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Κατευθύνσεις και Όρια της Πνευματικής Ζωής.

Όρια  Ευπρέπειας και Σεβασμού

για την Αλήθεια του Εγώ και την Αλήθεια των Άλλων


Προοίμιο:  Επιθυμώ να διευκρινίσω ότι το κείμενο τούτο δε γράφεται μόνο ως έκφραση ακαδημαϊκού λόγου, μόνο ως προσφορά (μεγάλη ή μικρή) στην πνευματική ζωή μας· γράφεται και ως κείμενο απολογίας και αυτοάμυνας έναντι φίλων, που ακούνε κάποιες φορές σε  διαλέξεις κάποιες απόψεις αποσπασματικά δοσμένες
 και  -εύλογα – σχηματίζουν γνώμη αποσπασματική για τις βασικές θέσεις και αντιλήψεις του ομιλητή (ή αρθρογράφου).

Διευκρινίζω και τούτο: αφετηρία για αναμέτρηση με το ζήτημα τούτο (κατευθύνσεις της Πνευματικής Ζωής) υπήρξε  για μένα η εντύπωση  που αποκόμισα, όταν –σε ώρα αμφιβολιών και αναζητήσεων – είχα διαβάσει ανάλογο δημοσίευμα του Ιω. Συκουτρή (στον τόμο Μελέτες και Άρθρα, επιμέλεια Νάσου Δετζώρτζη)
. Άλλου  είδους στοχασμούς για τα ίδιο θέμα  έκανα αργότερα, όταν τα ποικίλα διαβάσματα (ιστορικά, φιλοσοφικά, κοινωνιολογικά, πολιτικά) διαπλέκονταν με εμπειρίες  από την προσωπική συμμετοχή μου σε προσπάθειες επιστημονικές, κοινωνικές, κυριότατα εκπαιδευτικές, όταν τα θεωρητικά δεδομένα  συγκρούονταν με βιώματα. 

Μέσα σε αυτά τα πλαίσια συνειδητοποιούσα  και το πρόβλημα για τους  παράγοντες που επηρεάζουν τη διαμορφούμενη συνείδηση των νέων και τη διαρκώς μεταβαλλόμενη συνείδηση των  «ώριμων» μέσα στην κοινωνία που ζουν.  Και πολλές φορές επιχείρησα ένα σχηματικό διάγραμμα, όπως αυτό που ακολουθεί, για λόγους παραστατικότητας στην επικοινωνία με άλλους, προφορική (σε διαλέξεις –συζητήσεις) ή γραπτή (σε άρθρα ποικίλα)
.                                                                                 

Φαινομενολογία για τη διαμόρφωση της 

                                       
   Συν-είδησης - Ήθους

  Ειδήσεις : από την καθημερινή ζωή ( εργασία ή ανεργία, άνεση ή αγωνία, βιοπάλη ή ψυχαγωγία, ευδαιμονία ή κακοδαιμονία)   

                                                                (
                 Συν  - είδηση

               εισδοχή ειδήσεων (
          κατανόηση και ερμηνεία(
       αξιολόγηση  (  επιδοκιμασία ή 

       αποδοκιμασία και  αποδοχή ή 

       απώθηση ( διαμόρφωση τρόπων 

       σκέψης  και δράσης, αξιών  και 

        αρχών και κριτηρίων- διαμόρφωση

               προσωπικού ήθους
 
 (από τις κοιν.σχέσεις,

 (από την πολιτική ζωή


από την οικογένεια,

τη γειτονιά,

την ενορία,    (
  (από τη συμπεριφορά του

δυνατού ή του  αδύνατου,

του αδικητή ή του αδικημένου,

του γενναίου ή του δειλού,

(από την έκφραση μισαλ-

λοδοξίας ή ανεξιγνωμίας,

 από τη συμπεριφορά

του πιστού, του άπιστου ή

του αδιάφορου,    (
από την Εκπ-ση 

την Επιστήμη,

την Τεχνολογία,   (
                     (
                     από την έκφραση γαληνιαίας ή οργίλης επιχειρηματολογίας,

                      συγκροτημένης σκέψης ή ασυναρτησίας,

                      παιδαγωγικού λόγου ή κουρασμένης φωνής.

Με αναφορά στο παραπάνω διάγραμμα και με την παραδοχή ότι έδρα της Συνείδησης είναι ο εγκέφαλος
, σπεύδω να διευκρινίσω ότι τη δραστηριότητα της συνείδησης δέχομαι ως Πνευματική  Ζωή και ότι αυτή η συνειδησιακή δραστηριότητα εκδηλώνεται προς τέσσερις κύριες
  Κατευθύνσεις, αυτές που ονομάζονται στο επόμενο διάγραμμα.

Κατευθύνσεις της Πνευματικής Ζωής








Κάπως αναλυτικότερα οι κατευθύνσεις αυτές  «περιγράφονται»
 στις παραγράφους που ακολουθούν. Συγκεκριμένα:

Α΄. Γνώση – Γνωσιολογία

  Οι άνθρωποι είτε «δια χρείαν»  (άποψη του Δημόκριτου) είτε από φυσική ορμή (γνώμη του  Αριστοτέλη)
 επιδιώκουν τη γνώση της φύσης, της κοινωνίας, της συνείδησής τους, γιατί η γνώση αυτή τους διευκολύνει στη σχέση τους μ’ αυτό τον κόσμο. Η συστηματική σπουδή της πραγματικότητας για απόκτηση  γνώσεων θεμελιώνει τις Επιστήμες και ο αντίστοιχος κλάδος της Φιλοσοφίας, που μελετά το φαινόμενο της γνώσης, λέγεται Γνωσιολογία.


Βασικά προβλήματα της Γνωσιολογίας είναι

· Τι ακριβώς είναι η γνώση. 

· Κατά πόσο η γνώση είναι δυνατή.

· Ποιοι οι δρόμοι προς τη γνώση ( οι αισθήσεις,   η νόηση, ίσως και η διαίσθηση).

· Τι σημαίνει αλήθεια.

Η πρώτη προσπάθεια ορισμού  της γνώσης (με γνώρισμα την εξακρίβωση των ειδήσεων που μας προσφέρουν οι αισθήσεις  και την επιβεβαίωση τους διαμέσου της νόησης ή της λογικής και συλλογιστικής ικανότητας του ανθρώπου) υπάρχει  (α΄) σε ένα απόσπασμα του Δημόκριτου (fr. 125- κατά την έκδοση H. Diels- W. Kranz), όπου διαλέγονται οι αισθήσεις   προς τη νόηση για τη συμβολή τους στην   παραγωγή γνώσης. Και φέρονται οι αισθήσεις να  μέμφονται τη νόηση ότι επιχειρεί να υποβαθμίσει το ρόλο τους. Και λένε: «τάλαινα φρην παρ’ ημών τας πύστεις λαβούσα υμάς καταβάλλεις; Πτώμα το κατάβλημα» (= ταλαίπωρη νόηση, αφού παίρνεις από εμάς τις πληροφορίες, προσπαθείς να  μας παραμερίσεις; Η τυχόν επικράτησή σου –με αυτό τον ισχυρισμό- σημαίνει και την πτώση σου. Θα αερολογείς).  Υπάρχει (β΄)   και  σε μία παράγραφο του Πλατωνικού διαλόγου Θεαίτητος (§§ 201-202), όπου   έχει γραφεί συμπερασματικά: «Έστιν ουν επιστήμη δόξα αληθής μετά λόγου» (= είναι, λοιπόν, γνώση βεβαιωμένη η γνώμη που επαληθεύεται με τη λογική, με τη  σκέψη). Στους καιρούς μας ο A. J. Ayer, (The Problem of Knowledge, Pelican Original /Penguin editions, 1969,p.35) αναλύει ,  νομίζω, τον παραπάνω (πλατωνικό) ορισμό της γνώσης ως εξής:

Γνωρίζω ότι p  (όπου  p = proposition= πρόταση) σημαίνει:

Το p αληθεύει.

Είμαι βέβαιος γι’ αυτό.

Έχω λόγους, επιχειρήματα, τεκμήρια να υποστηρίζω τη βεβαιότητά μου.

[Δείγματα προτάσεων (p): ότι η γη κινείται, ότι  το τρίγωνο έχει τρεις πλευρές και τρεις γωνίες, ότι η Φιλική Εταιρεία ιδρύθηκε στην Οδησσό. Για όλες  αυτές τις περιπτώσεις, όταν λέω γνωρίζω,  εννοώ ότι  οι προτάσεις αληθεύουν  κι εγώ είμαι βέβαιος γι’ αυτό και έχω λόγους, επιχειρήματα, τεκμήρια για να υποστηρίξω τη βεβαιότητά μου.]

B΄. Πράξη –Ηθική 

Με την καθημερινή δράση τους ή με την αδράνειά τους οι άνθρωποι είναι πιθανό να επηρεάζουν συνειδητά ή όχι τους συνανθρώπους τους,   είναι πιθανό συνειδητά  να ωφελούν ή να βλάπτουν κάποιους. Και είναι ενδεχόμενο να ακούνε ευχαριστίες ή διαμαρτυρίες, επαίνους ή επικρίσεις γι’ αυτό το ήθος τους, για τη συμπεριφορά τους, όταν αυτή επηρεάζει άλλους. Γύρω από το ζήτημα αυτό της επιδοκιμασίας ή αποδοκιμασίας του ήθους διαμορφώνονται ποικίλοι στοχασμοί, που συναποτελούν τον κλάδο της Φιλοσοφίας ο οποίος λέγεται Ηθική.

