs et culturels internationaυx. Ρουr 
approf ondir 1 ' analyse des determinations nationales, il f aυdrait etudier la place des 
ressoυrces internationales dans chacυne des traditions et des structures nationales, les 
rapports de force entre les groυpes sociaυx qυi promeυvent et qυi contestent les valeυrs 
internationales, et enfin les differentes definitions nationales de l ' international qui 
resultent de ces processυs. Seule υηe approche comparative methodiqυe et la 
confrontation de recherches faites chacυne sυr υηe base nationale peυt ainsi permettre 
υηe approche "internationale"des processυs edυcatifs internationaυx. 

Par ailleυrs, οη a pυ montrer qυe la hierarchie interne aυ milieυ υniversitaire qui 
oppose les etablissements "sυperieυrs" des etablissements "inferieυrs" d'υne part -les 
premiers domines par la fraction de la classe dominante et les seconds domines par les 
classes moyennes et populaires- et, d ' aυtre part, par celle qui separe les etudes 
nationales et les etudes a l 'etranger, troυve egalement son principe dans l 'opposition 
parmi les υniversitaires, c'est-a-dire entre ceυx qυi ont fait des etudes nationales et ceυx 
qui ont fait des etudes a l 'etranger et cela selon les memes principes. Εη effet, οη a 
etabli qυ 'il existe υηe correspondance assez etonnante entre la hierarchie des 
institutions qui strυcture le champ des etablissements d'enseignement sυperieυr et la 
hierarchie des enseignants qυi composent ces institutions et qυe le poids de la variable 
"formation a l 'etranger" vaήe en fonction des hierarchies observees .  Οη a donc encore 
υηe fois des hierarchies scolaires qui recoυvrent des hierarchies sociales cachees 
(Boυrdieυ 199 1) .  

Mais οη ne poυrrait se convaincre de ces homologies strυcturales et saisir la 
specificite qυe represente la formation a l 'etranger si οη n 'examinait pas le systeme 
υniversitaire grec dυ point de νυe de l 'homologie entre le champ des institutions de 
l 'enseignement sυperieυr et le champ dυ poυvoir. Ainsi, enfin, οη a pυ constater 
eff ectivement υηe teηdance vers υηe homologie entre ces deυx champs . 

Εη resυmant, οη poυrrait dire qυe le pήncipal effet dυ champ des institutions de 
l ' enseignement sυperieυr et dυ soυs-champ des institutions a l 'etranger troυve son 
principe dans υηe doυble homologie strυcturale :  entre 1 ' opposition f ondamentale dυ 
champ des etablissements d'enseignement sυpeήeυr, celle qυi separe les etablissements 
nationaυx et les etablissements etrangers et institue υηe frontiere sociale entre les 
grands "cadres" et les petits cadres d'υne part; Ι 'opposition fondamentale dυ champ des 
institutions a l 'etranger, celle qυi s 'etablit entre les ecoles "intellectuelles" des pays 
"intellectuels" et les ecoles dυ poυvoir, "des pays dυ poυvoir" d ' aυtre part, et enfin 
1 ' opposition qυi , dans le champ dυ poυvoir national, separe le pδle intellectuel ου 
artistiqυe et le pδle dυ poυvoir, economiqυe ου politiqυe. 
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Pour rendre compte des regularites observees dans le champ universitaire grec du f ait 
de la position ποπ assuree du systeme scolaire national parmi les instances de 
reproduction des classes dominantes ,  il convenait d'expliquer les homologies entre 
deux espaces sociaux, celui du champ du pouvoir national et celui du champ du pouvoir 
international, a travers le champ culturel international qui reproduit, dans la logique 
proprement culturelle, la structure du pouvoir auquel il introduit. Οη est ainsi conduit a 
elaborer un modele permettant de decrire des mecanismes de domination symbolique, 
paradoxalement comme historiques et transhistoriques , et de comprendre les 
phenomenes culturels tels qu 'ils se presentent dans les espaces domines des pays dits 
"peripheήques". 

L 'opposition entre la "modernisation" et la "tradition" qui divise, depuis la 
constitution de 1 'Etat grec -et les "pays peripheriques" plus generalement- et se 
reproduit continuellement dans les differents champs qui composent le champ du 
pouvoir grec, n ' est que l 'effet des differents modes de reproduction des groupes qui 
constituent ces differents champs d'un champ du pouvoir domine dans le champ du 
pouvoir international. Pour saisir les variations et les invaήants de cette opposition, il 
faut degager les invariants et les transf ormations du rapport des differentes fractions des 
classes dominantes a la "culture internationale". Pour mieux comprendre certains des 
traits f ondamentaux de cette opposition, οη doit revenir sur le caractere ancien de cette 
culture et rechercher, plus precisement, dans les differentes circonstances socio
historiques et dans 1 ' organisation des rapports sociaux entre groupes antagonistes ,  a 
quel degre la dimension internationale entre dans la definition des classes dominantes. 
Pour approfondir l ' analyse des determinations nationales de cette opposition, sans 
cesse renouvelee sous plusieurs formes , il f aut etudier la place des ressources 
internationales dans chacune des traditions et des structures sociales qui promeuvent et 
qui contestent les valeurs internationales, et, enfin, les differentes definitions nationales 
de l 'international qui resultent de ces processus. 

L'analyse de ces differents modes de reproduction des classes dominantes peut se 
caracteriser, en grande partie, par les differentes utilisations nationales de 
l ' international -dont les etudes a l 'etranger ne peuvent etre qu 'une voie d ' etude 
pήvilegiee- pouπait nous permettre de rendre compte, dans le temps et dans la forme, 
de la genese de 1 ' opposition et des differentes f ormes qui la reproduisent dans les 
differents champs specifiques, comme les oppositions: international - national, avenir -
passe, ouverture - fermeture, modernisme - archaϊsme, flexibilite - ήgidite, tolerance -
egoϊsme, paix - guerre, mimesis - populisme, etc . ,  ou dans l 'espace social global ,  
comme 1 'opposition Est - Ouest. Εη fait, οη doit placer les champs nationaux dans le 
champ du pouvoir et le champ culturel international qui mediatisent les enjeux 
politiques, culturels, ideologiques nationaux. Ainsi, l 'homologie entre les oppositions 
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du champ du pouvoir e t  du champ culturel international ,  e t  les oppositions qui 
s 'observent dans les differents champs nationaux (dans le champ du pouvoir, dans le 
champ economique, universitaire, ou de la production culturelle) est au principe de tout 
un ensemble d 'eff ets que 1 Όη s 'interdit de comprendre lorsque, attentif s aux seules 
proprietes de condition, οη ignore les proprietes des positions qui adviennent aux 
populations et a leurs caracteristiques du fait de leur insertion dans cet espace 
international de relations .  

Sans avoir ici 1 ' espace pour developper plus en detail ce  modele, οη se limite a 
relever que ces propositions trouvent deja le teπain de leur application specifique. Par 
exemple, dans le domaine de la critique litteraire, Pascale· Casanova, s 'inspirant, elle 
aussi, par la theoήe des champs de Pieπe Bourdieu, a propose une etude de la genese et 
de la structure de l 'espace litteraire international qui donne aussi bien les fondements 
d 'une veritable histoire litteraire que les principes d 'une nouvelle methode 
d'interpretation des textes litteraires (Casanova 1 999). Εη effet, transposant la theoήe 
de Pieπe Bourdieu de la genese et de la structure du champ litteraire, de la structure du 
champ du pouvoir, et celle de la domination symbolique au niveau des nations, elle a 
decrit les lois regissant les rapports entre les nations et les effets de domination en 
matiere de culture. Et, par-la, operant une double histoήcisation, elle a permis la genese 
d 'une nouvelle methode d' analyse de la production litteraire: chaque producteur 
litteraire est defini d'abord par son oήgine nationale (et linguistique) et par la position de 
cette nationalite dans la structure hierarchique de l 'univers litteraire mondial et 
deuxiemement par sa position dans l 'espace national. Οη a essaye, pour notre part, de 
f aire apparaitre, a travers une recherche sur le champ sociologique grec, ayant comme 
but de montrer la faible autonomie actuelle du champ sociologique en Grece, aussi bien 
que les inter�ts lies a la lutte pour la reconnaissance scientifique dans l 'espace national 
aient pu porter certains sociologues a se faire complices des strategies d'universalisation 
que certaines nations emploient pour justifier leur domination symbolique legitime, que 
les mecanismes de diffus ion dans notre univers scientifique les differents couples 
d 'oppositions tϊctifs (entre le micro et le macro, entre les methodes qualitatives et les 
methodes quantitatives ,  entre la  vision subjectiviste et la  vision objectiviste ,  etc.) 
(Panayotopoulos et Vidali 2005) .  

Plus generalement, a la  lumiere de ces constructions ,  οη peut contribuer, 

eff ectivement, a 1 ' analyse scientifique du phenomene general du champ mondial en voie 

de constitution dans les diff erents domaines de la pratique ( champ scolaire, juridique, 

economique, etc. )2 au sein duquel les champs nationaux se trouvent pris , avec une 

autonomie relative plus ου moins grande (Bourdieu 1996). Οη peut, aussi, comprendre 

comment, finalement, les luttes internationales pour la domination en matiere 

culturelle et pour l ' importation du pήncipe de domination dominant "trouvent les plus 

2.  Voir toute une seήe d'etudes dans cette perspective, par, Boubacar 1 99 1 ;  Dezalay et Garth 1996; 

Wagner 1992, 1994. 
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surs fondements dans les luttes au sein de chaque champ national, luttes a l ' interieur 
desquelles la definition nationale (dominante) et la definition etrangere sont elles
m�mes mises en jeu, en tant qu 'armes ou en tant qu 'enjeux" (Bourdieu 1 990). 

Α la lumiere des ces propositions et de ces premiers resultats , οη a essaye de 
rendre compte d'un certain nombre de facteurs qui conditionnent, en grande partie, les 
transformations et les recompositions recentes du systeme politico-etatique grec dans 
le sens qu 'impose l 'agenda economique neo-liberal (Panayotopoulos 2001 ). Εη effet, 
οη a constate ces demieres annees une tendance qui devient de plus en plus forte , celle 
des liens etroits entre les agents politiques et les formations a l 'etranger aux pays anglo
saxons, et le secteur pήve, tendance qui va de pair avec une autre, celle de la position de 
plus en plus dominante des agents qui doivent leur position a un capital economique, 
notamment pour les nouvelles generations, par rapport a ceux qui doivent leur position 
a l ' anciennete de leur integration au parti . Εη effet, si l ' on observe les cadres 
gouvernementaux, les sommites des partis ,  les conseillers politiques a des positions 
institutionnalisees, les sommites des entrepήses et des organismes du secteur public et 
des banques majeures d 'Etat, ainsi que les sommites des delegations grecques aux 
organismes internationaux divers (OCDE, FMI, ONU, ΟΤΑΝ, CE), il semble que par 
leur trajectoire scolaire, professionnel et geographique, les cadres politiques des 
principaux partis (de gauche et de droite egalement) ,  et surtout celui qui occupe les 
positions dominantes dans les secteurs de la main droite de l ' Etat, representent un 
noyau de plus en plus fort pour lequel le monde nord-americain est le premier espace de 
reference. Ce nouveau noyau a modifie les equilibres intemes au champ du pouvoir et a 
deregle les carrieres au sein du champ politique au profit des "technocrates" et des 
"eurocrates". Ces caracteristiques sont plus fortes quand οη se refere aux hauts 
fonctionnaires qui investissent dans des instances internationales et sont ceux qui, par 
le retour sur le marche national, conquierent rapidement des positions dominantes, 
contήbuant, par-la, a une transformation/recomposition de l 'administration etatique et 
appliquant une politique d ' inspiration neo-liberale justifiee par les "contraintes 
intemationales". 

Εη examinant par ailleurs l 'evolution du champ economique, οη a constate que, si 
immediatement apres la guerre une formation universitaire avait encore un poids 
restreint, pour l ' accession aux positions dominantes de ce secteur, aujourd'hui la 
situation semble s '�tre sensiblement modifiee: les titulaires d 'un diplδme universitaire 
en sciences economiques ,  en gestion des entreprises ou encore des ecoles 
polytechniques, en partie ou en totalite formes a l ' etranger, aux Etats-Unis et au 
Royaume-Uni en pήncipe, constituent des conditions necessaires d 'acces aux postes de 
direction, aussi bien dans le secteur industriel que dans le secteur bancaire 
(Panayotopoulos 1 998). Originaires du pδle du pouvoir economique et politique du 
champ du pouvoir national, ces agents s 'oήentent vers "les ecoles de pouvoir des pays 
de pouvoir", attestant que l 'attraction pour les institutions des pays etrangers qu ' ils 
soient du pδle intellectuel ou du pδle economique, s 'exerce d'autant plus puissamment 
que l ' on se rapproche davantage de l 'un ou de l ' autre pδle du champ national du 
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pouvoir. Oήginaires d'un pays domine economiquement et culturellement, a cause du 
"faible degre de liberte a l ' egard de la necessite et des urgences immediates qui s 'y 
trouve assure par 1 ' etat de techniques et des ressources economiques et culturelles 
disponibles" (Bourdieu 1 997a, 28), ou l 'elite se definit par sa connaissance des cultures 
etrangeres et par son acculturation aux normes occidentales , la reference au modele 
americain devient pour les agents du champ politique et economique, dans une periode 
de processus d'internationalisation et de transnationalisation, signe de distinction et de 
consecration des projets des elites modernisatήces. 

L 'anglais etant devenu la condition sine qua non de l 'appartenance a l ' elite 
economique et politique de la Grece, les universites americaines renommees,  etant 
investies d'un veritable chaήsme institutionnel, les membres des elites anciennes et des 
elites nouvelles en ascension, peuvent tirer benefice de leur passage dans une "grande" 
universite anglo-saxonne sous forme d 'un "surcrolt de legitimite sociale" dans une 
phase de developpement ou plusieurs ressources de legitimite sont en voie de 
devaloήsation. Les diverses prestations qui accompagnent la vie universitaire dans les 
metropoles des pays anglo-saxons, peuvent jouer le meme rδle. Α travers la sociabilite 
qui se cree entre les elites internationalement dominantes, se creent des bases 
"d'echanges, d 'alliances ou de solidaήte intellectuelles , politiques ou professionnelles" 
pour les membres des elites grecques (Panayotopoulos 2000c) . Dans ce processus, 
soumis a une forme specifique de "diplomatie de l ' esprit", la reference au neo
liberalisme et au monetarisme s 'impose plus facilement dans le discours et la pratique 
des agents politiques et economiques nationaux, contribuant a former les goίlts, et plus 
largement le mode de vie, qui precedent leurs decisions . 

Sur la base de ces elements, nous pouvons avancer que les homologies que nous 
avons etablies et qu Όη a decήt ci-dessus sont en partie au principe des conditions de la 
contribution de 1 'Etat grec dans la formation de la nouvelle internationale des 
dirigeants nationaux et de sa legitimite (Bourdieu 1 992b,  2000) . Et dans cette 
perspective οη peut saisir les conditions sociales qui portent les agents de l 'espace 
domine a se faire complice des strategies d 'universalisation que certaines nations 
emploient pour justifier leur domination symbolique legitime: l 'exemple de la Grece 
fait apparaltre que, finalement, les luttes internationales pour la domination 
symbolique et pour l ' importation du principe de domination dominant "trouvent les 
fondements les plus surs dans les luttes au sein de chaque champ national". 

Parler du champ culturel et du pouvoir international, au sein desquels les champs 
nationaux se trouvent pris, mais avec une autonomie relative plus ou moins grande, 
donne peut-etre les moyens de comprendre mieux, entre autres ,  les phenomenes 
d'imperialisme culturel et de rendre mieux compte des effets des multinationales de la 
production symbolique, echappant aussi bien aux prises de positions reactionnelles des 
partisans d 'une critique de la globalisation dans le sens du complot qu ' aux 
representations naϊvement oecumeniques vehiculees par les discours d '  "international 
mind", d' "universal set values" et de "the world of learning is one". Οη a pu mieux 
comprendre, par exemple, pourquoi les cosmopolites grecs de la bourgeoisie n ationale 
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menaces sur le marche national par les eff ets de generalisation du mode de reproduction 
a composante scolaire, sont les premiers a trouver des voies de reconversion dans les 
carrieres que leur ouvre le nouvel espace international des dirigeants; comment, par 
exemple, aussi certaines fractions en declin des classes dominantes deviennent-elles 
porteuses d'ideologies regressives qui, sous pretexte de se liberer de l ' impeήalisme, 
regressent vers des nationalismes. 

Le dessein de cette intervention etait de donner une idee des eff ets que peut 
produire l 'entrepήse scientifique de Pierre Bourdieu si οη la conς;oit, comme lui-meme 
la propose, a savoir comme un modus operandi et pas comme un opus operatum. Ce 
changement de perspective du travail scientifique que propose 1 ' reuvre de Pierre 
Bourdieu lui permet de fonctionner comme une formidable "machine a accelerer le 
temps", pour utiliser une phrase de Pascale Casanova. Εη effet, par le renversement des 
hierarchies scientifiques imposees qu 'elle permet, l ' reuvre de Pierre Bourdieu offre , 
surtout aux scientifiques issus des pays domines dans l 'espace culturel et du pouvoir 
international, la possibilite de rompre avec les routines de 1' establishment academique 
national et, par-la, d'essayer de combler le retard accumule des domaines scientifiques 
jusque-la exclus du pesent scientifique. Reunissant des proprietes inconciliables dans 
toute l 'histoire de la sociologie, derangeant profondement les cerveaux comme toute 
revolution symbolique (Panayotopoulos 1 999), l 'reuvre de Pierre Bourdieu, tout en 
etant l 'une des plus reconnues dans les spheres les plus hautes de l 'univers scientifique, 
η ' est pas seulement au principe de la creation d 'une nouvelle position au sein de 
1 'espace scientifique, franς;ais et international, mais, aussi, au principe de l ' invention 
des nouvelles solutions scientifiques (et, par-la, politiques) a la dependance scientifique 
des "petits pays". 

Ces recherches en acte qui ont ete presentees ici η' auraient pu etre realisees si 
elles ne s 'inscήvaient dans une maniere de penser qui refuse toute normalisation de la 
reflexion et qui donne le moyen "de se penser soi-meme, voire de se depasser en 
pensee" - celle de Pierre Bourdieu. 

Nikos Panayotopoulos 
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Universite de Crete 
GR-74 1 OO Rethymon 
e-mail: nikopanl@otenet.gr 
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Η κο ινωνιολογία του Bo u rd i e u : 

Μ ια θεω ρ ία ως πράξη κα ι όχι ως λόγος 

Ν Ι ΚΟΣ ΠΑΝΑΓΙΩΤΟΠ ΟΥΛΟΣ 

Στο παρόν κείμενο ο συγγραφέας επιχειρεί να επιβεβαιώσει στην πράξη το γεγονός 
πως η ειδική λογική της θεωρίας για την κοινωνική επιστήμη που πρότεινε ο Pieπe 
Bourdieu, και η οποία χαρακτηρίζεται από μια αντίληψη για τη θεωρία ως πράξη και 
όχι ως λόγο, επιτρέπει την παραγωγή μιας σειράς νέων καινοτομικών προτάσεων 
που υπερβαίνουν το ειδικό εμπειρικό πλαίσιο της αρχικής της παραγωγής. 





Μορφές ε μπειρ ισμού 
σε ρ ιζοσπαστικά φ ιλοσοψικά ρεύματα : 

Ντελέζ, Φο υ κώ, Νέγκρ ι�� 

ΠΑΝΑΠΩΤΗΣ ΣΩΤΗ ΡΗΣ 

Εισαγωγή 

Αυτό που συνήθως ονομάζεται σύγχρονη «ευρωπαϊκή» (ή «ηπειρωτική» [continental]) 
κριτική φιλοσοφική σκέψη διαφοροποιείται από τον αγγλοσαξωνικό εμπειρισμό στη 
βάση μιας κριτικής στον επιστημονισμό, τη θετικιστική αντίληψη της θεωρητικής πρα
κτικής, την προβολή των φυσικών επιστημών ως προτύπων, την ανιστορική αποσύν
δεση θεωρίας και πολιτικής. Επομένως, έχει ιδιαίτερο ενδιαφέρον ότι εντός ευρωπαϊ
κών ριζοσπαστικών φιλοσοφικών παρεμβάσεων, που φαινομενικά καμιά σχέση δεν 
έχουν με τις τυπικές αναφορές μιας εμπειριστικής τοποθέτησης, το στοιχείο του εμπει
ρισμού είναι έντονο, είτε ως ρητή δήλωση, είτε ως πραγματικό θεωρητικό αποτέλεσμα. 

Αυτός ο εμπειρισμός έρχεται να υποκαταστήσει το κρίσιμο κενό που δημιουρ
γεί η θεωρητική απροσδιοριστία που διαπερνά τη λήψη μιας υλιστικής θέσης μέσα 

στη φιλοσοφία, αποτελώντας συχνά μια ταλάντευση αναγκαστική, αφού και στις 
τρεις περιπτώσεις που θα εξετάσουμε έχουμε να κάνουμε με σαφώς αντιμεταφυσικές 
και αντιτελολογικές φιλοσοφικές τοποθετήσεις. Και αυτοί οι sui geneήs εμπειρισμοί 
απαιτούν ένα υπερβατολογικό συμπλήρωμα, ενώ το λανθάνον ερώτημα που τους 
διαπερνά αφορά τη θεωρητικοποίηση της κοινωνικής δράσης και του κοινωνικού 
μετασχηματισμού, τους όρους με τους οποίους όχι μόνο περιγράφεται το εξουσια
στικό φαινόμενο και η εκμετάλλευση, αλλά και αναδεικνύεται η δυνατότητα της ανα
τροπής τους . 

Με αυτό τον τρόπο θα προσεγγίσουμε: Τον κόσμο της πολλαπλότητας των επι

φανειών, των πεδίων και των συμβάντων του Ζιλ Ντελέζ. Τον ατομιστικό νομιναλι-

* Το κείμενο αυτό παρουσιάστηκε, σε πρώτη μορφή, στο Σεμινάριο διδασκόντων του Τμήματος Φι
λοσοφικών και Κοινωνικών Σπουδών του Πανεπιστημίου Κρήτης και οφείλει πολλά στη γόνιμη συζήτηση 

που ακολούθησε. Σημαντική βοήθεια προσέφεραν οι παρατηρήσεις και βιβλιογραφικές υποδείξεις του Τά

σου Μπέτζελου. Χρήσιμες ήταν και οι παρατηρήσεις του ανώνυμου κριτικού αναγνώστη της Αριάδνης. 
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σμό της εξουσίας του Μισέλ Φουκώ. Την απολυτοποίηση της εργατικής υποκειμενι

κότητας από τον Αντόνιο Νέγκρι. 

