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O «aAA06» WG «EEVOS» 0TV MALDAYWYLKT] TOU VTLAQELOOV

BaoiAng AnuomnovAog,
Abaxtwp PilocoPiag

«Aev OéAw emkovwvieg Twv Puxwy,
Oev €MEoA AKOUO TOOO XAUTAA.
Z.11. Xapto, H Navtia

H ATOEEVWOT] WG UK KATAOTAON (ATI0)XWELOHOU Ao TNV
ALOEVTIKT] TIOAYUATIKOTITA KAL OUVAHX KATATITWONG O
évav KOOHO TIOL TTROCOMOLALEL elTe UE TO KAKEKTUTIO NG Alwviag I-
Oéag elte pe to avTitHo ™G avOwWTIvng EKTTWONG ATO TOV TTAQA-
deloo mapaTéuTel 0 Eva mapTaAalo TEOPAN A to omolo tebnke Yy
ot ¢pooa amo tov ITAdtwva kat tovg meodpnteg g IaAawxg At-
aOnknec. To mEoOPANUa avto 0T CLVEXELR CLOTNUATOTOWONKE KAL
TIROCEAnBe TO XapakTrea €vog GrAocodPikov 6pov atd tov Hegel, Tov
Feuerbach kat tov Marx. Xta mAalowx g towxdag avtr)g o Hegel
Oewonoe Vv amolévwon wg HIX KATAOTAON KATA TNV OTolx To
veVpa eEavaykaletatl va anoxwelodel! amod avtd mov mEAy AT
elvar voxpewvetat ONA va amoAéoet Tov aAnbwvo tov eavtd MEO-
KELHEVOL OTN) OLVEXEWR Vo Ttaoxloel va tov BePawwoel péoa o’ evav
KOOHO TIOL woTtoo0 advvatel va tov eAéyEet. O Feuerbach pe tn oeipa
TOL eVTOTILOE? TNV TIROPBANUATIKY] TNG ATOEEVWONG 0To Ttedio tng Oe-

I BA. Scruton, R. (2005) «Evpwnaikr) @Procodia amo tov Pixte otov LAQTE», 0TO (ETTUU.
Kenny, A.) Iotopia tnc Avtikn @idocodpiac, pet. A. Prooakn, ABnva: NepéAn, o. 285-
287.

2 BA. BaAAwavag, I1. (2002) Zvveidnon, I'Awooa kat otopikn Cwn: Epunvevtikéc mpo-
oeyyloeic oty ¢rdoocodia twv dvo teAevtaivv atwvwv, ABnva: Ilogela, o. 103 TEBA.
Petrovic, G. (1973) «H aAdotgiwon kat n katagynon e aAAoteiwonc», oTo (MeT.
BaupBaAn, I'.) AAAdotpiwon — Tpeic peAétec yia tny anoéévwon, tny eEabAiwon kat tnv
POopa tov avBpwmov, ABnva: Entikovpog, o. 11-12.
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oAoyikr)c okéPng N omoila eE€Aafe wg LVTIEQPATIKES ML OERA ATIO L-
dlotnTeg oL Katelxe aAAd TeAka amtwAeoe 0 AVOQWTOG, TEOKELUE-
VOU 0TI CUVEXELX VA TIS VTTOOTACLOTIO)OEL KAL V& TIG TIQOPRAAEL WG
aAAOTOLEG VA TIG avarydyel ONA O Yyvwolopata €vog Ppaviaolakov
KoL VTTEQKOOULOV OVTOG IOV HAG KUPBEQVA TAXA €K TOL HakQoOev. Té-
Aog 0 Marx, 0ToXevovTag otV 0QLoTIKY] amo-0eoAoynon tov 6pov
KkatOws Kol OTNV AamOCTIACT) TOV ATO TV TEQLOXT] TOV XEYKEALXVOU
AVTOOLVEWEVAL, ETILXELONOE TOOTIOV TIVA VA TOV «YELWTEW UE TNV U-
ALKT] TIOAYUATIKOTITA KAL VOt TOV TTQOOOWOEL £€TOL EVAV EUTIOXYHATO
XAQAKTIOA - V& TOV eKAGPBeL ONA WG MAQAYWYO TOU KATAUEQLOUOV
MG €Qyaoiag o omolog amopovwvel Tov e0yalOHevVo amto TO TEOLOV
NG €QYATLAG TOV, TNV TTAQAYWYLKN TIOALT), TOUG LTTOAOLTTOUG avOEwW-
TIOUG KL TEAOC TOV (D10 TOVL TOV €XVLTO.

Avayovtag OpwS TNV amo&évwon oe onuelo avadpoeag g eu-
Aocodlag TOUg, OL TEELS AVWTEQW OTOXAOTEG POOVIIOAV TAVTOXQOVA
var €€EVEOVV KAl TNV aocPaAr) dlodo yux v vmepPaot] tng, 1 omola
otov Hegel mapameéumer omnv avtoyvwoia tov mveOHATOS, OTOV
Feuerbach ot Beomoinon tov avlpwmnov evw téAog otov Marx otnv
KATAQYT)OT] TG ATOUIKTG WLIOKTNOAG.

Ye avtiOeon W' avtolg kavel TNV eUPAVIOT) TOV €va TTVEL-
HATIKO QeVHA TIOV KATW Ao T0 Ovoua YaQ&lopog ovoteyalel pia
TAeLda amto PLAooOPovg, oM TES KaL AOYOTEXVES OL OTIOlOL, TR
TIS OLXVA aYePUEWTES dDAPOEES TOVS, OHOVOOUV WG TIROG TOV OVEK-
KANTO XAQAKTIOA TG ATOEEVWOTIG KL TTAVQ@ TOL DOHOVV TNV TIQO-
PANHATIKT] KL Ta adLEE0dA TOL VY XQEOVOL arvOQWTOV.

H pndaptvotnta tov avlpwmnov

Yaa mAalowx g meoPAnuatikng avtrg o Dostoevsky mepryoa-
deL Tov 1Newa Tov «YTmoyelov» wg évav eywmnadn kat aAAOTEOCAAAO
avOpwmo mov moBovoe va petapoodPpwet oe Evtopo?, Evav orxapeQo

3 BA. Marx, K. (1975) Owxovouixa xkar @idocodpika Xetpoypagpa, pet. M. T'oaupévog,
ABnva: I'Aapog, . 90-106.

4+ BA. Dostoevsky, F. (x.x) To vroyeio, pet. K. Maxon, AOnva: I'vofootng, o. 13.

© Copyright ®idocoeiv 2011 13 Iavovagprog 2011



Iepiodixo Pidocoperv

eEVIOUAVORWTO 0 omolog éCnoe e0wkAel0oTog 0T KataPaba g Pu-
XOTTVELVHATIKNG TOL amopovwone. Evav pioavOpowmno mov odrynoe
TOV €0(UTO TOV O€ UK KATAOTAOT] E0XATNG AVTOEKUTOEVIOTC 1] OTtolx
TOV KATEOTNOE AVIKAVO va YLVEL TO OTIONTIOTE: «UNTE KAKOG, HNTE
ayaBog, unte maAxvBowmog, unTe TLULoG, UITE Newag, UIte £vto-
HO»®. Xe pla avtloTolXT] KATAOTAoN LMAQELAKOV AUTO-£YKAELOUOV
dxPLovel kaL 0 NEowag TG oaToktc «Navtiag», évag LotopLodipng
ovopatt «Poxevtév» 0 omolog meQLypddeL TOV €LTO TOL WG €ENG: «&-
Y Cw povog, dev HAdw o kavévav, ToTé: dev algvw Timota, dev
dtvew tilmotaxt. Tnv mANKTIKI kat avovola avt] Cwr] TOV CaETOLKOV
Nowa dLAKOTITOLVY UL OERA aTto alpvidleg KOloels vavtiag?, éva a-
VTLOTOLXO TIVEVHATIKI)G avaYOUAQG TOUL ATIOKOTITEL T TIQOY AT
AaTO TO VONUATIKO TOUG GOQTIO Kat eTPEQEL TOV allakd ATTOXQWHA-
TIOHO TOL KOOHOL: «Movouovpilw .. avtd elvat évag TAYKOG, KATL
ooy €£00KLOHOC. Opwg 11 AéEN pével ota XelAn pov- apveltal va eva-
noteOel oto moayua ... Ta mpdypata ameAevOepwvovtal and ta
OVOUATA TOUG ... POLOKOUAL AVAHECTK O€ TEAYHATA, TX AKATOVOUX-
ota. Movog dixwg Aé&etg, anpootatevtog ® ... ot Aé&elg éxovv xaOel
Kat palt touvg €xel xaOel kat 1 onuacio TV MEAYHATWY, OL TEOTIOL
X0T)ONG TOUG, TA aXVA CNUAdLX IOV OL aAvOQWTOL £XOUV XaQAEEL OTNV
erupavelx tovg’». Exoviag mAEov amoA€0eL TO VOT|UATIKO TOVG €TTl-
XOLWopo, ONA OAN exelvn ) otEaTA!? amo peTadoEs, HETWVUILEG Kal
YeVIKeVOELS TIG OTtoteg pe avBalpeto TEOT0 0 AvOEWTOG eTKOAANOE
Ot MEAYHATA, T TeAevtala eEavaykalovtal va amokOpouv Tovg
OEOHOUG TOUG HE TNV ALTIOTNTA KAl V& KATAVTI|OOUV OMOLX UE «TEQX-
tdels kKat HaABakég paleg oe atallo — YUUVEG, KAl 1] YOUVIA TOUG

>BA.o.mto. 11.

¢ BA. Sartre, J. P (2005) H Navtia, pet. Eio. TooAaxeéAAn, AOnva: Ilataxng, o. 23.
7BA.o.mto. 42,197, 198.

8 BA. 0.1t 0. 195 - 196.

9BA. 0.t 0. 198.

10 Nietzsche, F. (1991) «Ilepot aAnOetac kat Ppevdovg vmod eEwnOikr) évvola», oto H aAn-
Ocia kar n epunveia, pet. O. IlevoAidng, Oeocoalovikn: Baviag, o. 29.
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elval toopaxTikn kat xvdala»tt. Méoa otn dtvn pag Tétolag Katd-
OTAoNG OTIOL TO MARAAOYO AenAartel kat adpaviCet o Aoyko, n uovn
Avor mov duxdatvetal otov ogllovta potlel va eykatalelmel T
voToT KatL va otpédetal oty euneta. Tn otgodn avtn) akoAovOel
Kot 0 «2évog» tov Camus 0 omolog kataTintel o pax mtaboyovo Pu-
XK1 Kataotaon anaAAaypévn ano kabe (xvog ovvaloOnuatiopov
o¢ onuelo mov, HOALG TANPodoElTal Tov BAvaTo TG UNTEEAG Tov,
HovoAovyel: «Xnuepoa méBave N papa, pmopel kat x0eg, dev E£€Qw»12.
Tn ovvaoOnuatkr) avt) adacia Oa kAnOel va tnv MAnewoeL pe v
O Tov N Cwr) OTAY, 1] AVIKAVOTNTA TOL V& 0N V1oeL KAl V& OLVTOL-
Bel yix evav povo mov diémpace apuvopevog, Oa ekAndOet amod toug
OKAOTEG WG TLELOTIOLO TG EVOXTG TOV. LUVELONTOTIOLWVTAG TTAEOV OTL
Eptaoe 1o T€A0G, O emixelpnoel va eTUAVOEL TO HUOTIELO TNG AOL-
yrwnolag Tov Altyeg wpeg oy Tov ekteAeoovy, otav Oa mapadexOet:
«amo T BAaOn ToUv HEAAOVTOG MOV ... ML OKOTEWVY] TTVOT] avePBatve
TIQOG TA EUEVA ... KAL LOOTIEOWVE OTO dXPa TNG OAdt 00X OV TIROTEL-
vav ToTE, 0T OXL TIO TEAYUATIKA XQOVIX oL elXa (noew . Avtr) n
aloOnon tov OxL-TEa Y paTLcoU, dNA TOL EEWTIEAYUATIKOV, ATOTEAETE
M Baowkn) attia ov eEwdnoe tov Nowa tov Camus otnv antabewx. H
O alobnon duxtpexetl kat to éoyo tov Kafka péoa oto omoto meQL-
YOADOVTAL U TERA ATIO KATAOTACELS TIOL ayYICovv tar 6oL Tov
MaQaAoyov: ot «Metapdedwon» 0 NEWAg avakaAvmtel Eadvikd
OTL £xeL petaAAaxBel oe eva teQAoTIO £VTOUO evw OTN) «AlKT)» OLA-
AapBavetal kot teAka ekteAeltal xwels moté va pabel to vt

H adnoirtn avayxn tov avBpwmov va antaAAayel amo v
TLOAVVIX AVTI) TOV EEWTEAYUATIKOV TOV VTTOXQEWVEL VA OLEKDIKT|OEL
Vv eAgvBepla TOv: GOOL OeV TO TOAHOUV TOUG TTEQLUEVEL ULX TQAYLKT)
KATAANEN: 1 vavtia, 1 Olkn kat 1 ekTéAeon, o Eemeoudg O0e KATOLX
KATwTeQT HooPr] Camng. Eva opwe 1 ameAevbépwon and avtoL tov
eldovg TG opLaKkEg KaTaoTAoelg Kablotatal EMITAKTIKOTEQT) OO0 TO-

I BA. H Navtia, o. 199.