Βασικά ερωτήματα της Ηθικής:

· Τι είναι καλό και κακό;

· Ποια τα κριτήρια του καλού και του κακού;

· Ποιο το αποδεκτό ήθος και ποιο το απορριπτέο στις ποικίλες εκφάνσεις της ζωής;

· Ποιος ο κριτής  και ποια η τιμωρία σε περίπτωση πράξης κακής (λόγων ή έργων βλαπτικών);

· Πόσο το ήθος του ανθρώπου  συμβάλλει ίσως στην  ευδαιμονία ή την κακοδαιμονία του; Τη χαρά του  ή τη θλίψη του; 

Οι διάφορες πολιτικές κοινωνίες και οι θρησκείες ( που ένα μέρος της διδασκαλίας τους  αναφέρεται, όπως θα δούμε παρακάτω, στην ηθική των πιστών τους) διατυπώνουν με λόγια απλά τις οδηγίες τους περί του πρακτέου και περί του φευκτέου στην καθημερινή ζωή. Λένε λ.χ. οι Χριστιανοί «ο συ μισείς ετέρω μη ποιήσεις» (=ό, τι θεωρείς βλαπτικό για σένα μην το πράξεις  εις βάρος άλλου), οδηγία αποφυγής της κακοπραγίας. Ή: «ο έχων δύο χιτώνας δίδει τον ένα» στο συνάνθρωπό του, (οδηγία θετικής δράσης). 

Αλλά όποιος ακούει τέτοιες συμβουλές λογικό είναι και να ερευνά κατά πόσο  τις εφαρμόζει εκείνος  που τις λέει, κατά πόσο υπάρχει συμφωνία λόγων και έργων. Και, αν ναι, επαινεί.  Αν  όχι, γράφει: Υποκρισία!!

Η έννοια  της Ηθικής  έχει και ένα ευρύτερο νόημα, πέρα από τη σχέση των ατόμων μεταξύ τους και τις αμοιβαίες πράξεις τους, που ευεργετούν ή βλάπτουν τα άτομα. Πρόκειται για την αντίληψη ήθους, που αγκαλιάζει την κοινωνία γενικά (κοινωνική Ηθική). Μέσα στα κοινωνικά πλαίσια το άτομο στοχάζεται το καλό ή κακό που προκύπτει από τις πράξεις του για την κοινωνία, όπου αυτό το άτομο γεννήθηκε, ζει, εργάζεται, προσφέρει υπηρεσίες, ή από όπου προσδοκά βοήθεια, συμπαράσταση, συμπάθεια.


Μέσα στην κοινωνία συχνά ανακύπτουν προβλήματα που τη λύση τους την αντιλαμβάνονται διαφορετικά  οι διάφορες κοινωνικές ομάδες, οι οποίες τότε εκφράζονται ως πολιτικά κόμματα και προτείνουν λύσεις διαφορετικές, εξυπηρετικές κατά κύριο λόγο για  τα συμφέροντα των οπαδών τους. Έτσι  διαμορφώνεται και μια πολιτική ηθική
 και ανάλογη κοινωνική – πολιτική ιδεολογία (σύνολο  ιδεών – προτάσεων για αντιμετώπιση των  κοινωνικών – πολιτικών προβλημάτων, π.χ. για την παραγωγή και δίκαιη διάθεση των αγαθών, για  αλληλεγγύη,  για σχέσεις εργαζομένων – εργοδοτών και για  πολλά άλλα συναφή).


Το πρόβλημα εναρμόνισης του ιδιωτικού και κοινού συμφέροντος, που διαμορφώνει  ανάλογο ήθος, απασχόλησε  από παλιά τους στοχαστές, τους πολιτικούς, τους φιλοσόφους, τους παιδαγωγούς. Ενδεικτικά θυμίζω αυτά που υπογράμμισε ο Περικλής κατά την τελευταία  δημηγορία του προς   τους Αθηναίους, λίγο μετά την έναρξη του Πελοποννησιακού Πολέμου. Τους είπε ότι είναι ανάγκη για τον πολίτη να σκέπτεται παράλληλα με το ιδιωτικό του συμφέρον τη σωτηρία της πόλης του, γιατί κάτω από τη στέγη της μπορεί κι αυτός να ευημερήσει
. Νομίζω ότι εξαιρετική σαφήνεια ως προς το ζήτημα αυτό έχει και  η απάντηση του Πρωταγόρα,  όταν ρωτήθηκε από το Σωκράτη τι πρόκειται να διδάξει σ’ έναν πλούσιο νέο, τον οποίο του παρουσίασε κάποια μέρα ο Σωκράτης  για να μαθητεύσει στο διάσημο σοφιστή – δάσκαλο: «το μάθημα εστίν ευβουλία
 περί των κοινών και περί των ιδίων…» (= θα διδάξω στον προστατευόμενό σου πώς να σκέπτεται και να αποφασίζει σωστά, δίκαια για το ιδιωτικό αλλά και το κοινό συμφέρον). Διαφαίνεται ως πρόταση  η εναρμόνιση του ιδιωτικού  και του κοινού συμφέροντος.

Μπορεί ως προς την εξωτερική έκφρασή του το πολιτικό  ήθος να εμφανίζεται πιο χαλαρό από το προσωπικό ήθος των ατόμων (λ.χ. ως προς την  ορμή του λόγου, την κριτική του πολιτικού αντιπάλου, την αξιοποίηση του αιφνιδιασμού εις βάρος του άλλου) αλλά το κριτήριο ηθικής είναι  κατά βάθος ενιαίο: κατά πόσο η απόφαση και έκφραση και πράξη του ατόμου (στον  ιδιωτικό ή κοινωνικό – πολιτικό βίο) προέρχεται  από πρόθεση για ευεργεσία ή  για εκμετάλλευση του συνανθρώπου, γείτονα ή παραγείτονα, προσωπικά γνωστού ή άγνωστου και ανώνυμου  μέλους της κοινωνίας.

Όταν κάνουμε λόγο για πρόθεση των δρώντων προσώπων (στις πράξεις ή παραλείψεις τους), για την  προαίρεση των ανθρώπων, εύλογο είναι να αναδύεται  και το ερώτημα αν είχαν ευδιάκριτη εικόνα της κατάστασης, όπου δρούσαν,  και των μέσων που χρησιμοποιούσαν. Και αν είχαν ελευθερία συνείδησης (και βούλησης) και αντίστοιχη ευθύνη των πράξεών τους. Άλλωστε, ο όρος προαίρεση, που χρησιμοποίησε  και ανέλυσε ο Αριστοτέλης, υποδηλώνει το νόημα της επιλογής (=αίρεσης) ανάμεσα σε ποικίλες δυνατότητες που είχε το άτομο – πρόσωπο, όταν αποφάσιζε να πράξει κάτι και να ενεργήσει με κάποιο  τρόπο
. Το πρόβλημα της Ελευθερίας συνείδησης- βούλησης
  στη γενικότητά του  τέθηκε αργότερα από τους Στωικούς
 και αποτελεί  κεντρικό θέμα πια στη Φιλοσοφική Ηθική  και προϋπόθεση για τον έπαινο  του ατόμου σύμφωνα  με  τις πράξεις του  ή για τον καταλογισμό των συνεπειών των πράξεών του.

Σε κάθε περίπτωση  η ηθική του ατόμου κρίνεται σε ποικίλα επίπεδα:

· Επίπεδο κινήτρων  (ο Χ έπραξε τούτο με κίνητρο την αλληλεγγύη προς το συνάνθρωπο).
· Επίπεδο προθέσεων (η πρόθεσή του ήταν να διευκολύνει τον Ψ στη συγκεκριμένη ανάγκη του).
· Επίπεδο μέσων (π.χ. είπε μια ανακρίβεια στους δικούς του –που δεν συμπαθούσαν τον Ψ – προκειμένου να  βοηθήσει τον Ψ, χωρίς κανείς να  μάθει κάτι και να αντιδράσει).
· Επίπεδο αποτελεσμάτων : δυστυχώς η βοήθεια του Χ δεν έφτασε καν στον Ψ, που ένιωσε διπλή απογοήτευση (και βοήθεια δεν πήρε και την εκτίμησή του για το φίλο του την έχασε).
Συνήθως στην καθημερινή  ζωή εκτιμάται η πρόθεση, αλλά εύλογο είναι να λαμβάνεται υπόψη και το αποτέλεσμα, που ενδιαφέρει άμεσα  τον αποδέκτη, αλλά συγκινεί και τον παρατηρητή.

· Επίπεδο κοινωνικών ή θρησκευτικών αρχών και διακηρύξεων. Στο επίπεδο τούτο οι πράξεις ή παραλείψεις των ανθρώπων (ατόμων, κοινωνικών ομάδων, πολιτικών κομμάτων) κρίνονται και με πρόσθετο κριτήριο: τις τυχόν επίσημες διακηρύξεις τους για την ένταξή τους (με ελεύθερη επιλογή τους) σε  κάποιο κοινωνικό  / πολιτικό κίνημα ή σε κάποια θρησκεία. Υποτίθεται τότε ότι έχουν αποδεχτεί  έναν κώδικα ήθους και ηθικής που αποτελεί  επίσημη  διακήρυξη του κοινωνικού κινήματος ή της θρησκείας, όπου αυτοπροαίρετα ανήκουν. Αν παραβιάζουν αυτό τον κώδικα, κρίνονται από έξω (από τυχόν θύματα) και από μέσα (από τους ομοϊδεάτες τους). Και κρίνονται με κριτήριο  πρόσθετο: αν τιμούν με τις πράξεις τους ή υποβαθμίζουν τον όμιλο στον οποίο ανήκουν.