1 .  Τα όρ ια του εμπε ιρ ισμού 

1 .  Μ ια απόπειρα ο ρ ισμού 

Μια εμπειριστική τοποθέτηση προκρίνει το άμεσο και προφανές, θεωρώντας το αυ

τονόητη αφετηρία της γνωστικής (και της πολιτικής) διαδικασίας, υποτιμώντας, πα

ραβλέποντας -ενίοτε και διαγράφοντας- τις θεωρητικές τομές που απαιτεί η γνώ

ση του πραγματικού� .  Εάν δεχτούμε ότι για μια υλιστική τοποθέτηση η αντικειμενική 
γνώση (το κατά Αλτουσέρ πραγματικό-μέσα-στη-σκέψη) είναι το αποτέλεσμα μιας 
διαδικασίας μετασχηματισμών και παράγεται ως αποτέλεσμα, τότε ίδιον του εμπει
ρισμού είναι η παραδοχή ότι το πραγματικό είναι η αφετηρία και το άμεσο και αδια
μεσολάβητο περιεχόμενο της γνωστικής διαδικασίας. Παρότι μια εμπειριστική το
ποθέτηση μπορεί να παραδέχεται την αντικειμενικότητα της εξωτερικής πραγματι
κότητας (γνωσιολογικός ρεαλισμός), εντούτοις υποθέτοντας την άμεση παρουσία 
του πραγματικού μέσα στη γνωστική διαδικασία2, στην αφετηρία και όχι στο τέλος 
της, υποτιμά τη σημασία όλων των μετασχηματισμών που απαιτούνται, ώστε να τεί
νουν οι αποφάνσεις μας προς τη γνωστική αναπαραγωγή του πραγματικού. 

Ο εμπειρισμός αρνείται τη δυνατότητα μιας γνώσης που να υπερβαίνει το άμε
σα διαπιστώσιμο, καθώς και τη δυνατότητα μετασχηματισμού του υπαρκτού. Έτσι, 
εάν δεχτούμε ότι κάθε φιλοσοφία της γνώdης είναι -κατά μία έννοια- και φιλοσο
φία της ιστορίας, τότε το ίχνος του εμπειρισμού είναι η μονοδιάστατη και αθροιστι
κή θεώρηση των κοινωνικών πρακτικών, το μειωμένο ενδιαφέρον για τις δυναμικές 
μετασχηματισμού, η υποτίμηση των μηχανισμών κοινωνικής παραγνώρισης (της ιδε
ολογίας) και του πολιτικού.επιπέδου. 

Κάθε εμπειρισμός, επειδή δεν μπορεί να υπάρξει μόνο στο επίπεδο μιας κατα
γραφής του υπάρχοντος, ή ως περιορισμός εντός μιας ατέρμονος εναλλαγής δεδομέ
νων, χρειάζεται να καταφύγει και σε μια υπερβατολογική υποστήριξη. Όχι μόνο για
τί ως γνωσιολογική τοποθέτηση ενέχει από την αρχή και ένα μεταθεωρητικό κριτή
ριο για τα όρια της γνώσης, αλλά και γιατί προϋποθέτει ένα κριτήριο για την κοινω
νική και πολιτική δράση με τη μορφή είτε μιας ηθικής τοποθέτησης, είτε μιας ρητής ή 
άρρητης ανθρωπολογίας. Αυτό σηματοδοτεί τον αναγκαστικά μεταφυσικό (και εν 
πολλοίς ιδεαλιστικό) χαρακτήρα των περισσότερων εμπειριστικών τοποθετήσεων. 

1. Για τις θεωρητικές αφετηρίες αυτής της τοποθέτησης βλ. Althusser 1 965α, 1965β, 1 967. 
2. «Αυτή η επένδυση της γνώσης, θεωρημένης ως ένα πραγματικό μέρος του πραγματικού αντικειμέ

νου, μέσα στην πραγματική δομή του πραγματικού αντικειμένου, να τι συγκροτεί τη συγκεκριμένη προβλη
ματική της εμπειριστικής σύλληψης της γνώσης»: Althusser 1965β, 36. 
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2 .  Η περ ίπτωση Ντελέζ 

α. Η αναζήτηση ενός ριζοσπαστικού αντιπλατωνισμού. Θα ξεκινήσουμε από έναν 
από τους πιο πρωτότυπους στοχαστές του 20ού αιώνα. Ο Ντελέζ αποτελεί ένα παρά
δοξο: Παρότι ξεκίνησε τη θεωρητική του παραγωγή σχετικά νωρίς, εντούτοις η επιρ
ροή του θα αυξάνει με τα χρόνια. Παρότι εντάσσεται σε ένα κλίμα φιλοσοφικού νεω
τερισμού, δεν θα πάψει να είναι ένας οξυδερκής αναγνώστης παλαιότερων φιλοσό
φων. Χωρίς να αποδεχτεί καμία από τις τυπικές οριοθετήσεις του ριζοσπαστισμού 
της δεκαετίας του 1960, θα μείνει μέχρι τέλους συνεπής σε μια αντικαπιταλιστική το
ποθέτηση3, αναφερόμενος, όμως, σε φιλοσόφους εκτός του κλασικού 'κανόνα' του 
φιλοσοφικού ριζοσπαστισμού: τον Χιουμ (Deleuze 199 1α) ,  τον Λάιμπνιτς (Deleuze 
1993), τη θεωρία του νοήματος των Στωικών (Deleuze 1969), τον Σπινόζα (Deleuze 
1 968β)4. Ούτε μπορούμε να παραβλέψουμε τη σημασία των αναγνώσεών του, όπως 
αυτή του Νίτσε (Deleuze 2002), αναγνώσεων που είναι ταυτόχρονα 'επιμελείς ' ,  συνε
πείς προς το κείμενο και ιδιοσυγκρασιακές. 

Ο Ντελέζ έχει μια ριζική εχθρότητα προς κάθε υπερβατική τοποθέτηση, όλες τις 
παραλλαγές αυτού που όριζε ως πλατωνισμό, την ανατροπή του οποίου θεωρούσε 
ως βασικό φιλοσοφικό καθήκον, εφόσον ο πλατωνισμός έτεινε να υποτάσσει τη δια
φορά στην ενότητα (Deleuze 1968α, 80). Αυτή η αναζήτηση μιας ριζικά αντιυπερβα
τικής φιλοσοφίας παίρνει έναν διπλό δρόμο: ο πρώτος είναι μια οντολογική οριοθέ

τηση που αρθρώνεται γύρω από τη μονοσημαντότητα του είναι (univocite de l ' etre) 
και την εμμένεια. Σύμφωνα με την πρώτη, που την αντλεί από τη μεσαιωνική φιλο
σοφική παράδοση (ειδικά τον Duns Scotus5) και τον Σπινόζα και την σχετίζει με τον 
Νίτσε, για όλα τα όντα και τις πραγματικότητες, είτε 'φυσικές' είτε κοινωνικές, μπο
ρούμε να μιλήσουμε οντολογικά στο ίδιο επίπεδο· δεν υφίστανται ριζικές οντολογι
κές τομές. Η εμμένεια οριοθετεί ένα και μοναδικό πεδίο ύπαρξης, όπου συμβαίνουν 
όλα τα συμβάντα, αφού τόσο τα συμβάντα όσο και οι λόγοι μας γι' αυτά εντάσσονται 
στο ίδιο πεδίο, είναι εξίσου συμβάντα (Deleuze 1969)6 . 

Η ριζική τομή με όλες τις εκδοχές οντολογικού δυϊσμού και ιδεαλισμού συ
μπυκνώνει τον υλισμό του Ντελέζ. Αποτελεί μια ριζικά αντιεyελιανή τοποθέτηση: 
για τον Ντελέζ η έννοια της διαλεκτικής αποτελούσε θεωρητικό αντίπαλο, καθώς θε-

3.  Για την πολιτική σημασία της τοποθέτησης του Ντελέζ βλ. Patton 2000. 

4. Για τη στροφή προς τον Σπινόζα φιλοσόφων όπως ο Ντελέζ διατηρούν τη σημασία τους οι παρα
τηρήσεις του Macherey ( 1 996, 140) :  «Διαμορφώνοντας πάνω στο πρότυπο της causa seu ratio το περίγραμ
μα μιας καινοτόμου οντολογίας, οι  διαστάσεις της οποίας είναι ταυτόχρονα λογικές, φυσικές και πολιτι
κές, καθώς προσφέρουν μια σύνθεση της ισχύος (potentia) και της αναγκαιότητας, αντιπαρατέθηκαν στον 
ανθρωποκεντρικό φιναλισμό της προηγούμενης περιόδου (της δεκαετίας του 1950)». 

5. «Δεν υπήρξε παρά μόνο μία οντολογική πρόταση: το Είναι είναι μονοσήμαντο. Δεν υπήρξε παρά 
μόνο μία οντολογία, αυτή του Duns Scotus που δίνει στο είναι μία μόνο φωνή»: Deleuze 1968α, 52. Για μια 
παρουσίαση των αντιφάσεων στις οποίες οδηγεί η προσπάθεια να συνδυαστεί ο Duns Scotus με τον Σπινό
ζα βλ. Macherey 1 996, 150. Έχει ενδιαφέρον η παρατήρηση ότι ο Ντελέζ αναφέρεται ταυτόχρονα στις πολ
λαπλότητες και σε μια μονοδιάστατη έννοια της εμμένειας (May 1994, 33). 

6. Για την έννοια του συμβάντος στον Ντελέζ βλ. Zourabichvili 1 994 . 
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ωρούσε ότι ήταν σε εξέλιξη μια διαδικασία ρήξης που στη θέση της διαλεκτικής αντί
θεσης τοποθετούσε τη διαφορά7 και στη θέση της οντολογικής ή ουσιολογικής ταυτό
τητας την επαvάληψη (Deleuze 1 968α) .  Αυτή η άρνηση της διαλεκτικής κίνησης ως 
μεταφυσικής τελολογίας άφηνε ανοιχτή τη θεωρητικοποίηση της ιστορικής και κοι
νωνικής συνθετότητας και εξέλιξης. Ο Ντελέζ αναζητά θεωρητικές συμμαχίες αφε
νός στο Νίτσε, ως φιλόσοφο των πραγματικών διαφορών και όχι των διαλεκτικών 
αρνήσεων (Hardt 1 993, 32), αφετέρου στο βιολογισμό του Μπερξόν (Deleuze 1 991β)8 
και τη ζωτική δύvαμη ως αλληγορία για την πολλαπλότητα, τη συνεχή δημιουργικό
τητα, τη διαρκή παραγωγή διαφορών. Ο Ντελέζ επιδιώκει να αρθρώσει μια φιλοσο
φία της αλλαγής, που δεν θα καταφεύγει στην εγελιανή ' εργασία του αρνητικού' (Χέ
γκελ 1 993, 140) και στην άρνηση ως προϋπόθεση της αλλαγής, αλλά στη θετικότητα 

εμμενών δυνάμεων. 
Ο άλλος δρόμος είναι η αναζήτηση ενός πρωτότυπου εμπειρισμού9. Παρότι ο 

Ντελέζ επιμένει στην υλιστική άρνηση κάθε οντολογικού δυϊσμού ανάμεσα στα 
πράγματα και τους λόγους για τα πράγματα, εντούτοις δεν δέχεται μια 'διαλεκτική' 
της παραγωγής νοήματος που θα τείνει να είναι οριστικό ή της θεμελίωσης αξιώσε
ων αλήθειας, μια που αυτό παραπέμπει σε μια -κατ' αυτόν- 'πλατωνική ' θεωρία 
του νοήματος προτιμά φιλοσόφους που πρότειναν μια πιο ανοιχτή, 'δημιουργική' 
διαδικασία παραγωγής νοημάτων και ανασημασιοδοτήσεων ιο. Δεν είναι τυχαία η 
ενασχόληση με τον Χιουμ (Deleuze 1 99 1α) ,  ένα φιλόσοφο που επέμεινε στην ανοιχτή 
σχέση ανάμεσα στα πράγματα (που καθαυτά παραμένουν άγνωστα) και τις προτά
σεις μας γι '  αυτά, όπου η φαντασία και ο συνειρμός διαρκώς αναπαράγουν εικόνες 
του κόσμου και των σχέσεών του και διαμορφώνουν αυθαίρετες και συμβατικές σε 
τελική ανάλυση εννοιοποιήσεις. Για τον Ντελέζ ο εμπειρισμός «είναι μια φιλοσοφία 
της φαντασίας και όχι μια φιλοσοφία των αισθήσεων» (Deleuze 1 99 1  α, 1 10) και έχει 
ενδιαφέρον η παρατήρηση του Rajchman (2001 ,  1 7) ότι αυτό που έλκει τον Ντελέζ 
στο Χιουμ είναι ένα σχήμα για το πώς το υποκείμενο συγκροτείται μέσα στην εμπλο
κή του σε έναν εν τέλει απροσδιόριστο κόσμο, διαμορφώνοντας μια αναγκαία μυθο
πλασία για τον εαυτό μας και τον κόσμο. 

Η ανάγνωση φιλοσοφικών κειμένων από τον Ντελέζ δεν ήταν απόπειρα ερμη

vείας και ανάσυρσης της 'αλήθειάς ' τους , αλλά περ ισσότερο μια προσπάθεια να 
οριοθετήσει τον δικό του φιλοσοφικό στοχασμό σκεπτόμενος μέσα στη σκέψη άλλων 
φιλοσόφων. Αυτό αποτυπώνεται στην έμφαση στην έκφραση ως βασικού αρμού 

7. Κατά τον Hardt (1993, xii) η διαφορά επιτρέπει μια μη διαλεκτική σύλληψη της άρνησης. 
8. Κατά τον Badiou ( 1997, 62) ο Μπερξόν είναι ο πραγματικός δάσκαλος του Ντελέζ. 
9. «Ποτέ δεν διέρρηξα σχέσεις με ένα είδος εμπειρισμού που προχωρά σε μια άμεση έκθεση των εν

νοιών»: Deleuze 1990, 122. 

10. Γι' αυτό επιμένει ότι ρόλος της φιλοσοφίας είναι ακριβώς η δημιουργία εννοιών, «το αντικείμε
νο της φιλοσοφίας είναι να δημιουργεί έννοιες» (Deleuze 1990, 168). Βλ. επίσης γι' αυτό το θέμα Deleuze 

και Guattaή 1994. Η πολιτική αποτελεί για τον Ντελέζ μια συνεχή παραγωγή και επίτευξη νέων δυνατοτή

των (Zourabicvili 1 998). 
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προσέγγισης του Σπινόζα, έννοια με  μικρή παρουσία στο ίδ ιο το  σπινοζικό κείμε
νο 1 1 ,  όπου δεν υπάρχουν οι ποιοτικές διαφορές στις οποίες παραπέμπει (Macherey 
1 996, 15 1 ) ·  καταγράφεται στην ανάγνωση του Χιουμ, αλλά και στην προσπάθεια να 
συνδυαστεί ο Λάιμπνιτς με την αισθητική του Μπαρόκ και να παρουσιαστεί ως πα
ραλλαγή ενός εμπειρισμού όπου όλα υπάρχουν εντός της επιφάνειας, των κοιλοτή
των και των πτυχώσεών της (Deleuze 1 993). Γι' αυτό το λόγο βλέπει τις μονάδες του 
Λάιμπνιτς, που περιλαμβάνουν όλα τα στοιχεία του κόσμου, ως πτυχώσεις και ορί
ζει την κοινωνική δυναμική ως δυνατότητα νέων πτυχώσεων πάνω στον κοινωνικό 
ιστό (Deleuze 1990, 2 15) 12. 

Επομένως, η αναζήτηση ενός πρωτότυπου εμπειρισμού οδηγεί τον Ντελέζ στην 
εμμονή στο άμεσο, το απτό, το μερικό, το αποσπασματικό, στην υποτίμηση της -
υλικής- σχέσης και των αντιθέσεων, στην υποκατάσταση των σχέσεων και της δια
λεκτικής αντίθεσης από την ενικότητα και την πολλαπλότητα. Υπάρχει, βέβαια, και 
η ερμηνεία του Badiou, σύμφωνα με την οποία ο Ντελέζ τείνει πολύ περισσότερο 
προς μια οντολογία του Ενός και όχι προς μια ρευστή πολλαπλότητα 13, ερμηνεία 
που ενώ εντοπίζει μια λανθάνουσα (εν)τάση του Ντελέζ, αποτελεί περισσότερο προ
βολή πάνω στο έργο του Ντελέζ της απόπειρας του ίδιου του Μπαντιού για ανανέω
ση της οντολογίας (Badiou 1988) 14 .  

Τα κείμενα που συνέγραψε ο Ντελέζ με τον Φελίξ Γκουαταρί, μαχόμενο ψυχία
τρο και επίμονο πολέμιο κάθε μορφής καταπίεσης (Deleuze και Guattari 1 980, 1 994 , 
Ντελέζ και Γκουατταρί 1 98 1)  αποτελούν εντυπωσιακές απόπειρες να γραφούν κεί
μενα πραγματικά ριζοσπαστικά και ως προς το περιεχόμενο και ως προς τη μορφή, 
που να ασκούν κριτική στη μαρξιστική, τη δομιστική και την ψυχαναλυτική 'ορθο
δοξία ' .  Στηρίζονται σε μια εμπειριστική οντολογία του κοινωνικού και μια συνάρ
θρωση μαρξιστικών και ψυχαναλυτικών κατηγοριών γύρω από την έννοια των επι

θυμητικών μηχανών15 • Η επιθυμία (οι ροές και οι επενδύσεις της) και το κοινωνικό 
πεδίο συνιστούν τις μόνες παραμέτρους αυτής της κοινωνικής οντολογίας 16 . Η κα-

1 1 . Γω αποτίμηση της ανάγνωσης του Σπινόζα από τον Ντελέζ βλ. Macherey 1992, 1996. Κατά τον 

Macherey ( 1996, 148) ο Ντελέζ διαβάζοντας τον Σπινόζα «παραμορφώνει χωρίς να παραπλανά». 

12.  Αυτό τον οδηγεί σε μια επανεξέταση της θέσης του Λάιμπνιτς στην ιστορία της φιλοσοφίας: «Οι 

Στωικοί και ο Λάιμπνιτς εφευρίσκουν έναν μανιερισμό που αντιπαρατίθεται στον ουσιολογισμό του Αρι

στοτέλη και μετά του Ντεκάρτ. Ο μανιερισμός ως συστατικό του Μπαρόκ κληρονομήθηκε από τον μανιερι

σμό των Στωικών που τώρα επεκτείνεται στον κόσμο» (Deleuze 1993, 5 3) .  

1 3 . «Το θεμελιώδες πρόβλημα του Ντελέζ δεν είναι σίγουρα να απελευθερώσει το πολλαπλό, είναι 

να πτυχώσει τη σκέψη σε μια ανανεωμένη έννοια του Ενός»: Badiou 1 997, 20. 

14 .  Για σχολιασμό της ανάγνωσης του Ντελέζ από τον Badiou βλ. Alliez 1 998 και Villani 1998β, καθώς 

και την απάντηση του Badiou (2000). Για τη μεταφυσική της πολλαπλότητας στον Ντελέζ βλ. Villani 1998α. 

15 .  «Η θέση της σχιζοανάλυσης είναι απλή: η επιθυμία είναι μηχανή, σύνθεση από μηχανές, μηχανο

γενής διευθέτηση - επιθυμητικές μηχανές»: Ντελέζ και Γκουαταρί 198 1 ,  34. 

1 6. «Στην πραγματικότητα η κοινωνική παραγωγή είναι μονάχα η ίδια επιθυμητική παραγωγή μέσα 

σε καθορισμένες συνθήκες. [ . . .  ] Δεν υπάρχει τίποτε άλλο παρά η επιθυμία και το κοινωνικό πεδίο» : Ντελέζ 

και Γκουαταρί 1 98 1 ,  37. 
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τηγορία της πολλαπλότητας είναι η μόνη που μπορεί να εξηγήσει αυτό το σχήμα των 
επιθυμητικών μηχανών, ενώ η κεντρικότητα της επιθυμίας και των ροών της διαμορ
φώνει μια ιδιότυπη μονοσημαντότητα του κοινωνικού πεδίου, όπου όλα τείνουν να 
αποκτήσουν την ίδια επιθυμητική υπόσταση, σε βάρος της διακριτότητας του πολιτι
κού επιπέδου και της ιδεολογίας. Αυτό φαίνεται και στη διάκριση ανάμεσα σε μα
κροπολιτ ική και μικροπολιτική , όπου η δεύτερη ορ ίζει ένα ολόκληρο φάσμα από 
κλάσματα και αποσπάσματα πρακτικών, σχεδόν σε ατομικό επίπεδο, χωρίς τα οποία 
δεν μπορούμε να έχουμε τη μακροπολιτική, την πολιτική των μεγάλων κοινωνικών 
συνόλων, μια έμφαση στο επιμέρους, στο αποσπασματικό, στη λεπτομέρεια (Deleuze 
και Guattari 1 980, 274). 

Σημαντικό ρόλο παίζει η μεταφορά του ριζώματος, που θεωρούν ότι αποδίδει 
καλύτερα την απουσία κέντρου και ενότητας (Deleuze και Guattari 1980, 14). Το ρίζω
μα προσφέρει τη δυνατότητα γραμμών διαφυγής17 και αποτυπώνει την εικόνα του 
διαρκούς μετασχηματισμού που έχει η πολλαπλότητα - ρίζωμα. Με αυτό τον τρόπο 
θεωρούν ότι εξασφαλίζουν τη δυνατότητα ταυτόχρονα ενός μονισμού της πολλαπλό
τητας και του κοινωνικού μετασχηματισμού. Αυτό τους κάνει να υποστηρίζουν ότι 
«φτάνουμε στη μαγική φόρμουλα που όλοι ψάχνουμε :  ΠΛΟΥΡ ΑΛΙΣΜΟΣ = 
ΜΟΝΙΣΜΟΣ, περνώντας από όλους τους δυϊσμούς που είναι ο εχθρός, αλλά ένας 
εντελώς αναγκαίος εχθρός» (Ντελέζ και Γκουαταρί 198 1 ,  3 1  ) . Η έννοια των γραμμών 

διαφυγής δίνει μια εικόνα της κοινωνίας ως ενός ρευστού και διαρκώς μεταβαλλόμε
νου πλαισίου, όπου οι αυθόρμητες πρακτικές και συγκρούσεις οδηγούν σε μια διαρκή 
μεταβλητότητα του κοινωνικού πεδίου του σύγχρονου καπιταλισμού18 .  Οι γραμμές 
διαφυγής αποτελούν την κορύφωση του ριζοσπαστισμού των Ντελέζ και Γκουαταρί 
(ας συγκριθούν με την απουσία οποιασδήποτε σχετικής έννοιας στο Φουκώ), αλλά και 

το όριο του, καθώς η έννοια της φυγής δεν μπορεί να υποκαταστήσει μια διαλεκτική 
του κοινωνικού μετασχηματισμού, δεν συγκροτεί θεωρητικά τη δυνατότητά του. 

· Παράλληλα, η έννοια της νομαδικότητας (Deleuze και Guattari 1 980) συγκροτεί 
τη δυνατότητα της αντίθεσης στους κρατικούς μηχανισμούς και συνδέεται με μια διά
κριση ανάμεσα στις μηχανές του πολέμου και τον κρατικό μηχανισμό που ορίζονται 
ως δύο βασικές ανθρωπολογικές σταθερές μέσα στην κοινωνική ιστορία. Αυτό δια
μορφώνει και μια ορισμένη εικόνα για μια νομαδική επιστήμη αρθρωμένη γύρω από 
την κομβική έννοια του ανόμοιου, ικανή να �ντοπίζει ενικότητες στην ατέρμονα με
ταλλαγή τους, ενώ θεωρούν ότι σε μεγάλο βαθμό οι κλασικές φιλοσοφικές συνθέσεις 
δεν ήταν τίποτε άλλο παρά ενσωμάτωση της φιλοσοφίας στο μηχανισμό του κράτους. 