12BA. Camus, A. (1989) O Eévoc, uet. B. Touavag, AOnva: E€dvtag, o. 17.

13BA. o.t 0. 122.
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¢, ev Tovtolc 1 aAnOelax mov eykAeiovv péoa tovg potdlel var LTIO-
VOUEVEL TNV ETTITEVEN €VOG TéTOloL 0TOXOL. Kt avtd d10TL KAaTtadetkvo-
EL TNV HNOAULVOTITA TOV aVOQWTOL EVAVTL UG TELQAG TIQOPATIUA-
TWV MOV OUTE Vo T eTAVOEL UTtoQel aAAG oUTe KaL va T TaQaPAE-
el «oL 0plaKég Kataotaoels — 0avatog, TuxaloTnTa, €Voxr] KAl 1)
aAVAOPAAELX TOV KOOHOU — UG ATIOKAAVTITOUV TV amotu) o4, A-
TIOOEXOUEVOS OGS KAVELS OTL «1) LoToRla UG oToxodntote Cwng
elvat 1 wotopla pag anotuxiac»® potdlet va oteQel Tov eavTo TOL
atd Vv Tlotn ekelvn oL MEEMEL va TeQBAAeL kAdBe aTOTEQN €EE-
Y€QOTG: s O pmopovoe AAAWOTE VA DLEKDIKT)TEL KATL TO OTIOLO €K
TV MEOTEQWYV Bewpel wg advvato; LLUVELTTOTOLWVTAG AOLTOV TOV
AVEKKANTO Xapaktroa g okAaBuag tov o avlpwmog gatvetal va
oémeL og emukivdovveg atpamovg. Ki avto dotLt n avikavotnta va e-
EATIATA OLVENTA TOV €XVTO TOL TOV TIQOTEETIEL Vo voBDetnoeL
OTAOT] EAKQLVELAG KAL EVTIHOTNTAG EVAVTL TNG TOXYLKOTITAS TOU
KOOMOU 1) oTtola — amtaAAaypevn mAgov amd tig Avtowtikeg Pevdal-
o0noelc Twv «MoAAWvV» — tov vToPadel otn Baocavo evog Blov mov
davtalel 1600 avuTdOPoEog 600 Kat daokomog: dNA afiwtog. Ovrag
AOLTIOV QLYUEVOG OTOV TIAQAAOYLIOHO UG KATAOTAONG TIOL OeV 0dn-
vel movBeva, 0 AvOEWTOG €QXETAL AVTIUETWTOG HE TNV HATALOTI) T
TOU KOOUOUL M omola amokaAvmtetat o' 0Ao g 10 peyalelo péoa
ot ¢poaot mov EeotopiCet o 1jpwag Tov Nte A" IA-Avtay, kabwg na-
QAKLVEL TNV AYATIUEVT] TOV V& eyKataAePpouv ta eyKOoULa: «KL 000
vwx ) L), O ) CYOOVV OL LTINEETES HAG YIX EUAG» 0.

To mEoPANua TG emikovwviag
H eppovn) avtn) mov emdekvveL 0 VTAQRELOUOG 0T HOVAXLKOTT)-
T KAl o adl€E0dA TOL ATOHOL eEavarykdalel to teAevtaio va avaln-

14 BA. Jaspers, K. (1983) Ewocaywyn otn ¢ptdooogia, pet. X. MaAeBirong, Adnva: Awdw-
vn, o. 111.

15 BA. Sartre, J. P. (2007) To Eivat kat to Mndév, pet. K. Iamaywwoyng, Adnva: Iana-
(Mong, o. 747.

16 BA. Wilson, C. (2006) O Zévog, pet .I'. Avdpéov, ABrva: OLY, o. 216.
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TA TOV €QVTO TOL O] BAoT €VOG aKQalov - OXEDOV TTAQAATONUATLIKOV
- HOVOAOYOV, T COAMPLOTIKA TEOTAYUATA TOL OTtolov kablotovv -
dlaitegar MEOPANUATIKI) TNV eTKOWVWVIX HETAED TV avOQWTwV.
ATIOHOVWHEVO O€ YL HOVAELX TTOV TO KAVEL V& potdCel e 00TEaKoY,
Hova&ld TOv @G OMHLOG KAl OWTIEAS TAVTOXEOVA — KaBOooV «O,TL
Oev TO KATAOTEEDEL TO KAVEL OLVATO»!® - VTTIOXPEWVEL TO ATOUO VA €-
EeVEL TO VTIAPKTIKO TOL OTlyHa KATAdLOHEVO ota afvocaAéa Padn
TOV €aVTOV TOL Tax OTtolax €ykAelovv péoa touvg éva eptaocPpeayloto
HLOTIKO TIOL 1] aToTtelpa va kotvoromBet — ONA va vrtootet ) Pa-
oavo ™G AoYkng — Ovuilel vEKQOTOUN O OTNV PLXOT] KAl ATIOKQOL-
OTIKT) KAV Twv evvowwv kat g dwAekTtikng. Kiu avto dott amo ta
eoePwodn Pabn tov avOowrvov Eivar avinyel oav ovpAixxto o
«TIOWTAQXIKOC KAL ALWVIOG TTOVOC»! 0 0TIOl0G KATADEKVVEL AKQLBWS
TOUTO: TOV TIAQAAOYLOMO KAl TN POIKT) TS VTTARENG TOL KAVEL TOV
KOOMO VA& HOLACEL UE TO T VIOL evOg TadLOL Tov «XTICEL Kal KATAa-
oteePeL Xwolg Kavévav 100 KataAoylopo»® kat tovg avOewToug
e avopelkeAa TOL «KIVOUVTIAL OTIAOUWOKA TAVW O€ €VAV OTIA-
vro»2l H avikavotnta avtr) g Aoykng va ouvdlaAAayel pe to ma-
QAAOYO KAVEL TNV AUTOTEAYUATWOT] TOL avOQWTOL va HolkleL pe
éva eyxelonua mov dev pumoel va kowvomomOel mapd Hovo e to-
ToAOYleg, avTivoules, avtlOeéoels kat MAQAAOYLOHOUS, KATA TQOTO
WOTE Vot DIKALWVETAL O VITOEKOG arpoQLopog: «kabe tL mov etvat Babv

17 BA. Kapakatodvng, I1. — @eodwodng, A. — Avaotaoiadng, I1. (2007) «H mawdaywyt-
k1) a&lomoinon g “ovvavtnong” katd tov O. Bollnow kat n meoPAnuatikr) g von-
HatodOTnong tov koouov», Ioaktucd 1990 AteBvoug Zuvedgtov Procodiag, Tatdeia:
H exnaidevon otnyv emoxn tne Owovuevikotntac (Vo ékdoon).

18 BA. Nietzsche, F. (x.x) To Avkopwc Twv EtdoAwv, pet. Z. Zapikag, OcooaAovikn: Ex-
dotkr) OecoaAovikng, o. 14.

19 BA. Nietzsche, F. (x.x) H I'évvnon tnc Tpaywdiac, pet. Z. Lapikag, OcoocaAovikn: Ex-
dotikr) ®cooadovikng, o. 46.

20 BA. Nietzsche, F. (1993) H ¢tdocopia otnv tpayixn emoxn twv EAANvwy, pet. Z. Xa-
olkag, Ocooalovikn: Exdotikn) @eocoalovikng Nietzsche, o. 46.

21 BA. Dodds, R. E. (1995) EOvikoi xat Xptotiavoi o¢ pia Enoxn Aywviag, pet. K. Avto-
niag, AOrva: AAeEavdpewn, o. 30.
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AYATIA TN LAOKo»?2, a1 XOT)0N MG avTloTolxng HAoKAg Katadev-
ver kat o KipkeykwQ mQoKelHEVOL va dlxtnEnoeL €éva 100G aviypa-
TIKOTNTAG EVAVTL TWV AVAYVWOTWV TOV HECA ATIO ML VKA Pevdw-
VOHWV oL dlpkws avavewvetat: Biktwo Eonuitng, Awaotg Ovt-
A, Iwavvng e Ziwnng kAT Mia aviyatikotnTa mTov meoTtaooeL
TNV EUUEOT) EMKOWVWVIX WG TN HOVT] HoedT] ouvaAAnAlag mov dvva-
Ta? va duxopadioer v eAevbepla tov aAAov. Tlpwrtapxkog e-
HUTTVELOTI)G TNG EUUECOTITAG aLTNG OV elval AAAOG amto ToVv (d1o To
Oeo 0 omolog eméAele va emukovwVvel pe to molpvid Tov péoa amnod
oVuBoALlopOUS kat meodnTeleg kabwes katl éva AN0oc aviimpoow-
TLWV TIOL TO KOOUEL HE TNV TTaQovoia Tov ToAvayannpévov Tov viov.

Eva opwg o évBeog vmagllopog mpoodevyel oto éAeog tov Y-
TEQTATOL ATULOVEYOV Yl Vo dakoveVOEL P VTTOOXEOT] OVUPIALW-
ong pHetalL twv d0ALWV apaTwAwy, o dbeog vTaRELlopog avtibeta,
aKopa Kt kel mov evroTtiCet évav deoud HeTa &L Twv avlewnwy, dev
elval mapa pe ) poedr] g avavfevtkoTntag, g oUYKQOLOTS Kal
¢ VTOdOVAwoNG. Méoa oto mAalolo avto o Heidegger meprypadet
TOV AvOQWTO WS €va OV TuXala EQQLHEVO 0TIV TAYWVLX KXL TNV €Q1)-
ML evog £x00koV cOUTIAVTOS, éva YUUVO KAl aVOlKELD «OT» HEoR
OTO «UNOEV TOL KOOHOL»*, X €vav TETOL0 KOOUO ayVWOTOL — av OXL
HNOEVIKOU — VONHATOS TO ATOHUO Motdlel va 0QLo0eTel TO VTTAEKTIKO
TOV OTlypa YUOW ATO MLt eVIKOTNTA TIOU AOYO0dOTEL KAl VTTOKVUTITEL
OLEKwWG OTIS POVAES G EVTEALOUEVTG - OXEDOV ayopalag - pHaltkng
oLVUTARENG, éva ouvelval TIOLV TOL aTooteEel kabe duvatodTNTA AV-

22 BA. Nietzsche, F. (1999) I1¢pa amo to kaAo kat o kako, pet. Z. Lapikag, @coocaAovi-
k1): Nnoideg, o. 46.

2 BA. Wahl, J. (1988) Ewoaywyn otic @iAoocodpiec tov Yriapéiouov, pet. X. MaAeBitong,
ABNva: Awdwvr), o. 138.

24 BA. Heidegger, M. (1978) Eivar kat xpovog, pet. I'. TCaPdoag, AOnva: Awdwvn, o.
487-488.
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OevtkotnTac kat to eEavaykalel va «elva HOVO «EVEKA TWV AA-
Awv»®,