Ιδιαίτερα  λεπτή είναι η θέση εκείνων που πρεσβεύουν μια θρησκεία, της οποίας η ηθική πιστεύεται ότι απορρέει από την επίνευση της θεότητας. Η τυχόν  παραβίαση του κώδικα είναι και προσβολή για τους ομόθρησκους και ανευλάβεια για τη θεότητα. Τότε είναι εύλογο να ασκείται δριμύτερη κριτική με εκφράσεις όπως: υποκριτής, θεομπαίχτης, θρησκέμπορος και άλλα παραπλήσια. Τέτοια κριτική χρησιμοποίησε λ.χ. ο Α. Λασκαράτος για το «αχρίστιανο»  ήθος ιερωμένων της ελλαδικής  Εκκλησίας στον καιρό του.


Γ ΄. Τέχνη – Αισθητική. 

Οι άνθρωποι θαυμάζουν ό,τι είναι ωραίο στη φύση και επιχειρούν να δημιουργήσουν, αν μπορούν, κάτι ανάλογο, με την Τέχνη τους, με ποικίλες μορφές τέχνης (με Ζωγραφική, Ποίηση, Λογοτεχνία, Γλυπτική, Αρχιτεκτονική, Μικροτεχνία, Μουσική) 
. Διακρίνουν οι μελετητές στις Τέχνες: Μορφή (τρόπος έκφρασης)  και Περιεχόμενο (ιδέες που εκφράζονται). Ο  αντίστοιχος προς την τέχνη κλάδος Φιλοσοφίας λέγεται Θεωρία της Τέχνης ή Αισθητική (τον όρο  Αισθητική χρησιμοποίησε – προτιμώντας την ελληνική λέξη – πρώτη  φορά ο Baumgarten το 18ο αιώνα μ.Χ.). Συχνά παρατηρούμε ότι η καλαισθησία του δημιουργού εκφράζεται και σε έργα που κατασκευάζονται για τη χρησιμότητά τους, π.χ. στη λαβή ενός μαχαιριού, όπου ο κατασκευαστής  κοπιάζει για την ομορφιά της. Ένδειξη ότι η καλαισθησία είναι γενικότερη έκφραση της ζωής.  

Θεμελιώδη ερωτήματα της Αισθητικής: 
· Τι ακριβώς είναι το Ωραίο;

· Τι είναι η Αισθητική απόλαυση;

· Ποιο στοιχείο της Τέχνης είναι πιο σημαντικό; η Μορφή ή το Περιεχόμενο;   

· Γίνεται τέχνη με ωραία μορφή μόνο; (Τέχνη για  την Τέχνη); Ή χρειάζεται   και περιεχόμενο, για να δοθεί κατάφαση σε κάποιο έργο τέχνης; Προσωπικά θυμάμαι   και θυμίζω την παρατήρηση κάποιου μελετητή που έγραψε: «δυσκολεύομαι  να πω είναι ωραίο εκείνο το κεφάλι (εξωτερικά), αν γνωρίζω ότι είναι άδειο από γνώσεις, σκέψεις, ιδέες, ευαισθησίες.

Ανεξάρτητα από τις απαντήσεις σ’ αυτά τα ερωτήματα, το βέβαιο είναι ότι από τα πρώτα βήματά τους στον Πολιτισμό όλοι οι λαοί έδωσαν δείγματα ενασχόλησης  με ό,τι ονομάζουμε Τέχνη και ότι η ενασχόληση αυτή εγκλείει ευαισθησία για την Τέχνη και ιδιαίτερη  αγάπη για ό,τι αυτή δημιουργεί. (Καλό είναι να διευκρινίσουμε ότι η λέξη τέχ-νη είναι ομόρριζη με το τέκ-νο, που είναι κι αυτό αντικείμενο τρυφερότητας και στοργής από το δημιουργό του).


Πρόβλημα συναφές με την αξία της Τέχνης στη ζωή των ανθρώπων είναι τούτο:


Είναι η Τέχνη μόνο μέσο αισθητικής έκφρασης (από τον καλλιτέχνη)  και μόνο αισθητικής απόλαυσης (από όσους τιμούν και εκτιμούν τα έργα Τέχνης: ποίησης, μουσικής, ζωγραφικής κλπ.) ή είναι παράλληλα η Τέχνη μέσο μεταβίβασης ιδεών (από τον καλλιτέχνη και εκείνους που χρηματοδοτούν το έργο του από πριν ή το αγοράζουν μετά), για να πείσουν τους αποδέκτες στην αποδοχή των ιδεών αυτών και τη διαμόρφωση ανάλογης ιδεολογίας;


Θεωρητικά  η πρακτικά έχουν υποστηριχτεί και οι δυο απόψεις. Και οι δυο επίσης επικρίθηκαν, όταν έφτασαν σε υπερβολές. Συγκεκριμένα:


.α΄. Συχνά η Τέχνη (η καλλιτεχνική δημιουργία) υπήρξε έκφραση της συγκίνησης ή ευαισθησίας του δημιουργού, χωρίς παραπέρα εκ μέρους  του  επιδιώξεις. Αυτό δεν  εμπόδισε και δεν εμποδίζει άλλους να αξιοποιήσουν το έργο Τέχνης, για να μεταδώσουν σε άλλους όχι μόνο αισθητική συγκίνηση  αλλά και την ιδέα που εκφράζει  το έργο Τέχνης.

 
Στην κατηγορία αυτή μπορεί κανείς να κατατάξει το ρομαντικό ποίημα του Λαμαρτίνου Λίμνη (από το οποίο μεταφέρω ένα τετράστιχο):

Χρόνε ζηλιάρη δύστροπε, πες μου γιατί να φεύγουν

Σαν αστραπή να χάνονται οι ώρες της χαράς

Καθώς περνούν και φεύγουνε χωρίς να λησμονιούνται

Οι μαύρες κι οι ολόπικρες στιγμές της συμφοράς;


Αντίθετα νομίζω ότι με κριτήριο ιδεολογικό επικαλείται κάποιος τους στίχους του Παλαμά με τη διακηρυκτική  θέση:

«Εμείς οι εργάτες είμαστε, που με τον ιδρώτα μας ποτίζουμε τη γη για να  γεννά καρπούς, λουλούδια, τ’ αγαθά του  κόσμου ολόγυρά μας·

 φτωχή, αλουλούδιαστη, άκαρπη μονάχα η εργατιά….. (από τη συλλογή: Δειλοί και Σκληροί Στίχοι).


.β΄. Η υπερβολή των δυο τάσεων οδήγησε σε θέσεις, όπως οι ακόλουθες:

· Η Τέχνη έχει αξία μόνο - ή κυρίως - αν υπηρετεί στόχους ιδεολογικούς και ο καλλιτέχνης υπολογίζεται μόνο και εφόσον  και τόσο μόνο, όσο υπηρετεί με την Τέχνη του την ιδεολογία εκείνων που τον ενισχύουν οικονομικά ή κοινωνικά. 

         Νομίζω ότι πρόκειται για άποψη / θέση ευτελισμού της Τέχνης και 

         του καλλιτέχνη.
· « Η Τέχνη για την  Τέχνη» (πλήρης αποϊδεολογικοποίηση της Τέχνης.
 Συμπέρασμα:

Όσο γνωρίζουμε από την Ιστορία γενικά και την Ιστορία της Τέχνης ειδικά:

· Η Τέχνη υπήρξε πηγαία έκφραση συγκινήσεων και ιδεών. Και με αυτό το νόημα τιμήθηκε.

· Συχνά αξιοποιήθηκε για την έκφραση ιδεών και διακηρύξεων ευγενικών, χωρίς αυτό να σημαίνει ταπεινή στράτευση των καλλιτεχνών. [Όταν οι Αθηναίοι έστησαν σε περίοπτη θέση  στην Αγορά το Σύμπλεγμα των Τυραννοκτόνων, εκδήλωσαν την ευγνωμοσύνη τους γι’ αυτούς (τον Αρμόδιο και  τον Αριστογείτονα), που τους θεωρούσαν θύματα της Τυραννίας και έμμεσα πρωταίτιους για την πτώση της και τη θεμελίωση της Δημοκρατίας (ισηγορίας, ισονομίας και ισοπολιτείας, όπως την ονόμαζαν τότε). Και έμμεσα δήλωναν ότι  τυραννοκτόνοι θα υπάρχουν πάντα για όποιους ονειρεύονται να γίνουν τύραννοι. Με ένα έργο τέχνης εκφράσανε την ευγνωμοσύνη τους και έδωσαν ένα μήνυμα ιδεολογικό για όποιους οπαδούς της Δημοκρατίας  και μια προειδοποίηση  για όποιους μελλοντικούς εχθρούς της. 

Κατά την Αναγέννηση ένας μεγάλος ζωγράφος, ο Rafaello Santi έπεισε τον Πάπα  ή του επέβαλε να δεχτεί για διακόσμηση του γραφείου του μια σύνθεση, που είναι γνωστή ως Σχολή των Αθηνών και εκφράζει ταυτόχρονα σεβασμό (του Πάπα) για ένα μεγάλο πολιτισμό και εκδήλωση σεβασμού για την ελευθερία του στοχασμού (των φιλοσόφων που εικονίζονται στην  περίφημη εκείνη σύνθεση)]. 

· Άλλοτε χρησιμοποιήθηκε η Τέχνη  για την ψυχαγωγία  (κυριολεκτικά) και την πνευματική καλλιέργεια των ανθρώπων (π.χ. η Τραγωδία ως θεατρικό είδος στην κλασική Αθήνα) άλλοτε και για το σχολιασμό της πολιτικής και πνευματικής ζωής (π.χ. της κλασικής Αθήνας από τον κωμικό Αριστοφάνη, με τις  Εκκλησιάζουσες και τις Νεφέλες του)
.