17. «Η ύπαρξη των 'γραμμών διαφυγής' απαιτεί να επανεξετάσουμε την εικόνα μας για τον 'κοινω

νικό χώρο' -ή την ιδέα μας ότι ο χώρος είναι καθαυτός κοινωνικός- έτσι ώστε να υπάρξει χώρος για τις 

μικροδυναμικές μιας ζωής [ . . .  ] Χρειαζόμαστε μια χαρτογράφηση και μια 'ηθολογία' άλλου είδους» :  

Rajchman 200 1 ,  98. 

1 8. Για το Milles Plateaux (Deleuze και Guattari 1980) ως εν δυνάμει περιγραφή του σύγχρονου καπι

ταλισμου βλ. Jameson 1998. 
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β .  Τα όρια του Ντελέζ. Δεν υπάρχει αμφιβολία ότι ο Ντελέζ υπήρξε ριζικά αντιιδεαλι
στής με την έννοια της άρνησης κάθε μεταφυσικής τελολογίας, κάθε οντολογικής ιε
ραρχίας που θα αναζητούσε κάτι «Πίσω» από την πραγματικότητα, ενώ η σκέψη του 
υπήρξε σαφώς ριζοσπαστική και ανταγωνιστική προς όλες τις μορφές εξουσίας, σε 
αντίθεση με άλλες φιγούρες της Γαλλικής διανόησης, που εύκολα μετακινήθηκαν από 
τη θέση του αριστερού αγκιτάτορα στον θώκο του απολογητή του καπιταλισμού. 

Όμως η τοποθέτησή του, όσο εντυπωσιακή και οξυδερκής και αν είναι ως περι
γραφή της πραγματικότητας, ειδικά της κοινωνικής, και όσο και αν επιμένει στον 
συμβαντολογικό χαρακτήρα και των συμβάντων και των γλωσσικών ενεργημάτων, 
εντούτοις έχει ένα βασικό έλλειμμα: Εν τέλει τι μένει, ειδικά εάν πρόκειται να αντλή
σουμε κατευθύνσεις για την κοινωνική δράση, εκτός από την περιγραφή; Τι είναι αυ
τό που αρθρώνει αυτές τις επιφάνειες, συγκροτεί τις πτυχές, λειτουργεί τις επιθυμη
τ ικές μηχανές, όχι με την έννοια μιας τελολογίας, αλλά της εξήγησης; 

Δεν είναι τυχαίο ότι αυτό στο οποίο καταλήγει δεν είναι τελικά παρά μια επί
κληση της ατομικότητας (μοριακότητας) της φαντασίας και της ανοιχτής δράσης.  
Αυτό εν μέρει θυμίζει τη φιλελεύθερη άποψη, όπως διατυπώθηκε και στις κλασικές 
αναλύσεις για τον ολοκληρωτισμό, ξεκινώντας από τις κλασικές διατυπώσεις του 
Πόππερ ( 1982): η κοινωνία -και η ιστορία ως εναλλαγή κοινωνιών- είναι μια εγ
γενώς αυτοποιητική διαδικασία, της οποίας δεν μπορεί να υπάρξει συνολική γνώση 
(παρά μόνο εμπειρική παρατήρηση), ούτε να της δοθεί μια συνολική κατεύθυνση· δυ
νατές είναι μόνο επί μέρους αποσπασματικές παρεμβάσεις και ατομικές δράσεις 19 . 
Φυσικά, οι νεοφιλελεύθεροι και ο Ντελέζ αντλούν διαφορετικά συμπεράσματα: Οι 
πρώτοι επιμένουν στον εγκλωβισμό στις ατομικές 'εγωιστικές' πρακτικές της καπι
ταλιστικής αγοράς. Αντίθετα, ο Ντελέζ υποστηρίζει ότι ριζοσπαστική πολιτική πρα
κτική μπορεί να υπάρξει· μόνο, όμως, ως απειρία αντιστάσεων και αγώνων, αναπα
ραγόμενων αλλά όχι συνολ ικών, τελικά εγγενώς αποσπασματικών, οι οποίοι θα 
υπονομεύουν το πλέγμα των εξουσιαστικών σχέσεων όχι τόσο με την έννοια μιας 
επαναστατικής ρήξης, αλλά περισσότερο μιας συνεχούς μετάλλαξης. 

3 . Η περ ίπτωση Φου κώ 

α. Από την αρχαιολογία των πρακτικών λόγου στη γενεαλογία της εξουσίας. Αφετη
ρία του Φουκώ ήταν η αντιθετικιστική προσπάθεια για μια αρχαιολογία των πρακτι
κών λόγου και των ανθρωπιστικών επιστημών (Foucault 2 1972, 1966, 1969), προσπά
θεια που όφειλε πολλά στην κατεξοχήν αντιεμπειριστική γαλλική επιστημολογική 
παράδοση (Canguilhem 1966, 1977, Lecourt 1974) .  Ο δρόμος προς τον εμπειρισμό θα 
είναι ακριβώς το σπρώξιμο στα άκρα αυτής της αντιθετικιστικής προσπάθειας ιστο
ρικής σχετικοποίησης των επιστημονικών εννοιών: Όλες οι έννοιες και κατ' επέκτα
ση οι λόγοι μας, για τα πράγματα και τις κοινωνικές πρακτικές δεν είναι τίποτα άλ-

19. Για τα παράλληλα νήματα ανάμεσα στον Ντελέζ και τη φιλελεύθερη σύλληψη της κοινωνίας ως 

ανοιχτής και απροσδιόριστης διαδικασίας βλ. Hardt 1993, 120. 
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λο παρά ιστορικά προσδιορισμένες κατασκευές, σχετιζόμενες με τα ιδιαίτερα χαρα

κτηριστικά των συγκεκριμένων εξουσιαστικών πρακτικών που επικρατούν. Αυτός 

είναι ο πυρήνας της φουκωικής 'αρχαιολογίας ' :  η προσπάθεια να ανασυντεθούν τα 

ιστορικά αποτελέσματα των εξουσιαστικών πρακτικών στις πρακτικές λόγου. 
Σε αυτόν τον πυρήνα, από ένα σημείο και μετά, προσθέτει ο Φουκώ μια επιπλέ

ον θέση : το ότι μπορούμε να ανασυνθέσουμε τα αποτελέσματα των εξουσιαστικών 
πρακτικών δεν σημαίνει ότι μπορούμε να ορίσουμε το εξουσιαστικό φαινόμενο κα
θαυτό. Αυτό οδηγεί στη βασική μορφή του φουκωϊκού εμπειρισμού που είναι ο νομι

ναλισμός της εξουσίας, μια φιλοσοφική επιλογή που γίνεται σαφής στα πλαίσια της 
'στροφής ' που κάνει στα κείμενα της δεκαετίας του 1970 για το εξουσιαστικό φαινό
μενο, την πειθαρχία και το πώς διαμορφώθηκε η νεώτερη αντίληψη του εγκλεισμού 

και της κάθειρξης (Φουκώ 1 989α, καθώς και στην Ιστορία της Σεξουαλικότητας 
(Φουκώ 1982 , 1 989β, 1 992) .  Αυτό θα αποτυπωθεί σε μια μεθοδολογική μετατόπιση, 
από την αρχαιολογία των πρακτικών λόγου, θεωρούμενων ως σύνθετων ιστορικών 
σχηματισμών λόγου, που είχε κάποιες αναλογίες με μια εν δυνάμει ιστορική επιστη
μολογία ή ιστορία των επιστημών, προς μια πιο νιτσεϊκή, γενεαλογία των πρακτι
κών εξουσίας και λόγου22. Μεθοδολογικά, ο Φουκώ θα αρνηθεί να προσεγγίσει τις 
αιτίες ή τους όρους καθορισμού του εξουσιαστικού φαινομένου και θα μείνει σε μια 
νομιναλιστική προσέγγιση των διάφορων πρακτικών πειθάρχησης και ελέγχου που 
εντάσσονται εντός των πλαισίων της έννοιας της εξουσίας2 1 .  

Αυτή η τομή έχει έναν θεωρητικό αντίπαλο: τη  θεμελιακή μαρξιστική θέση για 
την προτεραιότητα της εκμετάλλευσης πάνω στην καταπίεση, για την εξήγηση του 
εξουσιαστικού φαινομένου από το γεγονός της εκμετάλλευσης, δηλαδή από τις συ
γκρουσιακές κοινωνικές σχέσεις που διαμορφώνονται γύρω από την παραγωγή του 
κοινωνικού προϊόντος22. Αυτή η θέση -η μόνη μη ταυτολογική θεώρηση του εξου
σιαστικού φαινομένου- για τον Φουκώ παραπέμπει στην αντίληψη ότι η εξουσία 
έχει κέντρο και αιτία που τη συγκροτεί, σε τελική ανάλυση παραπέμπει στη θέση ότι 
υπάρχει η Εξουσία ως αφηρημένη ουσία και ως θεμελιώδης δομή. 

20. «Η γενεαλογία είναι γκρίζα· διερευνά εξονυχιστικά και περισυλλέγει υπομονετικά τα τεκμήριά της. 

Εργάζεται με περγαμηνές συγκεχυμένες, αποξεσμένες, πολλές φορές ξαναγραμμένες. [ . . .  ] Από εδώ προκύπτει 

για τη γενεαλογία ένας απαραίτητος περιορισμός: να καταγράφει την ενικότητα των συμβάντων, πέραν κάθε 

μονότονης τελολογίας να τα παραμονεύει εκεί όπου μόλις και μετά βίας τα περιμένει κανείς, και μέσα σ' αυτό 

που μοιάζει να μην έχει καθόλου ιστορία - στα συναισθήματα, στον έρωτα, στη συνείδηση, στα ένστικτα· να 

συλλαμβάνει την επάνοδό τους, όχι για να διαγράψει τη βραδεία καμπύλη μιας εξελικτικής πορείας, αλλά για 

να ξαναβρεί τις διάφορες σκηνές όπου διαδραμάτισαν διαφορετικούς ρόλους»: Foucault 2003, 39-40. 

2 1 .  «Πρέπει το δίχως άλλο να είμαστε νομιναλιστές: η εξουσία δεν είναι θεσμός, ούτε δομή, δεν είναι 

μια συγκεκριμένη δύναμη που κατέχουν μερικοί: είναι το όνομα που δίνουμε σε μια πολυσύνθετη κατάστα

ση σε μια δοσμένη κοινωνία»: Φουκώ 1982, 1 16-7. 

22. Η τοποθέτηση δεν παραβλέπει ότι η οικονομική εκμετάλλευση στηρίζεται σε εξουσίες (και πει

θαρχίες) μέσα στην παραγωγή. Υπογραμμίζει, όμως, την εξηγητική προτεραιότητα των σχέσεων ταξικής 

κυριαρχίας (και ιδεολογικής παραγνώρισης) που σχετίζονται με την παραγωγή των υλικών όρων ύπαρξης 

των ταξικών κοινωνιών. 
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Αντίθετα, για τον Φουκώ υπάρχουν εξουσίες, πολλαπλές, ποικίλες, ιστορικές 
μορφές με τις οποίες διαμορφώνεται το εξουσιαστικό φαινόμενο. Η εξουσία μπορεί 
να θεωρηθεί μόνο ως πλέγμα εξουσιών, πλέγμα που διαμορφώνει τόσο τους φορείς 
όσο και τα αντικείμενα της εξουσίας. Οι εξουσίες δεν πρέπει να εξετάζονται μόνο 
από την αρνητική σκοπιά της απαγόρευσης και του περιορισμού. Ο Φουκώ τείνει 
προς μια θετική έννοια της εξουσίας: καθώς αυτή διαπερνά το σύνολο του κοινωνι
κού σώματος, των κοινωνικών πρακτικών και σχέσεων ταυτόχρονα τις συγκροτεί, 
τις ορίζει. Αυτό καταρρίπτει κάθε διάκριση ανάμεσα σε ανεξάρτητα κοινωνικά υπο
κείμενα-οντότητες και το πλέγμα των μορφών εξουσίας, αφού είναι οι εξουσίες (σε 
όλες τις μορφές τους, αφού για τον Φουκώ έχουμε πρακτικές εξουσίας σε όλο το κοι
νωνικό σώμα) που συγκροτούν και τα κοινωνικά υποκείμενα. 

Ο Φουκώ θα ανανεώσει την αρχική του έμφαση στη σχ€ση ανάμεσα σε εξουσία και 
αλήθεια: Η αλήθεια δεν υπάρχει ως αυτονόητη διαπίστωση, ούτε ως ανεξάρτητη από
φανση για την πραγματικότητα: αντίθετα συγκροτείται και γίνεται αντικείμενο αναδια
πραγμάτευσης κάθε στιγμή μέσα στο πλέγμα εξουσιών που συγκροτεί ένα συγκεκριμένο 
'καθεστώς αλήθειας ' .  Ουσιαστικά προτείνει μια πολιτική της αλήθειας, μια πολιτική 
ανασυγκρότηση και κριτική των όρων με τις οποίους συγκροτούνται οι όποιες βεβαιότη
τες ή αλήθειες. Δεν προχωρά απλώς σε μια θεώρηση του ιστορικού, κοινωνικά καθορι
σμένου χαρακτήρα των διαφόρων λόγων, θεώρηση που θα διέκρινε τις αποφάνσεις που 
φέρουν το ίχνος των πρακτικών εξουσίας και αυτές που όντως τείνουν να αναδεικνύουν 
την ιστορική πραγματικότητα καθαυτή. Αντίθετα, υποστηρίζει ότι όλες οι πρακτικές λό
γου εξαρτώνται από το πλέγμα εξουσίας που τις παράγει, κάθε γνώση αντιστοιχεί σε 
έναν εξουσιαστικό σχηματισμό, δεν υπάρχει -οριακά- γνώση χωρίς εξουσία, δεν μπο
ρεί να υπάρξει καμία γνώση παρά μόνο υπό το πρίσμα της εξουσίας που την παράγει. 

Ο Φουκώ προσπαθεί ουσιαστικά να ανανεώσει την κριτική του Νίτσε απέναντι σε 
κάθε απολυτοποίηση της διεκδίκησης της αλήθειας, σε μια προσπάθεια αμφισβήτησης 
των κάθε μορφής απόλυτων αληθειών αλλά και της αυτοτέλειας του γνωρίζοντας υπο
κειμένου που διεκδίκησε η κλασική φιλοσοφία. Για τον Φουκώ υπάρχουν μόνο ιστορικά 
προσδιορισμένες κατασκευές (που γίνονται νοητές με όρους συμβάντος), συστήματα λό
γου και αναπαραστάσεων που αντιπροσωπεύουν τόσο συγκεκριμένες ιστορικά προσ
διορισμένες εξουσtαστικές πρακτικές. Η στιγμή του υλισμού του Φουκώ είναι ακριβώς η 
αντίληψη εμμένειας των γνωμόνων (normes) ως προς τις πρακτικές που τους γεννούν 
και τους αναπαράγουν (Macherey 1989), αλλά και ταυτόχρονα της εξουσίας ως προς τις 
πρακτικές που την συγκροτούν. Για τον Φουκώ οι μορφές γνώσης, οι μορφές εξουσίας 
και οι μορφές υποκειμενοποίησης αποτελούν τρεις αλληλένδετες διαστάσεις που ορί
ζουν το εκάστοτε ιστορικό παρόν. Ο Φουκώ αρνείται κάθε είδους φιλοσοφία της ιστο
ρίας (με θετικό ή αρνητικό πρόσημο) προς όφελος μιας φιλοσοφίας του συμβάντος: η 
ιστορία δεν προκύπτει ως εφαρμογή προϋπαρχόντων νόμων ιστορικής εξέλιξης (εξ ου 
και η κρισιμότητα της έννοιας του συμβάντος συνολικά για το Φουκώ23). 

23. Ο Φουκώ πολύ νωρίς διέκρινε τη φιλοσοφική σημασία που είχε το έργο του Ντελέζ ως φιλοσο-
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Στην Ιστορία της Σεξουαλικότητας (Φουκώ 1982) ο Φουκώ εφαρμόζει όλο το 

οπλοστάσιο της διευρυμένης έννοιας της εξουσίας, της σχέσης αλήθειας/εξουσίας, 

του 'παραγωγικού' χαρακτήρα της εξουσίας και διαχωρίζεται από την αντίληψη ότι 

η προσπάθεια ελέγχου των σωμάτων και επιβολής ενός γνώμονα σεξουαλικότητας 

στην αστική εποχή στηρίζεται στην αποσιώπηση και την απώθηση. Ο Φουκώ υποστη

ρίζει ότι έχουμε μια γενίκευση πρακτικών λόγου πάνω στη σεξουαλικότητα, μια θε

τική παραγωγή λόγου, που επιτρέπει τη διαμόρφωση πρακτικών εξουσίας και βίας 

πάνω σε σώματα. 
Είναι σαφές ότι ο Φουκώ παίρνει θέση με τη μεριά όσων αντιστέκονται στην 

εξουσία. Αρνείται, όμως, τη δυνατότητα να βρεθούμε στο ' Βασίλειο της Ελευθερίας 
και της Αλήθειας ' και θεωρεί ότι μπορούμε να έχουμε μόνο εναλλαγές καθεστώτων 
εξουσίας-αλήθειας και να παρεμβαίνουμε υπονομεύοντας τις βεβαιότητες που κάθε 
φορά αναδεικνύονται. Με αυτήν την έννοια, ο Φουκώ διατυπώνει μια ρήξη τόσο με 
τον Μαρξ όσο και με τον Φρόυντ: δεν μπορούμε να βρεθούμε πέραν της διαλεκτικής 
εξουσίας-αλήθειας. 

β. Οι κρίσιμες απουσίες. Όπως είπαμε αρχικά, το πρόβλημα του εμπειρισμού δεν εί
ναι ότι δεν «βλέπει» τα πράγματα, αλλά ότι δεν συγκροτεί τις έννοιες που επιτρέπουν 
τη γνώση τους. Στον Φουκώ αυτό αποτυπώνεται σε δύο κρίσιμες απουσίες, δύο απου

σίες θεωρητικών εννοιώνκαι όχι λέξεων: της ιδεολογίας και της κοινωνικής σχέσης24• 
Παρότι ο Φουκώ εξετάζει τους σχηματισμούς λόγου σε συνάρτηση με τους θε

σμούς και τις κοινωνικές πρακτικές που ορίζουν τις συνθήκες εκφοράς τους, κάτι 
που θυμίζει τη θέση του Αλτουσέρ για την υλική υπόσταση της ιδεολογίας (Althusser 
1996), εντούτοις δεν εξηγεί την ανάδυση των σχηματισμών λόγου με ταξικούς όρους. 
Αντίθετα, αυτοί οι σχηματισμοί λόγου δεν μπορούν να αναλυθούν και να γίνουν κα
τανοητοί παρά μόνο σε αναφορά με αυτό που τους «οργανώνει» από έξω: τους ταξι

κά χρωματισμένους ιδεολογικούς σχηματισμούς. 
Επιπλέον, δεν αναγνωρίζει την κεντρικότητα που έχει η ιδεολογία ως μηχανι

σμός συγκρότησης των κοινωνικών υποκειμένων. Η ιδεολογία δεν είναι απλώς ένα 
«όπλο» της κυρίαρχης τάξης απέναντι στους κυριαρχούμενους, αλλά και το πεδίο 
όπου συγκροτείται και η ίδια ως κυρίαρχη τάξη, ως υποκείμενο, μέσω εκείνων των 
κοινωνικά αναγκαίων παραγνωρίσεων που επιτρέπουν να αναπαράγεται η ταξική 
κυριαρχία. Έτσι, ενώ κάνει το κρίσιμο θεωρητικό βήμα της έμφασης στις πρακτικές 
(σε σχέση με τη διαδικασία ανάδυσης των γνωμόνων), δεν το ολοκληρώνει σε ένα 
σχήμα αναπαραγωγής τους. 

Γι' αυτό και δεν διαμορφώνει μια θεωρία του πολιτικού. Ενώ προχωρά σε μια 

φία του συμβάντος και φιλοσοφική ρήξη με την ταλάντευση της γαλλικής φιλοσοφίας ανάμεσα σε φαινομε

νολογία και εγελιανισμό. Βλ. σχετικά το κείμενό του Theatrum PhΠosophicum ( 1970) που αποτιμά τη σημα

σία του έργου του Ντελέζ (Foucault 200 1 ,  1: 943-67). 

24. Για μια πιο αναλυτική παρουσίαση των σημείων που ακολουθούν βλ. Μπέτζελος και Σωτήρης 

2004-α, 2004-β. 
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οξυδερκή τυπολογία των εξουσιαστικών πρακτικών και μια «μη-οντολογία» του 
εξουσιαστικού φαινομένου, δεν συγκροτεί μια θεωρία της πολιτικής πρακτικής, ως 
εκείνης της συμπύκνωσης πρακτικών που αφορούν τη διαχείριση αντιφάσεων και 
κοινωνικών συμμαχιών και η οποία είναι πάντοτε ένας συνδυασμός ανάμεσα στην 
πειθαρχία και την παραγνώριση, κάτι που προσπάθησε να αποδώσει η έννοια της 
ηγεμονίας κατά Γκράμσι (Gramsci 1 971 ) .  

Σε αντίθεση με  τον Μαρξ ο Φουκώ στοχάζεται το  κοινωνικό πεδίο με  όρους 
κοινωνικών πρακτικών και δυνάμεων και όχι με όρους κοινωνικών σχέσεων. Αντι
λαμβάνεται έτσι τη σχέση π.χ. αστικής τάξης και προλεταριάτου ως μια εξωτερική 

σχέση μεταξύ ανεξάρτητων δυνάμεων, εκ των οποίων η μία κυριαρχεί επί της άλλης, 
ενώ από την οπτική γωνία του Μαρξ υπάρχει ένα πρωτείο της ίδιας της σχέσης πάνω 
στους (ανταγωνιστικούς) όρους της, οι οποίοι δεν μπορούν να νοηθούν ανεξάρτητοι 
ο ένας του άλλου, αλλά μόνο μέσω της εσωτερίκευσης της σχέσης που τους συνδέει 
χωρίζοντάς τους (Balibar 1 997, 298-9). Το όριο του νομιναλισμού του Φουκώ είναι, 
επομένως, ένας ατομιστικός υλισμός που δεν μπορεί να ενσωματώσει τη διαλεκτική 
αντίθεση. 

Όμως αυτό ενέχει τον κίνδυνο μιας λογικής της απλής καταγραφής και αρχειο
θέτησης των πολλαπλών εκδοχών εξουσίας και των αντιστάσεων και μπορεί να οδη
γήσει εν τέλει σε έναν νομιναλιστικό εμπειρισμό της εξουσίας, όπου η άρνηση της 
προσπάθειας θεωρητικής ανασυγκρότησης του εξουσιαστικού φαινομένου θα πηγαί
νει χέρι-χέρι με την άρνηση της δυνατότητας συνολικής ανατροπής του. 

Ούτε είναι τυχαίο ότι στο ύστερο έργο του Φουκώ, και μπροστά στην αδυναμία 
να οριστεί μια διαφορετική κοινωνική οργάνωση ως αντικειμενική υλική δυνατότη
τα, ως αιτιακά καθορισμένο αποτέλεσμα συγκεκριμένων κοινωνικών δομών, αυτό 
που μένει είναι μόνο μια ασθενής (και ως προς τη θεωρητική θεμελίωση και ως προς 

την πολιτική φόρτιση) ηθική επίκληση μιας άλλης ατομικής επιλογής και κοινωνικής 
αισθητικής (Φουκώ 1 989α, 1 992). 