LTo Xalvteykeouavo avto ovveival o Sartre evtomiCer?® évav de-
OMO IOV deVv amoEEEEL OVTE ATO TI] YVWOT 0UTE ATIO TNV «evaQyr) 0é-
01 TOU ATOHOV ATEVAVTL 0& éva AAA0» aAA& amd v «Bouvpn amnod
KOLVOU UTaQ&n Tng HETOXNG OTNV opada». M (cuv)uetoxn mov ka-
vel Tovg avOpwTouvg va potlovv pe KwTnAdtec? oL omolot avtAovv
— KAL TEAKA EEAVTAOVY — TO VTAQKTIKO TOUG VOT|UA aTtO T QUOHIKA
KeAevopaTa €VOG AUEAIKTOV 000 Kol a0EATOL TNOAALOUXOV, KAAODU-
pnevolr teAka va Buowxocovv ta aBAlx Kal KATAamovnpHEVa oaQKklo
TOUG 0TO BWHO €VOG KOLVOU OKOTOU TOL Ovpilel TEQUATIOUO HTIQO-
ot ot aAaAalovia kot aAAOpoova TANON twv Beatwv. Evad opwg
0 Sartre datvetal va amodéxetar®® v ekdOXT] AUTI TOL «EUEG» eV
TOUTOLS AXQVELTAL VO TNV avaryayeL e OeEALO TNG OXEONG UAG UE TOV
AAAOV, avTitelvovTag OTL «1] OVOLX TWV OXECEWV AVAHECOXK O OLVEL-
dNoelg dev elval to ovvetval, etvat  ovykpovon»?. Kt avtd dloTL to
YEYOVOG OTL 0 AAAOG TAQATIEUTIEL O VA €YW TIOL «deV elva»3 dukd
LoV, eYKAEleL HEOR TOV €va €l00OG AQVTONG 1] OOl eKAauPaveTatl wg
OLOTATIKO OTOLXEL0 TNG OoUT)S TOL dAAOL. AvTo TO «dev elva vTo-
ONAwveL TV VaEEN €VOg aBLOCAAEOL XATHATOS AVAUETH O€ HEVA
KL TOV AAAOV: Eva «X@QLOTIKO UNdEv»® mavw oto omolo edpalovtat
ta oabpa OepéAlr twv avlpwmvwv oxéoewv. Alevpovvovtag tnv
TEOPATHaTIKN] arvtn) O Sartre pag kaAel va avadoywobovue O0tL 0 AA-
A0G 0ev elval amAa Kat HOVOo 0 aVTI-KEIUEVOS HOV WG OWHA T) TVEVHLX
AAAG TIOWTIOTWG WG eOVA: €lval avTOg TIOL TOV PBAETIW KAl pe PAE-
TEL KOl AUTT] TOUTN 1) avTaAAayT]) PAeppatwv mEOoAauBaveL Tov xo-

25 BA. 0.7t 0. 208.

26 BA. Sartre, To Eivat kat to Mndév, o. 407.

27 BA. o.T.

28 BA. 0.7t 0. 648.

2 BA. 0.1t 0. 670.

30 BA. 0.1t 0. 383.

31 BA. o.m.
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QAKTIOA WG aUEIAKTNG OoUYKQOLOTIG OTTOV 0 KaBévag emiXeQel i
Aoyaguaxopod tov va «agvnOei»3? tov dAAov, dNnA va tov aeL tnv vTto-
KELHEVIKOTNTA KAl V& ToV petateéel oe avtikelpevo. Ta patiax avta
Tov alofavouatl kapPpwHéva mavw Hov dltepPoAiCovv To elval pov
Kot 0 adelx(OLVV: «0 KOOHOG XUVETAL €KTOS KOOHOU KAL £YW €EW ATO
TOV €VTO HOL»F, T TTAVTA TAEOV £XOLV TEQLEADEL 0TIV KATOXT] TOV
aAAov. To BAEupa® tov pe ATOYVUVWVEL HE YEVVA Kal ue Hodpo-
ToLel kata évav TEOTIO oL €Yw dev Ba dw mOoTE, pov KAEBeL o elval
HOU KL CUVAHA TO KAVEL V& VTIAQXEL OONYWVTAG T 0XE0T HAG Vo
powxCet pe AvooaAéa oLyKkQOLOT]) oL 001 Yel 0To BAvaTo Kat TNV Ka-
TAOTQOPT): «TO TIROTIATOQIKO HOL apAQTNUA elvat 11 VTTaEEn Tov AA-
AOL»®,

O madaywylkég ovvémeleg

H mpofAnuatikn avt) mdvw otnv ool 0 VTAREOUOS edQALlEL
T avOpwTveg oxéoelg petadegetal pe TNy Ox évtaon Katl 0To Te-
Olo g aywyrg, emPpéooviag éva avemavoQlwto AT YHa 0to QOAO
TIOL €€ OQLOUOV3® T avatifetal wg pa: EAAoyn dadkaoia kaBoodr)-
YNONG MOV ATIOOKOTIEL OTNV TIVELHATIKY Kat NOk avamtuén twv
VEWV, 0TN PAOT HAS TELRAS TIEOKAOOQIOUEVWV AELAKWOV TIQOTUTIWV.
Kt avto d10tL v 1) mTapadootak] madaywykn ekAappaver v ka-
Oodrynomn avtr] tov AL Ao TOV VAKX WG HULX OVOLXOTLKN
oxéor ovykAiong mov o I[TAatwvag v mepryoadel we otk kat

32 BA. 0.7t 0. 380.

3 BA. 0.7t 0. 429.

34 BA. 0.7t 0. 575-576.

3% BA. 0.7t 0. 431.

% BA. KapadpVAAng, I'g., (2005, avat. 2008) AoAoyia kat [atdeia. DiAlocodikn Ocwpn-
on twv adlwv 0to xYwpo tne nawdeiac, ABMva: Gutenberg, o. 257-272, Kagaxatoavng,
IT. (1991) @iAooodia tnc Haideiac, AAeEavdooLTIOAN, 0. 25-26, Kalemidong, T. (1991) H
DiAdooodpia tnc [aideiag, OecooaAovikn: Baviag, o. 116.

% BA. Ilamavovtoog, E. (1997) «O Iawaywywkos Epwe», oto Pidocopia kar Iawdeia,
ABnva: Tkapog, 0. 98-131.
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o ITeotaAdtlL wg ayarnmTkn®, yia tov vTAQELoHO W TéTolx OV-
YKALOT elval elte adbvatn elte AMAWS VTTEQEKTIUNEVN.

H avayxn diepunvelag tng Orttg avtrg apvnong pHag Gpépvet
AOXIKAX OVTIHETWTIOUG UE T OAQTOLKT] EUUOVI] OTO OUYKQOLOLAXKO
XAQAKTNOA TwVv avOowTivwv ox£oewv 11 oTola patvetar va amo-
KkAelel TNV aywyn anod kabe duvatotnTa TEAYUATIKTG TEOOKAANAL-
aG. Ml TROOEKTIKOTEQT] WOTOCO AVAYVWOT] TOU ATIOKAELTHOU ALTOV
KaTadekvLeL TIG eyyevels tov advvaptes. Kt avto dioTL To moAgpko
KAl ar” OTov avtAel v WXV oL powdlel TeAkd avioxveo va
TAT)EEL TNV TTAEAdOO KN arywy™n), 0To PAOUO TOLAKXLOTOV TOL 1) Té-
Aevtaia eEarxolovOel va datneel v aloodo&la TG Xwels TagAdA-
ANAa vat ATIOTIOLELTAL TOV KATAVAYKAOTIKOV TNG XAXQAKTIOX: ONA T1G
TtaQadoX1c¥ OTL eykAelel péoa NG i oX€om KvELxEXLlag Tov eviAL-
Ka Mavw oto Tadl, n omola paAlota — epooov eykpLOel kat eTtkv-
owOel aTO TO LIOXVWV KOWVWVIKO OVOTNUAX - TTQOCAAUBAVEL TNV T)TTLO-
TEQN MQEOOWVULHI TNG «kndepoviag». Mia kndepoviae mov avtAet
VOULHOTITA TNG — AQA KAL TO OTITIULOTIKO TG TeQIPANHa — aTto TNV
AVWOLHOTNTA TOL TV, INA a0 v tavOopoAoyoUpevn ekelvn
AVIKAVOTITA TIOL ATIOEQEEEL ATIO TO VEAQO TG NAkiag Tov, kat 1 o-
TIOlAX TOL ATIAYOQEVEL VA OQAOTNQLOTIOLEITAL KL V& eTUPLOVEL pE Baomn
TS Okeg Tov dvvapels. IToayuatt o avBpowmog - oe avtibeon pe ta
LTIOAOLTIX OTNAQOTIKA TIOL €XOLV €K YEVETNG OLHOQPWoeL KAt TeAEL-
OTtO)o€L TN PUOLKN TOLG DIATIAQOT] Katl EEOTALOUO — vploTatal Evav
«mEwLHo»* TokETO 0 omolog Tov avaykalel va amoktroetl (ONA va
«uaBer) tig el OepeAwdels HOQPEC CLUUTEQLPOOAG TTOV XAQAKTI)-
ollovv 1o eidog tov (opbootaocia, YAwooa, avtoBovAn dQOTNOLOTN-
) ot MAalowx €vog X000V £€w — p1TELOL (ONA KOLVWVIKOV) Tte-
oparAovtoc. H «avOpwmomoinon» avtr] tov avOownov evtog twv
0QLWV TNG KOLVWVIAG OLVIOTA éva e1D0G aTtxQVNonG TOL PLOKOV TOL

38 BA. ITamtavovtoog, E. (1997) «H Tawaywywr) Ayann», oto Oidocodpia kat Iatdeia,
ABnva: Tkapog, 0. 132-162.

¥ BA. Kapaxatoavng o.1t 0. 36-38.

40 BA. Portmann, A. (1959) Zoologie und das neue Bild vom Menschen, Reinbek.
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oTtAootaciov 1 ool Tov kaOlotd kKoouka €kOetot! — apa Kol «TEwW-
TOY VWS a00evEOTEQO»*? — EVAVTL TWV VTTOAOLITTIWV EUPLWV OVIWV, K-
T& TQOTIO WOTE OTWONTOTE YL AUTA PAVTALEL WS TEOEYYEYQAUMUEVO
OTOV OVTOAOYLKO TOUG KWOLKA — AQA KL OLACPAALTUEVO €IS TO duVve-
KEG — Y Hag eEakoAovOel var TaQAHEVEL EVa EEALQETIKA ETUTAKTUKO
000 kal eTIOPAAEG KOwVIKO Cntovpevo. Kat n emodaieix avm
TIOL €TILOVQEEL 1) €KOETOTNTA OTOV KOOHUO ATIOTEAEL TNV KATADIKT] Kol
CUVAUQA TNV TTEOVOLLX ToL avOEWTLVOUL €l0OVG: ATIO TN ML TOL OTEQEL
T OLYOLEOLA Kal TNV aoPAaAelx kat amo v aAAn 1o meowkilel pe a-
TLEQLOQLOTEG dUVATOTITES Va dlxploedpavel T Cwr) Kol TOV KOOUO TOV,
£TOL TTOV V& OKALWVETAL O VITOEIKOS adOQLOUOG: «0 avOpwmog etval
TO OV €kelVO OV UTtoEl va vooxetar®. I'a v akpiBewax Oa TEo-
oO0¢étape €dw OtL 0 AVOEWTOG elval TO OV €kelVO TIOV UTOQEL VA LTTO-
OXETAL TA TTAVTA: OXL LOVO TN OVYKQOULOT HE TOV TANClOV o1V oTtola
eupével o Sartre aAAa xkatL v ovumaBewx, v anabelax 1) oTdNTOTE
aAAo. H aveEavtAntn avt] ykapa TwvV LTTROKTIKWV dUVATOTHTWV
KaOloTa Wlaitepa dLodLAKQELTO — av OXL AdVVATOV — TOV EVTIOTILOMO
¢ avOpwmvng GUOTC, KATA TEOTO WOTE VA UNV €XEL KAVEVA ATO-
AVTWG VONHa TO QTN TEQL TOV €AV ElHATTE ONHLIOVQYT|UATX TOV
OeoV, Tov Adyov, g eEEALENGS TV WV k.0.k. Kt avtd dotL o av-
Oowmog duvatal va eQuUNVEVOEL TOV EAVTO TOL e kKabévav amo Ttovg
TIAQATIAV® TEOTIOVS — KABWG KaL va ePeVOEL AKOUA TIEQLOOOTEQOVG —
AAAG TO «elval» TOL OLYKEKQLUEVOL OVTOG dev TEOOOIALEL e KavE-
vav amo avtovs. Avtifeta 11 povadkoTnTA TOoL evtomifeTal otV L-
KOVOTNTA VA& aLTO-gQUIVeLEL dlxpkws Tto Etval tov, yeyovog mov o-
Orynoe tov Heidegger va mapadeyxte** 0t «dev pmogovue va kabo-

4 BA. Plessner, H. (2004). “Conditio Humana”, Xto Keipeva @idocopiknc AvOpwTrodo-
yiag, pet. LE. ©eodwpomovAog, IMpéPela, 0. 49 - 53.

42 BA. Scheler, M. (1989) H 6¢on tov avOpwmov otov xoouo, puet. X. MmakovikoAa — I'e-
wEYoTtovAov & O. Aovtacakng, ABrva: Poég, o. 115.

43 BA. Nietzsche, F. (x.x), 'eveadoyia tnc nOiknc pet. Z. Lagpikag — A. ToovAvov, Oeo-
oaAovikn: Exdotikr) Ocooalovikng, o. 107.

4 BA. Eivar xat Xpovog, 0. 40. O 0pog «edwva-Etvar mov avadépetal 0T0 anooTaopa
eTxelpel va amodwoel ota eAANVIKA TN Xatvteykeoavn diaotaot) tov Dasein to o-
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oloovpe v ovola tov edwva-Etvat avadépovtag éva Eumoayuato
“kat” ... n ovola TOv éykelTal 0TO YEYOVOG OTL odeldel va etvat To
Etval tov wg kATt ko Tov» - dNA va vTtagx L.

H etvpoAoywr) mpoéAevorn tov yepuavukov Existenz (Vmaén)
aTd To AaTVIKO existere mov onuatvel e&-lotacbat, dOMA totacOatl e-
KTOG eavtov, odnynoe tov Heidegger oto ovumépaoua OtL 0 TOTOG
He Ttov omolo 0 avOpwTog owkelomotettat to Etvat tov — dnA «vmae-
XE» - advvatel va e£gVEeL TO VOMUATODOTN TOL 0T €PTATPEAYLOTA
Babrn evog mavioxvEov, aveEAQTITOV KAl VTTEQTQOPLKOV KAQTEOLX-
voU Eyw, aAdad ota mAalowix €vog kovov kat dtxpavov koouov. Evog
KOOHOVU TIOL TteplkAeletal péoa oe ooa 0 avBpwmog «emayyeAAetal,
X0ELACETAL TIEOOOOKA KAl amoPevyel — péoa ot mMeQBAAAOVTIKA
OVIA Yot T OOl AQX KA BLOUEPLUVA»*e- DNA Héoar OTOV KUQLOAEKTLKO
KOOHO NG KaOnueQLVOTNTAS TTOU TOO0 AODOQNOTE KAl KATAOULKODPA-
vtnoe 1 OUTIKT] HETAPULOIKT), TIQOKEWUEVOL Vo OKALOAOYT)OEL TNV
KQAVYAAEX MEOTIUNOT] NG O€ €va eEAVAWHEVO KAl ATIOOTEQWHEVO
Etvat. Evtoc Aowmdv avtov tov mage€nynuévov kOoHoL 0 avOQwTog
apXLlCel var aviVEVEL KAL VA KATAVOEL TO VTIAQKTIKO TOL OTLYHo 01
Baom evog mMavioXvEov KOLWVWVIKO-TIOALTIOTIKOU HOQPWHATOS, €VOG
OLOTINHATOG ONAAd aTd aleg, KavOveg Kal TOAKTIKESY mov péoa
TOUG evplokel px TEokaboQlopevn gounvela Tov eavtov TOV, ATO

molo oto Tedlo ¢ yepuavikng kaBoptAovpévng kabiotatat cuvwvopo e avOow-
TG VTR ENGS kat mapovoiag. O Heidegger wotooo dev agkeltal 0t ouvwvudia av-
™ KAl e eRel va mEoodwoel 0To TOoTiko emigonua da (edw) Ui ETUTAEOV TQOTILKT
onpaoia, HE ATIWTEQO OKOTO VA KATADELEEL TOV TEOTIO [e TOV 0Tol0 0 AvOQWTOG «&l-
vaw (sein) o€ KATIOLO TOTIO. X1 BAOT TNG TEOTUKOTITAG AVTIG ATIOKAAVTITETAL 1] LOLO-
tunn «dlavowktotnta» (Erschlossenheit - BA. 0. § 28-29) tov ovykekoipévov 6vtog
TIQOG TOV £aLTO TOL: dNA TO YeYOVOG OTL OeVv PBolokeTal ATAL KL HOVO «€0wW» 1) «EKED
aAAG& eTumEooBetwe Exel kat cvuvaloBnon avTrg TOVTNG NG TAEEVOEDT)C.

% BA. 0.1t 0. 84: «<H ovola tov edwva-Etvat éykertal otnv Omalr] touv».

% BA. 0.1t 0. 201-202.

4 BA. Bourdieu, P. (1980) H aiocOnon tnc mpaxtiknge, pet. ©. IapadéAANng, AOnva: AAe-
Eavdpeia, o. 87-130.
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Vv omola — cUpdPwva pe tov Heidegger — 0ev mpokettat va antaAAa-
vel mote:

«Méeoa 0" avtv, pe Ao LTIV KAL EVAVTIA TIQOS AVTNV TTOAY-
HatveTal kabe yvrow Katavonor, €QUIVELOT] KAl KOvomoinom,
kaOe emavamokaAvyn kat véa womotnon. Iloté dev tuxatvel va
otabel to edwva-Etvatr avemado kat adixpBOopo amo avtn)v v -
YraOwovuévn eourvevon®.. .».

IToaypa mov onuatvet A.x 0TtL av pavtaotovue tov avipwmo va
avatpédetal oe Eva TOATIOUIKO TTEQIBAAAOV OTIWS TO AQXALOEAAT)-
VKO Tov amoBéwve TNV avdela, T0TE ALVTOS DA M)TAV EEAVAYKATLE-
VOG VA KATAVOEL KAL VAt €QUNVEVEL TOV €aLTO TOL (ONA var «vTTAEX EW)
LTIO TOVG OQOVG TOL NEWLOUOV kKat TN¢ deAiag. Ot 6ot wotdoo avtol
Ttavovv va vPplotavtal av petaPeQBove 0TOUG XOLOTIAVIKOUG XQO-
VOUG, OTIOV 1] TQOTIATORLKT] €VOXT] évavTL Tov OgoV Oa TovV LVTTIOXPEWVE
va VTTAQXEL WG évag a&loAvTtog Ovntog mov Ba maoxle yix T ow-
tnela g Puxg Tov. Ltn Paon g avTimaQaPoAnc® avtrg kablota-
Tl TEOPAVEG OTL 0 AvVOQWTIOG deV B HTTOQOVOE VA VTIAQEEL TTOTE WG
QYOG OTNV apXotnTa He Tov dlo toomo mov dev O umopovoe va
VTTAQEEL TTOTE KAL WG NOWAS OTO XQLOTIAVIOHO: OTNV TOWTN TEQLTTW-
on Ba pavrale wg £vag TELOAOAIOC ALTOTAKTNG eV ot deVTERT WG
Evag vTTEEPIAAOG AUAQTWAOG.

Eva Opwg to eounveLuTikd HOVTEAO OV HOALS avamtuEaie
polxCeL v TEOTACOEL TN OVYKALOT] HETa&D Twv avOpwnwy, v ToU-
TOLG OeV MAVEL OVTE OTLYUT) V& TN Oewpel VTTEQEKTIUTHUEVT] KAl WG €K
TOUTOV avAELX TV TIROCOOKLWV TIOL eVATIOOETEL TTAVW TNG 1 TTAQA-
dooakt) madaywywkr). Kt avto d0t, ovudpwva pe tov Heidegger, o
«@AAOG» TEOG TOV Omolo KaBNuUeQVA oLYKAtvoLuE avTikaToTTOlCEL
TNV TUEAVVIA TOL «UETOL 0QOL»Y: elval Ol «ATIEOCWTIOL TTOAAO» TIOV
HAG LooTEdW VoLV Kal pag katauOiCovv o pa katdotaon «kadn-

8 BA. Eivat xat Xpovoc o. 278.
4 BA. Dreyfus, H. L. (1991) Being — in — the — World. A Commentary on Heidegger’s Being
and Time, Division 1, Massachusetts: MIT Press, o. 24

0 BA. Eivat xar Xpovog, § 27.
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ovxaouévne avtofeBatotnTac»® 1 omola pag TEEMEL 0g GUYT] TEO
TOL aALOEVTIKOV Huag eavTov.

Toemopevol Opwg oe Guyr) mEO NS AVOEVTIKNG HAS EXVTOTNTAG
onuatver mTOWTa Ao OAX OTL KATIOWX OTLYHN £€XOupe tebel ev ) ma-
oovoia t1G: «Movo epooov to edwva-Etvat £xet 0dnynOet ovtoAoywa
HUTIQOG OTOV €AVTO TOV ... UTtopel va pevyel mpo avtov»®2 T duvato-
TINTA AVTI) ATTOKAAVYPTIG TNG KEKAAVHHEVNG ERVTOTNTAG TIAQEXEL OTO
edwva-Etvatr 11 aywvia, pa BepeAodng duxbeon mov ovudpwva pe
tov Heidegger dev oxetiCetal pe Timota 10 OVYKEKQLUEVO AAAX ado-
QA TNV 0AOTNTA TOL KOOHUOUV, dNA «TO peg-oTov-kOopo-Etvat wg tétot-
0»%. Aywviwvtag to edwva-Elval, éoxetat avTiuétwno e Yo «aka-
OooLotn»>* amelAn) TTov 0eV TEOELPXETAL ATIO EVA OQLOUEVO «EOW» 1) «é&-
Keb> elval 1101 «edwva» - TOOO KOVTA TIov TOo CLVOA(PBEL Kot Tov KOPEL
TNV AVATX — «KL OGS ov0evd»®. Avtd to «timota kat movOevd»>
MG aywviag emipépel Eva eldog avemavopbwTng QWYUNG OTNV «Ov-
UTIAEKTIKT] OAOTITO»Y TV eVOOKOOUWYV OVTWYV, ONA OTOV VTTOXQEWTL-
KO OVOXETIOMO (1] AAALDG TNV CUOUTIAELT) TIVOG UE KATL®, 0dnywvTag
TEAIKA OTNV KATAQQELOT OAOVL €KELVOVL TOUL OlKEOV KOOMOUL TNG KQ-
OnueovotnTag mMov amoteAovoe 0 A0Parés KataPpLyLlo Tov edwWVA-
Etvat. Exovtag amoyvpvaoel®® tov KOOUO Ao T ONHAVTIKOTNTA
TOV, ] aywVia oLVTEIPEL TNV avtaeok) exetvn epmiotoovvn® pe v
ool TEQIBAAAdE L 0P amd QOAOUG, eMAYYEAUATH KAL O)XE-
oelg — 01 Paoct twv omolwv moTéPape Tws UoQovpe va kabool-

S BA. 0.t 0. 305.

52 BA. 0.1t 0. 299.

3 BA. 0.1t 0. 301

% BA. 0. 0. 303

% BA. 0.1t 0. 302

% BA. 0.t 0. 302

7 BA. o.t 0. 301

8 BA. 0.1t 0. 148-149

¥ BA. 0.t 0. 301

% BA. Guignon, C. (1984) “Moods in Heidegger’s Being and Time”, in C. Calhoun and R.
C. Solomon (eds), What is an Emotion?, New York: Oxford University Press, . 189.
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OOVUE TOVG €XVTOVG MAG Kol va e€gvpovpe va Pabvtego vonua g
vaEENG pag. Ku avtd dott aywviovtag 1 aywvia yux to «yYupvo»ol
edwva-Etvat, 1o e€avayrkalel va amoAéoel TO VOTATO AVAXWUA TNG
KOOUIKT)G TOU OLyOoLQLXG — ONA TO VTIAQKTIKO TOU OTLYHA WG «KK-
TIOLOG» - KAVOVTAG TO VA HOLACEL «QLYHEVO OTNV AVETTIOTITO»? evOg
KOOHOU TIOU QVTIKATOTTEILETAL OTIC OTIAQAKTIKEG KQAVYECH amo-
vvwong tov Kierkegaard.

AV OpWG TMTEAYUATL 1) dLVATOTITA TOL AAvVOQWTIOL VA adQA-
EELTOV €aVTO TOV eYKAeleTal O X OERA ATIO OQLAKEG KAl AYWVLW-
delg OTLYHES, OTLYHES KATA TIG OTtoleg KAOE TL TO KOOUKO davtalel
TIAEOV WG ATTIOKOOHO, TOTE UE TIOLOV TEOTIO AQAYE 1] TadaywyLkn Oa
efevpel Ta avaykala ekelva OTTTIULOTIKA VTTOOTVAW AT oL O TG
errteéPouvv va Bwpakioel —-dNA va Kataotoel EAKVOTIKO - €V Té-
TOl0 altnua avtomEeayuatwons; I'a va to katadépel avtd dinbetel
Ovo emAoyéc: N mowtn etvat va emikaAecOel v emkvovvoTnTAd
TOU OUYKEKQLUEVOL QLTIHATOS TQOKELHEVOL VA TO HETATOEPEL OF
TIQOVOULO UG eAaxlotng peoymodiag peyaAdopvwv atopwv mov Oa
elvaL oe O€om «OXL HOVO V& avTEXEL TO avaykalo, Kat akOpo AtyoteQo
va To KQUBEL ... aAAd kaL va to ayaTia»®. TéAog 1 devtepn emiAoyn
éykertal oto va avaBewenoet ek PaOowv 6Aa ta alloAoyika ekelva
KQLTNOWA®® TTOV EVUTIAPXOVLV OTOV TLETVA TNG, OTN BACT] TWV OTOLWV

1 BA. Eivat kar Xpovog, o. 580

62 BA. 0.1t 0. 580

63 BA. Kierkegaard, S. (1977) H EnavaAnyn, pet. X. Zxonetéa, AOnNva: Ianalnong o.
64.

¢t BA. Nietzsche, F. (1999) [1¢pa amo to kaAd kat 0 kako, uet. Z. Lagikag, @coocaAovi-
kn: Nnoweg, o. 39, 169, Nietzsche, F. (x.x) Xapovuevn Emotnun 1, pet. Z. Lagikag,
OeooaAovikn: Exdotikr) Oeooalovikng, o. 66-67, Nietzsche, F. (x.x) To Avkopwc twv
EwdbwAwy, pet. Z. Zapikag, Oeooatovixkn: Exdotkr) Oeocoalovikng, o. 67-68.

