Akadnpuia ABnvwv / Academy of Athens

KYRIAKOS S. KATSIMANIS, Athenes

MESSAGES DELPHIQUES ET SOCRATISME

1. Délimitation du sujet.

I.1. On connait bien la place occupée par Socrate dans [I'histoire de la
pensée occidentale. Si la philosophie se donne en général pour tache d’ame-
ner ’homme a la connaissance de soi, dans la plus large et la plus profonde
acception du terme, c’est le maitre de Platon qui, par sa révolution morale
dont il fut le héros et la victime, a plus que tout autre contribué a mettre la
réflexion philosophique sur cette voie. Or il y a deux textes qui nous appren-
nent pourquoi Socrate a fait du «connais-toi toi-méme» sa propre devise intel-
lectuelle. Ces textes présentent ainsi un intérét particulier: non seulement ils
se trouvent a l'origine d’'une tradition philosophique longue et glorieuse,
mais ils sont aussi liés a des questions relatives a la morale grecque et
notamment a |'évolution de la pensée d’Aristote. Il s’agit des pages 20e-23 b
de I'Apologie platonicienne de Socrate et surtout d’un passage tiré des
écrits moraux de Plutarque et considéré par les éditeurs des oeuvres
perdues d’Aristote comme faisant partie de son dialogue intitulé [Tepi Pi-
Locopiag’.

1.2. Dans un écrit de controverse, Plutarque se fait le défenseur de So-
crate. Colotés, philosophe épicurien, avait tourné en ridicule Socrate pour
avoir fait profession de la connaissance de soi tout en s’ignorant lui-méme.
De son coté, Plutarque renverse les termes: c'est Colotés qui ne sait pas ce
que c’est que de se connaitre soi-méme; Socrate, au contraire, s'est résolu-
ment orienté vers la philosophie morale en prenant, justement, le yvobt cav-
tov pour base de départ: Kai tdv £v Aeh@oic ypuppatov Oerdtatov £60KEL

1. Le présent article constitue la premiére paitie d'une communication faite en deux
séances, le 7 et le 14.5.1971, au Centre des Recherches sur la Pensée Antique (Paris-Sor-
bonne) et qui portait sur le fragment 1 du [Tepi P1iocopia; d Aristote. Nous espérons que
le texte tout entier de cette communication paraitra dans un volume spécial avec d’autres
travaux du méme séminaire.
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10 «yv®b cavtov, 8 61 xai Zoxpdtel tiic arnopiag xai {nthosnc Tavne
apynyv évédwxe, O¢ "Aprototédng év toig Miatevixoic sipnxe?.

1.3. 1l serait hors de notre propos de nous pencher, dans ce bref article,
sur les multiples questions relatives a 1'authenticité de la doxographie rap-
portée par Plutarque ainsi qu'a I’évolution de la pensée du jeune Aristote.
De telles questions seraient soulevées par un examen plus approfondi du
texte reproduit ci-dessus, ce que nous espérons tenter 4 une autre occasion3.
En abordant ici notre étude par son biais et en confrontant son contenu avec
le témoignage de I’ Apologie ainsi qu’avec celui d’autres dialogues platoniciens,
nous nous bornerons a attaquer les problémes strictement delphiques et,
surtout, socratiques, tels que les suivants:

— Dans quel courant de la pensée hellénique s’insére le yv®01 cavtdv
et quelle en est la signification originelle?

— Quel parti a su tirer Socrate de cette injonction apollinienne et dans
quelle mesure a-t-il pris des libertés avec elle?

— Quelle est la place de la connaissance de soi dans le socratisme

et comment en sont évaluées les dimensions philosophiques a la lumiére de
celle-c1?

2. Le yv®01 covtdy 4 la lumiére de I'esprit delphique.

2.1. Que sur le temple de Delphes aient figuré certaines inscriptions ex-
hortant les fidéles 4 la sagesse, cela ne fait aucun doute. Ces courts dictons
d'un contenu vague se bornaient a des généralités parfois banalest. Néan-
moins, il parait qu'ils trouvaient un large écho dans les sociétés helléniques,
de sorte qu’il ne serait pas inexact de les considérer comme faisant partie
d'un code moral élémentaire. Deux d’entre eux semblent avoir rencontré
un accueil particuli¢rement favorable auprés de I'opinion publique. Platon
dit dans le Protagoras que les Sept Sages, s'étant réunis a Delphes, offrirent
«a Apollon, dans son temple, les prémices de leur sagesse» sous forme de

2. Plut. Mor. (Adv. Colot. 20) 118 ¢ (= W.D. Ross, Aristotelis fragmenta selecta, Oxo-
nii 1955 : Hepi Piiocopiac, fr. 1). — Drailleurs Socrate n'était pas le seul ni méme le pre-
mier a s’y appliquer; le fragment ci-dessus reproduit vient immédiatement apreés quelques
lignes du méme passage, auxquelles nous devons un témoignage trés important : Héraclite
déclaie s’étre recherché lui-méme (E51{noduny &uesutov) sur un ton de se féliciter implici-
tement de I'avoir fait.

3. Nous projetons de poursuivre la présente étude en examinant le fragment 1 du [Tepi
Prr000piag conjointement a I'évolution de la pensée aristotélicienne.