Ανακεφαλαιώνοντας : Ο εμπειρισμός του Φουκώ έγκειται τελικά σε δύο ση

μεία: Αφενός, στον (αυτο)περιορισμό σε μια νομιναλιστική περιγραφή των πρακτι

κών εξουσίας , χωρίς μια αντίστοιχη προσπάθεια ανάδειξης των καθορισμών και 

των αιτιακών μηχανισμών που επιτρέπουν την ανάδυση του εξουσιαστικού φαινο

μένου. Αφετέρου, στην υποτίμηση του σχεσιακού και διαλεκτικού χαρακτήρα που 

έχουν οι κοινωνικές συγκρούσεις. 

4 . Η πε ρίπτωση Ν έγκρ ι: 
από την κο ινωνιολογία της εκμετάλλευσης 

στη μεταφυσική της ανθ ρώπινης δη μ ιουργικότητας 

Στην περίπτωση του Τόνι Νέγκρι περνάμε σε μια άλλη παραλλαγή εμπειρισμού: τον 

εμπειρισμό της εργατικής υποκειμενικότητας, τη θεώρηση της εργατικής τάξης ως 

αυτονόητα θετικής, δημιουργικής και επαναστατικής, όχι μόνο στις δυνητικές ιστο

ρικές εκφάνσεις της αλλά στην άμεση εμπειρική καθημερινότητά της. 

Το βασικό αυτό σχήμα διατυπώθηκε αρχικά σε μια σειρά αναλύσεις του Νέγκρι 
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και συνολικά του ρεύματος του ιταλικού εργατισμού25 , που έθεσαν τ ις εργατικές 

αντιστάσεις στο κέντρο των αναλύσεών τους για τις τάσεις της καπιταλιστικής συσ

σώρευσης, θεωρώντας ότι αποτελούν τη βασική κινητήρια δύναμη για την εξέλιξη 

των χαρακτηριστικών του καπιταλιστικού τρόπου παραγωγής. Ως απόπειρα υπέρ

βασης της οικονομίστικης αντίληψης του σοβιετικού μαρξισμού, ο οποίος όριζε την 

εξέλιξη του καπιταλισμού μέσω μιας τελολογίας των παραγωγικών δυνάμεων και 

των τεχνολογικών μορφών, ο εργατισμός, δίνοντας έμφαση στην ταξική πάλη, αναμ

φίβολα ανανέωσε τη θεωρητική και πολιτική συζήτηση για το εργατικό κίνημα. Από 

ένα σημείο, όμως, και μετά, αυτές οι αναλύσεις, ειδικά του Νέγκρι, έτειναν σε μια δι
πλή κίνηση εγκλωβισμού στην εμπειρική πραγματικότητα της εργατικής τάξης (με 

υποτίμηση των πιο δομικών μορφών του καπιταλιστικού τρόπου παραγωγής) και 
εξιδανίκευσης των αυθόρμητων πρακτικών της εργατικής τάξης. Αποκορύφωμα αυ
τής της τάσης ήταν το σχήμα που διατύπωσε στη δεκαετία του 1 970, και το οποίο δεν 
έχει εγκαταλείψει μέχρι σήμερα, σύμφωνα με το οποίο οι βασικές εξελίξεις του σύγ
χρονου καπιταλισμού αποτελούν προσπάθεια του κεφαλαίου να ενσωματώσει το 
περιεχόμενο της εργατικής υποκειμενικότητας. 

Ουσιαστικά στον Νέγκρι έχουμε τέσσερα συγκεκριμένα βήματα και μετατοπί
σεις : 

Πρώτον, την αρχική αντίληψη, ήδη από τα τέλη της δεκαετίας του 1960, ότι το 
βασικό στοιχείο που ορίζει την κίνηση του κεφαλαίου είναι η εξέλιξη της εργατικής 
αντίστασης, την οποία και ενσωματώνει (Negri 1988). Σταδιακά απεμπολείται κάθε 
'δομική ' ή συστηματική θεώρηση των αντιφατικών τάσεων του καπιταλιστικού τρό
που παραγωγής, προς όφελος μιας θεώρησης ότι τα πάντα εξαρτώνται από τις άμε
σες (και εμπειρικά διαπιστώσιμες) διεκδικήσεις και πρακτικές της εργατικής τάξης. 

Δεύτερον, τη διατύπωση στη δεκαετία του 1 970 ενός ερμηνευτικού σχήματος, 
που αποτυπώθηκε στις αναλύσεις του Νέγκρι για τα Grundrisse του Μαρξ (Negri 
1991) .  Με αυτές τις αναλύσεις περνάμε από μια θεωρία της καπιταλιστικής εκμετάλ
λευσης σε μια θεωρία της που αντιπαραθέτει από τη μια τη ζωντανή εργασία, ως ζω
ντανή δημιουργική δύναμη, υποκειμενικότητα και πηγή όλου του πλούτου (Negri 
1991α, 69), και από την άλλη το κεφάλαιο ως 'νεκρή εργασία' , διαχωρίζει την εργα
σία ως αυτονόητα θετική δύναμη και το κεφάλαιο ως δύναμη καθυπόταξης. Η έμφα
ση δίνεται στον ανταγωνισμό και την άμεση παρουσία του μέσα στη σχέση κεφάλαιο
εργασία και όχι στην αντίφαση (Negri 1 99 1α, 73)· το κεφάλαιο παρουσιάζεται ως 
αντικειμενοποίηση της εργατικής υποκειμενικότητας και ο κομμουνισμός ως ελεύθε
ρη ανάπτυξή της. Ένα ευρύ φάσμα από αυθόρμητες εργατικές και μικροαστικές 
πρακτικές θεωρούνται εκφράσεις της τάσης χειραφέτησης της εργατικής υποκειμενι
κότητας (αυτοαξιοποίηση), καθιστώντας θεωρητικά αδύνατη οποιαδήποτε πολιτική 
και ιδεολογική ηγεμονία του κεφαλαίου (Νέγκρι 1 983, Νέγκρι και Γκουατταρί 1 986). 

Τρίτον, τη θεώρηση κρίσιμων τομών και αναδιαρθρώσεων, που συμπύκνωσαν 

25 . Βλ. σχετικά Negri 1988, Παντσιέρι κ.ά. 1983. 
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την αλλαγή του συσχετισμού δύναμης υπέρ του κεφαλαίου στη δεκαετία του 1 980 και 
1990, ως εκφράσεων της απελευθερωτικής δύναμης της εργασίας. Σε μια εντυπωσια
κή αντιστροφή, η ελαστικότητα, η ανασφάλεια, η προσωρινότητα θεωρούνται έκ
φραση μιας 'νομαδικής ' τάσης για χειραφέτηση (Hardt και Negri 2001) .  Αυτό οδηγεί 
τον Νέγκρι σε θεωρητικό συντονισμό με την τρέχουσα (και εμπειριστική) περιγραφή 
του σύγχρονου καπιταλισμού ως «κοινωνίας της γνώσης» που δεν παράγει υλικά 
αγαθά (και επομένως δεν συγκροτεί εκμεταλλευτικές σχέσεις με την κλασική μαρξι
κή έννοια) αλλά μόνο συμβολικά και που στηρίζεται στην καθυπόταξη της ανθρώπι
νης δημιουργικής ικανότητας. Αυτό στηρίζεται και σε μια (παρ)ανάγνωση της ανα
φοράς του Μαρξ στη μετατροπή της επιστήμης και της γνώσης σε παραγωγική δύνα
μη, η οποία γενικεύεται και διαμορφώνει μια εικόνα της εκμετάλλευσης ως υποταγής 
του δημιουργικού "general intelJect" (Marx 1973, 706)26, της άυλης ζωντανής εργα
σίας στους περιορισμούς του κεφαλαίου (Hardt και Negri 1 994, 1 9-2 1 ) .  

Τέταρτον, την έμφαση στην έννοια του 'πλήθους ' ,  όπου μια έννοια της πολιτικής 
φιλοσοφίας του 17ου αιώνα, που συμπύκνωσε την προσπάθεια θεωρητικής αναμέτρη
σης με την παρουσία και δράση των λαϊκών μαζών (π.χ. στην Πολιτική Πραγματεία 
του Σπινόζα [1 996]) ,  αξιοποιείται ως η καλύτερη περιγραφή σύνθετων κοινωνικών 
και ταξικών σχέσεων. Πλέον ο κοινωνικός εμπειρισμός του Νέγκρι αρνείται οποιαδή
ποτε προσπάθεια να οριστούν κοινωνικοί καθορισμοί, σχέσεις, συμμαχίες : απλώς 
υπάρχει το «άθροισμα των από κάτω», που συγκρούονται με τους «από πάνω>>. 

Η προσπάθεια του Νέγκρι για μια κοινωνική οντολογία που να συνδυάζει την 
εμπειριστική εμμονή στην αμεσότητα του πλήθους με τη δυνατότητα του κοινωνικού 
μετασχηματ ισμού εκφράζεται μέσα από την ανάγνωση που κάνει στον Σπινόζα 
(Negri 1 99 1β) .  Προφανώς και δεν είναι μια αυθαίρετη ή εύκολη ανάγνωση. Αντίθετα, 
αποτελεί μια σημαντική προσπάθεια, που σε αρκετά σημεία αναδεικνύει όλο το υλι
στικό και ρηξικέλευθο φορτίο της σκέψης του Σπινόζα. Από την άλλη, όμως, η προ
σπάθεια να αναδειχθεί ένας Σπινόζα όχι απλώς υλιστής27, αλλά και επαναστάτης, 
προϋποθέτει μια σειρά από μετατοπίσεις: Τη θεώρηση της Ηθικής στη βάση μιας 
έντασης ανάμεσα στα πρώτα και τα τελευταία μέρη, την ιδιαίτερη έμφαση στην επι
θυμία και τη φαντασία ως δημιουργικές δυνάμεις, την προσπάθεια να παρουσιαστεί 
ο Σπινόζα ως στοχαστής της κοινωνικής δημιουργικότητας28 . Αυτό, όμως, ορίζει 

26. Για μια παρουσίαση της σημασίας της έννοιας του "general intellect" για το ρεύμα του ιταλικού 

εργατισμού βλ. Virno 1992. 

27. Κάτι με το οποίο κανείς δεν μπορεί να έχει αντίρρηση, στο βαθμό ακολουθούμε μια ανάγνωση 

σύμφωνα με την οποία η Σπινοζική σκέψη τείνει να υπερβεί μια σειρά από δυϊσμούς, είτε οντολογικούς 

(ανάμεσα στην ουσία και τα 'επιφαινόμενά' της), είτε γνωσιοθεωρητικούς (ανάμεσα στο πράγμα καθαυτό 

και τις κατηγορίες της νόησης) και αυτό καταδεικνύεται στον τρόπο με τον οποίο ορίζεται η σχέση ανάμε

σα σε υπόσταση, ουσίες και κατηγορήματα στην Ηθική. Βλ. σχετικά Macherey 1 979. Αντίστοιχα, δεν μπορεί 

κανείς παρά να συμφωνήσει ως προς το υλιστικό φορτίο που έχει όντως η «Πολιτική οντολογία» του πλή

θους που περιλαμβάνει η Πολιτική Πραγματεία του Σπινόζα (Σπινόζα 1 996). 

28. Μέσα από την αντιπαράθεση που κάνει ο Negή ανά.μεσα στην εξουσία (potestas) και την ισχύ ως 
ικανότητα μετασχηματισμών (potentia). 
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όλη την αντίφαση που διαπερνά τη σκέψη του Νέγκρι: η απέχθειά του προς κάθε εκ

δοχή διαλεκτικής και κάθε 'υπερβατική' φιλοσοφική αναφορά τον οδηγεί σε μια κοι

νωνική οντολογία με όρους πλήρους κατάφασης μιας μονοσήμαντης κοινωνικής πα

ραγωγικής δύναμης, η οποία ταυτόχρονα απαιτεί ως αναγκαστικό συμπλήρωμα που 

επιτρέπει τον κοινωνικό μετασχηματισμό, μια ενεργό δημιουργική δύναμη. 

Ουσιαστικά, ο εμπειρισμός της αθροιστικής προσέγγισης της εργατικής τάξης 

και των άλλων κοινωνικών κατηγοριών που σωρεύονται από τον Νέγκρι στο πλήθος, 

απαιτεί, για να διατηρείται φιλοσοφικά και πολιτικά δυνατή η αισιοδοξία για τη δυ
νατότητα του κομμουνισμού, ένα συμπλήρωμα ιστορικισμού. Εδώ ο εμπειρισμός του 
Νέγκρι συναντά τον ιδεαλισμό του. Αυτό γίνεται σαφές στη μελέτη του για τη συντα

κτική εξουσία (Negή 1999) , ένα βιβλίο με αναμφισβήτητο ενδιαφέρον και οξυδέρκεια, 
που περιγράφει πώς η νεώτερη πολιτ ική σκέψη αναμετρήθηκε με τη δυναμική του 
πλήθους που καθόρισε τη ριζική πρωτοτυπία των σύγχρονων πολιτικών μορφών αλ
λά και την ένταση που τις διαπερνά: ανάμεσα στην ανοιχτή και μετασχηματιστική δυ
ναμική των λαϊκών μαζών, όπως εκρηκτικά αποτυπώθηκε στις μεγάλες επαναστά
σεις της σύγχρονης εποχής, και στην προσπάθεια να ελεγχθεί μέσα από κρατικές μορ
φές. Με αυτόν τον τρόπο στέκεται σε μια σειρά από στιγμές στη νεώτερη πολιτική θε
ωρία: από τον Μακιαβέλι έως τη συζήτηση για το Αμερικανικό Σύνταγμα και από τον 
Ρουσσώ έως τον Λένιν. Ταυτόχρονα, όμως, επιμένει ότι εν τέλει υπάρχει ούτως ή άλ
λως μια επαναστατική και δημιουργική δυναμική εντός του πλήθους. 

Αυτός ο κοινωνικός εμπειρ ισμός του Νέγκρι παίρνει χαρακτηριστική μορφή 
και στις φιλοσοφικές παρεκβάσεις στην Αυτοκρατορία (Hardt και Negή 2000), όπου 
διατυπώνεται ένας πραγματικός ύμνος σε μια φιλοσοφία του άμεσου και του απτού, 
όπου συλλήβδην όλες οι υπερβατολογικές φιλοσοφίες και όλες οι αναφορές στη δυ
νατότητα και τη σημασία της πολιτικής και ιδεολογικής μεσολάβησης χαρακτηρίζο
νται εκφράσεις της εξουσίας ! 

Αυτό φαίνεται και στις πιο 'συστηματικές' φιλοσοφικές τοποθετήσεις του Νέ
γκρι. Η έμφαση δίνεται σε έναν ατομιστικό νομιναλισμό, για τον οποίο υπάρχουν 
μόνο ενικές οντότητες και τα κοινά ονόματά τους, όπως τα ορίζει η συγκυρία, καθώς 
και ο καιρός ως άνοιγμα προς το μέλλον (Negri 2000, 2 1) .  Ως μεταφυσικό συμπλή
ρωμα αυτός ο νομιναλισμός έχει μια ιδιότυπη τελολογία της δυνατότητας των κοι
νωνικών σωμάτων να συναντηθούν και να συγκροτήσουν κοινά ονόματα και τελικά 
τον κομμουνισμό, εφόσον το κοινό όνομα «μπορεί να οριστεί ως η έκφραση του κοι
νού χαρακτήρα των πραγμάτων και η δημιουργική προβολή του είναι στο μέλλον» 
(Negri 2000, 28), σε μια ιδιότυπη -και αντιφατική- σχεδόν βιταλιστική ανάγνωση 
των σπινοζικών εννοιών29. 

Αποκορύφωμα αυτού του τελολογικού εμπειρισμού είναι ο ορισμός του φτω-

29. «Η ελευθερία δομείται μέσα σε αυτήν την εξέλιξη και έτσι ερμηνεύέι τη συνέχεια μέσα στην πα

ραγωγική εμμένεια μιας vis viva, της οποίας η εξέλιξη πηγαίνει από τον φυσικό conatus στη φυσική 

cupiditas και στον θείο amor»: Negή 2000, 80. 
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χού ως βασικού υποκειμένου της κοινωνικής αλλαγής (Negri 2000, 90) . Ο Νέγκρι 
απομακρύνεται από τη συνθετότητα της μαρξικής ανάλυσης προς την υπεραπλού
στευση της φτώχειας, που μπορεί να είναι εμπειρική αποτύπωση της καπιταλιστικής 

εκμετάλλευσης, όμως συσκοτίζει τους προσδιορισμο υς της. Στο όριό της αυτή η με
τατόπιση καταλήγει σε μια εμμονή στην απόφαση ως πυρήνα της πολιτ ικής ,  που 
μπορεί να ενεργοποιήσει τη δημιουργική ικανότητα του είναι. Αντίθετα, η διαλεκτι
κή ορίζεται ως «καπιταλιστική μορφή (αστική και/ή σοσιαλιστική) του υπερβατολο
γικού στοχασμού της εξουσίας και είναι ανίκανη να συλλάβει μέσα στην απόφαση 
την ισχύ της σχέσης ανάμεσα στη φτώχεια και τον έρωτα» (Negri 2000, 193). 

Ουσιαστικά, έχουμε μια ιδιότυπη αισθητική και ηθική της εργασιακής υποκει
μενικότητας και δημιουργικότητας, έναν κοινωνικό και εργασιακό βιταλισμό, που 
συνδυάζει τον εμπειρισμό (οι άνθρωποι απλώς εργάζονται, η εργασία τους είναι μια 
εμπειρικά διαπιστώσιμη πρακτική κοινωνικού μεταβολισμού) με τη μεταφυσική (η 
εργασία είναι δημιουργική δύναμη30, έκφραση υποκειμενικότητας, κτλ.) και έχει μια 
δομική αναλογία με τοποθετήσεις απολογητικές της καπιταλιστικής εκμετάλλευσης. 

Ο Νέγκρι, όσο και αν προσπαθεί να διαχωριστεί από κάθε υπερβατολογική το
ποθέτηση, τελικά δεν την αποφεύγει. Αντίθετα, η προσπάθειά του να θεμελιώσει τη δυ
νατότητα του κοινωνικού μετασχηματισμού πάνω σε μια αντίληψη κοινωνικής αμεσό

τητας τον οδηγεί αναγκαστικά στον ιστορικισμό και το βολονταρισμό. Σε αυτό το ση
μείο η τοποθέτηση του διαφέρει από εκείνη του Ντελέζ, στον οποίο (όπως και στον 
Φουκώ) απουσιάζει ακριβώς αυτό το στοιχείο του ιστορικού και πολιτικού βολοντα
ρισμού3 1 .  Αλλά στο ερώτημα του πώς μπορεί να συναρθρωθεί η αντιιστορικιστική 
αναφορά σε έναν υλισμό της εμμένειας με την αναγνώριση της δυνατότητα του κοι νω
νικού μετασχηματισμού θα επανέλθουμε στο τελευταίο μέρος της παρούσας εργασίας. 

1 1 .  Τα κρ ίσιμα ε ρωτή μ ατα 

1 .  Ο κο ινωνικός μετασχη ματισμός 
ως φιλοσοφικό (και πολιτικό) ερώτη μα 

Εκτιμούμε ότι αυτές οι θεωρητικές συλλήψεις (η νομαδικότητα και οι γραμμές φυγής 

στον Ντελέζ, η μικροφυσική των αντιστάσεων του Φουκώ, η κεντρικότητα του πλή
θους στον Νέγκρι) συναντιούνται από διαφορετικούς δρόμους με ένα κρίσιμο ερώ
τημα: Με ποιους όρους η ανάδυση της εργατικής τάξης και των συμμάχων της και η 
εμφάνιση του λαού ως πολιτικής πραγματικότητας και διακυβεύματος, όχι μόνο 

30. «Το μεταμοντέρνο πλήθος είναι ένα σύνολο ενικοτήτων, των οποίων το ζωτικό εργαλείο είναι ο 

εγκέφαλος και του οποίου η παραγωγική δύναμη είναι η συνεργασία»: Negή 2000, 147. 
31. Για την απουσία του βολονταρισμού από τη σκέψη του Ντελέζ βλ. Zourabichvili 1998. Χαρακτηριστι

κή και η παρατήρησή του ότι «Ο απο-γοητευμένος ενθουσιασμός του Νέγκρι είναι πολύ διαφορετικός από τον 

χαρούμενο πεσιμισμό του Ντελέζ» (Zourabichvili 2002). Αυτό είναι και αποτέλεσμα του γεγονότος ότι ο Ντελέζ 

χαράσσει τελικά μια πολύ πιο σαφή διαχωριστική γραμμή απέναντι σε μια αντίληψη ιστορικής μεταφυσικής. 
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αποτελεί τη βάση των σύγχρονων πολιτ ικών μορφών (και εξουσιών), αλλά μπορεί 
και να μετατραπεί σε δύναμη ριζικού κοι vωvικού μετασχηματισμού; 

Είναι αυτή η μετατροπή εφικτή απλώς ως αθροιστική έκφραση των εμπειρικά 

διαπιστώσιμων πληβειακών 1Όυλήσεων και αντιστάσεων, των συγκεκριμένων ατο

μικών παθών και διαθέσεων, ως συνισταμένη μιας απειρίας διαφορετικών ατομικών 

κατευθύνσεων και συμβάντων και ως πλήρες ξεδίπλωμα της θεμελίωσης των σύγ

χρονων πολιτικών μορφών στην καταλυτική παρουσία αυτού που ορίζει ως πλήθος 

ο Σπινόζα (που ιδιοφυώς αντιστρέφει την παραδοσιακή τυπολογία των πολιτικών 

μορφών και επιμένει ότι αναγκαστικά η σύγχρονη μορφή κρατικής κυριαρχίας εμπε

ριέχει ως αφετηρία και θεμέλιο την παρουσία των μαζών32) ;  
Ή μήπως απαιτείται και μια διαδικασία γνώσης και έρευνας για την 'ουσιώδη συ

γκρότηση ' και το 'αντικειμενικό συμφέρον' αυτών των κοινωνικών δυνάμεων, άρα 
απαιτείται να ανασυντεθεί ως διανοητικό αποτέλεσμα και πολιτικό σχέδιο η διαδικασία 
των ρήξεων και των τομών που -ενεργοποιώντας τάσεις και δυναμικές ενύπαρκτες 
στην τωρινή κατάσταση-απαιτούνται για μια διαφορετική κοινωνική πραγματικότητα; 

Η πρώτη εκδοχή δεν αντιστοιχεί μόνο σε έναν κοινωνικό εμπειρισμό. Αυτό θα 
ήταν μια μάλλον εύκολη κριτική. Ενσωματώνει ταυτόχρονα την τεράστια σημασία 
της δημοκρατικής αρχής, τα πολιτικά και θεωρητικά αποτελέσματα της εισόδου των 
μαζών στο προσκήνιο. Και όντως η δημοκρατία δεν μπορεί να υπάρξει παρά μόνο 
ως αντιπαράθεση της προτεραιότητας της -πάντα σύνθετης και αντιφατικής- λαϊ
κής βούλησης απέναντι στο φιλελευθερισμό ως προνομιμοποίηση του ατομικού δι
καιώματος (στην καπιταλιστική οικονομική δράση). Σε αυτό το επίπεδο η σπινοζική 
οντολογία της δημοκρατικής πολιτικής (ειδικά στην Πολιτική Πραγματεία33) διατη
ρεί την αξία και τη σημασία της. 