· Δεν έλειψαν οι περιπτώσεις που οργανωμένα πολιτικά καθεστώτα οργάνωσαν διωγμό κατά της Τέχνης (π.χ. η Ναζιστική Γερμανία) ή ευνόησαν ορισμένες μόνο μορφές της για εξυπηρέτηση της ιδεολογικής πορείας τους (π.χ η Ε.Σ.Σ.Δ., κυριότατα κατά τη δεκαετία  1930-40).

Οι παροδικές παρεκκλίσεις δε μείωσαν την αξία τα Τέχνης, που παραμένει πάντοτε έκφραση καλαισθησίας και ελεύθερης δημιουργίας, μέσο ψυχαγωγίας και γενικής  πνευματικής καλλιέργειας – και αξιοποιείται από τους  ποικίλους θεσμούς για την επίτευξη των στόχων τους (σχολείο, εκκλησία, πολιτική ….) με τα κριτήριά τους, τα οποία βέβαια μπορεί και να κρίνονται για τον τρόπο που αξιοποιούν (με ειλικρίνεια)  ή εκμεταλλεύονται (με υστεροβουλία) την Τέχνη.

Δ΄.  Μεταφυσική

  Οι τρεις εκφάνσεις πνευματικής ζωής, που παρουσιάσαμε ως εδώ, έχουν ένα κοινό γνώρισμα: αναφέρονται σε αντικείμενα – ενέργειες – δράση, που βρίσκονται μέσα στο χώρο των φυσικών ορίων του ανθρώπου. Αλλά ο Νους αναζητεί συχνά απαντήσεις για ζητήματα που εκτείνονται - ως απορίες - πέρα από  αυτά τα φυσικά όρια (του ανθρώπινου χώρου και χρόνου). Διατυπώνονται λ.χ.  ερωτήματα όπως: ποιος και πότε δημιούργησε τούτο τον κόσμο όπου ζούμε; Γιατί; Και πού πηγαίνει ο Κόσμος αυτός, ποιο σκοπό πραγματοποιεί; Ποιος έκαμε τον άνθρωπο; Για ποιο λόγο; Σε τέτοια ερωτήματα οι λαοί απάντησαν αρχικά με Μυθολογίες, με τόση συχνότητα και επιμονή όση έχουν επιδείξει και για τους άλλους τομείς της πνευματικής τους δραστηριότητας. Η συνείδηση  του ανθρώπου ζητάει απάντηση και για μεταφυσικά ερωτήματα, όπως αυτά που σημειώσαμε, και για άλλα παραπλήσια: Τι γίνεται η ψυχή του Ανθρώπου μετά θάνατο; Ποιος κυβερνάει τον κόσμο τούτο; Μήπως αυτός  ο Παντοδύναμος Κυβερνήτης μπορεί να παρεμβαίνει και για ανταμοιβή των δικαίων του κόσμου τούτου και τιμωρία των αδίκων;  Όσο γνωρίζουμε από την Ιστορία του Ανθρώπου, η προσπάθεια απάντησης σε μεταφυσικές απορίες  και η διαμόρφωση Μυθολογιών αρχικά και Θρησκειών έπειτα είναι τόσο παλαιά όσο  οι Άνθρωποι. Και είναι ενδιαφέρον ότι οι Θρησκείες, για να ανταποκριθούν στις  πνευματικές ανησυχίες- αναζητήσεις των πιστών τους, δεν περιορίζονται μόνο στα μεταφυσικά ζητήματα, αλλά ενσωματώνουν στη διδασκαλία τους και κανόνες Ηθικής και έπειτα, για να επικοινωνήσουν με τους πιστούς, αξιοποιούν ποικίλες μορφές Τέχνης (ζωγραφική, γλυπτική, αρχιτεκτονική, μικροτεχνία). Με τη διδασκαλία τους υπόσχονται οι θρησκείες στους πιστούς σωτηρία των ψυχών, αλλά ζητούν απ’ αυτούς ακλόνητη Πίστη, με άλλα λόγια οι θρησκείες υπόσχονται στους πιστούς κάτι περισσότερο από ό,τι οι άλλοι τομείς της πνευματικής  ζωής, προσφέρουν μια ολοκληρωμένη βιοθεωρία και ίσως –διαμέσου αυτής – γαλήνη συνειδήσεων και  κανόνες βίου ενάρετου
, για όσους θέλουν και μπορούν να τηρούν τον κώδικα αξιών της θρησκείας τους. Τα ασθενή  σημεία των θρησκειών, όπως αυτά προκύπτουν ή αναδύονται από την ιστορία τους,  νομίζω θα φανούν  παρακάτω (στις συμπεριφορές των πιστών κυρίως, όταν αμφισβητούνται η πίστη και οι προσδοκίες τους).

Ε ΄. Επιλογές και Επιδόσεις των ατόμων  στους 4 βασικούς τομείς της Πνευματικής ή Συνειδησιακής  Ζωής τους.


Πολύ  συνοπτικά καταγράφω κάποια γενικά συμπεράσματα προσωπικά:

· Νομίζω ότι λίγο ή πολύ όλοι οι άνθρωποι κάποιες ώρες της ζωής τους ασχολούνται  με όλους αυτούς τους τομείς συνειδησιακής δράσης: Γνωσιολογία, Ηθική, Αισθητική, Μεταφυσική (και στα πλαίσια της Μεταφυσικής )-Θρησκεία
.
· Οι  ανάγκες της ζωής ή ποικίλες  άλλες επιδράσεις συμβάλλουν στο να ασχολείται κάθε άτομο με κάποιο τομέα της πνευματικής ζωής πιο πολύ, πιο έντονα. Με περισσή συνειδησιακή ή συνειδητή αφοσίωση
ή  με περισσότερη ευαισθησία όλοι ενδιαφέρονται για : τη Γνώση, ή την Ηθική, ή την Αισθητική, ή τη Μεταφυσική- Θρησκεία. Αλλά υπάρχουν και εκδηλώνονται άπειρες ποικιλίες ως προς:

1. Το βαθμό  έντασης της αφοσίωσης σε κάποιο τομέα της πνευματικής ζωής ή συνειδησιακής δραστηριότητας.

2. Το βαθμό ωριμότητας πνευματικής,  που μπορεί να εκτείνεται από άγνοια κάποιου τομέα  έως συνειδητή αποχή  και  αποστροφή απ’ αυτόν .

3. Το είδος συνεργασίας ή αποστροφής προς ομόφρονες/ ετερόφρονες (κατά τομέα), η οποία μπορεί να εκτείνεται από ανταλλαγή εμπειριών και σκέψεων και αμοιβαία εκτίμηση έως προσωπική αντιπάθεια και ανοιχτή εχθρότητα (με φανατισμό).

 Στ΄. Σκέψεις για τις μορφές βίωσης της  πνευματικής ζωής. Μερικές σκέψεις για τις παραπάνω  μορφές βίωσης και έκφρασης της πνευματικής ζωής, όπως προκύπτουν από την  πείρα και την ιστορία:

Πέρα από ό,τι γράψαμε στη σημείωση 22, σκόπιμο είναι να θυμίσουμε ή να διευκρινίσουμε ότι:


.α΄. Οι ανάγκες της ζωής πιέζουν όλους προς τη γνώση και την τεχνογνωσία και  την επινοητικότητα (πέρα από τη γνώση) στην καθημερινή (και επαγγελματική) ζωή τους, γιατί έχουν ανάγκη να υπηρετηθούν από τη γνώση).

.β΄. Οι ανάγκες της συμβίωσης και της συνεργασίας και η συνειδητοποίηση του πόσο ευμετάβολες είναι οι περιστάσεις της ζωής οδηγούν όλους στο να στοχάζονται τις συνέπειες των  πράξεων και των παραλείψεών τους, να σταθμίζουν το ήθος  το δικό  τους και των άλλων και να διαμορφώνουν κριτήρια του καλού και του κακού, να μετέχουν στον ηθικό προβληματισμό της συνείδησης και στη διαμόρφωση του αξιολογικού κώδικα της κοινωνίας τους, ανεξάρτητα από το πόσο μπορούν να τον τηρούν ή να απαιτούν την τήρησή του από τους άλλους.


.γ΄. Η ενασχόληση με οποιαδήποτε κατασκευαστική προσπάθεια μπορεί να οδηγήσει κάθε άτομο  να προσπαθήσει  να φτιάξει κάτι ωραιότερο, να εκτιμήσει το ωραίο που έφτιαξε άλλος, να συνειδητοποιήσει τη διαφορά ανάμεσα στο χρήσιμο, που μας υπηρετεί, και το ωραίο, που προσφέρει αισθητική απόλαυση. Μπορεί έπειτα να αναζητήσει κανόνες του ωραίου, (π.χ. αρμονία  χρωμάτων, αρμονία ήχων, αρμονία διαστάσεων), να μυηθεί στην αισθητική. Όλα αυτά  τα βήματα είναι ανεξάρτητα από τις πιθανές  επιδράσεις της οικογένειας, της παιδείας, της ευρύτερης κοινωνίας προς την καλλιτεχνική  ευαισθησία και  δημιουργικότητα του ατόμου. Και είναι ενδεχόμενο τα προσωπικά βιώματα ή οι εξωτερικές επιδράσεις και συμβουλές  / προτροπές να ωθήσουν το άτομο σε επαγγελματική ενασχόληση με την Τέχνη και θεωρητική ενασχόληση με την Αισθητική.