4. Marie Delcourt, L’Oracle de Delphes, Paris 1955, p. 209.
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formules telles que le «connais-toi toi-méme» et le «rien de trop» (unoev
dyav)®. Ces mémes dictons, Aristote les appelle, dans sa Rhérorique, dedn-
pootevpéva, c'est a dire rendus largement publics, voire célébres®. Au rap-
port de Pausanias, ces formules sont qualifiées d’ @peAnuate avlponoic eig
Biov (= utiles aux hommes pour leur vie); elles ont été inscrites sur le tem-
ple de Delphes par les Sept Sages que 'auteur, a I'instar de Platon, cite nom-
mément”.

2.2. «D’ol1 vient, se demande Marie Delcourt, le lien étroit, affirmé par
toute la tradition des sages et du Pythien, au point qu’on finit par se repré-
senter toute I'’Académie montant vers le Parnasse et les Sages gravant de
leurs mains leurs maximes sur le temple”».® Elle propose par la suite la ré-
ponse suivante: «Les Grecs adoraient les proverbes (...). Mais des Grecs
admettaient malaisément qu'une invention restdt anonyme. Quantité de pro-
verbes nous sont arrivés sous le nom d’Apollon, présentés comme des ré-
ponses de la Pythie 4 des consultants. Ce besoin de mettre une signature
illustre sous le dit le plus simple amena les Grecs a préter certaines maximes
aux Sept Sages, d’autres, de ton assez différent, a la pythie, pour enfin met-
tre le tout, globalement, aux pieds du dieu» ®. — Il faudrait, a notre sens,
compléter ces considérations par les remarques suivantes: le fait méme que
certains des Sept Sages étaient, d’aprés la tradition, des hommes d’Etat,
éclaircit beaucoup leur rapport avec Delphes et accrédite I'affirmation du
fragment 8 du ITepi Piiooopiag (édition Ross), ol il est expressément re-
connu que les Sept Sages ont trouvé certaines «vertus politiques». Sur la foi
de ces témoignages, nous verrions, dans les relations des Sept Sages avec
I’Oracle, I'effort du pouvoir politique de la Gréce archaique (que ce pouvoir
fiit exercé par les Sept Sages ou par d’autres personnes se réclamant de ceux-
ci) de rendre ses sujets plus facilement gouvernables par des conseils
de prudence revétus, non seulement de sagesse humaine mais aussi
d’autorité divine,

2.3. Notre intention, ici, n'est pas d’approfondir le probléme de la pa-

5.342 e-343 b.

6. B 21,1359 a 21-24.

7. X, 24, 1. Pausanias maintient sur la liste Périandre de Corinthe, auquel Platon sub-
stitue Myson de Chenée (Pror. 343 a).

8. Op. cit., p. 208.

9. Op. cit., pp. 208-209,

10. Synes. Calvit. Enc. 22.85 ¢ (= Ross, fr. 8, p. 77): S1d yap tiv OnepPolnv tdv edpn-
parov el Bedv 10 toltav Emvolag dvipepov: mddav anéfleyav nmepl t@ nolitikd mpdy-
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ternité de ces dictons, en discutant les fondements historiques de leur attri-
bution aux Sept Sages. Notons seulement que le «connais-toi toi-méme» qui
est attribué tantét a Thalés, tantét a Bias, tantot a Chilon, tantét a la pythie
Phémonoé!!, conserve une place & part auprés des écrivains anciens'®. Mais
ce qui importe essentiellement a notre étude c’est le sens dans lequel était,
a l'origine, interprétée I'inscription delphique. Elle n’était pas une
exhortation a la recherche introspective mais un
conseil de résignation. L'inscription devrait donc étre enten-
due & peu prés dans ce sens: «Souviens-toi d’étre un homme, n’oublie pas ta
condition humaine et tes pouvoirs limités. Si tu reléves la téte outre mesure,
si tu présumes trop de tes forces, tu encourras la colére divine et seras ex-
posé a la Némésis». — Cette interprétation du «connais-toi toi-méme» est
confirmée par Platon, sous I'ironie duquel perce la vérité historique: «Je dé-
finirais volontiers la sagesse, dit 4 Socrate le Critias du Charmide, la connais-
sance de soi-méme, d’accord avec I'auteur de I'inscription de Delphes. Cette
inscription, en effet, nous semble étre la parole de bienvenue que le dieu adres-
se aux arrivants, a la place du salut ordinaire «réjouis-toi», trouvant sans
doute cette formule déplacée et jugeant que nous devons nous inviter les uns
les autres, non a nous réjouir, mais a étre sages. De cette facon, le dieu adres-
se aux arrivants un salut bien supérieur a celui des hommes!3. — La tradi-

pata xai e§edpov vopovs: kai mavra 1 cuvictdvia 1ag nOLEIS" Kal TadTny v &xivolay
cogiav Exdiecuv: toroltor yap flouv oi ' copol, molitikds Tivae dpetac ebpodvrec. Jean
Defrandas, dans sa thése Les thémes de la propagande delphique, Paris 1954, p. 282, écrit
a ce sujet: «N'oublions pas que le sanctuaire de Delphes a été un centre de refuge pour les
aristocrates expulsés par les tyrans et nous comprendrons qu’une telle morale ait pu s’im-
poser dans les milieux delphiques. L'atmosphére politique du Ve siécle donne aux maximes
inscrites sur le temple d’Apollon leur véritable valeur. Elles sont les régles de vie qui s’impo-
sent & une classe dirigente, arrivée au terme de sa carriére. Cette classe qui, au cours du Ve
siecle, verra son influence politique s’amenuiser dans bien des cités, continuera pourtant
a exercer longtemps une influence morale dans le domaine intellectuel et moral».