Όμως και η δεύτερη παραλλαγή επίσης παραπέμπει όχι μόνο στον Μαρξ, αλλά 
και στον Σπινόζα και τη βασική του θέση (που δομεί τη συνάρθρωση της ηθικής και 

32. Αυτό φαίνεται από τον τρόπο με τον οποίο θέτει το πλήθος ως θεμέλιο όλων των σύγχρονων πο

λιτικών μορφών, κάτι που το κάνει να προη'(είται της τυπολογίας των πολιτικών μορφών: «Το δίκαιο που 

ορίζεται από τη δύναμη του πλήθους συνήθως καλείται κράτος και τούτο εδώ το κατέχει κατά τρόπο από

λυτο εκείνος που, με κοινή συναίνεση, έχει τη μέριμνα να θεσπίζει, να ερμηνεύει και να καταργεί τους νό

μους, να οχυρώνει τις πόλεις, να αποφασίζει σχετικά με τον πόλεμο και την ειρήνη κλπ. Εάν η μέριμνα αυ

τή ανήκει σε μια συνέλευση που αποτελείται από το πλήθος στο σύνολό του, τότε το κράτος καλείται δημο

κρατία: αν αποτελείται μόνο από ορισμένους εκλεκτούς, αριστοκρατία· τέλος, αν η μέριμνα για την πολι

τεία και, συνεπώς, η εξουσία ανήκει σε έναν, τότε καλείται μοναρχία»: Πολιτική Πραγματεία, ΙΙ. 1 7  (Σπινό

ζα 1996, 107). Σε αυτήν άλλωστε την προτεραιότητα του πλήθους στηρίζεται και η παρουσίαση της δημο

κρατίας ως της πιο φυσικής κρατικής μορφής στο κεφάλαιο XVI της Θεολογικο-πολιτικής Πραγματείας 

(Spiπoza 1965). Για σχολιασμό αυτών των ζητημάτων βλ. Balibar 1997, Matheroπ 21988. 

33. Και όχι μόνο οντολογία, αλλά και γνωσιολογία της δημοκρατίας ως ανοιχτής και παραγωγικής 

διαδικασίας «Οι διανοητικές ικανότητες των ανθρώπων είναι πολύ ισχνές για να μπορούν να διεισδύουν 

διαμιάς σε όλα· όμως μπορούν να οξυνθούν με το διάλογο, ακούγοντας και συζητώντας εξετάζοντας όλες 

τις πιθανές λύσεις οι άνθρωποι καταλήγουν στις ιδανικές, σε αυτές με τις οποίες συμφωνούν και που κα

νείς δεν είχε σκεφτεί προηγουμένως»: Πολιτική Πραγματεία, ΙΧ.14 (Σπινόζα 1996, 230). 
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της οντολογίας) ότι εν τέλει πρέπει να γίνεται αυτό που αντιστοιχεί στη φύση των 
πραγμάτων, όπως αυτή αναδεικνύεται και ως δυνατότητα και ως πραγματικότητα 
σε όλο το φάσμα των σύνθετων (αλλά πάντα καθορισμένων, αιτιοκρατικών) προσ
διορισμών τους, ότι ο καταναγκασμός και η έλλειψη ελευθερίας δεν είναι το αποτέ
λεσμα της ύπαρξης αυστηρών καθορισμών αλλά το ακριβώς αντίθετο : η άγνοια των 
αυστηρών αιτιακών καθορισμών που καταλήγουν στην ελευθερία34. 

Επί της ουσίας η δεύτερη παραλλαγή παραπέμπει στο ερώτημα εάν μια κοινω
νία χωρίς καταπίεση, εκμετάλλευση και αλλοτρίωση μπορεί να οριστεί ως αντικειμε
νικό συμφέρον, ως αντικειμενική τάση μιας κοινωνικής τάξης ή ενός συνασπισμού 
κοινωνικών τάξεων, ως αντικειμενικό αποτέλεσμα συγκεκριμένων κοινωνικών δο
μών και αντιφάσεων, ως ξεδίπλωμα ουσιωδών προσδιορισμών και δυναμικών που 
υπερβαίνουν το επίπεδο της κοινωνικής αυθορμησίας. 

Οι δύο παραλλαγές σίγουρα δεν είναι ασύμβατες : εάν η 'καλή κοινωνία' απο
τελεί αντικειμενική δυνατότητα συναρτώμενη με συγκεκριμένες κοινωνικές τάξεις, 
τότε η εμπιστοσύνη στο 'ελεύθερο πλήθος '  επιτρέπει ακριβώς να ξεδιπλωθεί αυτή η 
αντικειμενική ιστορική δυναμική. 

Μόνο που δεν είναι τόσο εύκολο να αθροίσουμε απλώς τις δύο παραλλαγές 
μάλλον πρέπει να τις δούμε ως πόλους μιας ορισμένης διαλεκτικής. Στη δεύτερη πα
ραλλαγή δεν μιλάμε μόνο για μια εμμενή ιστορική δυνατότητα. Η δεύτερη παραλλα
γή ρητά παραπέμπει και σε ένα ζήτημα γνωστικής, θεωρητικής ανασύνθεσης που βα
σίζεται στην παραδοχή πως ό,τι  λένε, πράττουν και επιλέγουν τα μέλη της λαϊκής 
κοινωνικής συμμαχίας δεν είναι αυτονόητα και το ορθό, πως υπάρχει η δυνατότητα 
να κάνουν λάθος, πως αυτό το λάθος δεν είναι ατομική ή συλλογική αστοχία, αλλά 
αποτέλεσμα μηχανισμών κοινωνικής παραγνώρισης και ιδεολογικής ηγεμόνευσης. 

Η παραδοχή των μηχανισμών κοινωνικής παραγνώρισης (άρα της ιδεολογίας ως 
σχετικά αυτόνομου επιπέδου των κοινωνικών πρακτικών) ορίζει τη δυνατότητα του λά
θους με τρόπο εσωτερικό ως προς την κοινωνική πραγματικότητα, άρα αποφεύγει τη θε
ώρηση του λάθους ως ατομικής ή συλλογικής αδυναμίας και αποτυχίας να επιλεγεί το 
σωστό. Άλλωστε, οποιαδήποτε απόπειρα επιστήμης της κοινωνίας ή της ιστορίας οφεί
λει να απορρίψει το σφάλμα (και το ορθό) ως αποτέλεσμα ελεύθερης επιλογής, αλλά θα 
πρέπει επίσης να το αποδώσει σε συγκεκριμένους καθορισμούς. Με μία έννοια η ελεύθε
ρη επιλογή αναγκαστικά ανήκει στη σφαίρα της θεολογίας ή της ηθικής μεταφυσικής35. 

34. «Γι ' αυτό λοιπόν αποκαλώ απολύτως ελεύθερο έναν άνθρωπο στο μέτρο που καθοδηγείται από 

τον λόγο, επειδή τότε η δράση του καθορίζεται από αιτίες που μπορούν να κατανοηθούν πλήρως από τη 

φύση του και μόνο, όσο κι αν οι αιτίες αυτές καθορίζουν τη δράση του κατά τρόπο αναγκαίο. Πράγματι, η 

ελευθερία [ . . .  ] δεν αίρει αλλά, αντιθέτως, θέτει την αναγκαιότητα της δράσης»: Πολιτική Πραγματεία, 11. 1 1  

(Σπινόζα 1996, 103). Βλ. επίσης τον πρόλογο στο τρίτο μέρος της Ηθικής (Spinoza 1 990, 155-6) για το λά

θος όσων υποστηρίζουν τον ριζικό διαχωρισμό ανθρώπου και φύσης, σημείο το οποίο ο Macherey χαρα

κτηρίζει τη κορύφωση του θεωρητικού αντι-ανθρωπισμού του Σπινόζα (Macherey 1995 , 7 υποσημ. 1 ) .  Βλ. 

επίσης τα σχόλια του Montag ( 1999, 36-7). 
35 . Δανείζομαι εδώ την εύστοχη παρατήρηση του συναδέλφου Γ. ΝικολαΊδη (Nikolaidis 2004). 
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2 .  Από την κ ρ ιτική τη ς  ιδεολογίας στη κ ρ ιτική τη ς  κοινωνίας 

Όταν ο Νέγκρι ή ο Ντελέζ τείνουν να θέτουν τις κριτικές υπερβατολογικές φιλοσο

φικές συνθέσεις προς την πλευρά της εξουσίας, παραβλέπουν το ερώτημα που προ

στίθεται στη συζήτηση για τους όρους πολιτικής συγκρότησης, παρέμβασης και δρά

σης από τον Καντ και τον Χέγκελ (έστω και υπό ιδεαλιστική δεσπόζουσα)36 : ποια 

κριτική (ατομική και συλλογική) αυτοσυνείδηση θα περιορίσει τη δυνατότητα του 

λαού να κάνει λάθος και θα αναδείξει τις ουσιώδεις ιστορικές δυνατότητες για μια 
'καλή κοινωνία ' ;  Γιατί η κριτική της ιδεολογίας δεν μπορεί να υποκατασταθεί από 
τη φαινομενολογία του πλήθους. Αυτό όμως απαιτεί την τομή του Μαρξ, ο οποίος 
υπερβαίνει το ερώτημα της κριτικής αυτοσυνείδησης, στρεφόμενος προς τη γνώση 
και διεύθυνση του ταξικού αγώνα ως υλικής διαδικασίας. 

Πώς όμως αναδεικνύεται η 'ορθή ' πολιτική κατεύθυνση και στοχοθεσία, χωρίς 
αυτή η διεκδίκηση της πολιτικής αυθεντίας να οδηγεί σε αναπαραγωγές εξουσιαστι
κών φαινομένων; Πώς μπορεί η εμπιστοσύνη στη δημοκρατική αρχή εντός των μα
ζών (ως απάντηση στο προηγούμενο ερώτημα) να μην σημαίνει αναπαραγωγή των 
λαθών τους, έστω και αν όντως μόνο οι μάζες έχουν το δικαίωμα του λάθους; Αυτά 
είναι τώρα τα κρίσιμα ερωτήματα. Η ίδια ταλάντευση χαρακτηρίζει και τον Σπινόζα 
στη 'διαλεκτική ' συνάρθρωση ανάμεσα στην τοποθέτηση της Ηθικής -το ορθό, το 
καλό οφείλει να είναι η προσαρμογή, η συμμόρφωση προς την ουσιώδη φύση των 
πραγμάτων- και αυτή της Πολιτικής Πραγματείας - η  δημοκρατία είναι ο μόνος 
τρόπος ώστε οι άνθρωποι, που ατομικά κυριαρχούνται από τα πάθη και κάνουν λά
θη, να βρουν το σωστό. 

Και λέμε ταλάντευση γιατί προφανώς δεν μπορούμε να προτείνουμε μια ελιτί
στικη αντίληψη της πολιτικής. Η ανασύνθεση της ιστορικής δυνατότητας ενός συνο
λικού κο ινωνικού μετασχηματισμού με βάση δομικές (και όχι απαραίτητα προφα
νείς) ιστορικές διεργασίες, οφείλει να συναρθρωθεί με μια δημοκρατική διαδικασία 
(ως διαλεκτική του ορθού και του λάθους μέσα από το ξεδίπλωμά τους στη δημοκρα
τική συζήτηση και στην αγωνιστική πρακτική). 

3 . Τα ό ρ ια τη ς με ρ ικότητας 

Το πρόβλημα επομένως με τους οπαδούς του κοινωνικού εμπειρισμού δεν είναι ότι 
αναδεικνύουν τη σημασία της δημοκρατικής αρχής, του σεβασμού της ελεύθερης 
δράσης των μαζών, του κοινωνικού πειραματισμού που πρέπει να συνοδεύει κάθε 
πρόταγμα κοινωνικής χειραφέτησης. 

Το πρόβλημα είναι πως θεωρούν ότι δεν υπάρχει κανένα πρόβλημα, καμία πε
ρίπτωση να κάνει το πλήθος (ή οι ντελεζικοί νομάδες) λάθος, καμιά ιδεολογική ηγε
μόνευση και παραγνώριση, ότι διαγράφουν προκαταβολικά την ανάγκη για μια δια
λεκτική θεωρίας και πράξης που θα συνταιριάζει το σεβασμό της δημοκρατικής αρ-

36. Για σχολιασμό του πολιτικού ορίζοντα αυτών των θεωρητικών μετασχηματισμών βλ. Ψυχοπαί

δης 1994, 2003. 
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χής με τη συλλογική προσπάθεια ιδεολογικού μετασχηματισμού και διαμόρφωσης 
ενός πολιτικού σχεδίου για μια άλλη κοινωνία ως πραγματικού εμμενούς ορίζοντα 
της σύγχρονης κοινωνικής πραγματικότητας. Διαφορετικά, ο κοινωνικός εμπειρι
σμός κινδυνεύει να καταλήξει στο αντίθετό του, σε μια κατάφαση προς την πραγμα
τικότητα, έστω και ως άρνηση της δυνατότητας συνολικού μετασχηματισμού της. 

Επομένως το πολιτικό επίδικο αντικείμενο της συζήτησης αφορά το πώς θα 
ανασυγκροτήσουμε τους αντικειμενικούς όρους μιας πολιτικής της κοινωνικής χει
ραφέτησης υπό το φόντο της αποτυχίας συγκεκριμένων πολιτικών σχεδίων για μια 
διαφορετική κοινωνική οργάνωση και της κριτικής στην αυτάρκεια των μεγάλων θε
ωρητικών 'αφηγήσεων ' .  Για να το πούμε διαφορετικά: με ποιο τρόπο η παραδοχή 
του κοινωνικά καθορισμένου και ιστορικά σχετικού χαρακτήρα όλων των αποφάν
σεών μας (μια υλιστική θέση που αντιμετωπίζει τις αποφάνσεις μας ως υλικά συμβά
ντα) δεν θα οδηγήσει στην αναίρεση της δυνατότητας να στοχαστούμε μια άλλη κοι
νωνική οργάνωση και το κοινωνικό και πολιτικό κίνημα, που αντιστοιχεί σε αυτή. Η 
προνομιμοποίηση της πολιτικής του απτού, του μερικού, του αποσπασματικού, η 
προκαταβολική άρνηση της δυνατότητας μια πολιτική πρακτ ική να εγγράφει τον 
εαυτό της (ως συλλογική συνείδηση) και ταυτόχρονα να παραδέχεται ότι εγγράφεται 
ως αντικειμενική δυναμική στο πλαίσιο ενός συνολικότερου σχεδίου, εμπεριέχει, ρη
τά ή άρρητα, τη θέση ότι οποιαδήποτε διεκδίκηση μιας διαφορετικής κοινωνικής ορ
γάνωσης οδηγεί στη μια ή την άλλη παραλλαγή του ολοκληρωτισμού. 

Και έτσι ερχόμαστε στο πραγματικό πρόβλημα που είναι η ηγεμονία του πολι
τικού και θεωρητικού φιλελευθερισμού, που δεν αποτυπώνεται μόνο στους απολο
γητές του καπιταλισμού, αλλά και σε στοχαστές που παραδέχονται την πραγματικό
τητα της εκμετάλλευσης και της καταπίεσης και εξεγείρονται απέναντι στην αδικία 
και τη βία, αλλά μοιράζονται με τον κλασικό φιλελευθερισμό τη θεώρηση του κοινω
νικού όλου ως συσσώρευσης ατομικών και αναγκαστικά μερικών πρακτικών. Μια 
τέτοια στάση ρητά ή άρρητα απεμπολεί τη δυνατότητα μιας συνολικής και συνεκτι
κής ανάγνωσης του κοινωνικού όλου που θα αναδεικνύει την αντικειμενική δυναμι
κή του κοινωνικού μετασχηματισμού. Όμως, η τομή του μαρξισμού δεν ήταν μόνο η 
διαπίστωση της εκμετάλλευσης ή της αντίστασης σε αυτήν· ήταν η ανάγνωση, μέσα 
στον πυρήνα των καπιταλιστικών κοινωνικών σχέσεων και των πρακτικών που αυ
τές συγκροτούν, της δυνατότητας μιας διαφορετικής κοινωνικής οργάνωσης μέσα 
από ένα πολιτικό σχέδιο εργατικής (αντι)ηγεμονίας, όπως συμπυκνώθηκε στην εμ
μονή του Μαρξ στον αντικειμενικό, χαρακτήρα της δικτατορίας του προλεταριάτου 
ως αναγκαστικού τμήματος μιας διαδικασίας κοινωνικού μετασχηματισμού37. 

37. Στην περίφημη επιστολή του στον Weydemeyer τον Μάρτη του 1852 ο Μαρξ υπερασπίστηκε με 

χαρακτηριστικό τρόπο αυτήν τη θέση: «Πολύ πριν από μένα οι αστοί ιστορικοί είχαν περιγράψει την ιστο

ρική εξέλιξη αυτής της ταξικής πάλης και οι αστοί οικονομολόγοι την οικονομική ανατομία των τάξεων. 

Το καινούριο που έκανα ήταν να δείξω ότι: 1) η ύπαρξη των τάξεων συνδέεται με ιδιαίτερες ιστορικές φά

σεις στην εξέλιξη της παραγωγής, 2) η ταξική πάλη οδηγεί αναγκαστικά στη δικτατορία του προλεταριάτου, 

3) αυτή η δικτατορία αποτελεί μόνο τη μετάβαση στην κατάργηση όλων των τάξεων και στην αταξική και-
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Όσοι υποστηρίζουν ότι το βασικό γνώρισμα μιας σύγχρονης ριζοσπαστικής 

πολιτικής τοποθέτησης είναι η αποσπασματικότητα, η αναδυόμενη δημιουργικότη

τα, η μη συστηματικότητα, εν τέλει η ενικότητα και η ατομικότητα, οφείλουν, τουλά

χιστον, να αναρωτηθούν για το βαθμό στον οποίο κινδυνεύουν να συναντηθούν με 
όψεις του σύγχρονου φιλελευθερισμού. 

Προφανώς δεν τίθεται θέμα μονοσήμαντων επιλογών, αλλά παραδοχής, τουλά

χιστον της αντίφασης: Γιατί αυτό που θα ορίζαμε ως υλιστική φιλοσοφική πρακτι

κή38 διαπερνάται μια κρίσιμη ταλάντευση. Από την μια, απαιτείται επίμονη προσπά
θεια για να αναδειχθεί η οντολογική προτεραιότητα των ίδιων των κοινωνικών πρα
κτικών έξω και πέρα από οποιονδήποτε δυϊσμό και ενάντια σε οποιοδήποτε μεταφυ
σικό επέκεινα. Πιθανό τίμημά της ο εμπειρισμός, ο θετικισμός, η αδυναμία σύλληψης 
του γιατί οι εμπειρικές κοινωνικές πρακτικές δεν είναι αφετηρία αλλά αποτέλεσμα 
μηχανισμών παραγωγής φαινομένων. Από την άλλη, απαιτείται η κριτική των ιδεο
λογικών παραγνωρίσεων, η θεωρητικοποίηση του μη προφανούς ως του κατεξοχήν 
πραγματικού, αυτού που αποκρύπτεται από τους μηχανισμούς της ιδεολογίας. Πιθα
νό τίμημα εδώ ο θεωρητικισμός και η ιδεαλιστική αναζήτηση εγγυήσεων της γνώσης 
και της πολιτικής. Από αυτήν την ταλάντευση πραγματική διέξοδος δεν υπάρχει. Μό
νο επάλληλα λυγίσματα του ραβδιού προς την εκάστοτε αντίθετη κατεύθυνση. 

1 1 1 .  Ξαναγυ ρνώντας στη δ ιαλε κτική 

Εάν ισχύει ο χαρακτηρισμός της φιλοσοφίας ως πεδίου μάχης, όπου οι φιλοσοφικές 
θέσεις διαμορφώνονται μέσα από τους όρους της φιλοσοφικής αντιπαράθεσης, τότε 
η ταλάντευση προς τον εμπειρισμό είναι αποτέλεσμα της προσπάθειας των φιλοσό
φων με τους οποίους ασχοληθήκαμε να αντιπαρατεθούν σε όσους παρουσίαζαν την 
κοινωνική αλλαγή ως το αποτέλεσμα μιας αναπόδραστης και θεμελιωτικής ιστορι
κής κοινωνικής οντολογίας και τελολογίας (κάτι που ισχύει όντως για αρκετές πα
ραλλαγές μαρξιστικών 'φιλοσοφιών της ιστορίας ' ) .  

Επομένως αναδεικνύεται ένα κρίσιμο ερώτημα: Πώς μπορούμε να παραμεί
νουμε μέχρι τέλους συνεπείς στον εμμενή χαρακτήρα των πολιτικών πρακτικών; 
Αυτή η απορία διαπερνά κάθε προσπάθεια να διατηρήσουμε τη σχέση ανάμεσα στην 
υλιστική φιλοσοφική πρακτική και τον κο ινωνικό μετασχηματισμό: Εάν τα πράγμα
τα είναι όπως είναι, πιο σωστά εάν τα πράγματα απλώς είvαι, τότε πώς μπορούν να 
αλλάξουν; Ποιος μπορεί να είναι ένας μηχανισμός αλλαγής ο οποίος να μην διασπά 
το πεδίο της εμμένειας; 

vωvία» (Marx και Engels 1 982, 64). 

38. Με βάση το σχήμα που διαλέγουμε δεν μπορεί να υπάρξει μια υλιστική φιλοσοφία ως φιλοσοφι

κό σύστημα παρά μόνο με το τίμημα της μετάπτωσης σε μια μεταφυσική ιδεαλιστική τοποθέτηση. Μπορεί 

να υπάρξει μόνο μια υλιστική πρακτική της φιλοσοφίας. Βλ. σχετικά Macherey 1999. 
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Δεν μπορεί να αποτελέσει λύση μια κάποιου τύπου τελολογία, που θα συγκρο
τούσε ένα μηχανισμό παραγωγής φαινομένων, ένα άλλο επίπεδο ή δύναμη εκτός του 
πεδίου των υλικών κοινωνικών πρακτικών. Ούτε βοηθά η αναφορά σε μια δημιουρ
γική δύναμη, γιατί η παραδοχή μιας μονοσήμαντης κίνησης προς τα κάπου ακυρώνει 
τον εμμενή και κατά συνέπεια μη τελεολογικό χαρακτήρα των υπαρκτών κοινωνι
κών πρακτικών. Ούτε μπορούμε να επαναδιατυπώσουμε μια διάκριση αδρανούς 
ύλης και ενεργού (συλλογικού) νου, όπου ο νους θα παράγει πρωτότυπα γλωσσικά 
ενεργήματα, νέες έννοιες και τρόπους άρθρωσης πρακτικών που θα αναδρούν προς 
την αδρανή κοινωνική ύλη (ακόμη και αν εγγράψουμε το νου εντός του ίδιου υλικού 
πεδίου με την 'αδρανή' ύλη). 

Ούτε αποτελεί λύση η σύλληψη του κοινωνικού ανταγωνισμού ως σύγκρουσης 
διακριτών ατομικών οντοτήτων, ανεξάρτητων καθαυτές και αυθύπαρκτων (η ντελε
ζιανή εμμονή στη διαφορά τείνει προς μια τέτοια κατεύθυνση) .  Αν αυτές οι αυθύ
παρκτες οντότητες συγκρούονται με τρόπο μη τελολογικό, μπορούν επίσης και να 
μην συγκρούονται οπότε η έννοια του κοινωνικού μετασχηματισμού αναιρείται, ή 
μπορεί να συγκρούονται με όρους χαοτικούς, οπότε αναιρείται η τάση των κοινωνι
κών πρακτικών να αναπαράγονται κuι να παίρνουν συστημική μορφή. 