.δ΄.  Οι επιδράσεις της οικογενειακής / κοινωνικής ζωής, οι θρησκευτικές εκδηλώσεις (και τα μνημεία θρησκευτικής τέχνης) ή η ενατένιση της απεραντοσύνης και ομορφιάς του κόσμου  είναι αφορμές που μπορεί να οδηγήσουν οποιοδήποτε άτομο σε μεταφυσικές απορίες ή και σε ένταξη σε μία θρησκευτική κοινωνία και αντίστοιχη  συμμετοχή σε θρησκευτική ζωή (δόγματα, τελετές, μυστήρια….) ή και σπουδή του φαινομένου της θρησκείας. Ο βαθμός ένταξης  και η ένταση της βίωσης της θρησκείας μπορεί να διαφέρει από άτομο σε άτομο για περισσότερους λόγους από όσους βρίσκουμε σε άλλους τομείς της πνευματικής ζωής, γιατί η θρησκεία ενδέχεται να προσφέρει στο άτομο όλα τα στοιχεία βιοθεωρίας και Κοσμοθεωρίας ή και λόγους αποστροφής. (Μπορείτε να ξαναδείτε το διάγραμμα της σελίδας 2).


 Ζ΄. Υπερβασίες Φανατικών.

 Είναι  πιθανό ότι η πολυδιάστατη παρουσία του μεταφυσικού προβλήματος και της θρησκευτικής βίωσης στις συνειδήσεις εξηγεί τα ακόλουθα φαινόμενα στην Ιστορία των Θρησκειών:


.α΄. Απόλυτη αφοσίωση των πιστών, που έχουν δια της θρησκείας τους πλήρη βιο-κοσμοθεωρία, αναπαύονται με αυτή στη ζωή τους, προσδοκούν διαμέσου αυτής σωτηρία  μεταφυσική, εμπιστεύονται ταυτόχρονα στο θεό τους την τιμωρία των κακών. Και αναλαμβάνουν πρόθυμα τη διάδοση της σωτήριας πίστης τους στους άλλους  ανθρώπους. 


.β΄. Μέσα σε αυτό το κλίμα της ακλόνητης ελπιδοφόρας  πίστης  και αφοσίωσης εύκολα βρίσκουν το δρόμο  εκμετάλλευσης των πιστών άλλοι, υποκρινόμενοι τους πιστούς και πρωτοστατούντες σε εκδηλώσεις φαινομενικής αφοσίωσης στην ίδια  θρησκεία. Συνήθως αυτοί, οι υποκριτές,  εμφανίζονται πιο εκδηλωτικοί, ίσως και κραυγαλέοι κήρυκες των δογμάτων  και εντολών της θρησκείας, την οποία υποκρίνονται ότι πιστεύουν για να βρίσκουν ως θύματα τους πιστούς.


.γ΄. Τόσο οι   γνήσιοι πιστοί (με άγιες προθέσεις)  όσο και  οι υποκριτές (για τους αμαρτωλούς σκοπούς τους) συναγωνίζονται σε προθυμία διακήρυξης της πίστης τους και συχνά παρασύρονται ως τη βιαιότητα για διάδοση της γνήσιας πίστης  (οι γνήσιοι πιστοί), ή της  υποκριτικής «πίστης» τους οι άλλοι. Ο  φανατισμός στην ιστορία των θρησκειών (και του Χριστιανισμού) εκδηλώθηκε πιο έντονος από όσο οι πολιτικές – ιδεολογικές συγκρούσεις
. Οι διαφωνίες ανάμεσα σε πιστούς της ίδιας θρησκείας εξελίχτηκαν συχνά σε άγριες συγκρούσεις ( π.χ. Νύχτα του Αγίου Βαρθολομαίου στη Γαλλία, το 1572, Τριακονταετής Πόλεμος στη Γερμανία, το 1618-1648).


.δ΄. Το φαινόμενο της άδολης αφοσίωσης των πιστών στη θρησκεία τους  και την ηγεσία τους  οδήγησε συχνά την κοσμική (πολιτική) ηγεσία  των κοινωνιών  στην ευφυή σκέψη να προσφέρει Προστασία στους οπαδούς μιας θρησκείας, για να τους χρησιμοποιήσει στην υπηρεσία των δικών της σκοπών 
, ακόμη και σε πόλεμο εναντίον οποιωνδήποτε,  που τους χαρακτήριζε – διαμέσου της προπαγάνδας
-εχθρούς της ιερής πίστης των δικών της υπηκόων!


.ε΄. Παρακολουθούμε ως εδώ τα συμπτώματα νοθείας και εκμετάλλευσης των γνήσιων πιστών από ποικίλους και ποικιλώνυμους υποκριτές. Εύλογο είναι να αναρωτιέται  κανείς πώς θα διακρίνει τους υποκριτές από τους γνήσιους πιστούς, τους εκμεταλλευτές από τα θύματα. Το πιο εμφανές στοιχείο / κριτήριο είναι η παρακολούθηση ασυμφωνίας των λόγων και των έργων των υποκριτών, που δρουν είτε ως «μέλη» του σώματος των πιστών είτε ως συνεργαζόμενες και συμπορευόμενες δυνάμεις. Ποιοι είναι  πιο κρυφοί και ύπουλοι
 και επικίνδυνοι υποκριτές, της θρησκείας εκμεταλλευτές είναι δύσκολο να αποφανθεί κάποιος, που δεν είναι ειδικός μελετητής του φαινομένου. Αλλά μπορεί εκ μέρους των πιστών  ή των απλών παρατηρητών  να σημειώσει κάποιος πόση ζημία προκαλεί σε κάθε θρησκεία το φαινόμενο της υποκρισίας.


.στ΄. Ιδιαίτερη όμως ζημιά και πικρία προκαλείται, όταν η ασυμφωνία έργων  - λόγων  επισημαίνεται στην επίσημη συμπεριφορά της ηγεσίας μιας Εκκλησίας, όχι μόνο ως επισήμανση υποκρισίας ενός προσώπου, αλλά κυρίως ως διασάλευση της λυτρωτικής προσδοκίας  και ελπίδας των πιστών.

  Η΄. Μισαλλοδοξίες – Διωγμοί. 

Τα συμπτώματα ασυμβίβαστης προς το ήθος μιας θρησκείας συμπεριφοράς μελών της ή της ηγεσίας της αφθονούν στην ιστορία των ποικίλλων θρησκειών. Και εκτείνονται από απλά ολισθήματα απλών ή απλοϊκών μελών  - πιστών έως συνειδητή εκμετάλλευση της ευπιστίας καλόπιστων μελών μιας θρησκευτικής κοινότητας, για να χρησιμοποιηθούν σε εγκληματικά σχέδια της ηγεσίας, σε επιδιώξεις μικρόνοιας, μικροψυχίας, μισανθρωπίας, μισαλλοδοξίας. Μπορούμε λ.χ.  από την ιστορία των σχέσεων του Χριστιανισμού (ανατολικού και δυτικού) με τις παλαιότερες θρησκείες που είχαν επικρατήσει στον ίδιο χώρο να καταγράψουμε: 

Πρώτα διωγμούς από τις παλαιότερες θρησκείες κατά των Χριστιανών, με την επίνευση ή και πρωτοβουλία του Ρωμαϊκού Κράτους
. Αυτά ως τη χρονική στιγμή  που η πολιτική ηγεσία έκρινε ότι οι Χριστιανοί αποτελούσαν υγιή δύναμη συνοχής πιο χρήσιμη για το Κράτος
. Και αναγνώρισε στους Χριστιανούς το δικαίωμα να λατρεύουν ελεύθερα το θεό τους (4ο αιώνα μ.Χ.).

Έπειτα καταγράφουμε αντίστροφη πορεία διωγμών:  οι Χριστιανοί στρέφονται κατά των αρχαίων θρησκειών, πάλι με την ανοχή ή και τη σύμπραξη (νομοθετική) του Ανατολικού Ρωμαϊκού Κράτους (του Βυζαντίου)
.


Και στις  δυο φάσεις οι πολιτικές ηγεσίες κινούνται με κριτήρια πολιτικά (οικονομικά, κοινωνικά), με ηθική πολιτική. Οι  θρησκευόμενοι, τουλάχιστο μια μερίδα από αυτούς, οι γνήσιοι πιστοί, κινούνται από μισαλλοδοξία
 ή πάντως από αφοσίωση τυφλή στη δική τους δόξα / θρησκευτική πίστη, στα δόγματά τους. Διαμορφώνουν ειδική για τέτοιες περιστάσεις θρησκευτική ηθική, που δεν  αποκλείει αποκρουστικά –σε άλλες ώρες – αισθήματα και ολισθήματα .


Η μισαλλοδοξία, θρησκευτική ή πολιτική,   δεν αποκλείει και τη χρήση ιδεολογικής βίας  και φυσικής βίας  εις βάρος ομοθρήσκων που συμβαίνει να έχουν διαφορετική άποψη  για την ερμηνεία κάποιου δόγματος. Έτσι, λογουχάρη, από την Ιστορία του Χριστιανισμού  γνωρίζουμε τη σύγκρουση Ορθοδόξων  προς τους Μονοφυσίτες αδελφούς
, αργότερα  προς τους Καθολικούς (παπικούς, λατινόφρονες)
. Δεν αποκλείονται και κίνητρα κοινωνικά ή άλλα σε  αυτές τις προστριβές
, οι οποίες πάντως δεν αποτελούν κόσμημα για θρησκείες αγάπης / αλληλεγγύης.