I1. Mepi ®riocopiag, fr. 3; Selon Clément d’Alexandrie, Strom. I, 14.60.3 (= Ross,
fr. 3) Aristote attribue le yv@®6t cavtov a la Pythie elle-méme. — Le premier exemple du
Yvidb oavtov dans un texte se rencontre dans le Prométhée (309) d’Eschyle; voir J. Defran-
das, op. cit., pp. 274-275.

12. Cf. Platon, Pror. 343 d; Pausanias, X, 24, 1; W.D. Ross, fr. 1 et, surtout, 3: ti note
nv dpa xai tivog 10 lepdv npdotaypa 16 év Tuvbol, 6 yvdvar Eavtdv Toig Tob Beod Senco-
névoig mpooayopevet; Il aurait été donné en réponse a Chilon, «td dpiotov avlphroic pa-
Oelv muvBavopévo» (ibid.).

13. 164 d et suiv. La traduction des textes platoniciens est tirée de la «Collection des
Universités de France» («Belles Letties»); voir aussi Alcib. 1, 133 ¢ : To 8¢ yiyvdoxsty ab-
1OV Opoloyobuev cwgpooivny elvar. Selon Héraclite, *AvBpdnoiol miol péteott yiyvd-
okelv Eautols Kai cwppoveiv (VS, 22 B 116); cf. Pindare, Pyrh. 111, 59 et suviv.; Xén. Hell.
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tion chrétienne, faut-il le noter en passant, s'en est tenue au sens originel de
la connaissance de soi, dont elle a tiré un bon parti: «Connaissez donc, su-
perbe, écrit Pascal dans ses Pensées, quel paradoxe vous étes a4 vous-méme.
Humiliez-vous, raison impuissante; taisez-vous, nature imbécile; apprenez,
apprenez que I'’homme passe infiniment 'homme, et entendez de notre mai-
tre votre condition véritable que vous ignorez : Ecoutez Dieu» 4,

3. La version socratique du yvdobt covtéov: une inte r-
prétation ambivalente.

3.1. Socrate, pour sa part, est allé plus loin dans son interprétation. Sa
vie, son enseignement et sa mort prouvent qu'il n'était pas homme a suivre
aveuglement une prescription, fit-elle divine, ni davantage a en faire la base
de départ de sa propre recherche philosophique. Si I'existence de Socrate a
Athénes a provoqué tant de remous, c’est qu’il avait justement remis en que-
stion les valeurs traditionnelles, en approfondissant par la raison la morale
conventionnelle. Socrate déconcerte par sa «candeur narquoise» ses compa-
triotes bien ranges, «les trouble dans leur quiétude», les fait sortir de leur
commodité!®, en creusant a fond ce qu'ils tenaient pour I'évidence méme.
«Socrate, écrit V1. Jankélévitch, est la conscience des Athéniens, tout ensems-
ble leur bonne et leur mauvaise conscience, c’est a dire qu'on retrouve dans
sa fonction la disparité propre aux effets de I'ironie, selon que celle-ci nous
délivre de nos erreurs ou nous prive de nos croyances»®, Dans ['"Euthyphron,
on le sait, il n’hésite pas a soutenir que la seule faveur divine par rapport a
quelque chose ne suffit pas a y conférer le caractére de piété. Une chose n’est
pas pieuse parce qu’elle est aimée des dieux mais l'inverse: les dieux I'aiment
parce qu’elle est pieuse. Autrement dit, la valeur existe indépendamment de
la volonté divine, donc celle-ci s’y conforme au lieu de la conditionner' .

I, IV, 40-41, Cyropédie, VI1, 11, 20-25, — Reproduisant une opinion de Séchan, J. Defran-
das (op. cit. p. 278, n. 5) remarque: «L’ impératif aoriste (sc. yv®b) marque une nuance que
n'exprimerait pas ur présent. Il s’agit moins de se connaitie par une introspection longue
et continue que de découvrir par une prise de conscience instantanée — par exemple en
pénétrant dans le temple du dieu — quelle différence oppose la nature humaine a la nature
divine».

14. Pensées, L. Brunschwicq, édit. minor., p. 531; voir la-dessus, Etienne Gilson, La
connaissance de soi-méme et le socratisme chrétien, in L'esprit de la philosophie médié-
vale, Paris 1944, pp. 214-233. — Selon Clément d'Alexandrie, le «connais-toi toi-méme»
signifie 611 Bvntog el kai 611 dGvBparog Eyévou (Sirom. V, 1V, 23).