Επομένως, η εμμονή στη σχέση (τις σχέσεις) ως συγκροτούσα (συγκροτούσες) 
το κοινωνικό πεδίο έχει μια ιδιαίτερη σημασία αρκεί: α) Να παραδεχθούμε τον εγγε
νώς σχισματικό και μη πλήρη χαρακτήρα του ίδιου του -κοινωνικού- πραγματι
κού (Zizek 2004), ένα κρίσιμο έλλειμμα που δεν πρέπει να νοηθεί ως σχίσμα ανάμε
σα στο είναι και στο νοούμενο (ως δυνητικό είναι) ή το είναι και το μη-είναι, ούτε ως 
σχίσμα ανάμεσα σε δύο διαφορετικά ή ανταγωνιστικά είναι, αλλά ως σχίσμα ανάμε
σα στο είναι και την έλλειψή του (ή την αντίθεσή του) εντός του ίδιου του είναι,  
πράγμα που σημαίνει ότι τελικά με έναν τρόπο το μόνο που όντως υπάρχει, είναι 
ακριβώς αυτό το κρίσιμο διάκενο. β) Να ορίσουμε τη σχέση ως διαλεκτική αντίφαση, 
όχι ως μεταφυσική αυτοκίνηση της ουσίας, αλλά ως προτεραιότητα της αντίφασης 
πάνω στους όρους της. γ) Να επιμείνουμε στην προτεραιότητα της αντίφασης πάνω 
στον ανταγωνισμό - και αυτό σημαίνει ότι η σχέση συγκροτεί τους όρους της και 
όχι το αντίστροφο. 

Με αυτή την έννοια όντως «δεν υπάρχουν παρά οι σχέσεις» (Macherey 1979, 
2 18). Μόνο που τότε η διάζευξη που θέτει ο τίτλος του συγκεκριμένου βιβλίου του 
Macherey (Χέγκελ ή Σπινόζα) τέμνεται από έναν τρίτο όρο: τη θεωρητική επανάστα

ση τον Μαρξ. 

Παναγιώτης Σωτήρης 
Στρατηγοπούλου 7 
1 14 72 Αθήνα 
e-mail: psotiris@otenet.gr 
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Form s of e m p i r i c i s m  i n  t h e  wo rk of rad ical  p h i l o s o p h e rs :  

De l e u z e ,  Fo u cau l t ,  N e g ri 

PANAG IOTI S S OTI RIS 

Ιη this paper we are discussing empiricist tendencies in the work of three major 
continental radical philosophers: Gilles Deleuze, Michel Foucault, and Antonio Negri. 
Deleuze 's effort to refute traditional metaphysics and Hegelian dialectics in favor of a 
philosophy of ditϊerence (and not negation) led him to an empiricist ontology of social 
antagonism, especially in the books he co-authored with Felix Guattari. Ιη the case of 
Michel Foucault the oήginal anti-positivist effort towards an archeology of discursive 
formations evolved into a nominalist conception of disciplinary practices. Thus, 
Foucault 's empiήcism takes the form of an atomistic nominalism of power relations . Ιη 

the work of Antonio Negri, we have another form of empiricism : an empiricist 
conception of worker subjectivity and labor resistance as the driving force behind 
modern capitalism. His eff ort to combine this empiricist conception of the multitude 
with historical optimism leads him to a form of metaphysical histoήcism, based οη the 
theoήzation of living labor as a creative tΌrce. 

These empiricist tendencies all have to do with the way we can theorize social 
transformation: Is social transformation possible only οη the basis of a multitude of 
resistances and radical practices, or does it require ideological and theoretical ruptures? 
Ιη this sense all these variations ot· radical empiήcism are in danger of being too close to 
the liberal (or neo-libeΓal) political and philosophical credo that any attempt towai-ds an 
anti-hegemonic project can lead to some form of totalitarianism. Ιη a way there is an 
unavoidable contradiction f or any attempt towards a materialist practice of philosophy: 
Either we focus οη what is immediately perceivable, οη the plurality of struggles and 
resistances , paying the price of empiricism, or we focus οη structural relations and 
essential determinations, running the ήsk of theoriticism and idealism. That is why we 
must try and combine the emphasis οη immanence with an emphasis οη a non-idealist 
and non-teleological form of dialectics. 



Θεατρολογία και Ιστορ ία�·-

ΘΟΔΩΡΟΣ ΧΑΤΖΗ ΠΑΝΤΑΖΗΣ 

Δώστε μου την άδεια, κυρίες και κύριοι, να εκφράσω αρχικά προς όλους σας την ευ
γνωμοσύνη μου για την τιμή που μου γίνεται σήμερα. Επιτρέψτε μου να ευχαριστήσω 
απ' την καρδιά μου πρώτα απ' όλους τους μαθητές μου, που με πρότειναν για το βρα
βείο, κατόπιν την επιτροπή που μου το χορήγησε και τέλος όλους εσάς που είχατε την 
καλή διάθεση να προσδώσετε κύρος με την παρουσία σας στην εκδήλωση αυτή. Πρό
κειται για μια επιβράβευση που θέλω να πιστεύω ότι τιμά στο πρόσωπό μου πρωτί
στως τους θεσμούς και τα ιδρύματα τα οποία έχω υπηρετήσει και στα οποία μετέχω 
μέχρι σήμερα, το Πανεπιστήμιο Κρήτης και το Ινστιτούτο Μεσογειακών Σπουδών 
του Ρεθύμνου, στα διδακτήρια και στα ερευνητικά προγράμματα των οποίων, αντί
στοιχα, είχα την ευκαιρία να συναντηθώ και να συνεργαστώ κατά καιρούς με κάποι
ους από τους πιο προικισμένους εκπροσώπους της νεολαίας του τόπου μας, για να 
αντλήσω δυνάμεις από τον ενθουσιασμό τους, στην προσπάθειά μου να τους μυήσω 
στην πειθαρχία της αναζήτησης αυτού που έχουμε μάθει να ονομάζουμε όλοι -ελπί
ζω, χωρίς κομπασμό και μεγαλορρημοσύνη- 'επιστημονική αλήθεια' .  

Το βραβείο αυτό, θέλω να πιστεύω, αποτελεί και  ένα σημάδι επίσημης πλέον 
αναγνώρισης ενός νέου γνωστικού αντικειμένου στα προγράμματα μαθημάτων των 
ανώτατων εκπαιδευτικών ιδρυμάτων της χώρας, της Θεατρολογίας, μιας επιστήμης, 
που, παρά την καθυστερημένη της είσοδο στον ακαδημαϊκό μας στίβο, καλλιεργείται 
αυτή τη στιγμή με ρυθμούς ιδιαίτερα εντατικούς και με ασυνήθιστο ζήλο. Ως γνωστι
κό αντικείμενο, η Θεατρολογία εμφανίστηκε για πρώτη φορά στα προγράμματα μα
θημάτων του Τμήματος Φιλολογίας του Πανεπιστημίου της Κρήτης, στο ξεκίνημα 
της δεκαετίας του 1980. Για να εισχωρήσει, κατά τις αρχές της επόμενης δεκαετίας, 

* Ομιλία που εκφωνήθηκε κατά τη διάρκεια της τελετής της απονομής του Βραβείου Εξαίρετης Πα

νεπιστημιακής Διδασκαλίας από τον Πρόεδρο της Δημοκρατίας Κωστή Στεφανόπουλο, στην αίθουσα της 

Παλαιάς Βουλής, στις 3 Δεκεμβρίου του 2004. 
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στα νεοϊδρυμένα τμήματα Θεατρικών Σπουδών του Πανεπιστημίου της Αθήνας και 

της Θεσσαλονίκης, αρχικά, του Πανεπιστημίου Πατρών, αργότερα, και του Πανεπι

στημίου Πελοποννήσου, εντελώς πρόσφατα. Ως ο πρώτος λοιπόν εκλεγμένος καθη

γητής Θεατρολογίας της χώρας, πίσω εκεί στα 198 1 ,  ήμουν για μεγάλο διάστημα ο 

κύριος απολογητής και υπερασπιστής του νεοτερισμού αυτού, ήμουν δηλαδή ο βασι

κός αποδέκτης τής φυσικής δυσπιστίας και περιέργειας που δημιουργούσε η χρήση 

του άγνωστου όρου. Ήμουν ο άνθρωπος που καλούνταν πολύ συχνά, σε τόνους άλ

λοτε σχεδόν εύθυμους και άλλοτε περισσότερο βλοσυρούς, να εξηγήσει, τι πραγματι

κά είναι η Θεατρολογία και με ποιο ακριβώς έργο ασχολούνται οι λεγόμενοι θεατρο

λόγοι. Δεν θα ήταν υπερβολή,
_ 
αν παραδεχόμασταν σήμερα εδώ, ότι η υποδοχή που 

επιφυλασσόταν κάποιες στιγμές στο πρόσωπό μου από ορισμένους συναδέλφους 
θύμιζε την υποδοχή που θα επεφύλασσαν, ας πούμε, οι επιστήμονες της ΝΑΣΑ σε 
έναν αστρολόγο που είχε εισβάλει στα ηλεκτρονικά τους εργαστήρια, με τα ζώδια 
και τα ωροσκόπιά του κάτω από τη μασχάλη. Ή, έστω, η υποδοχή που θα επεφύλασ
σαν οι περισσότεροι παραδοσιακοί καρδιοχειρούργοι σε έναν βελονιστή ή έναν 
ομοιοπαθητικό . . .  

Η στρατηγική που είχα επινοήσει στην πρώιμη εκείνη φάση, για να ξεπερνώ 
τον σκόπελο του ερωτήματος, «με τι ακριβώς ασχολούνται οι θεατρολόγοι,  στο 
πλαίσιο ενός επιστημονικού ιδρύματος», ήταν να απαντώ σε συμβιβαστικούς τό
νους, «με την ιστορία του θεάτρου». Για να εισπράττω αμέσως ένα ανακουφισμένο, 
«έτσι πες, αδελφέ», και να τραβά ο καθένας από τους δύο συνομιλητές το δρόμο του, 
με εκτονωμένη πλέον την ατμόσφαιρα έντασης που είχε δημιουργηθεί για λίγα λε
πτά. Ας μην υποθέσει κανείς πως η απάντηση εκείνη ήταν απλή υπεκφυγή για χάρη 
της ακαδημαϊκής γαλήνης, ότι ο άνθρωπος που την άρθρωνε είχε επιλέξει να υπο
βαθμίσει, από δειλία ή τεμπελιά, το αντικείμενο της έρευνας και της διδασκαλίας 
του . Η απάντηση δεν ήταν παραπλανητική, ήταν απλώς υπερβολικά λακωνική και 
ισοπεδωτική. Δεν περιείχε δηλαδή τις απαραίτητες επιμέρους πληροφορίες που θα 
επέτρεπαν σε αυτόν που είχε θέσει την ερώτηση να κατανοήσει το ζήτημα με ουσια
στικότερο τρόπο - σε κάποιο βάθος και πλάτος. Και σήμερα, αν με ρωτούσατε βια
στικά και, όπως λέμε, «στα όρθια», κάποια στιγμή που διασταυρωνόμαστε τυχαία 
στους διαδρόμους ενός κτιρίου, «τι ακριβώς είναι η Θεατρολογία», θα απαντούσα 
και πάλι ότι είναι κλάδος της Ιστορίας, ότι ανήκει στη μεγάλη οικογένεια των ιστο
ρικών επιστημών. Επειδή όμως σήμερα έχω στη διάθεσή μου τα τριάντα πολύτιμα 
εκεί να λεπτά που παραχωρούνται από τους οργανωτές της εκδήλωσης στον τιμώμε
νο, για να αναπτύξει κάποιες σκέψεις του, επιτρέψτε μου να εκμεταλλευτώ την ευ
καιρία, γ ια να προσθέσω στην παραπάνω αόριστη δήλωση τ ις κρίσιμες επιπλέον 
πληροφορίες που θα την κάνουν πλήρως κατανοητή, που θα τη φωτίσουν με έναν 
τρόπο ικανό να αναδείξει τις λεπτομέρειές της τρισδιάστατες και όχι καθηλωμένες 
στη σχηματικότητα ενός επίπεδου ιχνογραφήματος. Ούτως ή άλλως, φοβούμαι, πως 
οι εξηγήσεις είναι γενικά απαραίτητες, καθώς η πείρα μού έχει διδάξει ότι, ακόμη 
και στα πρόθυρα του έτους 2005 , ένα ολόκληρο τέταρτο του αιώνα ύστερα από την 
εισαγωγή της Θεατρολογίας στα ελληνικά Πανεπιστήμια, πλήθος φοιτητές εγγράφο-
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νται στα σχετικά τμήματα, χωρίς να έχουν πολύ σαφή εικόνα για το περιεχόμενο των 
επικείμενων σπουδών τους. Κάποιοι συνεχίζουν να μην έχουν εικόνα, ακόμη κι 
αφού πάρουν το δίπλωμα. Αλλά στην τελευταία αυτή περίπτωση, η ευθύνη μπορεί να 
μην είναι αποκλειστικά δική τους. 

Ας ξεκινήσουμε από τα αυτονόητα, που πάντα πίστευα ότι αποτελούν το γερό
τερο θεμέλιο για τη στήριξη ακόμη και των πιο φιλόδοξων ή παρακινδυνευμένων αλ
μάτων του ανθρώπινου νου. Κι ας βάλουμε ως βάση της συζήτησης μια αοριστολογία 
ακόμη μεγαλύτερη από εκείνες που επιστράτευα παλιότερα - ας πάρουμε ως σημείο 
εκκίνησης τής συνεννόησής μας τη στοιχειώδη σκέψη, ότι, στο πλαίσιο επιστημονι
κών ιδρυμάτων, όπως είναι τα Πανεπιστήμια ή τα ερευνητικά κέντρα, οι θεατρολόγοι 
δεν μπορούν παρά να ασχολούνται γενικά με την επιστημονική μελέτη της τέχνης του 
Θεάτρου. Όπως ακριβώς η Φιλολογία μελετά με τα εργαλεία της επιστήμης τα μνη
μεία της τέχνης του λόγου και η Μουσικολογία, της τέχνης της Μουσικής, έτσι και η 
Θεατρολογία χρησιμοποιεί τις ορθολογικές διαδικασίες της ανάλυσης, της σύγκρισης 
και της σύνθεσης, για να αναγνωρίσει, να κωδικοποιήσει και να ερμηνεύσει αντικει
μενικά τα επιμέρους φαινόμενα που συναποτελούν την τέχνη του Θεάτρου. Η Θεα
τρολογία εμφανίστηκε σαν αυτόνομος κλάδος στις πρώτες δεκαετίες του 20ου αιώνα, 
όταν έγινε κοινή συνείδηση στους ακαδημαϊκούς κύκλους της Ευρώπης, ότι το θέα
τρο δεν ταυτίζεται απολύτως με το δράμα, ότι η μελέτη της δραματικής λογοτεχνίας 
από τους φιλόλογους δεν εξαντλεί τη γνωστική προσέγγιση του θεάτρου στο σύνολό 
του, ότι το θεατρικό έργο αποτελεί μικρό μόνο μέρος των στοιχείων που εμπεριέχει η 
εξαιρετικά σύνθετη αυτή τέχνη. Η εξέλιξη δεν ήρθε ουρανοκατέβατη, εμφανίστηκε 
σαν φυσικό επακόλουθο της αποφασιστικής υποβάθμισης του λόγου στις παραστά
σεις πολλών πρωτοποριακών κινημάτων των αρχών του αιώνα. Και ήρθε σαν συνέ
πεια της ευρύτερης επανάστασης κατά του θεατρικού συγγραφέα και της τυραννίας 
του κειμένου του, που είχε κηρύξει ο πρωτοεμφανιζόμενος την ίδια αυτή εποχή καλ
λιτεχνικός θεσμός του σκηνοθέτη. Ως συντονιστής των πολλών διαφορετικών επιμέ
ρους καλλιτεχνικών ειδικοτήτων που έπρεπε να συμπράξουν στη δημιουργία μιας θε
ατρικής παράστασης -του συγγραφέα, του ηθοποιού, του σκηνογράφου και του εν
δυματολόγου, του φωτιστή και του μουσικού, του σκευοποιού και του φροντιστή- ο 
σκηνοθέτης ήρθε να μετατοπίσει, στη συνείδηση της ακαδημαϊκής κοινότητας, την 
εστίαση του επιστημονικού ενδιαφέροντος από την ιδιωτική ανάγνωση του δραματι
κού κειμένου στη δημόσια ερμηνεία του, στην τρισδιάστατη υλική παρουσίασή του 
στο πλαίσιο μιας κοινωνικής συνάθροισης, με τη βοήθεια χειρονομιών και στάσεων 
του ανθρώπινου σώματος, ατομικών ή ομαδικών, με τη βοήθεια χρωμάτων και σχη
μάτων, ήχων και ρυθμών, στοιχείων που λειτουργούν πέρα από το πληροφοριακό και 

συγκινησιακό φορτίο του ανθρώπινου λόγου. Μιλούμε για μια επανάσταση που ήρθε 

να ανοίξει νέους ορίζοντες στην επιστημονική έρευνα, να παρουσιάσει πλήθος νέα 

πεδία μελέτης, παρατήρησης και κατανόησης. Που ήρθε να βάλει κάτω από το μικρο

σκόπιο του μελετητή, για να φέρω ελάχιστα μόνο παραδείγματα, τις αίθουσες παρα

στάσεων και τον τεχνολογικό εξοπλισμό τους την εκπαίδευση και επαγγελματική ορ

γάνωση των εργατών της σκηνής,  είτε πρόκειται για τους μυθοποιημένους αστέρες 
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του προσκηνίου, είτε για τους αφανείς υποβολείς και τους ταπεινούς ξυλουργούς του 

σκηνογραφικού εργαστηρίου· το θεατρικό κοινό, με τις προτιμήσεις του και τις προ

καταλήψεις του, την ταξική και μορφωτική του ταυτότητα ή τις αναλογίες ανδρών 

και γυναικών στην κατά περίπτωση σύνθεσή του· τις ρυθμίσεις της πολιτείας, δηλαδή 

τη νομοθεσία και τις αστυνομικές διατάξεις για τα δημόσια θεάματα, τους μηχανι

σμούς χορήγησης αδειών ή επιβολής προληπτικής και κατασταλτικής λογοκρισίας . . .  

Μιλούμε, με λίγα λόγια, για μια επανάσταση που ήρθε να κάνει αντικείμενο επιστη
μονικής έρευνας έναν ευρύ κάι περίπλοκο κόσμο που δεν απασχολούσε τους μελετη
τές της δραματικής λογοτεχνίας. Η δραματική λογοτεχνία παρέμεινε βέβαια στο στό
χαστρο της θεατρολογικής έρευνας, τοποθετημένη αποφασιστικά όμως στα παραπά
νω εξωδραματικά συμφραζόμενά της. 

Αν ζητήσουμε τώρα να κωδικοποιήσουμε το φαινομενικά χαοτικό στην ποικι
λία του αυτό νέο πεδίο έρευνας, θα καταλήξουμε σε ένα αρκετά γνώριμο τρίσημο σχή
μα. Θα παραδεχτούμε ότι, όπως ακριβώς συμβαίνει με την επιστημονική μελέτη όλων 
των τεχνών, η προσέγγιση και της τέχνης του Θεάτρου μέσα στα πανεπιστημιακά δι
δακτήρια και εργαστήρια δεν μπορούσε παρά να καταλήξει να γίνεται κυκλωτικά στα 
τρία εκείνα αυτόνομα μέτωπα που εμφανίζονται ευάλωτα στις επελάσεις του ανθρώ
πινου νου: της Ιστορίας , της Θεωρίας και της Τεχνικής .  Πρόκειται ακριβώς για τα 
τρία πεδία που επιδέχονται ορθολογική οργάνωση και επεξεργασία της ύλης τους, 
που είναι προσβάσιμα στα λεγόμενα εργαλεία της επιστήμης. Παραμένοντας λοιπόν, 
για μικρό ακόμη διάστημα, στο χώρο των αυτονόητων αληθειών, θα πω ότι η Ιστορία 
ασχολείται χονδρικά με τα γεγονότα, τις διαδικασίες, τα πρόσωπα και τα καλλιτεχνι
κά προϊόντα που οριοθετούν την πορεία μιας τέχνης μέσα στο χρόνο. Ότι η Θεωρία 
περιλαμβάνει όλες τις συστηματικά διατυπωμένες γενικές απόψεις γύρω από μια συ
γκεκριμένη τέχνη, τους προβληματισμούς που φιλοδοξούν να χαρτογραφήσουν δια
χρονικά τις αρχές και τους κανόνες της, τη σύσταση και τη λειτουργία της, τις ιδιότη
τες και τις σχέσεις των επιμέρους στοιχείων της, όπως και τις σχέσεις της με το περι
βάλλον της. Και ότι, τέλος, στο χώρο της Τεχνικής, μελετά κανείς τα εκφραστικά μέ
σα και τα εργαλεία, τα υλικά και τις μεθόδους, που επιστρατεύονται για την παραγω
γή του καλλιτεχνικού προϊόντος . . .  Σαν επιστήμονες επομένως, οι θεατρολόγοι που 
αισθάνονται ιδιαίτερη κλίση προς την Ιστορία έρχονται να μελετήσουν ζητήματα, 
όπως είναι ας πούμε η ανάδυση της συντεχνιακής οργάνωσης των λεγόμενων τεχνι
τών του Διονύσου, στον αρχαίο κόσμο της ελληνιστικής και ρωμαϊκής εποχής η με
τάβαση από την ελισαβετιανή ανοιχτή σκηνή με ποδιά στη λεγόμενη ιταλική σκηνή με 
αψίδα προσκηνίου, στην Αγγλία της Παλινόρθωσης του 17ου αιώνα· η επίδραση που 
είχε στη διαμόρφωση του νεοεμφανιζόμενου θεσμού των θεατρικών παραστάσεων 
στην Αθήνα του 1830 η πρωτοφανής διαπλοκή του ευρωπαϊκού Διαφωτισμού με το 
αντίρροπο κίνημα του Εθνικισμού, κατά την προεπαναστατική πνευματική πορεία 
των Νεοελλήνων· ή οι διαδικασίες που οδήγησαν στην ίδρυση του εγχώριου Εθνικού 
Θεάτρου στα χρόνια του Μεσοπολέμου . . .  Οι θεατρολόγοι ,  από την άλλη μεριά, που 
αισθάνονται ιδιαίτερη κλίση προς τα περισσότερο αφηρημένα και συμμετρικά σχήμα
τα της Θεωρίας, ασχολούνται με ζητήματα όπως είναι η λειτουργία της· κάθαρσης 
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στην επαφή του κοινού με την τραγωδία - αν η κάθαρση δηλαδή πετυχαίνεται μέσω 
των αισθημάτων του ελέου και του φόβου, όπως λέει ο Αριστοτέλης, μέσω του αισθή
ματος του θαυμασμού, όπως ισχυρίζονται ο Κορνέιγ κ1 ο Σαιντ Εβρεμόν, ή αποκλει
στικά μέσω του οίκτου, όπως υποστηρίζουν ο Λέσσινγκ κι ο Σίλλερ. Ασχολούνται με 
τις περί θεάτρου απόψεις των Ρώσων φορμαλιστών ή των οπαδών της σχολής της 
Πράγας με ζητήματα όπως είναι το αν ο ηθοποιός αισθάνεται πραγματικά το ρόλο 
του ή αν τον προσεγγίζει μόνο με τον ψύχραιμο νου· με τις, κατά τον Ζωρζ Πολ τί ,  
τριάντα έξι βασικές δραματικές καταστάσεις του θεάτρου όλων των εποχών . . .  Τέλος 
οι ερευνητές της Θεατρολογίας που ενδιαφέρονται ιδιαίτερα για την Τεχνική, μπο
ρούν να συγκρίνουν το σύστημα διαδασκαλίας της υποκριτικής του Φρανσουά Ντελ
σάρτ, στα μέσα του 1 9ου αιώνα, με το σύστημα Στανισλάβσκι, στις αρχές του 20ου· 
μπορούν να μελετήσουν την επιρροή που έχει στην εκφραστική του ηθοποιού η χρήση 
προσωπείων ή, από μια διαφορετική σκοπιά, την επιρροή που έχει η ανάπτυξη του 
κοινού σε κυκλική γύρω από τη σκηνή διάταξη, σε κάποιους πρωτοποριακούς χώ
ρους παράστασης του 20ου αιώνα· την επιρροή που είχε στην τέχνη του θεατρικού 
συγγραφέα η επικράτηση του συστήματος Μακ Κάντλς στον ηλεκτρικό φωτισμό των 
αμερικανικών παραστάσεων, στα μέσα του 20ου αιώνα . . .  