Ένα  άλλο ολίσθημα της θρησκευτικής μισαλλοδοξίας, που προκαλεί περισσή δυσφορία εκείνων που επιθυμούν  Ελευθερία Συνειδήσεων για όλους, είναι η ροπή για ανάμειξη των θρησκειών σε άλλο τομέα  κοινωνικής δραστηριότητας: π.χ. την Εκπαίδευση. Ενώ έχουν οι θρησκείες –όπως σημειώσαμε πιο μπροστά – ευρύτατο πεδίο δράσης και προσφοράς (την ατέρμονη –χρονικά και χωρικά- μεταφυσική απορία του ανθρώπου και ανοιχτό πάντα το πεδίο αθόρυβης φιλανθρωπίας), παρασύρονται προς ζημία τους σε δυο ατοπήματα:

· Θορυβώδη  τυμπανοκρουσία για ποικίλα  ζητήματα και άκριτη κακολογία για άλλα ή άλλους συνανθρώπους με άλλες απόψεις. 

· Παρέμβαση στην  Εκπαίδευση.

Αυτή η τελευταία δραστηριότητα εγγίζει το ευαίσθητο ζήτημα της Ελευθερίας των Συνειδήσεων, γιατί δεν περιορίζεται στην εύλογη επιδίωξη ενημέρωσης για θέματα θρησκευτικής συνείδησης, αλλά  εκτείνεται σε παραμερισμό άλλων μαθήσεων, που κρίνονται ανεπιθύμητες για τις διαμορφούμενες συνειδήσεις, όπως:
· Το μάθημα της Φιλοσοφίας, που καλλιεργεί την κρίση και φαίνεται ανεπιθύμητο –από παρεξήγηση- στους οπαδούς μιας πίστης
.

· Το μάθημα της Ιστορίας, που είναι πιθανό κάποιες σελίδες της να μην είναι κολακευτικές   για την Εκκλησία ή για άλλους θεσμούς πολιτικούς.
. 

    Και εύκολα  παρασύρονται  διάφορες  κοινωνικές  ομάδες στο ολίσθημα να παραμερίζουν την υποχρέωση  για  αναζήτηση της αλήθειας και να προβαίνουν σε παραποίηση της ιστορίας (με παρασιωπήσεις ή παραχαράξεις) για εξυπηρέτηση της υστεροφημίας τους ή της κοινωνικής ιδεολογίας τους ή της «υπόληψής» τους.

 
 Θ΄. Ελευθερία της Συνείδησης. 

Τα συμπτώματα όπου σημειώσαμε φυγή  από την αλήθεια ή απόκρυψη  της αλήθειας ή επιβολή βίαιη μιας «αλήθειας» (διάσπαρτα σε όλες τις κατευθύνσεις της Συνειδησιακής Ζωής των Ανθρώπων), θέτουν ένα άλλο ερώτημα με πολλές πτυχές:

· Ποιοι παράγοντες οδηγούν τους ανθρώπους  (ως άτομα ή ομάδες κοινωνικές / πολιτικές ή ως πιστούς μιας θρησκείας) σε εκτροπές από το σεβασμό στην αλήθεια ή στο συνάνθρωπο;

· Δεν αντιλαμβάνονται ότι τέτοιες συμπεριφορές θίγουν την Ελευθερία Συνείδησης των άλλων;

· Μήπως αγνοούν ότι τέτοιο δικαίωμα Ελευθερίας επιλογής (σε ζητήματα Τέχνης, Θρησκείας, κοινωνικής / πολιτικής Ιδεολογίας…) και έρευνας για την αλήθεια έχουν και οι άλλοι, οι ετερόφρονες;

·  Ή, μήπως, το γνωρίζουν αλλά συνειδητά το παραβιάζουν από αίσθηση  αλαζονείας  ή διάθεση πλεονεξίας εις βάρος των άλλων;

Οι πιθανές, κατά τη γνώμη μου, εκδοχές  / ερμηνείες τέτοιων αμαρτημάτων μπορεί να είναι:

· Υπερβολικός  ζήλος για να υπηρετήσει κάποιος την πίστη του ή την ιδεολογία του και να σώσει τους άλλους, κατά τη γνώμη του. (Αλλά μπορεί να επιτύχει βλάπτοντάς τους με οποιοδήποτε τρόπο;).

· Υπερβολικός εγωισμός κάποιου για προβολή των ιδεών ή των συμφερόντων του εις βάρος των άλλων. Μοιραία συγκρούεται προς το περιβάλλον.

· Αλαζονεία  της δύναμης, που χαρακτηρίζει  συνήθως ανώριμες συνειδήσεις και τις ωθεί ως την  περιφρόνηση της αξιοπρέπειας  και της ζωής των άλλων. Οι αδυναμίες της αλαζονείας οδηγούν  συνήθως σε μοιραία ολισθήματα και πτώση. Η αλαζονεία της δύναμης εγκλείει μοιραίες αδυναμίες.

Και σε όλες τις παραλλαγές (ζήλου, εγωισμού, αλαζονείας) ενυπάρχει δόση ανωριμότητας περί τα ουσιώδη της πνευματικής ζωής και τις πραγματικές  ανάγκες της φυσικής ζωής. Όσο  αφορά την προσωπική ζωή των ατόμων, η πιθανότητα πρόληψης ή θεραπείας αμαρτημάτων / νοσημάτων, όπως αυτά  που προσημειώσαμε (ζήλου, εγωισμού, αλαζονείας, φθόνου  για τα αγαθά ή επιτεύγματα άλλων), συνυπάρχει  και συναναπτύσσεται με την προσπάθεια για ωριμότητα στα κύρια πεδία της πνευματικής ζωής.


Βήματα προς αυτή την επιθυμητή ωριμότητα μπορεί κάθε άτομο να αναζητήσει γύρω του (στις σπουδές που λησμονήθηκαν, σε βιβλία που «κοσμούν» απλά τη βιβλιοθήκη, σε ζηλευτά παραδείγματα βίου συνανθρώπων….). Αν  είναι επιτρεπτό να καταγράψουμε εμείς εδώ μερικά βήματα, αφήνουμε τη  μνήμη να ανακαλέσει  κάποια  από την περιορισμένη παρακαταθήκη της και θυμίζουμε:

· Του Ζήνωνα από το Κίτιο την ομολογία ύστερα από ναυάγιο ζωής που τον οδήγησε στη φιλοσοφία ζωής και είπε: «Νυν ευπλόηκα, ότε νεναυάγηκα» (τώρα ταξιδεύω πρίμα, αφού γνώρισα ένα ναυάγιο) 
. Και υπήρξε ο θεμελιωτής της Φιλοσοφίας των Στωικών, του Στωικισμού.

· Του Επίκουρου  τη συμβουλή προς το φίλο του το Μενοικέα: «Μήτε νέος ων μελλέτω φιλοσοφείν  μήτε γέρων υπάρχων κοπιάτω φιλοσοφών· ούτε γαρ άωρος ουδείς ούτε πάρωρος προς το υγιαίνον  της ψυχής» (= Ούτε όταν είσαι νέος να αναβάλλεις να φιλοσοφήσεις, ούτε όταν είσαι γέρος να πεις ποτέ κουράστηκα πια να μελετώ φιλοσοφία. Γιατί ποτέ κανείς δεν είναι ούτε ανώριμος ούτε υπερώριμος, που να μη χρειάζεται αυτή τη μάθηση, τη φιλοσοφία,  για την υγεία της ψυχής).

· Του Πρωταγόρα την υπόσχεση περί παιδείας: «Ευβουλία περί των ιδίων και περί των κοινών» (=να σκέπτεσαι και να αποφασίζεις αυτό που είναι σωστό και  δίκαιο για τα ιδιωτικά σου συμφέροντα  και για την κοινωνία όλη). 

· Πριν όμως από όλα αυτά αναγκαία προϋπόθεση  είναι η αναγνώριση  της προηγούμενης σφαλερής πορείας και η μετάνοια (με τρόπο ιδιωτικό  για τα ιδιωτικά ολισθήματα, με τρόπο δημόσιο, αν έγιναν δημόσια). Χρειάζεται βέβαια θάρρος, γι’ αυτό και θεωρείται βήμα σημαντικό των γενναίων ψυχών, που αποφασίζουν να πορευτούν προς την ωριμότητα του ψυχικού βίου και προς Αναζήτηση Ελευθερίας της Συνείδησης.
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Α΄. Γνώση – Γνωσιολογία


Β΄. Πράξη –Ηθική.


Γ΄. Τέχνη – Αισθητική


Δ΄. Μεταφυσική


Ε΄. Επιλογές – Επιδόσεις των ατόμων.


Στ΄. Σκέψεις για τις μορφές βίωσης της  πνευματικής ζωής


Ζ΄. Υπερβασίες Φανατικών


Η΄. Μισαλλοδοξίες – Διωγμοί.


Θ΄. Ελευθερία της Συνείδησης





     Γνωσιακή ικανότητα 


( αναζήτηση  της αλήθειας,


             Επιστήμη)





Επιδοκιμασία ή αποδοκιμασία των πράξεων, 


με κριτήριο το καλό των ενδιαφερομένων


     ( Ηθική)





Θαυμασμός και δημιουργία του Ωραίου


 (Τέχνη)





Συν-είδηση





Απορία για  ό,τι υπάρχει πέρα από


 τα φυσικά όρια του ανθρώπου


       ( Μεταφυσική- Θρησκείες)   








� Τα τέσσερα υποκεφάλαια που ακολουθούν  (με τις ενδείξεις Α΄, Β΄, Γ΄, Δ΄,  ) για τη Γνωσιολογία, Ηθική, Αισθητική, Μεταφυσική μπορεί κανείς να τα διαβάσει  και χωριστά, ύστερα όμως από το Προοίμιο που περιλαμβάνει τα δυο διαγράμματα.


� Έναν ανάλογο τόμο έχουμε σήμερα με τίτλο Επιλογή Έργων του Ιωάννου Συκουτρή από τις εκδόσεις «Κάκτος», με ένα ενδιαφέρον Προλογικό Σημείωμα από  τον Οδυσσέα Χατζόπουλο.


� Λογουχάρη, «Πρώτα βήματα του Επιστημονικού Λόγου και του Επαγγελματικού Ήθους», περιοδικό «Εκπαιδευτικά», τεύχος 55-56.


� Συνείδηση  είναι η δυνατότητα του ανθρώπου να συγκεντρώνει ειδήσεις  για τον κόσμο του, να τις  επεξεργάζεται να τις αξιολογεί, να αποφασίζει μέσα στις περιστάσεις όπου ζει και  να τον οδηγεί   σε πράξεις που επηρεάζουν και άλλους. Έδρα της συνείδησης θεωρείται ο εγκέφαλος 


� Για την έννοια του ήθους θα γίνει λόγος πολλές φορές παρακάτω. Προτάσσουμε ένα δοκιμαστικό ορισμό. Ήθος ονομάζουμε  τη συνήθη συμπεριφορά το ατόμου, δηλ. τον τρόπο αντίληψης των πραγμάτων, εκτίμησης  των περιστάσεων, συνειδητής απόφασης και δράσης,  που ενδέχεται να επηρεάζει άλλους.


� Αντίστοιχα προς την ταξινόμηση των ειδήσεων είναι τα πεδία αναφοράς της συνείδησης: 


        συνείδηση κοινωνική, εκπαιδευτική, πολιτική, επιστημονική, θρησκευτική, επαγγελματική κ.λπ.


    Ανάλογα επιμερίζουμε την έννοια του ήθους και λέμε : ήθος επιστημονικό, κοινωνικό, επαγγελματικό κ.λπ.


� Όσο γνωρίζω, για πρώτη φορά διατυπώθηκε κατηγορηματικά ότι ο εγκέφαλος είναι έδρα των  ψυχοδιανοητικών φαινομένων στο ιπποκρατικό κείμενο περί ιερής νούσου, όπου (§6) διαβάζουμε: «Αίτιος ο εγκέφαλος».


� Ονομάζω αυτές κύριες, για να υπάρχει  περιθώριο ταξινόμησης - σε δευτερεύουσες κατηγορίες - άλλων πνευματικών δραστηριοτήτων, που αδυνατώ να τις εντάξω στις κύριες,    λ.χ. τη μυθολογία, το παραμύθι, τη μυοχαλαρωτική ανεκδοτολογία. Αυτές (οι δευτερεύουσες πνευματικές δραστηριότητες) μπορεί να έχουν  στοιχεία  από τις κύριες , αλλά δεν μπορώ να πω ότι ανήκουν αποκλειστικά σε μία από αυτές, γιατί βασίζονται στη φαντασία, στην πίστη, στην αδυναμία λογικής ερμηνείας στην άγνοια…


� Δεν  ακριβολογούμε με το «περιγράφονται», γιατί πρόκειται για φαινόμενα που τα φανταζόμαστε, τα εικάζουμε, τα βιώνουμε με τη σκέψη, δεν τα βλέπουμε έξω από μας για να τα περιγράψουμε.


� Αρχίζει ο Αριστοτέλης το έργο του Μετά τα Φυσικά με  αυτή την πρόταση: «φύσει  του ειδέναι ορέγεται ο άνθρωπος» (= ο άνθρωπος το έχει στη φύσει του να επιθυμεί τη γνώση). Νωρίτερα ο Δημόκριτος είχε κάνει λόγο  «δια χρείαν»  (κίνητρο δράσης η ανάγκη) 


� Ε. Π. Παπανούτσου, Η Ηθική Συνείδηση και τα Προβλήματά της (εκδόσεις Γαλαξίας), ειδικά το κεφάλαιο με τίτλο : Ήθος και Πολιτική. 


Επίσης, Α.Φ. Σίσκιν, Μαρξιστική Ηθική (μετ, Β. Καμπίτση, εκδ. Αναγνωστίδη), ειδικά το κεφάλαιο:Η Ηθική και τα άλλα στοιχεία του εποικοδομήματος της Κοινωνίας, υποκεφάλαιο 2: Η πολιτική  και η ηθική.


� (Θουκυδίδης, Ξυγγραφή. 2, 60-64.  


� Στον Πλατωνικό Διάλογο Πρωταγόρας, § 318 Ε.


�  Αριστοτέλης, Ηθικά Νικομάχεια, βιβλίο 3ο.


� Το νόημα της φράσης είναι τούτο: όταν το άτομο αποφασίζει και πράττει κάτι, έχει σαφή εικόνα, συνείδηση των πραγμάτων, είναι η βούλησή του ελεύθερη από φυσικές δυνάμεις, από παρέμβαση ανώτερης δύναμης, από επιβολή κάποιας εξουσίας, που επιβάλλει  ή απαγορεύει κάτι;


� A. A. Long.  Η Ελληνιστική  Φιλοσοφία: Στωικοί– Επικούριοι - Σκεπτικοί (μετ. Στ. Δημόπουλος –Μυρτώ Δραγώνα – Μονάχου) ΜΙΕΤ 1987, σελ. 101-108, 168-172, 268-9, 326. 


� Λεπτομέρειες στο άρθρο Ποιο το νόημα  της διένεξης Λασκαράτου  και Κλήρου – Εκκλησίας 


� Επικρατεί ο όρος Καλές Τέχνες, που διακρίνονται σε: Μουσικές (με βάση την αρμονία  των ήχων) και Εικαστικές (με βάση την αρμονική διαίρεση του χώρου και αρμονική σύνθεση χρωμάτων και φωτισμού). Το επίθετο καλές (όμορφες από το καλός = ωραίος π.β. ομόρριζες λέξεις: κάλλος, καλλονή) τις διακρίνει από τις κοινές τέχνες, που υπηρετούν πρώτα τη χρησιμότητα και ενδεχόμενα την καλαισθησία.


	Καλές Τέχνες κάποτε θεωρούνταν οι εξής  έξι: μουσική, ποίηση, λογοτεχνία, (μουσικές) και αρχιτεκτονική, ζωγραφική, γλυπτική (εικαστικές, από το εικόνα, απεικόνιση). Και ονομάστηκε έβδομη τέχνη ο κινηματογράφος, όταν εμφανίστηκε αρχές του 20ού αι. Όμως στις καλές κατατάσσονται και: η ρυθμική, η μικροτεχνία, ο χορός.  


� Η Λυσιστράτη  οι Εκκλησιάζουσες,  και οι Ιππείς είναι κατ’ εξοχήν κωμωδίες πολιτικής κριτικής, ενώ οι Νεφέλες αποτελούν περισσότερο κριτική ιδεών, της Σοφιστικής ή της διδασκαλίας του Σωκράτη, ο οποίος μάλιστα στην περίπτωση αυτή συγχέεται με τους Σοφιστές.


� Ε. Π. Παπανούτσου, Το Θρησκευτικό βίωμα στον Πλάτωνα. Του ίδιου: «Φιλοσοφία και Θρησκεία» (τελευταίο κεφάλαιο στο βιβλίο Γνωσιολογία.


Επίσης, Θεόφιλου Βορέα, Εισαγωγή εις  την Φιλοσοφίαν, όπου ειδικό κεφάλαιο για τη Φιλοσοφία της Θρησκείας.


Φ. Κ. Βώρου, «Ποιο τα βαθύτερο  νόημα της διένεξης Ανδρέα Λασκαράτου και Κλήρου–Εκκλησίας», περιοδικό«Εκπαιδευτικά», τεύχος 59-60.


� Θυμίζω ενδεικτικά ότι και ειδικοί μελετητές της Πνευματικής Ζωής (φιλόσοφοι) αυτούς τους 4 τομείς καταγράφουν ως κύριους. Λογουχάρη ο Θεόφιλος Βορέας αυτά αναλύει ως κύρια κεφάλαια  της Φιλοσοφίας στο γνωστό βιβλίο του Εισαγωγή εις την Φιλοσοφίαν. Επίσης, ο Ε. Π. Παπανούτσος μας  άφησε τη  γνωστή Τριλογία: Αισθητική, Ηθική, Γνωσιολογία, αλλά  η Γνωσιολογία,  κλείνει με το κεφάλαιο Φιλοσοφία  και  Θρησκεία και ειδικά με τα ακόλουθα λόγια: «Μόνο όταν ο ουρανός κατακτηθεί ως την τελευταία του άκρη, ο θάνατος καταλυθεί και εξαφανιστεί ο πόνος, τότε θα σβήσει και η πίστη στο μυστήριο  και στο  θαύμα. Γιατί τότε ο άνθρωπος θα έχει γίνει θεός». 


� Χρήσιμο για την περίσταση φαίνεται ένα   περιστατικό που αφηγείται ένας ιστορικός της Φιλοσοφίας: Τέσσερις φίλοι κάποιου καθηγητή φιλοσοφίας τον επισκέφτηκαν στο εξοχικό του. Βρήκαν εκεί την οικοδέσποινα, εκείνος για κάποιο λόγο έλειπε. Περιμένοντάς τον βγήκαν στον κήπο να δουν τα λουλούδια. Σταμάτησαν μπροστά σε μια τριανταφυλλιά με βελούδινα βαθυκόκκινα τριαντάφυλλα. Ο ένας από αυτούς (γεωπόνος) αναρωτιόταν ποια η ποικιλία τριανταφυλλιάς, ο άλλος θαύμαζε την ομορφιά του τριαντάφυλλου και άπλωσε το χέρι να κόψει ένα, αλλά τον συγκράτησε ο τρίτος θυμίζοντάς του την ηθική υποχρέωση να σέβεται του φίλου του τον κόπο. Ο τέταρτος, προσβλέποντας προς το ωραίο άνθος και προς τον ουρανό, αναφώνησε: «ως εμεγαλύνθης τα έργα σου, Κύριε, πάντα εν σοφία εποίησας!». Ο καθένας από τους τέσσερις με τον τρόπο του φιλοσοφούσε.


� Χρήσιμο φαίνεται να διευκρινίσουμε  ετυμολογικά τη λέξη φανατισμός: στη λατινική γλώσσα fanum= ιερό, ναός, fanaticus=  ο άνθρωπος του ναού, αφοσιωμένος στην πίστη του, μαχητικός για την υπεράσπισή της. Η  συμπεριφορά του  έδωσε το όνομα και το περιεχόμενο  του φανατισμού.


� Τέτοιο σκεπτικό διαφαίνεται στην απόφαση του Μεγάλου Κωνσταντίνου να αποδεχτεί το Χριστιανισμό (ή να  αναγνωρίσει στους Χριστιανούς  ελευθερία πίστης), για να αξιοποιήσει τους πιστούς για την πολιτική του. Ευκρινέστερα διαφαίνεται τέτοια τακτική στην εκ μέρους του Ιουστινιανού ανακήρυξη της Ορθοδοξίας σε επίσημη θρησκεία του Κράτους, μάλιστα υποχρεωτική για τους υπηκόους του. 


Ενδεικτική Βιβλιογραφία:


Κων Άμαντος, Ιστορία του Βυζαντινού Κράτους, Α΄, 225.


A.A.Vasiliev, History of the Byzantine Empire, (Madison/ 1952) p. 43-60.


G. Ostrogorsky, Ιστορία του Βυζαντινού Κράτους (μετ. Α. Παναγόπουλος) τ. Α΄ , σελ.88-89.


Περισσότερες  πληροφορίες για τη δίωξη των μη Ορθοδόξων παραθέτει ο Β. Στεφανίδης στο βιβλίο του  Εκκλησιαστική Ιστορία (β΄ έκδοση, 1959), σελ. 148-149. Και ο Άμαντος, ο.π.


� Και η προπαγάνδα έχει ανάλογη ετυμολογία. Η Καθολική Εκκλησία έκανε λόγο «για την πίστη που πρέπει να μεταδοθεί, να μεταφυτευτεί» σε άλλους (de propaganda fide). Έτσι πρόκυψε  η ουσιαστικοποιημένη προπαγάνδα.


� Χρήσιμο φαίνεται να διευκρινίσουμε ετυμολογικά το αληθινό νόημα της έννοιας ύπ-ουλος: σημαίνει ποιότητα ήθους ανάλογη προς εκείνη του υλικού που είναι κάτω από μία ουλή. Τι είναι   εκεί; Το πύον , υλικό σάπιο και δύσοσμο. Ύπουλος, λοιπόν, χαρακτήρας είναι ο σάπιος, ο βρωμερός ως προς τη συμπεριφορά του. 


� Will Durant, Παγκόσμια Ιστορία του Πολιτισμού, τ. Γ, (ελληνική μετάφραση     Νικ. Κ Παπαρρόδου), σελ. 696-700, 743-759.


� Αλέξης Γ.Κ.Σαββίδης , Τα χρόνια σχηματοποίησης του Βυζαντίου,  σελ 27-29. 


� Τηλέμαχος Λουγγής, Επισκόπηση Βυζαντινής Ιστορίας (324-1204), έκδοση «Σύγχρονης Εποχής», σελ.66-70.


Γιάννης Καραγιαννόπουλος, Το Βυζαντινό Κράτος, Β΄ (εκδ. «Ερμής»1985) σελ. 29.


� Λογουχάρη, κατά το περιστατικό βίαιων επεισοδίων από τους Χριστιανούς κατά των εθνικών στην Αλεξάνδρεια, που κατέληξαν στο θάνατο της  μαθηματικού φιλοσόφου Υπατίας. (Σαββίδης, ό.π. σελ 76-82. Τηλέμαχος Λουγγής, Ιστορική διαδρομή της Ορθοδοξίας,  στο συλλογικό τόμο : Θέματα Ελληνικής Ιστορίας, εκδόσεις Σύγχρονη Εποχή, σελ 29-39. Επίσης, Άμαντος, ό.π. σελ. 97). 


� Τηλέμαχος Λουγγής, Ιστορική Διαδρομή της Ορθοδοξίας.


� Σαββίδης, ό.π. 114-118.


� Τηλέμαχος Λουγγής,  ιστορική Διαδρομή της Ορθοδοξίας.


� Χαρακτηριστική η συμπεριφορά Ανατολικής και Δυτικής Εκκλησίας, Ορθοδοξίας και Καθολικισμού στο θέμα αυτό:


-Όταν ο Ιουστινιανός  αποφάσισε να επιβάλει ως μόνη θρησκεία την Ορθοδοξία (προφανώς με τη συναίνεση της ηγεσίας της), φρόντισε έγκαιρα να κλείσει τις Φιλοσοφικές Σχολές στην Αθήνα με τη χαρακτηριστική διατύπωση: «Μηδείς εν Αθήναις διδασκέτω Φιλοσοφίαν».   (Άμαντος, ό.π. σελ. 25) .


-Και πολύ μεταγενέστερα Πατριαρχική Σύνοδος στην Κωνσταντινούπολη (το 1821) αποφάνθηκε ότι έπρεπε  να απαγορευτεί η διδασκαλία των φιλοσοφικών μαθημάτων στα ελληνικά σχολεία και οι ειδικοί διδάσκαλοι να απολυθούν (Κων. Χατζόπουλου, Ελληνικά Σχολεία στην Περίοδο της  Οθωμανικής Κυριαρχίας 1453-1821 (εκδόσεις «Βάνιας», 1991) σελ. 429-433.


	Φ. Κ. Βώρου, «Ο Πολιτισμός των Ελλήνων  και η Ορθοδοξία των Χριστιανών» στο περιοδικό  «Ουτοπία», τεύχος Χριστουγέννων 2001.


-Η  παπική εκκλησία έφτασε στο σημείο να εκδώσει ειδικό «πίνακα απαγορευμένων (για τους πιστούς) βιβλίων». Είναι γνωστός ως Index Librorum Prohibitorum!


� Ενδεικτικά θυμίζω από τη Νεοελληνική Ιστορία δείγματα παραποίησης ή απόκρυψης της αλήθειας.


Οι Έλληνες δε μαθαίνουν ότι απόκτησαν βασιλιά το 1864 το Γεώργιο Α΄, αφού πρώτα εξασφαλίστηκαν γι’ αυτόν τρεις βασιλικές χορηγίες (!), όλες από ελληνικά ταμεία και με  κάποια ανταλλάγματα βέβαια! Λεπτομέρειες στο άρθρο Φ.Κ.Βώρου, «Διπλωματικό Παρασκήνιο κατά την Ένωση   της Επτανήσου με την Ελλάδα»(1864) στο Internet, http://www.voros.gr). (Κάποιοι  κρύβουν την αλήθεια).     


Οι Έλληνες  δε μαθαίνουν ότι το δικτάτορα της 4ης Αυγούστου τον είχαν τιμήσει με την ψήφο τους στη Βουλή 100 μέρες νωρίτερα 242 βουλευτές Λαϊκοί και Φιλελεύθεροι (Κάποιοι κρύβουν την  αλήθεια).


Τον  Αύγουστο του 2000 οργανώθηκε από την επίσημη Εκκλησία μας λαοσύναξη στο Σύνταγμα (απόλυτα σεβαστό δικαίωμά της). Εκεί  οι οργανωτές έσειαν θριαμβικά ένα λάβαρο, που δεν υπήρξε  στην Ιστορία. Παραποίησαν την Ιστορία. Ανευλάβεια προς τον ελληνικό λαό. Γιατί; Παραποίησαν την αλήθεια ή αποδέχτηκαν την παραποίηση;


� Διογένης Λαέρτιος, Βίοι Φιλοσόφων: Ζήνων, §  4 (έκδοση Loeb. τ. 2, σελ. 114).


� Θυμίζω ότι όλη τούτη η γραφή αναφέρεται κυριότατα στη ζωή των ατόμων. Και οι σεμνές «οδηγίες» που καταγράψαμε, κατά δανεισμό, αναφέρονται  στο διαμορφούμενο με προσωπική απόφαση ήθος το ατομικό, δεν ανάγονται στην πορεία της Κοινωνίας ως συνόλου, που διαμορφώνεται από άλλους παράγοντες και ακολουθεί άλλους νόμους. Για τον τομέα αυτό του στοχασμού και της πράξης δε νιώθω αρμοδιότητα να αποφανθώ. Περιορίζομαι να σημειώσω κάποια διαβάσματα, όπου κατά καιρούς έχω εντρυφήσει: 


- W. Durant, Παγκόσμιος Ιστορία του Πολιτισμού,  τόμοι Α΄ - Θ΄.


- Marx- Engels – Lenin, On Historical Materialism, Progress Publishers, Moscow.


-Έριχ Φρομ (ανάθεση συγγραφής άρθρων και επιμέλεια των κειμένων), Σοσιαλιστικός  Ουμανισμός (μετάφραση Δημήτρη Θεοδωρακάτου), εκδόσεις «Μπουκουμάνη»,1984.