15. P. M. Schuhl, L'oeuvre de Platon, Paris 1967, pp. 53-54.

16. V1. Jankélévitch, L'ironie, Paris 1936, p. 2.

17. 10 ¢ et suiv.
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3.2. Puisqu’il en est ainsi, ce serait avec une pointe d’ironie que Socrate
se référe a Deiphes chaque fois qu'il vante I'importance de la connaissance
de soi. Mais cette ironie ne viserait que le caractére superficiel et quasi ar-
bitraire du sens originel du dicton, non point sa signification profonde, pour
laquelle notre philosophe nourrissait la plus haute estime. S’il nous était
permis de faire ici une digression pour donner de la doctrine socratique un
apercu schématique, nous dirions que le «connais-toi toi-méme» opére chez
Socrate la jonction de deux tendances opposées: sa prétendue «ne-
science», d'une part,etle savoirérigé enfondementde la
vertu, dautre part. Socrate se vantait de ne rien connaitre de tout ce dont
les autres se faisaient gloire. «J'ai conscience, dit-il dans I’ Apologie, que je
ne suis savant ni peu ni beaucoup»'®. Comme le note excellemment V1. Jan-
kélévitch, «il avait horreur des cosmogonies monolithiques et des monismes
étouffants», d’ol le malin plaisir qu’il prenait 4 déconcerter les sophistes in-
fatués d’eux-mémes, en «crevant leurs outres gonflées» de vain savoir?®,
— Cependant, il faisait grand cas de la connaissance qu’il tenait pour condi-
tion indispensable & I'acquisition de la vertu. Pour étre vertueux, enseignait
Socrate, 1l faut savoir ce qu’est le bien et le mal. Cette connaissance n’est cer-
tes pas une meémorisation stérile et superficielle, étant donné que I'on n’ap-
prend pas la vertu comme la table de multiplication. Ce qu’'il faut 4 I'homme,
c’est une prise de conscience lucide et responsable du gouffre qui sépare la
vertu du vice®™. L’homme est constamment porté vers le bien, car il sait que
cela lui profite, lui est avantageux, contribue 4 son bonheur?!., Mais la plu-
part du temps, '’homme se trompe dans son choix®?, prenant pour le bien
I'aveugle et pernicieuse impulsion de I'instinct, alors qu’il devait opter pour
une vie épurée de passion, donc vertueuse®, — C’est 4 ce moment qu’inter-
vient le «connais-toi toi-méme», charniére de la «nescience» et de la connais-
sance. D’une part, cette maxime implique la renonciation a toute occupation
étrangére a 'homme, a tout savoir aussi futile quimpossible. D’autre part,

18. 20 b; cf. ibid. 21d.

19. VL. Jankélévitch, op. cit., p. 2. Socrate passe pour avoir été le premier 4 remener
la philosophie du cizl, ou elle était auparavant, sur la terre; voir la-dessus Arist. Mér. M.
4,1078 b 17 et suiv.; Cicéron, Tusc. 5,10: «Socrates autem primus philosophiam devoca-
vit ex coelo et in urbibus collocavit et in domus etiam introduxit et coégit de vita et moribus
rebusque bonis et malis quaerere».

20. J. Brun, Socrare, Paris, («Que sais-je») 1969, pp. 92-93.

21. Euthyd. 278 e: Ilavteg ol dvBpoamror Bovdopeba eb npacteiv; Sénéque, De vita bea-
ta 1, 1: Yivere .... omnes beati volunt.

22, Prot. 345 e; Ménon 78 d.

23. Ménon 77 c-e; Pror. 358 d.



Akadnuia ABnvwv / Academy of Athens

Messages delphiques et Socratisme 161

elle limite I'intérét philosophique a 'lhomme et aux vrais problémes de celui-
ci. Et comme le probléme le plus épineux est celui du bien et du mal, la re-
cherche de la vertu doit étre la premiére préoccupation de I’homme soucieux
de se connaitre soi-méme?!,

3.3. Si le yvdb cavtov est un chemin qui méne a la vertu, il reste a se
demander comment il faut le suivre. Se connaitre soi-méme revient a se «ra-
masser, en quelque sorte, I'ame», a «revenir a soi», au sens propre du terme,
a se centrer sur soi. Rendu a ses passions, I'’homme se disperse dans les mul-
tiples illusions qui I’entourent et, s’unissant a elles, il s’y perd et s’y com-
plait. Poussé par son égoisme, il prend pour le bien les acquisitions matériel-
les et, afin de se les procurer, il devient volontiers dpre au gain, menteur, agres-
sif, donc injuste et impie. Au contraire, en cherchant a se connaitre, il s’ar-
rache peu a peu aux multiples effets du monde extérieur et, par ce retour a
lui-méme, il se rend compte de sa vraie condition, il se situe dans les dimen-
sions de sa finitude. Par conséquent, il prend une conscience aigué de son
insignifiance, éprouve de toute son dme une véritable répugnance pour son
orgueil injustifié, dont il finit par se délivrer®. Or la suppression de son pro-
pre égoisme ouvre la voie du perfectionnement moral. Donc ’homme se pen-
che attentivement sur son propre caractére et, sans se faire d’illusions, il se
vérifie lui-méme. Il examine ses qualités, ses vices. De cette maniére, il se
rend a I’évidence de la vraie cause de son malheur qu’il met résolument sur
le compte de la libre carriére qu’il avait donnée, par ignorance, a ses basses
impulsions?. En assignant, pour tout dire, a la raison le commandement de
I'ame, '’homme introduit dans son monde intérieur I'ordre et I’harmonie qui
comportent la vertu et le bonheur.