% BA. Nietzsche, F. (x.x) 16¢ o avOpwmoc, pet. Z. Lagtkag, Oeooalovikn: Exdotikn
OeooaAovikng, o. 52.

% BA. KaCemidng, T. (1991) H @idocopia tne Iaideiac, Ocooalovikn: Baviag, o. 106 —
107 moPA. KapadpOAAnc, I'o. (2007) H @iAocopia tne Iawdeiac. I'vwotoAoyika kat nOika
Cntuata, Oecoalovikn:Baviag, o. 125-178. (1995) I'vwoioAoyika kat HOka Cntiuata
ot1n PiAocodia tnec Iadeiac, Oeooalovixn: Baviag, 0. 111 - 157.
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N petaPact ano v avavbevtikotnTa otnV avbevTikoTnTA OLUPOo-
AtCel amA& xkat povo tov Oplapfo Tov oNUAVTIKOD €VAVTL TOV €UTE-
Aovg. Ltovg Olxowteg g teAevtalag ekdoxNg OVYKATAAEYETAL KaL O
Heidegger o omoiog vmootneilel OTL 1] KATATTWON OTNV avavBevti-
KONt dev duvatal va ekANPOel wg Ha «KaKld Kal aELOKATAKQLT
OVTIKT] WLOTNTA»® IOV amopatveTal taxa mept TG «dxPpOopag g
avOpwmivng PpLone» aAAa avtiBeta amoteAel v MAEOV oTOLXELWON
amodelEN MOV OCLVNYOEEL «VTEP TNG VTAQKTIKOTNTAG TOU €DWVA-
Etvawm. Kt avto dott ogiCovtag to edwva-Elval wg peg-otov-koopo-
Etvair, ONA wg €va ov mov «exeL mavta 1O amaQxng ... EKTECEL KAl
KATATIETEL OTOV KOOHO0»%, 10Te Kablotatal TEodnAo OtL avtr) ToUTN 1)
KATATTWOT] 0TV avavbevtikr] kabnueovotnta meooAaupavetr tov
XAQAKTIOA HULAG HOQALAG - KAl WG €K TOVTOV AVEKKANTIG - KATAOTA-
ong kat Ot pag eoPaApévng emmAoyng mov Oa éxotle g avaAoyng
nOwnc amotiunonc. H amevoxomoinon avt) tg avavOevikotntag
katadekvoel ) Paowkr) dxdopd™ petalV g Pprlocodiag trng ov-
VeldNomg KaL TN XalvteyYkeQavrg GpatvopevoAoyilag 1 omola ouvi-
OTATAL O& ML AVTIOTQOPT] TIQOTAYHATWV TOU ATIOTUTIWVETAL ETTL-
YOAUHUATIKA G €ENG: OTNV EUMOVI] TNG TIOWTNG VA TEQLOTQEPETAL
EQUNVEVTIKA YVOW ATIO TNV LKAVOTITA TOL avOQWTOL V& CUYKQOTEL-
AL WG Eva avTtODeTo Kol avToAVAPOQLKO VTTOKELHEVO TTOL Katd Baom
okéPretal kaL 00a 0000A0YIKA, 1) DEVTEQT AVTITACOEL TNV TEOOTAW-
o1 TNG OTO TtedIo NG kAONUEQLVT)S epTelRlag OTtov N kataFUOLoT oTn
Olvn TV PBLOTIKWV avaykwv Hag ecavaykalel va ANOUOVOUUE TOV
avBevTIKoO pag eavTo.

Avayovtag Opwg v avavbevtikn] kabnuepvotnta oe OnuEelo
avadPoeag g ovtoAoyiag tov o Heidegger omevdel tavtoOX0OVQ Vot
dlapopomomnOel amo Tt KLEIAEXA EQUNVEVTIKA HOT(PA TOL HAQEL-

7 BA. Eivat kar Xpovog, o. 288.

8 BA. 0.1t 0.292.

® BA. 0.1t 0. 287.

70 BA. Enpomaidng, I'. (2006) «YTapktucdg coAupopog. To mpdPAnua tov dAAov oto
Eivat xat xpovoc», Yriouvnua, tevxog 5, o. 187.
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OMOV Kat Tov XoLotiaviopov. Kt auto dotL kat” avtdov’! ) katamtwon
dev ovvioTa €va €d0g TTWOoNG ATO HIX TIEOTEQALX KATAOTAOT] KOL-
VWVIKNG 1] TIVEVHATIKTG TANQOTNTAS aAAa aviiBeta amotedel v
aVATIOPEVKT CUVETIELX TNG KOOULKNG €UTAOKTG TOU ATOHOL HE TOUG
XAAOLG Kol WG €K TOUTOL TEOCAAUPBAVEL TO XAQAKTIOA €VOS YVWOL-
opatog Tov kKablotatal amQOoPANTO ATO TNV EMAVAOTATIKY] duva-
HLKT] TOU UAQELOHOV, TO HETAVOTTIKO KAL XYXTU)TITIKO KI)QUYUX TOU
XOLOTLAVIOUOU 1] TEAOG ATtO OTTOLOONTIOTE AAAO HECO. LTOV AVEKKANTO
AVTOV XAQAKTIOA 116 kKatamtwor)g o Heidegger omevdel va tpoodw-
oel px Oetwer) dukotaon 1 omola Ouvpilet to mapddofo tov felix
culpa”2 dnA Tov dOYHATOG TIOL eKAaUBAVEL TNV EKTITWOT] TOL AdAU
WS TNV avaykala mEOUTo0eon Yix TNV aylotnTa Tov XLoToL KAL TNV
TeAKT) avaotaon tov avOpwmov. Ilodyua mov onuatvel — pe xatvte-
YKEQLAVOUG OQOUG — OTL Yl VA avaKTNOEL Kavelg Ttov avBevtikd tov
€aUTO TRETIEL MOWTIOTWS Va TOV amoAéoel va katafuOiotel™ dnA
OTNV «TEQLEQYELO, TNV «appLompior Kol TNV «agoAoylo» twv TOA-
AWV Yl v ATIOKTNOEL £TOL EMLYVWOT] NG VTAQKTIKNG TOV ATIWAELAG,
TIQOKELUEVOL OTI) OLVEXEWX Va aywvioDel va emotéel oto avbOe-
vtk Etvat Avayoviag Opwg v avavBevTikoTnTa o€ OVIOAOYLKO
TIEOATIALTOVEVO TNG avBevtikng eavtotntag o Heidegger kataAryel
OTO CLUTIEQAOUA OTL 1 TeAevtala «dev Baolletal o KU ameAgv-
OeowHévn amo TNV €MEQEOT) TWV TMOAAWV EEALQETIKT] KATAOTACT] TOV
VTIOKELUEVOV, Ttapd elval vrapélakn napaidlayn twv moAdwv, avtov
TOV 0VOLAOTIKOD VTAPKTIKOD xapaktnpotikov»’. H Oewonorn g av-
Oevtiknc VmaEENg wg eva €100 MAQAAAAYHEVOD, 1] AAALWG «TQOTIO-
TIONUEVOL»”>, AdQAYUATOS TNG KATATTWTIKIG Kabnuegwvotntag a-
TIOKATEOTNOE OQLOTIKA TO dOlavAo emikovwviag petalL twv dvo av-
TWV AVTIOETIKWOV HEQWV KATA TEOTIO oL eTtétRePe 0to (1TOovUEVO

1 BA. Eivat kar Xpovog o. 287.

2 BA. Steiner, G. (2009) Xawteyxep, pet. A. KagaBavta, AOnva: Ilataxng, o. 164.

73 BA. Eivar kar Xpovog, § 35-37.

74 BA. 0.1t 0. 218-219.

5 BA. 0.1t 0. 292.
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NG AVTOTIOAYHATWOTIG Vot amteYKAwPLoTEL amo TG COAWPLOTIKES epl-
HOVEG TOU VTIAQELOUOU KAL VA& TIEOOAAPEL TEAKA TO XAQAKTIQX €VOG
QLTI HATOG TIOV EYKAELEL HEOR TOV TNV EVEQYO €UTAOKT] TOV «€YW» UE
TOUG «AAAOLG» €VOG attruatog dnA. ov vrtoxeewOnke va Béoel Ea-
va kat Eava 1) Agoyndla Twv peTamoAe kv GLrAocodpwv kabwg
atéviCe He amoyvwon Kol TQOHO T ATIOUELVAQLA TOU QTHAYUEVOU
KOOLLOV.
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Περιοδικό Φιλοσοφεῖν



Ο «άλλος» ως «ξένος» στην παιδαγωγική του υπαρξισμού

Βασίλης Δημόπουλος,

Διδάκτωρ Φιλοσοφίας

«Δεν θέλω επικοινωνίες των ψυχών,                                                                                            δεν έπεσα ακόμα τόσο χαμηλά.                                                                   Ζ. Π. Σαρτρ,  Η Ναυτία 

Η


 αποξένωση ως μια κατάσταση (απο)χωρισμού από την αυθεντική πραγματικότητα και συνάμα κατάπτωσης σ’ έναν κόσμο που προσομοιάζει είτε με το κακέκτυπο της Αιώνιας Ιδέας είτε με το αντίτιμο της ανθρώπινης έκπτωσης από τον παράδεισο παραπέμπει σ’ ένα παμπάλαιο πρόβλημα το οποίο τέθηκε για πρώτη φορά από τον Πλάτωνα και τους προφήτες της Παλαιάς Διαθήκης. Το πρόβλημα αυτό στη συνέχεια συστηματοποιήθηκε και προσέλαβε το χαρακτήρα ενός φιλοσοφικού όρου από τον Hegel, τον Feuerbach και τον Marx. Στα πλαίσια της τριάδας αυτής ο Hegel θεώρησε την αποξένωση ως μια κατάσταση κατά την οποία το πνεύμα εξαναγκάζεται να αποχωρισθεί
 από αυτό που πραγματικά είναι· υποχρεώνεται δηλ να απολέσει τον αληθινό του εαυτό προκειμένου στη συνέχεια να πασχίσει να τον βεβαιώσει μέσα σ’ έναν κόσμο που ωστόσο αδυνατεί να τον ελέγξει. Ο Feuerbach με τη σειρά του εντόπισε
 την προβληματική της αποξένωσης στο πεδίο της θεολογικής σκέψης η οποία εξέλαβε ως υπερβατικές μια σειρά από ιδιότητες που κατείχε αλλά τελικά απώλεσε ο άνθρωπος, προκειμένου στη συνέχεια να τις υποστασιοποιήσει και να τις προβάλει ως αλλότριες·να τις αναγάγει δηλ σε γνωρίσματα ενός φαντασιακού και υπερκόσμιου όντος που μας κυβερνά τάχα εκ του μακρόθεν. Τέλος ο Marx, στοχεύοντας στην οριστική απο-θεολόγηση του όρου καθώς και στην απόσπασή του από την περιοχή του χεγκελιανού αυτοσυνειδέναι, επιχείρησε τρόπον τινά να τον «γειώσει» με την υλική πραγματικότητα και να του προσδώσει έτσι έναν εμπράγματο χαρακτήρα - να τον εκλάβει δηλ ως παράγωγο του καταμερισμού της εργασίας ο οποίος απομονώνει
 τον εργαζόμενο από το προϊόν της εργασίας του, την παραγωγική πράξη, τους υπόλοιπους ανθρώπους και τέλος τον ίδιο του τον εαυτό.


Ανάγοντας όμως την αποξένωση σε σημείο αναφοράς της φιλοσοφίας τους, οι τρεις ανωτέρω στοχαστές φρόντισαν ταυτόχρονα να εξεύρουν και την ασφαλή δίοδο για την υπέρβασή της, η οποία στον Hegel παραπέμπει στην αυτογνωσία του πνεύματος, στον Feuerbach στη θεοποίηση του ανθρώπου ενώ τέλος στον Marx στην κατάργηση της ατομικής ιδιοκτησίας. 



Σε αντίθεση μ’ αυτούς κάνει την εμφάνισή του ένα πνευματικό ρεύμα που κάτω από το όνομα Υπαρξισμός συστεγάζει μια πλειάδα από φιλοσόφους, ποιητές και λογοτέχνες οι οποίοι, παρά τις συχνά αγεφύρωτες διαφορές τους, ομονοούν ως προς τον ανέκκλητο χαρακτήρα της αποξένωσης και πάνω του δομούν την προβληματική και τα αδιέξοδα του σύγχρονου ανθρώπου. 


Η μηδαμινότητα του ανθρώπου


Στα πλαίσια της προβληματικής αυτής ο Dostoevsky περιγράφει τον ήρωα του «Υπογείου» ως έναν εγωπαθή και αλλοπρόσαλλο άνθρωπο που ποθούσε να μεταμορφωθεί σε έντομο
, έναν σιχαμερό εντομάνθρωπο ο οποίος έζησε εσώκλειστος στα κατάβαθα της ψυχοπνευματικής του απομόνωσης. Έναν μισάνθρωπο που οδήγησε τον εαυτό του σε μια κατάσταση έσχατης αυτοεκμηδένισης η οποία τον κατέστησε ανίκανο να γίνει το οτιδήποτε: «μήτε κακός, μήτε αγαθός, μήτε παλιάνθρωπος, μήτε τίμιος, μήτε ήρωας, μήτε έντομο»
. Σε μία αντίστοιχη κατάσταση υπαρξιακού αυτο-εγκλεισμού διαβιώνει και ο ήρωας της σαρτρικής «Ναυτίας», ένας ιστοριοδίφης ονόματι «Ροκεντέν» ο οποίος περιγράφει τον εαυτό του ως εξής: «εγώ ζω μόνος, δεν μιλάω σε κανέναν, ποτέ· δεν παίρνω τίποτα, δεν δίνω τίποτα»
. Την πληκτική και ανούσια αυτή ζωή του σαρτρικού ήρωα διακόπτουν μια σειρά από αιφνίδιες κρίσεις ναυτίας
, ένα αντίστοιχο πνευματικής αναγούλας που αποκόπτει τα πράγματα από το νοηματικό τους φορτίο και επιφέρει τον αξιακό αποχρωματισμό του κόσμου: «Μουρμουρίζω .. αυτό είναι ένας πάγκος, κάτι σαν εξορκισμός. Όμως η λέξη μένει στα χείλη μου· αρνείται να εναποτεθεί στο πράγμα … Τα πράγματα απελευθερώνονται από τα ονόματά τους … βρίσκομαι ανάμεσα σε πράγματα, τα ακατονόμαστα. Μόνος δίχως λέξεις, απροστάτευτος 
 … οι λέξεις έχουν χαθεί και μαζί τους έχει χαθεί και η σημασία των πραγμάτων, οι τρόποι χρήσης τους, τα αχνά σημάδια που οι άνθρωποι έχουν χαράξει στην επιφάνειά τους
». Έχοντας πλέον απολέσει το νοηματικό τους επίχρισμα, δηλ όλη εκείνη τη στρατιά
 από μεταφορές, μετωνυμίες και γενικεύσεις τις οποίες με αυθαίρετο τρόπο ο άνθρωπος επικόλλησε στα πράγματα, τα τελευταία εξαναγκάζονται να αποκόψουν τους δεσμούς τους με την αιτιότητα και να καταντήσουν όμοια με «τερατώδεις και μαλθακές μάζες σε αταξία – γυμνές, και η γύμνια τους είναι τρομακτική και χυδαία»
. Μέσα στη δίνη μιας τέτοιας κατάστασης όπου το παράλογο λεηλατεί και αφανίζει το λογικό, η μόνη λύση που διαφαίνεται στον ορίζοντα μοιάζει να εγκαταλείπει τη νόηση και να στρέφεται στην εμπειρία. Τη στροφή αυτή ακολουθεί και ο «Ξένος» του Camus ο οποίος καταπίπτει σε μια παθογόνο ψυχική κατάσταση απαλλαγμένη από κάθε ίχνος συναισθηματισμού σε σημείο που, μόλις πληροφορείται τον θάνατο της μητέρας του, μονολογεί: «Σήμερα πέθανε η μαμά, μπορεί και χθες, δεν ξέρω»
. Τη συναισθηματική αυτή αφασία θα κληθεί να την πληρώσει με την ίδια του τη ζωή όταν, η ανικανότητά του να θρηνήσει και να συντριβεί για έναν φόνο που διέπραξε αμυνόμενος, θα εκληφθεί από τους δικαστές ως πειστήριο της ενοχής του. Συνειδητοποιώντας πλέον ότι έφτασε το τέλος, θα επιχειρήσει να επιλύσει το μυστήριο της ασυγκινησίας του λίγες ώρες πριν τον εκτελέσουν, όταν θα παραδεχθεί: «από τα βάθη του μέλλοντός μου … μια σκοτεινή πνοή ανέβαινε προς τα εμένα … και ισοπέδωνε στο διάβα της όλα όσα μου πρότειναν τότε, στα όχι πιο πραγματικά χρόνια που είχα ζήσει»
. Αυτή η αίσθηση του όχι-πραγματικού, δηλ του εξωπραγματικού, αποτέλεσε τη βασική αιτία που εξώθησε τον ήρωα του Camus στην απάθεια. Η ίδια αίσθηση διατρέχει και το έργο του Kafka μέσα στο οποίο περιγράφονται μια σειρά από καταστάσεις που αγγίζουν τα όρια του παραλόγου:  στη «Μεταμόρφωση» ο ήρωας ανακαλύπτει ξαφνικά ότι έχει μεταλλαχθεί σε ένα τεράστιο έντομο ενώ στη «Δίκη» συλλαμβάνεται και τελικά εκτελείται χωρίς ποτέ να μάθει το γιατί. 



Η αδήριτη ανάγκη του ανθρώπου να απαλλαγεί από την τυραννία αυτή του εξωπραγματικού τον  υποχρεώνει να διεκδικήσει την ελευθερία του· όσοι δεν το τολμούν τους περιμένει μια τραγική κατάληξη: η ναυτία, η δίκη και η εκτέλεση, ο ξεπεσμός σε κάποια κατώτερη μορφή ζωής. Ενώ όμως η απελευθέρωση από αυτού του είδους τις οριακές καταστάσεις καθίσταται επιτακτικότερη όσο ποτέ, εν τούτοις η αλήθεια που εγκλείουν μέσα τους μοιάζει να υπονομεύει την επίτευξη ενός τέτοιου στόχου. Κι αυτό διότι καταδεικνύει την μηδαμινότητα του ανθρώπου έναντι μιας σειράς προβλημάτων που ούτε να τα επιλύσει μπορεί αλλά ούτε και να τα παραβλέψει: «οι οριακές καταστάσεις – θάνατος, τυχαιότητα, ενοχή και η ανασφάλεια του κόσμου – μας αποκαλύπτουν την αποτυχία»
. Αποδεχόμενος όμως κανείς ότι «η ιστορία μιας οποιασδήποτε ζωής είναι η ιστορία μιας αποτυχίας»
 μοιάζει να στερεί τον εαυτό του από την πίστη εκείνη που πρέπει να περιβάλει κάθε απόπειρα εξέγερσης· πώς θα μπορούσε άλλωστε να διεκδικήσει κάτι το οποίο εκ των προτέρων θεωρεί ως αδύνατο; Συνειδητοποιώντας λοιπόν τον ανέκκλητο χαρακτήρα της σκλαβιάς του ο άνθρωπος φαίνεται να ρέπει σε επικίνδυνες ατραπούς. Κι αυτό διότι η ανικανότητα να εξαπατά συνειδητά τον εαυτό του τον προτρέπει να υιοθετήσει μια στάση ειλικρίνειας και εντιμότητας έναντι της τραγικότητας του κόσμου η οποία – απαλλαγμένη πλέον από τις λυτρωτικές ψευδαισθήσεις των «πολλών» – τον υποβάλει στη βάσανο ενός βίου που φαντάζει τόσο ανυπόφορος όσο και άσκοπος· δηλ αβίωτος. Όντας λοιπόν ριγμένος στον παραλογισμό μιας κατάστασης που δεν οδηγεί πουθενά, ο άνθρωπος έρχεται αντιμέτωπος με την ματαιότητα του κόσμου η οποία αποκαλύπτεται σ’ όλο της το μεγαλείο μέσα στη φράση που ξεστομίζει ο ήρωας του Ντε λ’ ιλ-Αντάμ, καθώς παρακινεί την αγαπημένη του να εγκαταλείψουν τα εγκόσμια: «κι όσο για τη ζωή, θα τη ζήσουν οι υπηρέτες μας για εμάς»
.

Το πρόβλημα της επικοινωνίας                 


Η εμμονή αυτή που επιδεικνύει ο υπαρξισμός στη μοναχικότητα και τα αδιέξοδα του ατόμου εξαναγκάζει το τελευταίο να αναζητά τον εαυτό του στη βάση ενός ακραίου - σχεδόν παραληρηματικού - μονολόγου, τα σολιψιστικά προτάγματα του οποίου καθιστούν ιδιαίτερα προβληματική την επικοινωνία μεταξύ των ανθρώπων. Απομονωμένο σε μια μοναξιά που το κάνει να μοιάζει με όστρακο
, μοναξιά που ως δήμιος και σωτήρας ταυτόχρονα – καθόσον «ό,τι δεν το καταστρέφει το κάνει δυνατό»
 - υποχρεώνει το άτομο να εξεύρει το υπαρκτικό του στίγμα καταδυόμενο στα αβυσσαλέα βάθη του εαυτού του τα οποία εγκλείουν μέσα τους ένα εφτασφράγιστο μυστικό που η απόπειρα να  κοινοποιηθεί – δηλ να υποστεί τη βάσανο της λογικής – θυμίζει νεκροτόμηση στην ψυχρή και αποκρουστική κλίνη των εννοιών και της διαλεκτικής. Κι αυτό διότι από τα ερεβώδη βάθη του ανθρώπινου Είναι αντηχεί σαν ουρλιαχτό ο «πρωταρχικός και αιώνιος πόνος»
 ο οποίος καταδεικνύει ακριβώς τούτο: τον παραλογισμό και τη φρίκη της ύπαρξης που κάνει τον κόσμο να μοιάζει με το παιχνίδι ενός παιδιού που «χτίζει και καταστρέφει χωρίς κανέναν ηθικό καταλογισμό»
 και τους ανθρώπους με ανδρείκελα που «κινούνται σπασμωδικά πάνω σε έναν σπάγκο»
. Η ανικανότητα αυτή της λογικής να συνδιαλλαγεί  με το παράλογο κάνει την αυτοπραγμάτωση του ανθρώπου να μοιάζει με ένα εγχείρημα που δεν μπορεί να κοινοποιηθεί παρά μόνο με ταυτολογίες, αντινομίες, αντιθέσεις και παραλογισμούς, κατά τρόπο ώστε να δικαιώνεται ο νιτσεϊκός αφορισμός: «κάθε τι που είναι βαθύ αγαπά τη μάσκα»
. Στη χρήση μιας αντίστοιχης μάσκας καταφεύγει και ο Κίρκεγκωρ προκειμένου να διατηρήσει ένα είδος αινιγματικότητας έναντι των αναγνωστών του μέσα από μια γκάμα ψευδωνύμων που διαρκώς ανανεώνεται: Βίκτωρ Ερημίτης, Δικαστής Ουίλιαμ, Ιωάννης της Σιωπής κλπ. Μια αινιγματικότητα που προτάσσει την έμμεση επικοινωνία ως τη μόνη μορφή συναλληλίας που δύναται
 να διασφαλίσει την ελευθερία του άλλου. Πρωταρχικός εμπνευστής της εμμεσότητας αυτής δεν είναι άλλος από τον ίδιο το Θεό ο οποίος επέλεξε να επικοινωνεί με το ποίμνιό Του μέσα από συμβολισμούς και προφητείες καθώς και ένα πλήθος αντιπροσώπων που το κοσμεί με την παρουσία του πολυαγαπημένου Του υιού.



Ενώ όμως ο ένθεος υπαρξισμός προσφεύγει στο έλεος του Υπέρτατου Δημιουργού για να διακονεύσει μια υπόσχεση συμφιλίωσης μεταξύ των άθλιων αμαρτωλών, ο άθεος υπαρξισμός αντίθετα, ακόμα κι εκεί που εντοπίζει έναν δεσμό μεταξύ των ανθρώπων, δεν είναι παρά με τη μορφή της αναυθεντικότητας, της σύγκρουσης και της υποδούλωσης. Μέσα στο πλαίσιο αυτό ο Heidegger περιγράφει τον άνθρωπο ως ένα ον τυχαία ερριμένο στην παγωνιά και την ερημιά ενός εχθρικού σύμπαντος, ένα γυμνό και ανοίκειο «ότι» μέσα στο «μηδέν του κόσμου»
. Σ’ έναν τέτοιο κόσμο αγνώστου – αν όχι μηδενικού – νοήματος το άτομο μοιάζει να οριοθετεί το υπαρκτικό του στίγμα γύρω από μια ενικότητα που λογοδοτεί και υποκύπτει διαρκώς στις βουλές μιας ευτελισμένης - σχεδόν αγοραίας - μαζικής συνύπαρξης, ένα συνείναι που του αποστερεί κάθε δυνατότητα αυθεντικότητας και το εξαναγκάζει να «είναι» μόνο «ένεκα των άλλων»
. 


Στο χαϊντεγκεριανό αυτό συνείναι ο Sartre εντοπίζει
 έναν δεσμό που δεν απορρέει ούτε από τη γνώση ούτε από την «εναργή θέση του ατόμου απέναντι σε ένα άλλο» αλλά από την «βουβή από κοινού ύπαρξη της μετοχής στην ομάδα». Μια (συν)μετοχή που κάνει τους ανθρώπους να μοιάζουν με κωπηλάτες
 οι οποίοι αντλούν – και τελικά εξαντλούν – το υπαρκτικό τους νόημα από τα ρυθμικά κελεύσματα ενός αμείλικτου όσο και αόρατου πηδαλιούχου, καλούμενοι τελικά να θυσιάσουν τα άθλια και καταπονημένα σαρκία τους στο βωμό ενός κοινού σκοπού που θυμίζει τερματισμό μπροστά στα αλαλάζοντα και αλλόφρονα πλήθη των θεατών.
Ενώ όμως ο Sartre φαίνεται να αποδέχεται
 την εκδοχή αυτή του «εμείς» εν τούτοις αρνείται να την αναγάγει σε θεμέλιο της σχέσης μας με τον άλλον, αντιτείνοντας ότι «η ουσία των σχέσεων ανάμεσα σε συνειδήσεις δεν είναι το συνείναι, είναι η σύγκρουση»
. Κι αυτό διότι το γεγονός ότι ο άλλος παραπέμπει σε ένα εγώ που «δεν είναι»
 δικό μου, εγκλείει μέσα του ένα είδος άρνησης η οποία εκλαμβάνεται ως συστατικό στοιχείο της δομής του άλλου. Αυτό το «δεν είναι» υποδηλώνει την ύπαρξη ενός αβυσσαλέου χάσματος ανάμεσα σε μένα και τον άλλον· ένα «χωριστικό μηδέν»
 πάνω στο οποίο εδράζονται τα σαθρά θεμέλια των ανθρώπινων σχέσεων. Διευρύνοντας την προβληματική αυτή ο Sartre μας καλεί να αναλογισθούμε ότι ο άλλος δεν είναι απλά και μόνο ο αντι-κείμενός μου ως σώμα ή πνεύμα αλλά πρωτίστως ως εικόνα· είναι αυτός που τον βλέπω και με βλέπει και αυτή τούτη η ανταλλαγή βλεμμάτων προσλαμβάνει τον χαρακτήρα μιας αμείλικτης σύγκρουσης όπου ο καθένας επιχειρεί για λογαριασμό του να «αρνηθεί»
 τον άλλον, δηλ να του άρει την υποκειμενικότητα και να τον μετατρέψει σε αντικείμενο. Τα μάτια αυτά που αισθάνομαι καρφωμένα πάνω μου διεμβολίζουν το είναι μου και το αδειάζουν· «ο κόσμος χύνεται εκτός κόσμου και εγώ έξω από τον εαυτό μου»
, τα πάντα πλέον έχουν περιέλθει στην κατοχή του άλλου. Το βλέμμα
 του με απογυμνώνει, με γεννά και με μορφοποιεί κατά έναν τρόπο που εγώ δεν θα δω ποτέ, μου κλέβει το είναι μου και συνάμα το κάνει να υπάρχει, οδηγώντας τη σχέση μας να μοιάζει με λυσσαλέα σύγκρουση που οδηγεί στο θάνατο και την καταστροφή: «το προπατορικό μου αμάρτημα είναι η ύπαρξη του άλλου»
.


Οι παιδαγωγικές συνέπειες 


Η προβληματική αυτή πάνω στην οποία ο υπαρξισμός εδράζει τις ανθρώπινες σχέσεις μεταφέρεται με την ίδια ένταση και στο πεδίο της αγωγής, επιφέροντας ένα ανεπανόρθωτο πλήγμα στο ρόλο που εξ ορισμού
 της ανατίθεται ως μια: έλλογη διαδικασία καθοδήγησης που αποσκοπεί στην πνευματική και ηθική ανάπτυξη των νέων, στη βάση μιας σειράς προκαθορισμένων αξιακών προτύπων. Κι αυτό διότι ενώ η παραδοσιακή παιδαγωγική εκλαμβάνει την καθοδήγηση αυτή του παιδιού από τον ενήλικα ως μια ουσιαστική σχέση σύγκλισης που ο Πλάτωνας την περιγράφει ως ερωτική
 και ο Πεσταλότζι ως αγαπητητική
, για τον υπαρξισμό μια τέτοια σύγκλιση είναι είτε αδύνατη είτε απλώς υπερεκτιμημένη. 


Η ανάγκη διερμηνείας της διττής αυτής άρνησης μας φέρνει αρχικά αντιμέτωπους με τη σαρτρική εμμονή στο συγκρουσιακό χαρακτήρα των ανθρώπινων σχέσεων η οποία φαίνεται να αποκλείει την αγωγή από κάθε δυνατότητα πραγματικής προσαλληλίας. Μια προσεκτικότερη ωστόσο ανάγνωση του αποκλεισμού αυτού καταδεικνύει τις εγγενείς του αδυναμίες. Κι αυτό διότι το πολεμικό κλίμα απ’ όπου αντλεί την ισχύ του μοιάζει τελικά ανίσχυρο να πλήξει την παραδοσιακή αγωγή, στο βαθμό τουλάχιστον που η τελευταία εξακολουθεί να διατηρεί την αισιοδοξία της χωρίς παράλληλα να αποποιείται του καταναγκαστικού της χαρακτήρα· δηλ της παραδοχής
 ότι εγκλείει μέσα της μια σχέση κυριαρχίας του ενήλικα πάνω στο παιδί, η οποία μάλιστα – εφόσον εγκριθεί και επικυρωθεί από το ισχύων κοινωνικό σύστημα - προσλαμβάνει την ηπιότερη προσωνυμία της «κηδεμονίας». Μια κηδεμονία  που αντλεί τη νομιμότητά της – άρα και το οπτιμιστικό της περίβλημα – από την ανωριμότητα του παιδιού, δηλ από την πανθομολογούμενη εκείνη ανικανότητα που απορρέει από το νεαρό της ηλικίας του, και η οποία του απαγορεύει να δραστηριοποιείται και να επιβιώνει με βάση τις δικές του δυνάμεις. Πράγματι ο άνθρωπος - σε αντίθεση με τα υπόλοιπα θηλαστικά που έχουν εκ γενετής διαμορφώσει και τελειοποιήσει τη φυσική τους διάπλαση και εξοπλισμό – υφίσταται έναν «πρώιμο»
 τοκετό ο οποίος τον αναγκάζει να αποκτήσει (δηλ να «μάθει») τις τρεις θεμελιώδεις μορφές συμπεριφοράς που χαρακτηρίζουν το είδος του (ορθοστασία, γλώσσα, αυτόβουλη δραστηριότητα) στα πλαίσια ενός εχθρικού έξω – μήτριου (δηλ κοινωνικού) περιβάλλοντος. Η «ανθρωποποίηση» αυτή του ανθρώπου εντός των ορίων της κοινωνίας συνιστά ένα είδος απάρνησης του φυσικού του οπλοστασίου η οποία τον καθιστά κοσμικά έκθετο
 – άρα και «πρωτογενώς ασθενέστερο»
 – έναντι των υπόλοιπων έμβιων όντων, κατά τρόπο ώστε οτιδήποτε γι αυτά φαντάζει ως προεγγεγραμμένο στον οντολογικό τους κώδικα – άρα και διασφαλισμένο εις το διηνεκές – για μας εξακολουθεί να παραμένει ένα εξαιρετικά επιτακτικό όσο και επισφαλές κοινωνικό ζητούμενο.  Και η επισφάλεια αυτή που επισύρει η εκθετότητα στον κόσμο αποτελεί την καταδίκη και συνάμα την προνομία του ανθρώπινου είδους· από τη μια του στερεί τη σιγουριά και την ασφάλεια και από την άλλη το προικίζει με απεριόριστες δυνατότητες να διαμορφώνει τη ζωή και τον κόσμο του, έτσι που να δικαιώνεται ο νιτσεϊκός αφορισμός: «ο άνθρωπος είναι το ον εκείνο που μπορεί να υπόσχεται»
. Για την ακρίβεια θα προσθέταμε εδώ ότι ο άνθρωπος είναι το ον εκείνο που μπορεί να υπόσχεται τα πάντα· όχι μόνο τη σύγκρουση με τον πλησίον στην οποία εμμένει ο Sartre αλλά και την συμπάθεια, την απάθεια ή οτιδήποτε άλλο. Η ανεξάντλητη αυτή γκάμα των υπαρκτικών δυνατοτήτων καθιστά ιδιαίτερα δυσδιάκριτο – αν όχι αδύνατον – τον εντοπισμό της ανθρώπινης φύσης, κατά τρόπο ώστε να μην έχει κανένα απολύτως νόημα το ερώτημα περί του εάν είμαστε δημιουργήματα του Θεού, του Λόγου, της εξέλιξης των ειδών κ.ο.κ. Κι αυτό διότι ο άνθρωπος δύναται να ερμηνεύσει τον εαυτό του με καθέναν από τους παραπάνω τρόπους – καθώς και να εφεύρει ακόμα περισσότερους – αλλά το «είναι» του συγκεκριμένου όντος δεν προσιδιάζει με κανέναν από αυτούς. Αντίθετα η μοναδικότητά του εντοπίζεται στην ικανότητα να αυτό-ερμηνεύει διαρκώς το Είναι του, γεγονός που οδήγησε τον Heidegger να παραδεχτεί
 ότι: «δεν μπορούμε να καθορίσουμε την ουσία του εδωνά-Είναι αναφέροντας ένα Εμπράγματο “κάτι” … η ουσία του έγκειται στο γεγονός ότι οφείλει να είναι το Είναι του ως κάτι δικό του» - δηλ να υπάρχει
.


Η ετυμολογική προέλευση του γερμανικού Existenz (ύπαρξη) από το λατινικό existere που σημαίνει εξ-ίστασθαι, δηλ ίστασθαι εκτός εαυτού, οδήγησε τον Heidegger στο συμπέρασμα ότι ο τρόπος με τον οποίο ο άνθρωπος οικειοποιείται το Είναι του – δηλ «υπάρχει» - αδυνατεί να εξεύρει το νοηματοδότη του στα εφτασφράγιστα βάθη ενός πανίσχυρου, ανεξάρτητου και υπερτροφικού καρτεσιανού Εγώ, αλλά στα πλαίσια ενός κοινού και διάφανου κόσμου. Ενός κόσμου που περικλείεται μέσα σε όσα ο άνθρωπος «επαγγέλλεται, χρειάζεται, προσδοκά και αποφεύγει – μέσα στα περιβαλλοντικά όντα για τα οποία αρχικά βιομεριμνά»
· δηλ μέσα στον κυριολεκτικό κόσμο της καθημερινότητας που τόσο λοιδόρησε και κατασυκοφάντησε η δυτική μεταφυσική, προκειμένου να δικαιολογήσει την κραυγαλέα προτίμησή της σε ένα εξαϋλωμένο και αποστειρωμένο Είναι.  Εντός λοιπόν αυτού του παρεξηγημένου κόσμου ο άνθρωπος αρχίζει να ανιχνεύει και να κατανοεί το υπαρκτικό του στίγμα στη βάση ενός πανίσχυρου κοινωνικο-πολιτιστικού μορφώματος, ενός συστήματος δηλαδή από αξίες, κανόνες και πρακτικές
 που μέσα τους ευρίσκει μια προκαθορισμένη ερμηνεία του εαυτού του, από την οποία – σύμφωνα με τον Heidegger – δεν πρόκειται να απαλλαγεί ποτέ: 


«Μέσα σ’ αυτήν, με βάση αυτήν και ενάντια προς αυτήν πραγματώνεται κάθε γνήσια κατανόηση, ερμήνευση και κοινοποίηση, κάθε επαναποκάλυψη και νέα ιδιοποίηση. Ποτέ δεν τυχαίνει να σταθεί το εδωνά-Είναι ανέπαφο και αδιάφθορο από αυτήν την εγκαθιδρυμένη ερμήνευση
…». 


Πράγμα που σημαίνει λ.χ ότι αν φανταστούμε τον άνθρωπο να ανατρέφεται σε ένα πολιτισμικό περιβάλλον όπως το αρχαιοελληνικό που αποθέωνε την ανδρεία, τότε αυτός θα ήταν εξαναγκασμένος να κατανοεί και να ερμηνεύει τον εαυτό του (δηλ να «υπάρχει») υπό τους όρους του ηρωισμού και της δειλίας. Οι όροι ωστόσο αυτοί παύουν να υφίστανται αν μεταφερθούμε στους χριστιανικούς χρόνους, όπου η προπατορική ενοχή έναντι του Θεού θα τον υποχρέωνε να υπάρχει ως ένας αξιολύπητος θνητός που θα πάσχιζε για τη σωτηρία της ψυχής του. Στη βάση της αντιπαραβολής
 αυτής καθίσταται προφανές ότι ο άνθρωπος δεν θα μπορούσε να υπάρξει ποτέ ως άγιος στην αρχαιότητα με τον ίδιο τρόπο που δεν θα μπορούσε να υπάρξει ποτέ και ως ήρωας στο χριστιανισμό· στην πρώτη περίπτωση θα φάνταζε ως ένας τρισάθλιος λιποτάκτης ενώ στη δεύτερη ως ένας υπερφίαλος αμαρτωλός. 



Ενώ όμως το ερμηνευτικό μοντέλο που μόλις αναπτύξαμε μοιάζει να προτάσσει τη σύγκλιση μεταξύ των ανθρώπων, εν τούτοις δεν παύει ούτε στιγμή να τη θεωρεί υπερεκτιμημένη και ως εκ τούτου ανάξια των προσδοκιών που εναποθέτει πάνω της η παραδοσιακή παιδαγωγική. Κι αυτό διότι, σύμφωνα με τον Heidegger, ο «άλλος» προς τον οποίο καθημερινά συγκλίνουμε αντικατοπτρίζει την τυραννία του «μέσου όρου»
· είναι οι «απρόσωποι πολλοί» που μας ισοπεδώνουν και μας καταβυθίζουν σε μια κατάσταση «καθησυχασμένης αυτοβεβαιότητας»
 η οποία μας τρέπει σε φυγή προ του αυθεντικού μας εαυτού. 


Τρεπόμενοι όμως σε φυγή προ της αυθεντικής μας εαυτότητας σημαίνει πρώτα από όλα ότι κάποια στιγμή έχουμε τεθεί εν τη παρουσία της: «Μόνο εφόσον το εδωνά-Είναι έχει οδηγηθεί οντολογικά μπρος στον εαυτό του … μπορεί να φεύγει προ αυτού»
. Τη δυνατότητα αυτή αποκάλυψης της κεκαλυμμένης εαυτότητας παρέχει στο εδωνά-Είναι η αγωνία, μια θεμελιώδης διάθεση που σύμφωνα με τον Heidegger δεν σχετίζεται με τίποτα το συγκεκριμένο αλλά αφορά την ολότητα του κόσμου, δηλ «το μες-στον-κόσμο-Είναι ως τέτοιο»
. Αγωνιώντας το εδωνά-Είναι, έρχεται αντιμέτωπο με μια «ακαθόριστη»
 απειλή που δεν προέρχεται από ένα ορισμένο «εδώ» ή «εκεί»· είναι ήδη «εδωνά» - τόσο κοντά που το συνθλίβει και του κόβει την ανάσα – «κι όμως πουθενά»
. Αυτό το «τίποτα και πουθενά»
 της αγωνίας επιφέρει ένα είδος ανεπανόρθωτης ρωγμής στην «συμπλεκτική ολότητα»
 των ενδόκοσμων όντων, δηλ στον υποχρεωτικό συσχετισμό (ή αλλιώς την σύμπλεξη) τινός με κάτι
, οδηγώντας τελικά στην κατάρρευση όλου εκείνου του οικείου κόσμου της καθημερινότητας που αποτελούσε το ασφαλές καταφύγιο του εδωνά-Είναι. Έχοντας απογυμνώσει
 τον κόσμο από τη σημαντικότητά του, η αγωνία συντρίβει την αυτάρεσκη εκείνη εμπιστοσύνη
 με την οποία περιβάλλαμε μια σειρά από ρόλους, επαγγέλματα και σχέσεις – στη βάση των οποίων πιστέψαμε πως μπορούμε να καθορίσουμε τους εαυτούς μας και να εξεύρουμε να βαθύτερο νόημα της ύπαρξής μας. Κι αυτό διότι αγωνιώντας η αγωνία για το «γυμνό»
 εδωνά-Είναι, το εξαναγκάζει να απολέσει το ύστατο ανάχωμα της κοσμικής του σιγουριάς – δηλ το υπαρκτικό του στίγμα ως «κάποιος» - κάνοντάς το να μοιάζει «ριγμένο στην ανεστιότητα»
 ενός κόσμου που αντικατοπτρίζεται στις σπαρακτικές κραυγές
 απόγνωσης του Kierkegaard.  


Αν όμως πράγματι η δυνατότητα του ανθρώπου να αδράξει τον εαυτό του εγκλείεται σε μια σειρά από οριακές και αγωνιώδεις στιγμές, στιγμές κατά τις οποίες κάθε τι το κοσμικό φαντάζει πλέον ως απόκοσμο, τότε με ποιον τρόπο άραγε η παιδαγωγική θα εξεύρει τα αναγκαία εκείνα οπτιμιστικά υποστυλώματα που θα της επιτρέψουν να θωρακίσει –δηλ να καταστήσει ελκυστικό - ένα τέτοιο αίτημα αυτοπραγμάτωσης;  Για να το καταφέρει αυτό διαθέτει δύο επιλογές: η πρώτη είναι να επικαλεσθεί την επικινδυνότητα
 του συγκεκριμένου αιτήματος προκειμένου να το μετατρέψει σε προνόμιο μιας ελάχιστης μειοψηφίας μεγαλοφυών ατόμων που θα είναι σε θέση «όχι μόνο να αντέχει το αναγκαίο, και ακόμα λιγότερο να το κρύβει … αλλά και να το αγαπά»
. Τέλος η δεύτερη επιλογή έγκειται στο να αναθεωρήσει εκ βάθρων όλα τα αξιολογικά εκείνα κριτήρια
 που ενυπάρχουν στον πυρήνα της, στη βάση των οποίων η μετάβαση από την αναυθεντικότητα στην αυθεντικότητα συμβολίζει απλά και μόνο τον θρίαμβο του σημαντικού έναντι του ευτελούς. Στους θιασώτες της τελευταίας εκδοχής συγκαταλέγεται και ο Heidegger ο οποίος υποστηρίζει ότι η κατάπτωση στην αναυθεντικότητα δεν δύναται να εκληφθεί ως μια «κακιά και αξιοκατάκριτη οντική ιδιότητα»
 που αποφαίνεται τάχα περί της «διαφθοράς της ανθρώπινης φύσης» αλλά αντίθετα αποτελεί την πλέον στοιχειώδη απόδειξη που συνηγορεί «υπέρ της υπαρκτικότητας του εδωνά-Είναι»
. Κι αυτό διότι ορίζοντας το εδωνά-Είναι ως μες-στον-κόσμο-Είναι, δηλ ως ένα ον που «έχει πάντα ήδη απαρχής … εκπέσει και καταπέσει στον κόσμο»
, τότε καθίσταται πρόδηλο ότι αυτή τούτη η κατάπτωση στην αναυθεντική καθημερινότητα προσλαμβάνει τον χαρακτήρα μιας μοιραίας - και ως εκ τούτου ανέκκλητης - κατάστασης και όχι μιας εσφαλμένης επιλογής που θα έχριζε της ανάλογης ηθικής αποτίμησης. Η απενοχοποίηση αυτή της αναυθεντικότητας καταδεικνύει τη βασική διαφορά
 μεταξύ της φιλοσοφίας της συνείδησης και της χαϊντεγκεριανής φαινομενολογίας η οποία συνίσταται σε μια αντιστροφή προταγμάτων που αποτυπώνεται επιγραμματικά ως εξής: στην εμμονή της πρώτης να περιστρέφεται ερμηνευτικά γύρω από την ικανότητα του ανθρώπου να συγκροτείται ως ένα αυτόθετο και αυτοαναφορικό υποκείμενο που κατά βάση σκέφτεται και δρα ορθολογικά, η δεύτερη αντιτάσσει την προσήλωσή της στο πεδίο της καθημερινής εμπειρίας όπου η καταβύθιση στη δίνη των βιοτικών αναγκών μας εξαναγκάζει να λησμονούμε τον αυθεντικό μας εαυτό. 


Ανάγοντας όμως την αναυθεντική καθημερινότητα σε σημείο αναφοράς της οντολογίας του ο Heidegger  σπεύδει ταυτόχρονα να διαφοροποιηθεί από τα κυρίαρχα ερμηνευτικά μοτίβα του μαρξισμού και του χριστιανισμού. Κι αυτό διότι κατ’ αυτόν
 η κατάπτωση δεν συνιστά ένα είδος πτώσης από μια προτεραία κατάσταση κοινωνικής ή πνευματικής πληρότητας αλλά αντίθετα αποτελεί την αναπόφευκτη συνέπεια της κοσμικής εμπλοκής του ατόμου με τους άλλους και ως εκ τούτου προσλαμβάνει το χαρακτήρα ενός γνωρίσματος που καθίσταται απρόσβλητο από την επαναστατική δυναμική του μαρξισμού, το μετανοητικό και αγαπητητικό κήρυγμα του χριστιανισμού ή τέλος από οποιοδήποτε άλλο μέσο. Στον ανέκκλητο αυτόν χαρακτήρα της κατάπτωσης ο Heidegger σπεύδει να προσδώσει μια θετική διάσταση η οποία θυμίζει το παράδοξο του felix culpa·
 δηλ του δόγματος που εκλαμβάνει την έκπτωση του Αδάμ ως την αναγκαία προϋπόθεση για την αγιότητα του Χριστού και την τελική ανάσταση του ανθρώπου. Πράγμα που σημαίνει – με χαϊντεγκεριανούς όρους – ότι για να ανακτήσει κανείς τον αυθεντικό του εαυτό πρέπει πρωτίστως να τον απολέσει· να καταβυθιστεί
 δηλ στην «περιέργεια», την «αμφισημία» και την «αερολογία» των πολλών για να αποκτήσει έτσι επίγνωση της υπαρκτικής του απώλειας, προκειμένου στη συνέχεια να αγωνισθεί να επιστρέψει στο αυθεντικό Είναι. Ανάγοντας όμως την αναυθεντικότητα σε οντολογικό προαπαιτούμενο της αυθεντικής εαυτότητας ο Heidegger καταλήγει στο συμπέρασμα ότι η τελευταία «δεν βασίζεται σε καμιά απελευθερωμένη από την επιρροή των πολλών εξαιρετική κατάσταση του υποκειμένου, παρά είναι υπαρξιακή παραλλαγή των πολλών, αυτού του ουσιαστικού υπαρκτικού χαρακτηριστικού»
. Η θεώρηση της αυθεντικής ύπαρξης ως ένα είδος παραλλαγμένου, ή αλλιώς «τροποποιημένου»
, αδράγματος της καταπτωτικής καθημερινότητας αποκατέστησε οριστικά το δίαυλο επικοινωνίας μεταξύ των δύο αυτών αντιθετικών μερών κατά τρόπο που επέτρεψε στο ζητούμενο της αυτοπραγμάτωσης να απεγκλωβιστεί από τις σολιψιστικές εμμονές του υπαρξισμού και να προσλάβει τελικά το χαρακτήρα ενός αιτήματος που εγκλείει μέσα του την ενεργό εμπλοκή του «εγώ» με τους «άλλους»· ενός αιτήματος δηλ. που υποχρεώθηκε να θέσει ξανά και ξανά η πλειοψηφία των μεταπολεμικών φιλοσόφων καθώς ατένιζε με απόγνωση και τρόμο τα απομεινάρια του ρημαγμένου κόσμου. 
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