Ζητώ συγγνώμη για τον μακρόσυρτο και ίσως όχι απολύτως εύληπτο σε ορισμέ
νους ακροατές παραδειγματικό αυτό κατάλογο ζητημάτων που μπορούν να απασχο
λούν τους θεατρολ6γους στα τρία αυτόνομα πεδία της έρευνάς και διδασκαλίας τους 
- της Ιστορίας, της Θεωρίας και της Τεχνικής. Τον θεώρησα όμως απαραίτητο, για 
να γίνει αντιληπτό, ότι, όποια κι αν είναι η αρχική κλίση του μελετητή, όποια κι αν εί
ναι η ιδιοσυγκρασιακή του προτίμηση, αν τελικά επιλέξει να μείνει πιστός στα εργα
λεία και στις μεθόδους της επιστήμης, θα καταλήξει να υπηρετεί βασικά την επιστήμη 
της Ιστορίας. Τον θεώρησα απαραίτητο, για να γίνει αντιληπτό ότι η Θεωρία και η Τε
χνική του Θεάτρου, που θα γίνουν αντικείμενο διδασκαλίας στο πλαίσιο ενός επιστη
μονικού ιδρύματος, αναπόφευκτα θα έχουν ιστορικό χαρακτήρα. Αναπόφευκτα θα 
είναι Ιστορία της Θεωρίας και Ιστορία της Τεχνικής. Δεν μου διαφεύγει βέβαια το γε
γονός ότι υπάρχουν αυτή τη στιγμή στον κόσμο κάποιες πολύ φημισμένες δραματικές 
σχολές που είναι αφιερωμένες στη διδασκαλία και διάδοση ενός συγκεκριμένου συ
στήματος ανάπτυξης των εκφραστικών μέσων του ηθοποιού. Το περίφημο Άκτορς 
Στούντιο της Νέας Υόρκης, με τα ανά τον κόσμο σήμερα παραρτήματά του, είναι 
αφιερωμένο στη διδασκαλία του συστήματος Στανισλάβσκι, έτσι τουλάχιστον που το 
ερμηνεύουν οι διάδοχοι του Λη Στράσμπεργκ . . .  Από την άλλη μεριά, γνωρίζω πως 
υπάρχουν διόλου λίγοι θεωρητικοί του Θεάτρου, που, εγκαταστημένοι σε γνωστά πα

νεπιστημιακά ιδρύματα της Ευρώπης και της Αμερικής, σαγηνεύουν τα πλήθη των 

μαθητών τους με το να τους διδάσκουν το πιο πρόσφατο και συναρπαστικό στην 

πρωτοτυπία του σύστημα θεωρητικής προσέγγισης και ανάλυσης της τέχνης της σκη

νής. Που αποσβολώνουν τους σπουδαστές με το να διδάσκουν το θεωρητικό εκείνο 

σύστημα που υποτίθεται θα βάλει τέλος σε όλα τα θεωρητικά συστήματα και θα απο

καλύψει στους πιστούς την απόλυτη αλήθεια για τη φύση και τον χαρακτήρα του Θε
άτρου, για τη λειτουργία του ή ακόμη και για την αποστολή του. 
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Προσεγγίσεις αυτού του είδους δεν μπορούν να συμπεριληφθούν στον κύκλο 

της επιστήμης, όσο ζωηρή άσκηση κι αν προσφέρουν στις πνευματικές μας δυνάμεις 

- όσο κι αν μας φαίνεται πως ανοίγουν νέους ορίζοντες στη θεώρηση του αντικει

μένου της μελέτης μας. Απα(/ · ί τητος όρος της επιστημονικής μεθόδου είναι, αν δεν 

κάνω λάθος, η αποκήρυξη της δογματικής μονομέρειας, η όσο γίνεται αντικειμενικό
τερη και πιο πολύπλευρη εξέταση των φαινομένων που μας απασχολούν - η αφο

σίωση στους πιο αυστηρούς κανόνες ενός κριτικού σχετικισμού. Ο Στρουκτουραλι

σμός, η Σημειωτική ή η Αποδόμηση αποτελούν θεωρητικές προσεγγίσεις του Θεά
τρου που μπορούν να φωτίσουν πτυχές του που έμεναν ως πρόσφατα παραμελημέ
νες. Αλλά επιτρέπεται να συμπεριληφθούν στα προγράμματα μαθημάτων της ακαδη
μαϊκής κο ινότητας μόνον αν αποσπαστούν από την αυτιστική τους συχνά εσωστρέ
φεια και αντιμετωπιστούν ως θεωρητικά συστήματα ανάμεσα σε πολλά άλλα παρό
μοια, ως προσεγγίσεις που εκπροσωπούν τις έγνοιες και αναζητήσεις μιας συγκεκρι
μένης ιστορικής στιγμής - δηλαδή μόνον όταν μελετούνται στα ιστορικά τους συμ
φραζόμενα. Το ίδιο ισχύει και στον τομέα της Τεχνικής. Το σύστημα Στανισλάβσκι 
είναι ένα επεισόδιο με πολύ συγκεκριμένο ιστορικό στίγμα, δεν αποτελεί την τελειω
τική απάντηση στα προβλήματα έκφρασης του ηθοποιού. Δημιουργήθηκε σαν ένα εί
δος υπέρβασης του συστήματος Ντελσάρτ και κατάληξε να γίνει αποδέκτης της αμ
φισβήτησης των πειραματισμών του Γκροτόφσκι ή των μαθητών τού Μπερλίνερ Αν
σάμπλ. Ακόμη κι όταν αποφασίσει να ειδικευτεί κανείς σε ένα συγκεκριμένο θεωρη
τικό σύστημα ή σε ένα σύστημα τεχνικής -και η ειδίκευση είναι οπωσδήποτε κάτι 
που επιβάλλεται σήμερα από το τεράστιο εύρος της επιστημονικής γνώσης- θα το 
κάνει, χωρίς να αποκοπεί από την επιστημονική μέθοδο, μόνον αν αναγνωρίσει το 
αντικείμενο του ενδιαφέροντός του ως ένα ανάμεσα σε ποικίλα παράλληλα ή διαδο
χικά αντικείμενα, ανά τους αιώνες. Ο Μπέρτολτ Μρεχτ, καλλιτέχνης κι όχι επιστή
μονας του Θεάτρου, απαιτούσε την ' ιστοριοποίηση ' ,  όπως έλεγε, της καθημερινής 
ανθρώπινης εμπειρίας πάνω στη σκηνή, για να γίνει κατανοητή με πληρότητα και με 
αντικειμενικούς όρους, δηλαδή να κατανοηθεί «μέσα στο πλαίσιο του επιστημονι
κού πνεύματος της νεότερης εποχής». Πώς είναι δυνατό να μην έχουν ανάλογες 
αξιώσεις οι μελετητές του Θεάτρου; 

Αλλά για να μη δημιουργηθεί η εντύπωση, ότι σε τελευταία ανάλυση πιστεύω κι 
εγώ, σαν κάποιους ιεροφάντες της Θεωρίας, ότι έχω ανακαλύψει το κλειδί που ανοί
γει όλες τις πύλες του αγνώστου, για να μην υποθέσει κανείς ότι έχω απλώς αντικα
ταστήσει το μαγικό κλειδ ί της Θεωρίας με εκείνο της Ιστορίας, θα σπεύσω να σας 
ομολογήσω, πριν ολοκληρώσω, τις βαθύτατες αμφιβολίες μου για τις ικανότητες της 
Ιστορίας, για τις δυνατότητες της επιστήμης στην υπηρεσία της οποίας έχω αφιερώ
σει τη σταδιοδρομία μου να ικανοποιήσει τις πιο αυστηρές απαιτήσεις της επιστημο
νικής μεθόδου. Οι αμφιβολίες μου δεν είναι με κανένα τρόπο πρωτότυπες, βασανί
ζουν γενικά τους ιστορικούς εδώ και παρά πολλά χρόνια, έχουν οδηγήσει κάποια από 
τα εντιμότερα πνεύματα του καιρού μας να αποφανθούν ότι στην πραγματικότητα 
δεν υπάρχει Ιστορία, αλλά μόνον ιστορικοί. Ότι αυτό που ονομάζουμε Ιστορία δεν 
είναι παρά μια έντεχνη ή κακότεχνη, κατά την περίπτωση, αφήγηση, που χρησιμοποι-
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ε ί  τις θολές, αποσπασματικές και αναξιόπιστες στην υποκειμενικότητά τους μαρτυ
ρίες γ ια τα γεγονότα του παρελθόντος, προκειμένου να υφάνει ένα πλέγμα λογικής 
και φαντασίας, που θα αντανακλά στην ουσία τα σύγχρονά μας ενδιαφέροντα και μό
νο, μέσα στο οποίο θα διακρίνονται αποκλειστικά τα αποτυπώματα της συνείδησης 
των δημιουργών του και των συγχρόνων τους - ποτέ εκείνα του παρελθόντος. 

Στον χώρο της Ιστορίας, η Θεατρολογία ειδικά ξεκινά με ένα καίριο μειονέκτη
μα, με μια σοβαρή εκ γενετής αναπηρία. Ανάμεσα σε όλους τους μελετητές έργων τέ
χνης, οι θεατρολόγοι είναι εκείνοι που αδυνατούν να έρθουν σε άμεση επαφή με το 
αντικείμενο της μελέτης τους , που δεν μπορούν να παρατηρήσουν κατευθείαν τα 
προϊόντα της ανθρώπινης φαντασίας και καλαισθησίας που τους απασχολούν. Οι 
ιστορικοί των εικαστικών τεχνών μπορούν να καυχηθούν ότι είναι σε θέση να στυ
λώσουν το βλέμμα τους κατευθείαν στους πίνακες του Τιτσιάνο ή του Ρέμπραντ, να 
περιεργαστούν τα γλυπτά του Μπερνίνι ή του Ροντέν. Οι μελετητές της δραματικής 
ποίησης επίσης μπορούν να συγκρίνουν άμεσα την Ηλέκτρα του Σοφοκλή με την 
Ηλέκτρα του Ευριπίδη, μπορούν να έρθουν σε προσωπική επαφή με το κείμενο του 
Ταρτούφου του Μολιέρου και της Λοκαντιέρας του Γκολντόνι, για να βγάλουν συ
μπεράσματα σχετικά με τη μετάβαση της ευρωπαϊκής κωμωδίας από την αισθητική 
του Μπαρόκ σε εκείνη του Διαφωτισμού. Οι μελετητές της θεατρικής παράστασης 
όμως δεν πρόκειται να δουν ποτέ με τα ίδια τους τα μάτια τον Σοφοκλή να υποδύε
ται αυτοπροσώπως ρόλους σαν της Ηλέκτρας, δεν πρόκειται να καθίσουν ποτέ στα 
θεωρεία κάποιου ελισαβετιανού ημιυπαίθριου θεάτρου γ ια να παρακολουθήσουν 
τους εμβόλιμους μπαλαφαρισμούς του χοντρού κωμικού Ουίλλιαμ Κέμπ που φαίνε
ται πως ενσάρκωσε για πρώτη φορά τον Φάλσταφ του Σαίξπηρ. Δεν θα θαυμάσουν 
τα φωτιστικά εφφέ της μετάβασης από τη νύχτα στην αυγή που φιλοτέχνησε με τους 
πρωτόγονους ηλεκτρικούς προβολείς του ο Ντέηβιντ Μπελάσκο, το 1 900, στην πρώ
τη παράσταση της Κυρίας Μπατερφλάυ· και δεν θα συγκρίνουν αυτοπροσώπως πο
τέ τους ηρωϊκούς με τους κωμικούς ρόλους του δικού μας Παντελή Σούτσα, για να 
διαπιστώσουν, αν πραγματικά το ταλέντο του ήταν τόσο πρωτεϊκό, όσο ισχυρίζο
νται οι θεατές του 1870 . . . Εφήμερη και ρευστή, η τέχνη της θεατρικής παράστασης 
δεν αφήνει τα ίχνη της πάνω στο μουσαμά, σαν την τέχνη της ζωγραφικής, ή πάνω σε 
σελίδες χαρτιού, σαν την τέχνη της δραματουργίας . Τα επιτεύγματα των ηθοποιών 
και των σκηνοθετών, των χορευτών και των τραγουδιστών του παρελθόντος, αποτυ
πώνονται μόνο στη συνείδηση των σύγχρονών τους θεατών, φτάνουν στους μεταγε
νέστερους θολά και αποσπασματικά, μέσα από τον παραμορφωτικό καθρέφτη της 
υποκειμενικής κατάθεσης κάποιου αυτόπτη μάρτυρα. 

Ας μην κυριευόμαστε όμως από αισθήματα υπέρμετρης μειονεξίας κι ας μην 

υπερβάλλουμε στο ζήτημα των ελλείψεων της θεατρολογίας απέναντι στην ιστορική 

μελέτη των άλλων τεχνών. Αν θέλαμε να είμαστε ειλικρινείς, θα έπρεπε να παραδε

χτούμε ότι και στο χώρο των εικαστικών τεχνών ή της τέχνης του λόγου οι μαρτυρίες 

των ιστορικών είναι κατά πολύ μεγάλο μέρος αποσπασματικές, ασαφείς και δυσερ

μήνευτες , η επαφή με αυτούσια τα προϊόντα των τεχνών αυτών είναι τυχαία και 

σπασμωδική - είναι πολύ συχνά ακόμη και πλασματική. Ως χαρακτηριστικό παρά-
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δειγμα θα μπορούσε να επικαλεστεί κανείς τον μεγάλο ποιητή Μένανδρο, του οποί

ου ο εντελώς καθοριστικός ρόλος στην ανάπτυξη της ευρωπαϊκής κωμωδίας δεν αμ

φισβητήθηκε ούτε στιγμή από τους ιστορικούς, παρά το γεγονός ότι από τα κείμενά 

του δεν έχουν διασωθεί παρά ελάχιστα οικτρά σπαράγματα. Η ιστορία της ζωγραφι

κής επίσης γράφεται, παρά το γεγονός ότι δεν έχει διασωθεί ούτε μια σύνθεση του 

Απελλή ή του Ζεύξιδος - της γλυπτικής, παρά το γεγονός, ότι κατέχουμε θραύσμα

τα μόνο ή ακαλαίσθητα αντίγραφα των αριστουργημάτων του Φειδία και του Πραξι
τέλη. Και, για να φύγουμε από το χώρο της αρχαιότητας, που θα μπορούσε να θεω
ρηθεί μια κάπως ειδική περίπτωση, και να έρθουμε στους νεότερους χρόνους: Οι με
λετητές της ζωγραφικής δεν φαίνεται να έχουν πτοηθεί από τη διένεξη γύρω από την 
αυθεντικότητα των χρωμάτων στις επιζωγραφισμένες για αρκετούς αιώνες τοιχο
γραφίες του Μιχαήλ Αγγέλου, στην Καπέλλα Σιξτίνα - από τους ομηρικούς καβγά
δες γύρω από την αυθεντικότητα ενός μεγάλου αριθμού πινάκων κορυφαίων εκπρο
σώπων της τέχνης αυτής. Όπως δεν έχουν απελπιστεί και δεν έχουν καταθέσει τα 
όπλα οι φιλόλογοι, απλώς και μόνον επειδή δεν γνωρίζουν ποιο είναι το αυθεντικό 
κείμενο του Ά.μλετ του Ουίλλιαμ Σαίξπηρ: εκείνο της πρώτης έκδοσης Κουάρτο, του 
1603 , εκείνο της πολύ διαφορετικής δεύτερης έκδοσης, του 1604, ή το ακόμη διαφο
ρετικότερο της έκδοσης Φόλιο, του 1623 ;  Ανάλογα με τις ιδιαίτερες προτιμήσεις, τη 
νοοτροπία και το πνεύμα διαφορετικών εποχών, το εκκρεμές της επιστήμης μοιάζει 
να κινείται πότε προς τη μια και πότε προς την άλλη κατεύθυνση. Οι σαιξπηρολόγοι 
του 19ου αιώνα θεωρούσαν δεδομένη την αυθεντικότητα του κειμένου της έκδοσης 
Φόλιο, των μεταθανάτιων Απάντων του ποιητή. Ενώ οι μελετητές του 20ού αιώνα, 
στην πλειοψηφία τους, φαίνεται να π(>οτιμούν τη λιγότερο άρτια εκδοχή του δεύτε
ρου Κουάρτο, του 1604 . . .  Πρόκειται, όπως αντιλαμβάνεστε, για μια διαφωνία που 
μας φέρνει πίσω στην αρχική μας διαπίστωση, ότι οι ιστορικοί, χωρίς να το επιδιώ
κουν, καταγράφουν με μεγαλύτερη πιστότητα τα ρεύματα της δικής τους εποχής, πα
ρά τα ρεύματα του παρελθόντος. Πρόκειται για μια διένεξη που μας οδηγεί και πάλι 
πίσω στο ανησυχητικό ερώτημα, αν μπορεί να θεωρηθεί η Ιστορ ία επιστήμη, αν η 
ιστορική έρευνα εκπληρώνει τους βασικούς όρους αντικειμενικής προσέγγισης της 
αλήθειας, που θα της επέτρεπαν να συμπεριληφθεί στο χώρο των επιστημών . . .  

Ζητώ την άδειά σας, κυρίες και κύριοι, να ολοκληρώσω στο σημείο αυτό το ξε
τύλιγμα των σκέψεών μου, χωρίς να δώσω απάντηση στο ερώτημα - να εκμεταλλευ
τώ το γεγονός ότι έχω εξαντλήσει το μισάωρο που προβλέπει το πρόγραμμα της πα
ρούσας εκδήλωσης, για να διακόψω, χωρίς να καταλήξω σε κάποια κατηγορηματικά 
συμπεράσματα. Σε μια εποχή, κατά την οποίαν ακόμη και οι μελετητές του διαστή
ματος έχουν αποδεχτεί με καρτερία τον ρόλο του ιστορικού, μια και όλα τα φαινόμε
να που είναι σε θέση να παρατηρήσουν και να καταγράψουν με τα όργανά τους ανή
κουν, λόγω της απόστασης και λόγω της δεσμευτικής ταχύτητας του φωτός ,  στο 
απώτατο παρελθόν και δεν έχουν επομένως παρά ιστορική μόνο σημασία -σε μια 
εποχή, κατά την οποία ακόμη και κάποιοι φυσικοί έχουν κυριευτεί από αμφιβολίες 
για την αντικειμενικότητα των στοιχείων που συλλέγουν και ερμηνεύουν- νομίζω 
πως δεν έχει ουσιαστικό νόημα η συζήτηση για την επιστημονική αντικειμενικότητα 
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της Ιστορίας. Νομίζω πως ωφέλιμο είναι, ακόμη κ ι  αν έχουμε καταλήξει ενδόμυχα 
στο συμπέρασμα ότι δεν υπάρχει αντικειμενική αλήθεια, να προσποιούμαστε ότι πι
στεύουμε στην ύπαρξή της - νομίζω ότι μέσα στο ερευνητικό εργαστήριο είναι απα
ραίτητο να παραμερίζουμε τις ευρύτερες φιλοσοφικές μας ανησυχίες και να αφιερω
νόμαστε ταπεινά στην επίλυση πολύ συγκεκριμένων επιστημονικών προβλημάτων, 
σαν να ήταν πραγματικά δυνατό να επιλυθούν, με την αυστηρή εφαρμογή της επιστη
μονικής μεθόδου. Ή, αν προτιμάτε, να αφιερωνόμαστε στη διατύπωση έγκυρων 
πρωτότυπων ερωτημάτων, τα οποία, με την άρθρωσή τους και μόνο, διευρύνουν 
τους ορίζοντές μας, ακόμη κι αν δεν είναι δυνατό να βρουν κατηγορηματικές απα
ντήσεις. Να αφιερωνόμαστε τελικά στην αναζήτηση σοφών ερωτημάτων κι όχι κατ ' 
ανάγκη σοφών απαντήσεων . . .  Αυτό έκανα πάντα στην ακαδημαϊκή μου σταδιοδρο
μία, στο βαθμό που μου το επέτρεπαν οι δυνάμεις μου, και αυτό έχω διδάξει στους 
μαθητές μου να κάνουν. Και ελπίζω ότι αυτό θα διδάξουν με τη σειρά τους κι εκείνοι 
στους δικούς τους μαθητές. 

Θόδωρος Χατζηπαvταζής 
Τμήμα Φιλολογίας 
Πανεπιστήμιο Κρήτης 
74 1 00 Ρέθυμνο 
e-mail: hadjip@phl.uoc.gr 
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Διδάσκουσα με το ΠΔ 407 /80 

ΤΟΜΕΑΣ ΘΕΑΤΡΟΛΟΓΙΑΣ ΚΑΙ ΜΟΥΣΙΚΟΛΟΓΙΑΣ 

Γλ υτζουρής Αντώνης Λέκτορας 
Δελβερούδη Ελίζα-Άννα Αναπληρώτρια Καθηγήτρια 
Χατζηπανταζής Θεόδωρος Καθηγητής 
Χαψούλας Αναστάσιος Λέκτορας 

ΤΜΗ ΜΑ ΦΙΛΟΣΟΦΙ ΚΩΝ ΚΑΙ ΚΟΙΝΩΝ Ι ΚΩΝ ΣΠΟΥΔΩΝ 

ΤΟΜΕΑΣ ΦΙΛΟΣΟΦΙΑΣ 

Ανδρουλιδάκης Κωνσταντίνος 
Βάκη Φωτεινή 
Βενιέρη ΜQρία 
Glucker John 
Γρηγοροπούλου Βάνα 
Ζωγραφίδης Γιώργος 
Καβουλάκος Κωνσταντίνος 
Κακολύρης Γεράσιμος 
Κάλφας Βασίλης 
Κουρουνιώτης Χρήστος 
Κρουστάλλ ης Βασίλης 
Λέμπεντεφ Ανδρέας 
Μαραγκός Γεώργιος 
Μολύβας Γρηγόρης 
Μπάλλα Χλόη 
Μπασάκος Παντελής 

Επίκουρος Καθηγητής 
Διδάσκουσα με το ΠΔ 407 /80 
Επίκουρη Καθηγήτρια 
Επισκέπτης Καθηγητής 
Διδάσκουσα με το ΠΔ 407 /80 
Επίκουρος Καθηγητής 
Επίκουρος Καθηγητής 
Διδάσκων με το ΠΔ 407 /80 
Καθηγητής 
Επισκέπτης Καθηγητής 
Διδάσκων με το ΠΔ 407 /80 
Αναπληρωτής Καθηγητής 
Αναπληρωτής Καθηγητής 
Λέκτορας 
Διδάσκουσα με το ΠΔ 407 /80 
Επισκέπτης Καθηγητής 
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Μπενάκης Λίνος 
Πρώιμος Κωνσταντίνος 
Ρουσόπουλος Γεώργιος 
Σαργέντης Κωνσταντίνος 
Σωτήρης Παναγιώτης 
Τσι νόρεμα Σταυρούλα 
Χατζόπουλος Δημήτριος 

Επισκέπτης Καθηγητής 
Διδάσκων της θέσης 'Μιχελή' 
Αναπληρωτής Καθηγητής 
Διδάσκων με το ΠΔ 407 /80 
Διδάσκων με το ΠΔ 407 /80 

Αναπληρώτρια Καθηγήτρια 

Αναπληρωτής Καθηγητής 

ΤΟΜΕΑΣ ΘΕΩΡΙΑΣ ΚΑΙ ΜΕθΟΔΟΛΟΓΙΑΣ ΤΩΝ ΚΟΙΝΩΝΙΚΩΝ ΕΠΙΣΤΗΜΩΝ 

Αλεξοπούλου Αικατερίνη Διδάσκουσα με το ΠΔ 407 /80 
Αστρι νάκης Αντώνης Επίκουρος Καθηγητής 
Γεωργούλας Αντώνης Αναπληρωτής Καθηγητής 
Καρακατσάνη Δέσποινα Λέκτορας 
Κορνάρου Ελένη Διδάσκουσα με το ΠΔ 407 /80 
Κουγιουμουτζάκης Ιωάννης Καθηγητής 
Κυρκούλη Σταυρούλα Επίκουρη Καθηγήτρια 
Νικολακάκης Γεώργιος Αναπληρωτής Καθηγητής 
Παληός Ζαχαρίας Επίκουρος Καθηγητής 
Παναγιωτόπουλος Νικόλαος Επίκουρος Καθηγητής 
Πηγιάκη Καλλιόπη Αναπληρώτρια Καθηγήτρια 
Σακελλαρόπουλος Σπύρος Διδάσκων με το ΠΔ 407 /80 
Σταματοπούλου Δέσποινα 
Τσαντηρόπουλος Άρης 
Τσούρτου Βασιλική 

Λέκτορας 
Διδάσκων με το ΠΔ 407 /80 
Διδάσκουσα με το ΠΔ 407/80 

ΑΡΙΑΔ Ν Η  l l 
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ΔΡΑΣΤΗ ΡΙ ΟΤΗΤΕΣ ΤΗΣ Φ ΙΛΟΣΟΦΙ ΚΗΣ ΣΧΟΛΗΣ 

ΔΙΑΛΕΞΕΙΣ 

ΤΜΗ ΜΑ ΙΣΤΟΡΙΑΣ - ΑΡΧΑΙΟΛΟΓΙΑΣ 

ΤΟΜΕΑΣ ΑΡΧΑΙΑΣ ΚΑΙ ΜΕΣΑΙΩΝΙΚΗΣ ΙΣΤΟΡΙΑΣ 

Ελένη Σακελλαρίου, «Απονομή δικαιοσύνης, φέουδο και βασιλική εξουσία στον 
Ύστερο Μεσαίωνα: Η περίπτωση του βασιλείου της Νεάπολης», 2-12-2003 

Nils Hybel, «The importance of climate in the Middle Ages», 1 7- 12-2003 
John Κ. Davies, «The History, Archaeology and Epigraphy of the Greek Sanctuary», 

10-3-2004 
Χριστίνα Κωνσταντακοπούλου, «Το νησί ως κλειστός κόσμος: Ουτοπία και νησιω

τική ταυτότητα στην Κλασική και Ελληνιστική Περίοδο», 1 9-5-2004 
Ian Rutherford, «Aspects of Cretan Theoήa: JCiii .6.7 and Other Texts», 26-5 -2004 
Νίκος Λίτινας, «Αρχαίων Εγκλήματα», 1 -6-2004 

ΤΟΜΕΑΣ ΑΝΑΤΟΛΙΚΩΝ ΚΑΙ ΑΦΡΙΚΆΝΙΚΩΝ ΣΠΟΥΔΩΝ 

Ρωξάνη Μαργαρίτη, «Ενάρετοι φίλοι φίλων: δίκτυα εμπορικής συνεργασίας στον 
Ινδικό Ωκεανό του Μεσαίωνα», 1 6-6-2004 

ΤΟΜΕΑΣ ΑΡΧΑΙΟΛΟΓΙΑΣ ΚΑΙ lΣΤΟΡΙΑΣ ΤΗΣ ΤΕΧΝΗΣ 

Νότα Κούρου, «Στα βήματα του Θούκλη: Η έναρξη των σχέσεων του Αιγαίου με τη 
Δύση τον 80 αιώνα π.Χ.», 1 7- 12-2003 

Γιούλη Σπαντιδάκη, «Μέθοδοι προσέγγισης των βυζαντινών χρυσοκεντημάτων», 
29-4-2004 

Μαρία Βλαζάκη, «Κυδωνία: Το παλίμψηστον μιας αρχαίας κρητικής πόλης», 10-6-
2004 

ΜΕΤΑΠΤΥΧΙΑΚΟ ΠΡΟΓΡΑΜΜΑ ΣΤΗ ΣΥΓΧΡΟΝΗ ΕΛΛΗΝΙΚΉ ΚΑΙ ΕΥΡΩΠΑΤΚΗ lΣΤΟΡΙΑ 

Marie-Carmen Smyrnelis ,  «lndividus, reseaux, espaces en Mediterranee ( 1 8e- 1 9e 
siecles)», 5 -5-2004 
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ΤΜ Η ΜΑ ΦΙΛΟΛΟΓΙΑΣ 

June W. Allison, «Cosmos and Number in Aischylos ' Έπτά επί Θfίβας», 1 1 - 1 1 -2003 
Nick Allen, «Hesiod's Theogonyin the Light of Indo-European Comparativism and the 

Mahabharata», 8-12-2003 

Δημήτρης Πολυχρονάκης, «Η Διαλεκτική Ιστορίας και καθημερινότητας στο Λουκή 

Λάρα του Δημήτριου Βικέλα», 9- 12-2003 
Albrecht Berger, «Βίος και Πολιτεία του αγίου Γρηγεντίου, αρχιεπισκόπου Ταφάρ>>, 

15-3-2004 

Albrecht Berger, «Η Κωνσταντινούπολη: Εισαγωγή στην ιστορική τοπογραφία της 
πόλης», 16-3-2004 

Λευτέρης Αναγνώστου, «The Aesthetic and Literary Theoήes of the Frankfurt School, 
and Especially of Theodor Adorno», 4/5/6-5 -2004 

Vincent J. Chr. Hunink, «Solacia maΠ: Some Examples of Virtue in Tacitus Histoήes», 
4-5 -2004 

Αγγέλα Καστρινάκη, «Γυναίκες συγγραφείς 1940- 1950 : Το ταξίδι της ελευθερίας», 
4-5 -2004 

Traianos Gagos,  «Ελληνικές και Αιγυπτιακές θεότητες στην υπηρεσία του αυτοκρά
τορα», 1 1 -5 -2004 

Μιχάλης Πασχάλης, «Το ιστορικό μυθιστόρημα 1 850- 1880 και η κλασική αρχαιότη
τα», 1 8-5-2004 

Νίκος Παπαχριστόπουλος, « 'Η  Μανταλένια' του Ανδρέα Εμπειρίκου: Μια ψυχανα
λυτική ανάγνωση», 1 -6-2004 

Μίλτος Πεχλιβάνος, «Η στίξη της ανάγνωσης από τη Λέσχη στις Ακυβέρνητες Πολι
τείες», 7-6-2004 

ΤΜ Η ΜΑ ΦΙΛΟΣΟΦΙ ΚΩΝ ΚΑΙ ΚΟΙ ΝΩΝ ΙΚΩΝ ΣΠΟΥΔΩΝ 

Παντελής Μπασάκος, «Κείμενο και υπερκείμενο», 24- 1 1 -2003 
Ηλίας Μαρκολέφας, «Τα όρια της τελεολογίας της Κριτικής της κριτικής δύναμης», 

8-12-2003 
Αλίκη Λαβράνου, «Για την εγελειανή κριτική στο φυσικό δίκαιο», 15- 12-2003 

Βαγγέλης Βανταράκης, «Η παραδοσιακή μεταφυσική και ο Σπινόζα», 19- 1 -2004 

Άρης Τσαντηρόπουλος, «Η βεντέτα στην ορεινή κεντρική Κρήτη: Λόγοι, αίτια και 
αφορμές», 15-3-2004 

Παντελής Μπασάκος, «Επιχείρημα και κρίση», 16-3-2004 
Βιβή Κυρκούλη, «Εγκέφαλος και πρόσληψη τροφής», 29-3-2004 
Νίκος Σερντεδάκις , «Ζητήματα θεωρίας στη μελέτη των κοινωνικών κινημάτων», 

26-4-2004 

Ορέστης Λιντερμάγιερ, «Μελετώντας μια θρησκευτική αίρεση στην Ελλάδα», 3-5 -
2004 
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Παναγιώτης Σωτήρης, «Μορφές εμπειρισμού σε ριζοσπαστικά φιλοσοφικά ρεύμα
τα: Foucault, Deleuze, Negή», 12-5-2004 

Μαριαλένα Σεμιτέκολου, «Το 'αίνιγμα '  του κωμικού και οι μορφές του στην παι
γνιώδη επικοινωνία», 25 -5-2004 

Camilo Jose Vergara, «The New Ameήcan Ghetto», 7-6-2004 
Franςois Renaud, «0 Gadamer και οι Έλληνες», 8-6-2004 

ΣΥΝ ΕΔΡΙΑ 

ΤΜ ΗΜΑ ΙΣΤΟΡΙΑΣ - ΑΡΧΑΙΟΛΟΓΙΑΣ 
Η Αιγαιακή Προϊστορική Έρευνα στις Αρχές του 21ου Αιώνα, 5-7 Δεκεμβρίου 2003. 

Οργανωτική Επιτροπή: Κατερίνα Κόπακα, Νένα Γαλανίδου, Ίρις Τζαχίλη. 

ΤΜ Η ΜΑ ΦΙΛΟΛΟΓΙΑΣ 
Νίκος Καζαντζάκης - Το έργο και η πρόσληψή του, 23-25 Απριλίου 2004. Συνδιορ

γάνωση με την Πολιτιστική Ολυμπιάδα 2004 από τα μέλη του Τμήματος Φιλο
λογίας : Α. Καλοκαιρινός, Α. Καστρινάκη, Χ. Ντουνιά, Α. Πολίτης, Σ. Ν. Φι
λιππίδης και Θ. Χατζηπανταζής. 
Ανακοινώσεις: 
Rodeήck Beaton, «Οι τύχες του Καζαντζάκη σε αγγλική μετάφραση» 
Peter Bien, «Γύρω από την τραγωδία του Καζαντζάκη Καποδίστριας» 

Oleg Cybenko, «Η ιστορική και πολιτιστική άποψη των μεταφράσεων των έρ
γων του Καζαντζάκη στα ρωσικά» 

Gunnar De Boel, «0 Καζαντζάκης πιστός αναγνώστης του Nietzsche των Γάλ
λων» 

Darren J. Ν. Middleton, «Schweitzer and Kazantzakis : Connections, Com
paήsons, Contrasts» 

Olga Omatos, «Η πρόσληψη του έργου του Καζαντζάκη στην ισπανική γλώσσα» 
Guy (Michel) Saunier, «Προβλήματα της μετάφρασης του Καζαντζάκη στα γαλ

λικά» 
Θανάσης Αγάθος, «Μαντάμ Ορτάνς: ένας ξεχωριστός μυθιστορηματικός χα

ρακτήρας του Καζαντζάκη» 
Στυλιανός Αλεξίου, «Νίκος Καζαντζάκης : Από τη ζωή, τη σκέψη, και το έργο 

του» 
Αντώνης Γλυτζουρής, «0 Μωρίς Μάτερλινκ, ο Συμβολισμός και η πρώιμη 

δραματουργία του Νίκου Καζαντζάκη: Μια επανεξέταση» 

Δημήτρης-Χαράλαμπος Γουνελάς, «Πλατωνικές προεκτάσεις στον Τελευταίο 

πειρασμό του Καζαντζάκη» 
Δημήτρης Δημηρούλης , «0 Καζαντζάκης εν όψει του 2 1ου αιώνα» 
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Αγγέλα Καστρινάκη, «Ελληνομάρες παλαβομάρες. Ζορμπάς: Ένας διεθνιστής 

μέσα στην Κατοχή» 
Χριστίνα Ντουνιά, «0 πρωτοπρόσωπος αφηγητής και η αυτοβιογραφία στον 

Καζαντζάκη» 
Δημήτρης Παπανικολάου, «0 Ζορμπάς (του Θεοδωράκη) κι ο Καπετάν Μιχά

λης (του Χατζιδάκι) : Ιχνηλατώντας δυο τύπους ανάγνωσης του καζα

ντζακικού έργου» 
Παναγιώτης Ροϊλός, «Το μυθιστορηματικό έργο του Καζαντζάκη: Ετερογλωσ

σικοί αφηγητές και ιδεολογικές παρερμηνείες» 
Έρη Σταυροπούλου, «Η τελετουργία του θανάτου στην πεζογραφία του Καζα

ντζάκη>> 
Δημήτρης Τζιόβας,  «Ρεαλισμός και παραπλανητική τέχνη: Ο Χριστός ξαvα

σταυρώvεται, ο Θεοτοκάς και η Αριστερά» 
Σ. Ν. Φιλιππίδης, «Αυθεντική ζωή και λόγος στο μυθιστόρημα του Καζαντζά

κη Βίος και πολιτεία του Αλέξη Ζορμπά» 

Viewing and Listening in the Ancient World, 23-25 Μαϊου 2004. Οργανωτές: Λουκία 
Αθανασάκη, Αναστάσιος Νικολαϊδης και Αναστασία-Ερασμία Πεπονή. 
Α vακοι vώσεις: 
Lucia Athanassaki, « Viewing and Listening in an Epinician Context» 
Alessandro Barchiesi, «The Power of Images in Ovid's Ars Amatoria» 

Andrew Barker, «The Marvellous Sisters : Claudius Ptolemaeus οη Sight and 
Hearing» 

Ewen Bowie, «Viewing and Listening οη the Novelist's  Page» 
Joy Connolly, «Sight, Sound, and Civic Imagination in the Roman Forum» 
Stavros Frangoulidis, «Spectacle and Story-telling: Απ Unobserved Parallelism in 

Petronius ' Satyricon 78» 
Thomas Hubbard, «Male Viewing and Female Listening in Early Greek Lyric» 
Richard Hunter, «Narrative and Drama: the View from the Boundary» 
Athina Kavoulaki, «Viewing and Listening in a Tragic Context» 
Andre Lardinois , «Teaching through Sight or Sound: Viewing and Listening in 

Didactic Passages of Greek Epic and Tragedy» 
Michele Lowήe, «Enargeia and Power in Horace» 
Richard Martin, « Viewing Listening» 
Anastasios Nikolaidis, «Viewing and Listening in Plutarch 's Table Talks» 
Michael Paschalis, «Viewing Sound and Listening to Image: Developing Trends in 

Greek and Roman Ekphrasis» 
Anastasia-Erasmia Peponi, «Dance as a Synaesthetic Event» 
Nicholas Richardson, «The Shield of Achilles in the Iliad» 
Ian Rutherford, «Vision and the Sacred in Ancient Religions: Further Perspectives» 
Susan Stephens, «Callimachus among the Rhapsodes» 
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DramatΪc and Pertormance Space Ϊn Senecan Tragedy, 26 Μαϊου 2004. Οργανωτής :  
Μιχαήλ Πασχάλης. 
Α vακοι vώσεις: 

George Harrison,  «Njobe, Djoscurj: Authority and Performance of Seneca' s  
Plays» 

Stephen Hinds, «Ovidian Theatre in Seneca» 
Cedric Littlewood, «lmperial Fictions and Dramatic Reality in Seneca's Troades» 
Michael Paschalis, «The Elusive City: Απ Interpretation of Senecan Tragedy» 
Alessandro Schiesaro, «Seneca's Agamemnon: The Entropy of Tragedy» 

ΤΜ Η ΜΑ ΦΙΛΟΣΟΦΙ ΚΏΝ ΚΑΙ ΚΟΙ ΝΩΝ Ι ΚΏΝ ΣΠΟΥΔΩΝ 

Φιλοσοφία και Κοιvωvικές Επιστήμες: Εvvοιολοyική Αλλαγή, 12- 1 3  Δεκεμβρίου 
2003 . Διαπανεπιστημιακό Πρόγραμμα Μεταπτυχιακών Σπουδών «Φιλοσοφία: 
Γνώση, Αξίες και Κοινωνία» - Τομέας Φιλοσοφίας. 
Α vακοι vώσεις: 

Κώστας Ανδρουλιδάκης, «Πληθώρα ορθολογικοτήτων ή ενότητα του Λόγου;» 
Μαρία Βενιέρη, «Εννοιολογική αλλαγή στην φιλοσοφία της αντίληψης: Απο-

βλεπτικότητα και αναπαράσταση» 
Στέλιος Β ιρβιδάκης, «Εξέλιξη, αλλαγή και ασυμμετρία ηθικών προτύπων» 
Στέλλα Βοσνιάδου, «Το πρόβλημα της εννοιολογικής αλλαγής στην ψυχολογία 

και την εκπαίδευση» 
Βασιλική Γρηγοροπούλου, «Spinoza και Rousseau: συνέχεια ή ασυνέχεια; Από 

την γεωμετρική ηθική στο ενσυνείδητο κοινωνικό υποκείμενο» 
Δημήτρης Δημητράκος, «Σχετικισμός και κοινωνικές επιστήμες» 
Στέφανος Δημητρίου, «Απροσδιοριστία και δυνατότητα εννοιολογικής αλλα

γής: Ο σχετικισμός ως επιχείρημα» 
Βάσω Κιντή, «Εννοιολογική αλλαγή και προβλήματα ορθολογικότητας» 
Αριστοφάνης Κουτούγκος, «Εννοιολογική αλλαγή: Προϋποθέσεις ποσοτικής 

προσέγγισης» 
Βασίλης Κρουστάλλης, «Εννοιολογική αλλαγή στ ις Αρχές της Αvθρώπιvης 

Γvώσης του George Berkeley» 
Αλίκη Λαβράνου, «Γένεση και εγκυρότητα: Για την ιστορικότητα ενός εννοια

κού διπόλου» 
Ελένη Μανωλακάκη, «Τρ ιγωνικότητα, εξτερναλισμός και ανώμαλος μονι

σμός» 
Γιώργος Μαραγκός, «Έννοιες» 
Αθανάσιος Μαρβάκης, Δημήτρης Παρσάνογλου, «Η κοινωνική επιστήμη στον 

δρόμο της αποθεραπείας: Η 'κουλτούρα' ως φάρμακο ή ως ναρκωτικό;» 
Αριστείδης Μπαλτάς, «0 Wittgenstein και η εννοιολογική αλλαγή στις επιστήμες» 
Παντελής Μπασάκος, «Αμφισημία και τοπικότητα» 
Τάσος Μπουγάς, «Η θεμελίωση της θεωρίας της ιδεολογίας: Marx και Engels» 
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Παναγιώτης Νούτσος, «Νεωτερισμοί: Απόπειρες 'αναπαλαίωσης ' της σχολι

κής γνώσης» 
Ευθύμης Παπαδημητρίου, «Η εννοιολογική αλλαγή στην φιλοσοφία: Η έννοια 

της φύσης και του -pυσικού δικαίου» 
Ιόλη Πατέλλη, «Οι πρακτικές αξίες στον Hobbes και στον Kant» 
Γιάννης Πρελορέντζος, «Ελευθερία και βούληση : Από τον Descartes τον 

Spinoza» 
Γιώργος Ρουσόπουλος, «Σύγχρονος εμπειρισμός και εννοιολογική αλλαγή : 

Από τον Frege στον Davidson» 
Σταυρούλα Τσινόρεμα, «Αλλαγή εννοιών: Συμμετρία, συγκρισιμότητα, καινο

τομία» 
Κοσμάς Ψυχοπαίδης, «Αλλαγή εννοιών και αξίες» 

ΑΝΑΓΟ ΡΕΥΣΕΙΣ ΔΙΔΑΚΤΟΡΩΝ 

ΤΜ Η ΜΑ ΙΣΤΟΡΙΑΣ - ΑΡΧΑΙΟΛΟΓΙΑΣ 

Παναγιώτης Ιωάννου, Ο ζωγράφος Βελισσάριος Κορένσιος (Belzario Corenzio) 

c. 1558-c. l 646. Υποστήριξη : 1 7- 12-2003. Επιβλέπων: Νίκος Χατζηνικολάου. 
Βαθμός: Άριστα 

Σταυρούλα Σαμαρτζίδου-Ορκοπούλου, Κυκλαδικά ταφικά και επιτύμβια: Νεκροπό
λεις των κλασικών χρόνων στις Κυκλάδες. Υποστήριξη : 30-4-2004. Επιβλέ
πων: Πέτρος Θέμελης. Βαθμός :  Άριστα 

Σοφία Ματθαίου, Στέφανος Α. Κουμανούδης 1818-1889: Όψεις του βίον και της πο

λιτείας του. Υποστήρ ιξη : 2-6-2004 . Επιβλέπων : Χρήστος Λούκος. Βαθμός: 
Άριστα 

Παναγιώτα Κορνέζου, Η θεωρία της τέχνης στη Γαλλία τον 1 70 αιώνα: Η πραγμα

τεία Ίdee de Ja perfection de Ja peinture ' του Roland Freart de Chambray. Υ πο
στήριξη: 29-6-2004. Επιβλέπων: Νίκος Χατζηνικολάου. Βαθμός: Άριστα. 

ΤΜ Η ΜΑ ΦΙΛΟΣΟΦΙ ΚΏΝ ΚΑΙ ΚΟΙ ΝΩΝ Ι ΚΏΝ ΣΠΟΥΔΏΝ 

Ευστάθιος Παπασταθόπουλος, Πλάσματα του αέρα: Οι φανταστικοί σύντροφοι σε 

κορίτσια προσχολικής ηλικίας. Επιβλέπων: Γ. Κουγιουμουτζάκης. 

ΑΛΛΕΣ ΕΚΔΗΛΩΣΕΙΣ 

«Δρόμοι της Ανατολής»: Διάλεξη με τίτλο : «Γυναίκες στο σταυροδρόμι των πολιτι
σμών» (27 Μα Ίου 2004 ) .  Συνεργασία του Τομέα Ανατολικών και Αφρικανικών 
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Σπουδών του Τμήματος Ιστορίας-Αρχαιολογίας και του φοιτητικού συλλόγου 
«Οι δρόμοι της Ανατολής». 

1 Οη συνάντηση μεταπτυχιακών φοιτητών Ιστορίας ελληνικών και ξένων πανεπιστη

μίων (2 1 -24 Ιουλίου 2004). Οργανωτής: Μεταπτυχιακό Πρόγραμμα στη Σύγ
χρονη Ελληνική και Ευρωπαϊκή Ιστορία. 
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