3.4. Ces analyses montrent combien gratuite est la distinction courante
entre le point de vue psychologique et le point de vue moral de la connaissan-
ce de soi. On ne peut pas se faire une existence moralement authentique avant
d’avoir surmonté le blocage psychologique occasionné par la dispersion aux
apparences. Et, en retour, on ne peut pas se refaire psychologiquement Un,
sans une remise en question de sa maniére tout entiére de vivre. Mais reve-
nons a Socrate: «Je ne suis pas a présent capable, dit-il dans le Phédre, sui-

24. Apologie 29 de: «Xpnupatov pév odx aloydvy émpelovpevos 6nme oot Eott Gg
nielote, Kai §6Enc xal tipfic, ppoviceng 6 xai aindeiug xai tiic yuxiic dc Béitiota Eotal
oUk Empeli] o0dE @povrileic» cf. ibid, 29 e, 38 a.

25. Mémor. 1V 2, 24-29; ]J. Defrandas, op. cit., p. 277; J. Brun, op. cit., p. 67 et suiv.

26. Alcibiade, dans le Banquet (216 a et suiv.), nous permet de comprendre i quel
point douloureuse était parfois la connaissance de soi sous I'impulsion socratiqu

I PIAQEODIA 4
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vant I'inscription delphique, de me connaitre moi-méme, je vois donc claire-
ment le ridicule qu’il y avait pour moi, a qui cette connaissance faisait encore
défaut, d’examiner les choses qui y sont étrangéres. En foi de quoi, je donne
a ces fables congé et, a leur sujet, je m’en rapporte a la tradition; je le disais
a I'instant, ce n’est point clles que j'examine, c’est moi-méme : peut-étre
suis-je une béte plus étrangement diverse et plus fumante d’orgueil que n’est
Typhon? peut-étre suis-je un animal paisible et moins compliqué, dont la
nature participe a je ne sais quelle destinée divine et qui n’est point enfumée
d’orgueil 7»*” — Par conséquent, Socrate ne s'éloigne du dicton
de Delphes que pour y revenir finalement aprés
avoir efectué un détour pénible mais fructueux. Ce
méme détour fera dire beaucoup plus tard au vieux Platon des Lois que ce
n'est pas I’homme mais Dieu qui est la mesure de toutes choses®,

3.5. C’est ainsi que Socrate fait valoir le précepte delphique. Au lieu de
I"accepter tel qu’il était, a savoir comme une injonction imposée «du dehors»
de fagon arbitraire, il en fait un chemin de la vertu que parcourt, laborieu-
sement mais victorieusement, la réflexion philosophique. Telle est I'ambiva-
lence de Socrate face a la religion traditionnelle, par rapport a laquelle il
prend ses distances tout en la respectant profondément®®. Et I'on sait a
quel point ladite position lui a fait tort. Sa condamnation tient, en grande
partie, a la méfiance qu’éprouvait de plus en plus pour lui le conformisme

religieux du commun, incapable de saisir la vraie signification de cette
ambivalence.

4. Morale socratique et musique apollinienne.

4.1. Nous avons dans I’ 4pologie un autre exemple de la liberté que pre-

27. 229 e - 230 a; cf, Alcib. I 219 b a la fin du dialogue.

28. IV, 716 c 4. Sur I'élément apollinien chez Platon, voir notre étude Religion et méta-
physique chez Platon, a propos del’Apollon du «Cratyle», «IThatove 23 (1971) 278-295.

29. Apologie 29 d: "Eyid bpdg, & dvépeg "Abnvaior, dondlopat pév kal guld, reibouat
o€ paiiov td Oed f) Duiv; cf. ibid. 23 a. — L’acceptation quasi «épidermique» des injonctions
divines et ’exécution docile de ces injonctions est une position trés irritante pour Kierke-
gaard qui prend a partie I'Eglise de son époque en qualifiant ses dignitaires de paiens apiés
Jésus-Churist! Ce qui compte pour le philosophe danois, c’est que I'homme, dans une commu-
nion intime avec Dieu, «subjective», en quelque sorte, les vérités divines en en faisant des
moments vécus par son existence tout enti¢1e. Nul hasard, par conséquent, si Kierkegaard
se declare I'éleve de Socrate. Voir la-dessus, I'p. Kootapic, "H dralexticy toi Kipxeyxwp

¢ émavdinyic ThHe coxpatikiic parevrixfic, Athénes 1971, et notre compte rendu sur ce
livre, «IThatov» 24 (1972) 374-376.
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nait Socrate avec les exhortations delphiques. Il s’agit du fameux oracle que
la pythie aurait donné a Chéréphon, venu a Delphes exprés pour demander
s’il v avait un homme plus sage que Socrate. La réponse, on le sait, fut né-
gative, mais Socrate, au lieu de s’en réjouir, se sentit chargé d’une mission
écrasante. 11 se mit donc a vérifier le savoir d’autrui et de lui-méme, croyant
que telle devait étre la signification de l'oracle. Malheureusement, ses con-
statations furent décevantes. Tous ceux auprés de qui il 8 mené son enquéte
se croyaient en possession d'un savoir considérable, alors qu’ils n’étaient,
en réalité, que des ignorants®, «Pour justifier 'oracle, dit-il en se défendant,
j'en venais 4 me demander si je n'aimais pas mieux éire tel que j'étais,
n’ayant ni leur savoir ni leur ignorance, que d’avoir, comme eux, l'ignorance
avec le savoir, Et je répondais a l'oracle ainsi qu’a moi-méme qu’il valait
mieux pour moi-méme étre tel que j'étaisn®l. Selon Socrate, le dieu aurait
voulu suggérer par cet oracle que la science humaine n’a pas d’'importance
ou n’en a que trés peu. «Et maintenant, dit-il, s’il a nommé Socrate, c’est qu’il
se servait de mon nom pour me prendre comme exemple. Cela revenait a
dire : «O humains, celui-la, parmi vous, est le plus savant qui sait,comme
Socrate, qu’en fin de compte son savoir est nul»*2. Tel fut le parti que Socra-
te a su tirer de I'oracle delphique. Notons que la connexion entre celui-ci et
le yv®61 covtov est intime 4 un tel point qu’ils s’appellent I'un ["autre comme
nous I'avons montré a propos de la connaissance de soi (3.2, fin). Si le yv®6t
cuvtov présuppose la renonciation a tout savoir inutile et chimérique, la
conscience de sa propre ignorance conduit inéluctablement a la recherche de
sol-méme.

4.2. Il convient de se demander ici quel réle ont vraiment pu jouer les
«messages» delphiques dans la formation de la pensée de Socrate. Pour ce
qui est de la réponse donnée a Chéréphon, Zeller et Taylor sont d’accort sur
ce point-ci: le fait méme que Chéréphon a eu I'idée de demander a la prétresse
d’Apollon s’il y avait quelqu’un qui 'emportat en sagesse sur Socrate, prouve
indéniablement que celui-ci jouissait déja d'une réputation certaine a Athénes®.
Mais a partir de ce point-1a, les opinions divergent. Sans mettre en doute I’hi-

30. Apologie 20 e et suiv,

31. Ibid. 22 e.

32. Ibid. 23 b.

33. D’apprés Taylor, Socrate serait a la téte d'une association philosophique comptant
parmi ses membres Chéréphon lui-méme. Par cette consultation, Chéréphon aurait cherché
I'appui de l'autorité delphique pour accroitre le prestige du maitre: A.E. Taylor, Plato’s
Biography of Socrates, «Proceedings of the British Academy», 1917-1918, pp. 116-117; Ed.
Zeller, Die Philosophie der Griechen, II, 1', Leipzig 1889, p. 55, n. 4.
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storicité de 'oracle, Zeller conteste qu'il ait été a I'origine des recherches mo-
rales du philosophe. Admettre, d’aprés Zeller, que Socrate ait été gagné par
la philosophie morale sous I'impulsion de I'oracle delphique est aussi peu
vraisemblable que de rapporter la réforme religieuse de Luther a sa qualité
de docteur®. Taylor, pour sa part, non seulement considére I’oracle comme
un fait historique incontestable, mais croit, en outre, qu’il a marqué un tour-
nant décisif dans la carriére de Socrate; antérieur 4 la guerre du Peloponé-

se, il aurait contribué a détourner Socrate des recherches scientifiques pour
I'orienter définitivement vers les préoccupetions morales®,

4.3. A notre sens, il est difficile d’admettre que Socrate, sans la réponse
obtenue par Chéréphon, ne serait pas le philosophe que tout le monde con.
nait. On ne devient pas sur ordre, de scientifique ou de cosmologue qu’on
était, un moraliste et méme de I'envergure d’un Socrate. D’ailleurs I’oracle
dont il s’agit n’était pas de nature a provoquer dans la pensée de notre phi-
losophe un bouleversement capable de tout remettre en question. Tout d’a-
bord, la réponse de la pythie ne serait qu'un acte de pure complaisance a 1’é-
gard d'un consultant qui, de la mameére dont il sollicitait I'oracle, laissait
clairement entendre vers quel genre de réponse iraient ses préférences. En-
suite, cette réponse qualifiait Socrate de cogdtaroc, adjectif signifiant, dans
le contexte de I’Apologie, celui qui est en possession d’un énorme savoir, au
point de ne pas avoir son égal dans ce domaine. Beaucoup se seraient réjouis
de cette réponse, sans essayer de I'approfondir. Socrate aurait pu en faire
de méme, étant donné qu’il connaissait beaucoup plus de choses que sa feinte
ignorance ne laissait entendre. Cependant, il a fait de I'oracle une incitation
a la vérification du savoir des autres pour aboutir 4 sa propre «nescience»,
c’est a dire a un point diamétralement opposé a celui que valorisait la répon-
se de la pythie. Seul un moraliste de vocation aurait pu aller si loin dans I'in-
terprétation d’un oracle apparemment banal. Sans nous appesantir, par
conséquent, sur I’historicité de I'oracle®, nous verrions dans les affirmations

de Socrate, sinon un artifice oratoire, comme le soutient Zeller. du moins une
concession au pathétique.

4.4. Cela n’a pas empéché Socrate, aprés avoir senti s’éveiller en lui-mé-
me sa propre vocation philosophique, de se servir de I'autorité delphique

34. Ed. Zeller, ibid.

35. Taylor, op. cit. p. 93 et suiv.; cf. du méme, Socrares, London 1933, pp. 76-82.

36. L’historicité de I'oracle avait été contestée dés I'antiquité: Plut. Adv. Colet. 17,1:
Athénée, V, 218 e.
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comme d'un soutien extérieur. La réponse donnée a Chéréphon et le «con-
nais-toi toi-méme» lui auraient consolidé la foi en 'opportunité des recher-
ches morales et, peut-étre, apporté du réconfort & des moments de scepti-
cisme. On pourrait concéder aussi que les «messages» delphiques, sans étre
les principaux facteurs de la conversion de Socrate a la philosophie morale,
lui ont suggéré une excellente méthode de recherche en vue du perfectionne-
ment de '’homme, tout en assurant 4 sa doctrine un prestige incontestable.
En effet, Socrate pourrait ainsi se réclamer non seulement de la juste raison,
mais aussi du patronnage d’Apollon. Auréolée de 'autorité delphique, la
sagacité de Socrate avait de quoi séduire un large auditoire, étant donné que
cette association répondait aux inclinations natives du peuple athénien. Com-
me le note W. Jaeger par une phrase lapidaire, I’apollinisme et le socratisme

sont les deux points lumineux guidant le peuple grec dans son évolution
morale®?,

4.5. Peu avant de mourir, Socrate regoit en réve un nouveau «message»
apollinien, par lequel il est invité, une fois de plus, & pratiquer la musique. Il
s'en aquitte en mettant en vers les fables d’Esope et le fait qu’il ne s'y était
pas antérieurement appliqué il le rapporte a sa conviction qu’il avait toujours
été musicien tout en étant philosophe®. Bien que relaté par 'auteur du Phé-
don sur un ton légérement ironique, cet épisode apparemment étrange met
en relief les trois aspects fondamentaux des rappoirts entre le socratisme et
I'apollinisme: I’émission des «messages» apolliniens a4 destination de Socra-
te qui se présente ainsi guidé par le dieu depuis le début jusqu’a la fin de son
activité philosophique — la maniére libre dont Socrate interprétait ces mes-
sages — la connexion intime, enfin, entre la sagesse socratique et la musique
apollinienne, connexion cimentée par leur commune aptitude a rehausser
moralement ’homme, a I’«<humaniser», pour ainsi dire: "Q¢ pihoocopiag (...)
oliong peyiomg povoikiic...’®

AEA®IKA MHNYMATA KAI ZQKPATIKH HOIKH
Mepiinyn.

‘H peiétn avt ypnoiponoiel @¢ agetnpic dvo, Paoikd, xeipeva : tig
oei. 20-23 tiic [MAarovikiic 'Aroloyiag xui Eva anéoracpa tdv *HOkdv
tob ITAovtapyov (1118c), mov oi meprocdtepor Exdotes tdv yapévov Epyov

37. Aristoteles, Berlin 1923, p. 133. 38. Phédon 60 c et suiv. 39. Ibid. 61 a.
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1ol "Apiototélovg Katatdocovv otov [Tepi Piiocopias didhoyo tol te-
reuTUion. Txomoe pac eivar va EEetdocwpe tpia xupiong mpaypata: 1) To go-
putepo mvevpatikd xAipa tiic "EALGdOG, otd Omoio évidaocoetat 10 pvdor
gavtov ©O¢ delgixn priomn, 2) Tov £leiBepo tpomo, pué tov Oomoiov & Zwkpd-
¢ agromoinoe ™ pion avti, xai 3) T 0éon tfic Eror aErorompuévne av-
T0YvVOoiag o1 cOKpUTIKT) oKEYn Kai, Yevik@Ttepa, 11 oyéon tol deA@ixob
nveopatog pe 8,1t yia ocvvropia dvopdlope «oCOKPATICUON.

Eivar yvootd 611 10 «yvib cavtovy xabog xai dAia ocOviopa Kelel-
opata 0ixod repreopévon frav yapaypéva otd vad tdv Asdodv, &vd tav-
1O pova yvopiiav edpdtatn diddoon otigc EAANVIKES KOveOVieg TV TpOKARG-
ok®v, xupiag, gpovov. ‘H natpoétd tovg anodidetar site oroig ‘Enta Zo-
poug eite 010 1610 10 Mavrteio, pué 10 6moio dhlwote adrol QEépovral mapu
noAL otevd cuvdedepévol. Agv 0a ftav Lowmdv dotoyo, iotopikd, vi Umo-
ompiybi] 6Tt 1 woAtixkn xai Bpnoxevtixi) fyecia tiic apyaixijc "EALGSOC
xpnoponotolice adtd Td pntd O¢ cvpPovric, mod anéPfrenav o1d COPPOVI-
OO @OV dnnkéeV ™. ME adty v mpoortikt] npénel va Ocwpioonpe 10
«yv®b cavtove, mob dév ftav, 6mwg ocvvijlwg moteletal, Tapdpunon Yk
EvdooxoOnmnon arlia Omoépvnon vk edmeifeia. «Ivdbt cavtdovy Eofpatve,
nepinov : «unv Eexvag 6t eloat dvlporog, dniadn Ov pé nepropiopéveg du-
VaTOTNTEG, MOV MPEMEL VA DMOTAoOETAL, Vi DRaXOUNY.

[1d¢ afronoinoe 11 delgixn avty) pfon 6 Loxkpatns, yid tov O6molo Eé-
pope moco Emrigove Npveito Vv’ anodeyff xabe doyputikd diatvnopévn ain-
Bela, and omovdnimote xui dv adtn mpoepyotav; I'd 10 LZoxpdtn 10 «yvddi
cavtov» DrodnAdvel Tavtdéypovae Wik anoppryn Kai pia arodoxn. 'Andp-
piyn, mpdra-tpdrae, kdbe Eroipng yvaoomng, xdbe pdrtoing EmoTnuovikiic
avalimmong. Kai arnodoyn, oty ocvvéyela, tiig poévng yvoong mod pmopei
v’ anodery b evepyetiki) v 1ov dvlpono, apod anotedel arapaitntn mpoi-
nd0eomn yid xabe davyf) kai OmevBuvn and@acn, dniadn yid x@be adbevriki
NOwxnN mpadn: tijg yvdong 1ol Eavtod pag. I'vapilm 1oV Eavtd pov onuaiver:
nEPLOTELL® TN) O1a)VoT pov mpog ta ESw, dive téhog otiv OAEOpla Kutu-
onat@inon 1ol yuyiopol pou ot Bépata Eviedds aAAoTpLa Tpds Td KaldC
EVVOOUpEVE CUHQEPOVTA HOV, (pu TEPICVAAEY® TO dluoKOPTIOUEVO G pa-
te1eg avalntioelg yuikod pov Ko6opo kai Eavayivopar yoyoloyikd xai 10t-
ki "Evag. "Otav 6pms; cupPoiv 6ha abrtd, avulapPavopar tic N0ikés pov
ateieieg npoonabovieg paiiota va tig dropbhow, cvveldnronold Tt ain-
Owva pov mpoPAiuare xai, aroxt@vrac mAnpn Eniyvoon tig undapivorn-
TUG pov, avayvepilon Og «uétpov maviov Xpnudtov» Oxt TOV £0utd Hou G-
M 10 ©e6. 'O Zoxkpatng p adtd 10V tpoémo xatarnyer £xel axpipdc mov
anéPrene 1O Oel@IkO pNTO, OTAV TPOTAPYIKT TOL onuecia. ME 11 Sapopa
Opmg Ot i) andindn avt) d&v elvat 1@pu N avavtippntn anodoyn was doy-
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HOTIKG SLUTUTOPEVNS TPOCTUYTIC GAAG TO TEPPO WLEG TVEVHOTIKG YVIGIUS
avalitnonc.

‘Avialoyn UnfipEe 1 otdon 100 TwKpPAtn OLETIKG PHE TO LPNOUO TOL 60~
Onke 610 Xaipepdvie. TOpQove pé 1o Lpnopo avto, 6 hidaokarog tob I11a-
tovoc avayvopilfotav @; 6 «copdtutoe» petafd TV CUPTOALT®Y TOv. Av-
i 6pog va dex0f pé dPfacavioty avtupéoxela v Uylotn avtn Tipn O Lo-
kpatng Emdobnke of pia Exipoyxdn Siepedivnon tijg copiag tob éavtod 1oV
Kai 1OV GAov, 11a va xeteAngn o160 cupnépacpa 6TL TPUYHATIKG TOQOGS
elvar 6motog ovveldnromowel akppds 61t 1| cogia tov dév Exer TNV TAPAjL-
xpn @Eic—ovpnépucpa nov mpobmobétel v adtoyveoic GAAd xai 0dnyel
o abtiv. ‘H &hedBepmn, yvevixd, otdon mob viobBetel 6 Zoxpatnc amévavri
o10 Mavteio thv Ashpdv pic dmoypedver v deyxbobpe 611 1 Enidpaon 1ol
televtaion d&v pmopel vé fTav AROPUOICTIKI] OYETIKG UE TN oTpoPn TOD
p1roadpov mpdc tic Nkod mepreyopévov avalnrioeg. Movo Evaog cravia
TPOIKIGHEVOC PLLoGOPIKOC Voiig oav 1oV Zwkpatn 0d propodos va Emdodi
pé téon Emruyia oty N0k @rhocogic. Of SwuPePardoeig tov Y1a 10 avri-
Oeto pdic gaivovratl dnuiovpynpa 1fic 1600 mpooPirolc Tov sipwveing. “Av
Opwe oxeplobue 611 6 Zoxpdtng frav, peé 1o Sikd tov PéPura Tpomo, Evug
BaBituta Bpnokevopevoc dvBpemog, 1ote mpénct va dexbolue 6Tl T@ Se7QL-
K@ «unvopate» @ xpnoiponootos ¢ «EEwTEpIkd oTpIYHe» Kol «UEJ0dO
épyaciacy, mod 1ob toévevay ty mictn otiv dEia tiic N0ikie @riocoiug
Kai, Tavtdypove, Tpooédidav kOpog oti ddaokarie tov. 'H oblevin k-
AwoTe T00 coxpatiopod pé 1o droAldvelo mvebpa ftav kGt 1oL AVIUTO-
kpvotay Gupece otic Pabitepes mpotipfoelg tob dbnvaikod xai, yevike-
tepu, tob EAAnvikol Aaod.

"Av émygeipovoape, Eexivdviag and 10 teisvtaio GROAAMVELO UNVUp
npoc tov Toxpatn (Paidwv 61 a én.), va cuykepulaldoope T G écn ava-
pece otd ehocopo xoui 10 deleikd mvebua, Bd onperbvape 6ti: 1) 'O Lo-
Kpame, amd v apyn O¢ 10 téhog tfig Prhocogikiic Tov oTadlodpopiug,
@aivetat vi modnyetijtal and tov "AnéAlava, 2) 'O Zokpatng dév dKoLov-
0el xata ypaupa tic &vrorés tob Oeod, dAAa tigc Epunvevel éAevbepa, xai
3) “Yrapyet BaBitepn ovyyévern petogd g droAldverug povoikiig Kai tfig
coxpatikiic Noixiic pirocopiag.

"ABijval K. Z. Katowpavn:



