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Το Παγκόσμιο Κέντρο

 Ανθρωπιστικών Μελετών

παρουσιάζει αυτό

το συνοπτικό λεξικό,

με την πρόθεση να

προσεγγίσει ο αναγνώστης 

κάποια θέματα που

συναντώνται συχνά στα κείμενα

του Νέου Ανθρωπισμού.

H επεξεργασία των κειμένων

έγινε λαμβάνοντας υπ' όψη

βιβλία, σύντομα δοκίμια,

διαλέξεις και άρθρα

διάφορων συγγραφέων.

                                          Εξήγηση

Tο Παγκόσμιο Κέντρο Ανθρωπιστικών Μελετών παρουσιάζει αυτό το σύντομο λεξικό, με την πρόθεση να προσεγγίσει ο αναγνώστης κάποια θέματα που συναντώνται συχνά στα κείμενα του Νέου Ανθρωπισμού.

               
H επεξεργασία των κειμένων έγινε, λαμβάνοντας υπ' όψη βιβλία, σύντομα δοκίμια, διαλέξεις και άρθρα διάφορων συγγραφέων. Συχνά μεταφράστηκαν ολόκληρες παράγραφοι τέτοιων συγγραφέων. Γι’ αυτόν ακριβώς τον λόγο, οι εκφράσεις σε διάφορες γλώσσες ήταν κάπως σκληρές σχετικά με την εμβάθυνση και την έκταση. Τέτοια λάθη δεν θα γίνονται όταν το Π.Κ.Α.Μ. θα τελειώσει την Ανθρωπιστική του Εγκυκλοπαίδεια, υλικό το οποίο θα εκτυπωθεί στα τέλη του 1995. Στην παραγωγή της Εγκυκλοπαίδεια συμμετέχουν διάφοροι ειδικοί, οι οποίοι είναι ικανοί να δώσουν κατά προσέγγιση μια ισορροπία στην επεξεργασία  κάθε μιας από τις διαφορετικές περιοχές ενδιαφέροντος. Παρ΄ όλα αυτά, στις τελικές διορθώσεις, θα προσπαθήσουν να ομογενοποιήσουν το ύφος, χωρίς να αλλάξουν το πνεύμα του συγγραφέα αλλά  να το ενσωματώσουν στην εργασία τους.

Α

ΑΛΤΡΟΥΙΣΜΟΣ.  Αυτή η λέξη εισήχθηκε στην επιστημονική και φιλοσοφική γλώσσα, από τον A. Comte, την οποία χρησιμοποιεί για να κατασκευάσει το ηθικό δόγμα του Θετικισμού. Στην εμπειρία του αλτρουισμού ο Comte είδε, επιπλέον, ένα κριτήριο εμπειρίας, ικανό να αντιτίθεται στον εγωισμό της καθημερινό ζωής και επίσης στον εγωισμό ο οποίος καθορίζεται ως παράγων προόδου, υπερασπιστή του Φιλελευθερισμού.

ΑΝΑΡΧΙΑ. Πολιτικοκοινωνικό ρεύμα, θεμελιώδης αρχή του οποίου είναι η άρνηση του Κράτους, το οποίο θεωρεί ως όργανο της βίας. Από αυτό το θεωρητικό σημείο οπτικής, η αναρχία είναι εκλεκτική και επιτρέπει από τις πιο βίαιες προτάσεις, μέχρι την αναρχοαυτο​νομία του Stirner, τον αναρχοκομουνισμό του Kropotkin και τον αναρχοσυνδικαλισμό, ο οποίος είναι έντονα επηρεασμένος από αυτόν. Ο αναρχοσυνδικαλισμός αρνείται την ύπαρξη του πολιτικού αγώνα και τον κατευθυνόμενο ρόλο του κόμματος στο εργατικό κίνημα, αποδίδοντας στο αναρχικό συνδικάτο τη μέγιστη επαναστατική τάση. Στον Bakunin στηρίζεται το ότι, από την αναρχία θα γεννηθεί αυθόρμητα η νέα τάξη, τοποθέ​τηση η οποία έρχεται αντιμέτωπη με αυτή του Proudhon, ο οποίος αντιλαμβάνεται την νέα κοινωνία ως μια οργάνωση ανταλλαγής υπηρεσιών και αμοιβαιότητας, στην οποία δεν λείπει η συνεργασία ούτε η αρχή της "αυτοδιαχείρισης". Κάποιοι ειδικοί είδαν τον Nietzsche  ως έναν αξιόλογο αναρχικό και στον Tolstoy και τον Gandhi πρακτικές εκφράσεις της ηθικής, σοσιαλιστικής και μη βίαιης αναρχίας.

 ΑΝΘΡΩΠΙΝΟ ΟΝ. Η αναφορά του ανθρώπινου όντος σε κατάσταση είναι το σώμα του. Με αυτό σχετίζεται η υποκειμενική στιγμή με την αντικειμενικότητα του και γι αυτό μπορεί να γίνει αντιληπτή, σ’ αυτό, ως "εσωτερικότητα" ή "εξωτερικότητα" σύμφωνα με την κατεύ​θυνση που δίνει στην πρόθεση του, στο "βλέμμα" του. Απέναντι στο ανθρώπινο ον βρίσκονται τα πάντα, που δεν είναι αυτό, τα οποία δεν ανταποκρίνονται στις προθέσεις του παρά μόνο μέσω του σώματος του. Έτσι, ο κόσμος, γενικά και άλλα ανθρώπινα σώματα απέναντι στα οποία, το ίδιο το σώμα, φτάνει και καταγράφει την δράση του, βάζουν τις συνθήκες στις οποίες δομείται το ανθρώπινο ον. Αυτές οι συνθήκες παρουσιάζονται, επίσης, ως πιθανές στο μέλλον και στην μελλοντική σχέση με το ίδιο το σώμα. Με αυτό τον τρόπο, η παρούσα κατάσταση μπορεί να γίνει κατανοητή ως μετατρέψιμη στο μέλλον. Ο κόσμος είναι αισθητός ως εξωτερικός σε σχέση με το σώμα, αλλά το σώμα κατανοείται επίσης και ως μέρος του κόσμου, το οποίο δρα σε αυτόν και δέχεται την δράση του. Η σωματοποίηση είναι επίσης κάτι που αλλάζει και, με αυτήν την αίσθηση, είναι μια προσω​ρινή διαμόρφωση, μια ζωντανή ιστορία προς την δράση, προς την μελλοντική πιθανότητα. Το σώμα, γίνεται πρόθεση της πρόθεσης, στην ανθρώπινη συνείδηση, απαντώντας στην πρόθεση, με προσωρινή και διαρκή αίσθηση. Προσωρινά, το πιθανό της πρόθεσης μπορεί να ενεργοποιηθεί στο μέλλον, σε διάρκεια, η απεικόνιση και η εικόνα της πρόθεσης.

Σε αυτό συμβαίνει, τα αντικείμενα να είναι ενισχύσεις των σωματικών δυνατοτήτων και τα σώματα των άλλων να εμφανίζονται ως πολλαπλασιασμοί εκείνων των πιθανοτήτων, εφ' όσον κυβερνώνται από προθέσεις που αναγνωρίζονται ως παρόμοιες με εκείνες που μεταχειρίζεται το ίδιο το σώμα. Αλλά, γιατί είναι αναγκαίο το ανθρώπινο ον να μετατρέψει τον κόσμο και τον εαυτό του; Για την κατάσταση του καθορισμού και της έλλειψης, σε σχέση με διάφορες εξαρτοποιήσεις, όπως ο πόνος (φυσικός) και η οδύνη (πνευματική). Έτσι, η υπερνίκηση του πόνου δεν είναι απλά μια ζωώδης απάντηση, αλλά μια προσωρινή διαμόρφωση στην οποία έχει την πρωτοκαθεδρία το μέλλον και στην οποία μετατρέπεται σε μία βασική ενέργεια της ζωής, παρ' όλο που δεν είναι επείγουσα σε μια δεδομένη στιγμή. Γι αυτό, εκτός από την άμεση, αντανακλαστική και φυσική απάντηση, την διαφο​ροποιημένη απάντηση και την κατασκευή για την αποφυγή του πόνου, ωθούνται από τον πόνο πριν τον κίνδυνο και απεικονίζονται ως μελλοντικές πιθανότητες ή δραστηριότητες στις οποίες ο πόνος είναι παρόν σε άλλα ανθρώπινα όντα. Η υπερνίκηση του πόνου, φαίνεται τότε, ως ένα βασικό σχέδιο που καθοδηγεί στη δράση. Αυτή η πρόθεση είναι που κάνει πιθανή την επικοινωνία μεταξύ σωμάτων και διάφορων προθέσεων σε αυτό που ονομάζουμε "κοινωνία". Η κοινωνία είναι τόσο ιστορική όσο και η ανθρώπινη ζωή. Η μετα​τροπή της είναι συνεχής αλλά με ένα διαφορετικό τρόπο από εκείνο της φύσης. Σε αυτήν δεν συμβαίνουν αλλαγές χάρη στις προθέσεις. Παρουσιάζεται ως ένα "μέσο" για την υπερ​νίκηση του πόνου και της οδύνης και ως "κίνδυνος" για την ανθρώπινη κοινωνία, γι αυτό το πεπρωμένο της φύσης είναι να εξανθρωπιστεί, με πρόθεση. Και το σώμα, σε τόση πολύ φύση, σε τόση πολύ οδύνη και περιορισμό, φέρνει την πρόθεση του: αλλάζοντας με πρόθεση, όχι μόνο σε κατάσταση αλλά και σε κινητήριο διαθεσιμότητα, όχι μόνο σε εξωτε​ρικότητα αλλά και σε εσωτερικότητα, όχι μόνο σε αντιπαράθεση αλλά και σε ανάληψη.

Σε μία εκλαϊκευμένη αναφορά, στις 23/05/91, ο Silo εξήγησε τις πιο γενικές ιδέες του πάνω στο ανθρώπινο ον με τον ακόλουθο τρόπο: "...Όταν παρατηρώ τον εαυτό μου, όχι από το φιλοσοφικό αλλά από το υπαρξιακό σημείο οπτικής, βρίσκομαι τοποθετημένος σε ένα δεδο​μένο κόσμο, το οποίο δεν έχω κατασκευάσει ούτε έχω επιλέξει. Βρίσκομαι σε κατάσταση σε σχέση με φαινόμενα που αρχίζοντας από το σώμα μου είναι αναπόφευκτα. Το σώμα ως θεμελιώδες σχηματισμός της ύπαρξης μου, επιπλέον, ένα ομοιογενές φαινόμενο με τον φυσικό κόσμο στον οποίο δρα και πάνω στον οποίο δρα ο κόσμος. Αλλά η φύση του σώμα​τος έχει, για μένα, σημαντικές διαφορές σε σχέση με τα υπόλοιπα φαινόμενα, συγκεκριμένα: 1. την άμεση εγγραφή που έχω από αυτό, 2. την εγγραφή που έχω μέσω αυτού για τα εξω​τερικά φαινόμενα και 3. τη διαθεσιμότητα κάποιας από τις (ενέργειες, πράξεις) του χάρη στην άμεση πρόθεση μου. Όμως, συμβαίνει ο κόσμος να μου παρουσιάζεται όχι μόνο ως μια  συσσώρευση φυσικών αντικειμένων, αλλά και ως μια άρθρωση άλλων ανθρώπινων όντων και αντικειμένων και σύμβολων που έχουν παραχθεί ή μετατραπεί από αυτά. Η πρόθεσn που αντιλαμβάνομαι σε μένα εμφανίζεται ως θεμελιώδες ερμnνευτικό στοιχείο τnς συμπεριφοράς των άλλων και έτσι όπως συγκροτώ τον κοινωνικό κόσμο μέσω τnς κατανόnσnς των προθέσεων, συγκροτούμαι απ' αυτόν. Βέβαια, μιλάμε για προθέσεις που εκδnλώνονται στn σωματική δράσn. Χάρn στις σωματικές εκφράσεις ή τnν αντίλnψn τnς κατάστασnς στnν οποία βρίσκεται ο άλλος, μπορώ να κατανοήσω τις έννοιες του, τnν πρόθεσή του. Απ' τnν άλλn, τα φυσικά και ανθρώπινα αντικείμενα μου παρουσιάζονται ως ευχάριστα ή οδυνnρά και προσπαθώ να τοποθετnθώ απέναντι σ' αυτά μεταβάλλοντας τnν κατάστασή μου. Μ' αυτό τον τρόπο, δεν είμαι κλειστός στον κόσμο τnς φύσnς και των άλλων ανθρώπινων όντων αλλά το χαρακτnριστικό μου είναι, ακριβώς, το "άνοιγμα". Η συνείδnσή μου έχει διαμορφωθεί διυποκειμενικά: χρnσιμοποιώντας κώδικες συλλογισμού, συγκινnσιακά μοντέλα, σχήματα δράσnς που νιώθω ως "δικά μου", αλλά που αναγνωρίζω επίσης σε άλλους. Και βέβαια, το σώμα μου είναι ανοιχτό στον κόσμο στο βαθμό που τον αντιλαμβάνομαι και δρω σ' αυτόν..." 

"Ο φυσικός κόσμος, σε αντίθεση με τον ανθρώπινο, μου παρουσιάζεται χωρίς πρόθεση. Σίγουρα, μπορώ να φανταστώ πως οι πέτρες, τα φυτά και τα άστρα έχουν πρόθεσn αλλά δε βλέπω πώς μπορώ να φτάσω σ' ένα αποτελεσματικό διάλογο μαζί τους. Ακόμα και τα ζώα, στα οποία μερικές φορές συλλαμβάνω τn σπίθα τnς νοnμοσύνnς, μου φαίνονται αδιαπέρα​στα και σε αργή μετατροπή μέσα από τn φύσn τους. Βλέπω κοινωνίες εντόμων τελείως δομοποιnμένες, ανώτερα θnλαστικά που χρnσιμοποιούν στοιχειώδη τεχνικά εργαλεία, αλλά να επαναλαμβάνουν τους κώδικές τους σε αργή γενετική μετατροπή, σαν να ήταν πάντα οι πρώτοι εκπρόσωποι των αντίστοιχων ειδών τους. Κι όταν επιβεβαιώνω τις αρετές των φυτών και των ζώων που έχουν μετατραπεί και εξnμερωθεί από τον άνθρωπο, παρατnρώ τnν πρόθεσή του ν' ανοίγει δρόμο και να εξανθρωπίζει τον κόσμο."

"...Μου είναι ανεπαρκής ο καθορισμός του ανθρώπου από την κοινωνικότητα του αφού πλέον αυτό δεν τον διακρίνει από πολυάριθμα είδn, ούτε n δύναμη στην δουλειά, συγκρινόμενn με τn δύναμn πιο ισχυρών ζώων, είναι αυτό που τον χαρακτηρίζει, ούτε n γλώσσα τον καθορίζει στnν ουσία του, γιατί γνωρίζουμε κώδικες και μορφές επικοινωνίας ανάμεσα σε διάφορα ζώα. Αντίθετα, σε κάθε καινούριο ανθρώπινο ον βρίσκεται σε ένα κόσμο  τροποποιnμένο από άλλους και διαμορφώνεται απ' αυτόν τον κόσμο τnς πρόθεσnς, ανακαλύπτω τnν ικανότnτά του συσσώρευσnς και ενσωμάτωσnς στο προσωρινό, ανακαλύ​πτω τnν ιστορικοκοινωνική του διάστασn, όχι απλά τnν κοινωνική. Βλέποντας έτσι τα πράγ​ματα, μπορώ να αποπειραθώ έναν ορισμό λέγοντας: Το ανθρώπινο ον "είναι το ιστορικό ον του οποίου ο τρόπος κοινωνικής δράσnς μετατρέπει το ίδιο το φυσικό του σώμα". Αν αποδέχομαι τα παραπάνω, θα πρέπει να δεχτώ πως αυτό το ον μπορεί να μεταβάλλει με πρόθεση τn φυσική του υπόστασn. Και έτσι συμβαίνει. Ξεκίνnσε με τn χρήσn εργαλείων που, τοποθετnμένα μπροστά από το σώμα του ως εξωτερικές "προθέσεις", του επέτρεψαν να επεκτείνει το χέρι του, να τελειοποιήσει τις αισθήσεις του και ν' αυξήσει τn δύναμn και τnν ποιότnτα τnς εργασίας του. Φυσικά δεν ήταν προσαρμοσμένος για να κινείται στο νερό και τον αέρα και, χωρίς αμφιβολία, δnμιούργnσε συνθήκες για να μετακινείται σε αυτά, μέχρι ν' αρχίσει να μεταναστεύει από το φυσικό του περιβάλλον, τον πλανήτn Γn. Σήμερα, επίσnς, εισδύει στο ίδιο του το σώμα αλλάζοντας  τα όργανά του, επεμβαίνοντας στnν χnμεία του εγκεφάλου του, γονιμοποιώντας "σε σωλήνα" και επεμβαίνοντας στα γονίδιά του. Αν με τnν ιδέα τnς φύσnς θέλησαν να επισnμάνουν το διαρκές, μια τέτοια ιδέα είναι σήμερα ακατάλλnλn ακόμn κι αν θέλει να εφαρμοστεί στο πιο αντικειμενικό του ανθρώπινου όντος, δnλαδή, στο σώμα του. Και σε ό,τι αφορά μια "φυσική nθική", ένα "φυσικό δικαίωμα" ή "φυσικούς" θεσμούς, βρίσκουμε, αντίθετα, ότι σε αυτά τα πεδία όλα είναι ιστορικοκοινωνικά και τίποτα δεν υπάρχει εκεί από την φύση."

Και παρακάτω, απορρίπτοντας την "ανθρώπινη φύση", καταλήγει με μια σύντομη συζή​τηση σχετικά με την "παθητικότητα" της συνείδησης: "Συνεχίζοντας την ιδέα της ανθρώπι​νης φύσης, ενήργnσε μια άλλn που μας μίλnσε για τnν παθnτικότnτα τnς συνείδnσnς. Αυτή n ιδεολογία θεώρnσε τον άνθρωπο ως μία οντότnτα που ενεργούσε αντιδρώντας στα ερεθί​σματα του φυσικού κόσμου. Αυτό που άρχισε μέσα σε τραχύ αισθnσιασμό, σιγά σιγά αντικαταστάθnκε από ιστοριοκρατικά ρεύματα που διατήρnσαν στους κόλπους τους τnν ίδια ιδέα σχετικά με τnν παθnτικότnτα. Κι ακόμn κι όταν ευνόησαν την δραστnριότnτα και τn μετα​τροπή του κόσμου υπεράνω της ερμηνείας των πράξεων τους, συνέλαβαν αυτή τn δραστnριότnτα ως αποτέλεσμα συνθnκών έξω από τn συνείδnση... Αλλά, εκείνες οι παλιές προκαταλήψεις σχετικά με τnν ανθρώπινn φύσn και τnν παθnτικότnτα τnς συνείδnσnς σήμερα επιβάλλονται, μετασχnματισμένες σε νεοεξελικτισμό, με κριτήρια όπως n φυσική επιλογή που εγκαθίσταται στον αγώνα για τnν επιβίωσn του πιο ικανού. Μια τέτοια ζωολο​γική αντίλnψn, στην πιο πρόσφατn εκδοχή τnς, καθώς μεταφυτεύεται στον ανθρώπινο κόσμο, θα προσπαθήσει να ξεπεράσει τις προnγούμενες διαλεκτικές των φυλών ή των τάξεων με μια διαλεκτική που εγκαθίσταται σύμφωνα με "φυσικούς" οικονομικούς νόμους που αυτορυθμίζουν κάθε κοινωνική δραστnριότnτα. Έτσι, μια φορά ακόμα, το συγκεκριμένο ανθρώπινο ον μένει βυθισμένο και αντικειμενοποιnμένο. Αναφέραμε τις αντιλήψεις που για να εξnγήσουν τον άνθρωπο ξεκινούν από θεωρnτικές γενικότnτες και υποστnρίζουν τnν ύπαρξn μιας ανθρώπινnς φύσnς και μιας παθnτικής συνείδnσnς. Αντίθετα, εμείς υποστnρίζουμε τnν ανάγκn να ξεκινήσουμε από τnν ανθρώπινn ιδιαιτερότnτα, υποστnρίζουμε το ιστορικοκοινωνικό φαινόμενο, και όχι το φυσικό, του ανθρώπινου όντος και επίσnς βεβαιώνουμε τn δραστnριότnτα τnς συνείδnσής του που μετατρέπει τον κόσμο, σύμφωνα με τnν πρόθεσή του. Είδαμε τn ζωή του σε κατάσταση και το σώμα του ως φυσικό αντικείμενο που γίνεται άμεσα αντιλnπτό και υποτάσσεται επίσης άμεσα σε πολιάρι​θμες υπαγορεύσεις τnς πρόθεσής του. Συνεπώς, μπαίνουν οι ακόλουθες ερωτήσεις: πώς γίνεται n συνείδnσn  να είναι ενεργή, δnλαδή, να μετατρέψει τον κόσμο; Δεύτερον, πώς γίνε​ται n ανθρώπινn υπόστασn να είναι ιστορικοκοινωνική; Αυτές οι ερωτήσεις πρέπει να απαντnθούν με βάσn τnν ιδιαίτερn ύπαρξn για να μnν υποπέσουμε σε θεωρnτικές γενικότnτες από τις οποίες πnγάζει στn συνέχεια ένα σύστnμα ερμnνείας που δεν είναι ερμηνεία. Για να απαντήσουμε στnν πρώτn ερώτnσn, θα πρέπει να κατανοήσουμε με άμεση απόδειξη πώς n πρόθεσn δρα πάνω στο σώμα και, για ν' απαντήσουμε στn δεύτερn, θα πρέπει να ξεκινήσουμε από το καταφανές της προσωρινότητας και τnς διυποκειμενικότnτας στο ανθρώπινο ον και όχι από γενικούς νόμους τnς Ιστορίας και τnς κοινωνίας".

Συγκεκριμένα, ο Silo αναπτύσσει αυτά τα δύο θέματα στο βιβλίο του "Συνεισφορές στη Σκέψη". Η πρόθεση που ενεργεί πάνω στο σώμα μέσω του μηχανισμού της εικόνας απο​τέλεσε τον πυρήνα των εξηγήσεων στο βιβλίο του "Ψυχολογία της εικόνας". Τέλος ασχολή​θηκε με το πρόβλημα του προσωρινού στο βιβλίο του "Ιστοριολογικές συζητήσεις".

ΑΝΘΡΩΠΙΝΟ ΤΟΠΙΟ. Διαμόρφωση της ανθρώπινης αλήθειας, βάση της αντίληψης του άλλου, της κοινωνίας και των ηθελημένα παραχθέντων αντικειμένων. Το ανθρώπινο τοπίο δεν είναι απλά αντικειμενική αντίληψη, αλλά ανάπτυξη εννοιών και προθέσεων στις οποίες το ανθρώπινο ον αναγνωρίζει τον εαυτό του.

ΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ. 1. Πρακτική και/ή θεωρία του Νέου Ανθρωπισμού (βλ.). 2. Κάθε τοπο​θέτηση που υποστηρίζει τις αξίες που καθορίζονται από την ανθρωπιστική συμπεριφορά. 3. Κάθε πρακτική δραστηριότητα δέσμευσης σύμφωνα με αξίες που καθορίζονται από την ανθρωπιστική συμπεριφορά (βλ.). 4. Οποιοδήποτε δόγμα που διακηρύσσει την αλληλεγ​γύη και την ελευθερία επιλογής του ανθρώπινου όντος, μπορεί να ονομαστεί "ένας" ανθρωπισμός.

ΑΝΘΡΩΠΙΣΤΗΣ. 1. Γενικά, ονομάζεται έτσι, όποιος υποστηρίζει μια ανθρωπιστική συμπε​ριφορά (βλ.). 2. Ειδικά, ονομάζεται έτσι κάθε άτομο που συμμετέχει στη δράση του Ανθρωπιστικού Κινήματος (βλ.).

ΑΝΘΡΩΠΙΣΤΗΣ, έγγραφο. Εκδόθηκε στις 04/05/93 στα "Γράμματα στους Φίλους μου" του Silo (έκτο γράμμα). Αποτελεί την ιδεολογία του Νέου Ανθρωπισμού (βλ.). Αποτελείται από την εισαγωγή και επτά κεφάλαια. Συγκεκριμένα: 1. Το Παγκόσμιο Κεφάλαιο. 2. Η Τυπική και η Πραγματική Δημοκρατία. 3. Η Ανθρωπιστική Θέση. 4. Από τον Αφελή στον Συνειδητό Ανθρωπισμό. 5. Το Αντιανθρωπιστικό Πεδίο. 6. Τα Ανθρωπιστικά Μέτωπα Δράσης. Σε αυτά τα σημεία μπαίνει μπροστά το θέμα της εργασίας απέναντι στο μεγάλο κεφάλαιο, η πραγματική δημοκρατία απέναντι στην τυπική δημοκρατία, η αποκέντρωση απέναντι στον συγκεντρωτισμό, η μη διάκριση απέναντι στη διάκριση, η ελευθερία απέναντι στην καταπίεση, η κατάσταση της αίσθησης της ζωής απέναντι στην παραίτηση, την συνε​νοχή και το παράλογο.

ΑΝΘΡΩΠΙΣΤΗΣ I, διακήρυξη (Ανθρωπιστική Διακήρυξη I). Δημοσιεύτηκε το 1933 με τις υπογραφές 34 γνωστών συγγραφέων, μεταξύ των οποίων του Dewey. Έχει σχέση με ένα νατουραλιστικό γραπτό σε ψηλό τόνο. Τόσο αυτή η διακήρυξη όσο και η μετέπειτα "Ανθρωπιστική Διακήρυξη II" (βλ.), δίνει έμφαση στην ατομική ελευθερία και την στήριξη του δημοκρατικού πολιτεύματος.

ΑΝΘΡΩΠΙΣΤΗΣ ΙΙ, διακήρυξη (Ανθρωπιστική Διακήρυξη ΙΙ). Δημοσιεύθηκε το 1974, με τις υπογραφές πολλών συγγραφέων όπως του Σκίνερ, του Μονοντ και του Ζαχάρωφ. Ο C. Lamont, που υπογράφει αυτό γραπτό, είναι ο συγγραφέας που χρησιμεύει ως σύνδεσμος μεταξύ και των δύο "διακηρύξεων". Η διακήρυξη που μας απασχολεί, είναι σε υψηλό τόνο κοινωνικοφιλελεύθερη. Δίνει έμφαση στην ανάγκη ενός οικονομικού και οικολογικού σχεδια​σμού που δεν βάζει σε κίνδυνο τις ατομικές ελευθερίες, συμπεριλαμβανομένων του δικαιώ​ματος στην αυτοκτονία, στην έκτρωση και πρακτική της ευθανασίας.

ΑΝΘΡΩΠΙΣΤΗΣ, παρόμοιες λέξεις. Η λέξη "ανθρωπιστής", που ορίζει ένα κάποιο τύπο φοιτητή, άρχισε να χρησιμοποιείται στην Ιταλία το 1538. Σε αυτό το σημείο πρέπει να παραπεμφθούμε στα σχόλια του A. Campanα στο άρθρο του "Η προέλευση της λέξης "Ανθρωπιστής" που εκδόθηκε το 1946. Οι πρώτοι ανθρωπιστές κατά βάθος δεν αναγνώ​ριζαν εκείνο το χαρακτηρισμό που, σε μετατροπή, θα μεγαλώσει πολύ αργότερα. Παρό​μοιες λέξεις, όπως "Humanistische" ("ανθρωπιστικός"), σύμφωνα με τις μελέτες του Walter Ruegg, άρχισαν να χρησιμοποιούνται το 1784 και "humanismus" ("ανθρωπισμός") αρχίζει να διαδίδεται, από τις εργασίες του Νιεθάμμερ, το 1808. Στα μισά του περασμένου αιώνα, ο ορισμός "ανθρωπισμός" κυκλοφορεί σε όλες σχεδόν τις γλώσσες. Μιλάμε, συνεπώς, για πρόσφατους χαρακτηρισμούς και ερμηνείες φαινομένων που σίγουρα ήταν ζωντανά για τους πρωταγωνιστές τους με ένα τρόπο πολύ διαφορετικό από αυτόν που θα τα εκτιμήσει η ιστοριολογία ή η ιστορία του πολιτισμού του προηγούμενου αιώνα.

ΑΝΘΡΩΠΙΣΤΙΚΑ ΚΛΑΜΠ. Αποκεντρωμένες οργανώσεις, στις οποίες αναπτύσσεται η συζήτηση  και  η τελειοποιήσει των προτάσεων του Νέου Ανθρωπισμού. Το πρώτο κλαμπ ιδρύθηκε στη Μόσχα, στις 27/05/91. Τα ανθρωπιστικά κλαμπ συνήθως ακολουθούν το Έγγραφο του Ανθρωπιστικού Κινήματος. Συχνά δη​μιουργούν σχέσεις μεταξύ τους, επικοι​νωνώντας μέσω δικτύων πληροφοριών.

ΑΝΘΡΩΠΙΣΤΙΚΗ ΣΤΙΓΜΗ. Ιστορική στιγμή στην οποία μια γενιά, πολύ νέα, μάχεται ενάντια στην γενιά που είναι εγκατεστημένη στην εξουσία, μετατρέποντας το ισχύον αντιανθρωπι​στικό σχήμα. Συχνά, αυτή η στιγμή ταυτίζεται με την κοινωνική επανάσταση. Η ανθρωπι​στική στιγμή αποκτά πλήρη σημασία αν εγκαινιάζει μια φάση στην οποία διαδοχικές γενιές μπορούν να εφαρμόσουν και να εμβαθύνουν στις προτάσεις της θεμελίωσης αυτής της εξέλιξης. Συχνά, η ανθρωπιστική στιγμή ακυρώνεται από την ίδια τη γενιά για να παραχθεί μια αλλαγή στο σχήμα. Συμβαίνει επίσης, η γενιά που ανοίγει την ανθρωπιστική στιγμή να αποτυγχάνει στο σχέδιο της. Κάποιοι βλέπουν την εμφάνιση ανθρωπιστικών στιγμών σε διαφορετικούς πολιτισμούς, οι οποίες αντιπροσωπεύονται από ένα άτομο ή ένα σύνολο ανθρώπων που πραγματεύονται την καθιέρωση τους από την εξουσία (πολιτική, θρησκευτική, πολιτιστική, κ.λ.π.), με ένα τρόπο ελιτίστικο και "πτωτικό". Ένα από τα ιστο​ρικά παραδείγματα που ξεχωρίζει είναι αυτό του Ακενατόν στην αρχαία Αίγυπτο. Η αντί​δραση, της εκτοπισμένης γενιάς, στο χειρισμό του για να επιβάλλει τις αναμορφώσεις του, ήταν άμεση. Όλες οι γνωστές δομικές αλλαγές ήταν κατεστραμμένες και αυτό δραστηριο​ποίησε, μεταξύ άλλων νέων περιστάσεων, την έξοδο λαών οι οποίοι φεύγοντας από τη γη της Αιγύπτου πήραν μαζί τους τις αξίες αυτής της ανθρωπιστικής στιγμής. Ακόμα σε πολιτισμούς λιγότερο γνωστούς σε βάθος, μπορεί να παρατηρηθεί αυτό το αντιπροσω​πευτικό φαινόμενο, π.χ. στην προκολομβιανή Κεντρική Αμερική η μορφή του τολτέκου κυβερνήτη, της πόλης Τούλα, Τοπιλτζιν, στον οποίο αποδόθηκε η αποκατάσταση της ανθρωπιστικής συμπεριφοράς (βλ.) ονομαζόμενη "τολτεκαγιότλ". Άλλο τέτοιο φαινόμενο συνέβη με τον κυβερνήτη της Τσιτσέν-Ιτζά και ιδρυτή της πόλης Μαγιαπάν, ονομαζόμενο Κουκουλκάν. Επίσης, με τον Μετζαουαλψόγιοτλ, στο Τεξκόκο, παρατηρήθηκε η αρχή μιας νέας ανθρωπιστικής στιγμής. Στην Νότια προκολομβιανή Αμερική, εμφανίζεται η ίδια τάση στην Ινκα Κούζι Γιουπάνκι, που πείρε το όνομα του Πατσακούτεκ, του "αναμορφωτή" και στην Τούπακ Γιουπάνκι. Οι περιπτώσεις πολλαπλασιάζονται καθώς οι πολιτισμοί είναι πιο γνωστοί και, ασφαλώς, υποστηρίζεται η χρονικά γραμμική ιστορία του 19 αιώνα.

Από την άλλη, η δράση των μεγάλων θρησκευτικών αναμορφωτών, ερμηνεύτηκε ως η αρχή μιας ιστορικής στιγμής, συνεχιζόμενη σε μια νέα φάση και ακόμη και σε ένα νέο πολιτισμό στον οποίο καταλήγει, τελικά, εκτρέποντας και παραβαίνοντας την αρχική κατεύθυνση.

Στην διαμόρφωση του παγκόσμιου κλειστού πολιτισμού, που σήμερα αναπτύσσεται, δεν είναι δυνατή μια νέα ιστορική στιγμή, που να μπορεί να εγκαινιαστεί "καταγόμενη" από την κορυφή της πολιτικής, οικονομικής και πολιτιστικής εξουσίας. Υποτίθεται ότι αυτό θα συμβεί ως συνέπεια της αύξησης της εντροπίας στο κλειστό σύστημα και θα έχει πρωτα​γωνιστές από την κοινωνική βάση, που ακόμα υποφέρει την γενική αποδομοποίηση (βλ.), είναι πιθανό να κάνει πιστευτές μικρές αυτόνομες οργανώσεις από τις άμεσες ανάγκες τους. Αυτές οι ακριβείς πράξεις είναι σήμερα σε κατάσταση να μετατραπούν σε "φαινόμενα απόδειξης" χάρη στην μείωση των αποστάσεων που προσφέρει η τεχνολογική εξέλιξη και, ιδιαίτερα, η αύξηση των επικοινωνιών. Ο παγκόσμιος συγχρονισμός απάντησε από ένα μικρό γενεαλογικό μανδύα στις δεκαετίες του '60 και μέρους του '70, δείχνοντας το σύστημα τέτοιου τύπου φαινομένων. Από την άλλη, είναι το φαινόμενο των κοινωνικών υπερβάσεων ικανών να συγχρονιστούν μεταξύ γεωγραφικών σημείων πολύ απομακρυσμένων.

ΑΝΘΡΩΠΙΣΤΙΚΗ ΣΥΜΠΕΡΙΦΟΡΑ. Η ανθρωπιστική συμπεριφορά υπάρχει πριν από το τύπωμα λέξεων όπως "ανθρωπισμός", "ανθρωπιστής" και άλλων τόσων του γένους. Ανα​φορικά με την ανθρωπιστική συμπεριφορά, είναι κοινή θέση των ανθρωπιστών διαφορετι​κών περιοχών: 1. Η τοποθέτηση του ανθρώπινου όντος ως κεντρική αξία και ένια. 2. Η διαβεβαίωση της ισότητας όλων των ανθρώπινων όντων. 3. Η αναγνώριση της προσωπι​κής και πολιτιστικής διαφοράς. 4. Η τάση της ανάπτυξης της γνώσης πάνω από το απο​δεκτό ως απόλυτη αλήθεια. 5. Η διαβεβαίωση της ελευθερίας των ιδεών και των πιστεύω. και 6. Η άρνηση της βίας. Η ανθρωπιστική συμπεριφορά, σε πλήρη θεωρητική εισή​γηση, μπορεί να κατανοηθεί ως μία " ευαισθησία", ως μια τοποθέτηση απέναντι στον ανθρώπινο κόσμο, στην οποία αναγνωρίζεται η πρόθεση και η ελευθερία στους άλλους και στον οποίο αναλαμβάνει υποχρεώσεις αγώνα ενάντια στην διάκριση και τη βία.

ΑΝΘΡΩΠΙΣΤΙΚΗ ΦΙΛΟΣΟΦΙΑ. Είναι πολλοί οι συγγραφείς που ανήκουν σε αυτό το ρεύμα. Σχεδόν όλοι αυτοί, δέχτηκαν την επιρροή του F. Brentano και της φαινομενολογικής μεθόδου του Husserl. Τα έργα του K. Jaspers, του M. Merleau-Ponty και το έργο του V. Frankl "Τέταρτη σχολή της Βιέννης", είναι παγκόσμια γνωστά. Πολλά έργα της ανθρωπι​στικής φιλοσοφίας κατευθύνονται προς την κοινωνική ψυχολογία. Επίσης, υπάρχουν μέθοδοι ψυχολογικής εργασίας, όπως η παρουσίαση του L. Ammann στο βιβλίο του "Αυτοαπελευθέρωση».

ΑΝΘΡΩΠΙΣΤΙΚΟ ΚΙΝΗΜΑ. Ονομάζεται έτσι, το σύνολο των ανθρώπων που μοιράζονται τις προτάσεις του Νέου Ανθρωπισμού. Αυτές οι προτάσεις, υπό ευρεία έννοια, εκφράζο​νται στο Έγγραφο του Ανθρωπιστικού Κινήματος (βλ.)
ΑΝΘΡΩΠΙΣΤΙΚΟ ΦΟΡΟΥΜ. Ανοικτές συναντήσεις του Νέου Ανθρωπισμού, στις οποίες συμμετέχουν οργανώσεις και καλεσμένοι για να ανταλλάξουν απόψεις και εμπειρίες σύμφωνα με το ενδιαφέρον, διαμορφωμένες γενικά στα ακόλουθα μέρη: 1. Υγεία, 2. Εκπαίδευση, 3. Ανθρώπινα δικαιώματα, 4. Μη διάκριση, 5. Έθνη και πολιτισμοί, 6. Πίστη και θεολογία, 7. Οικολογία, 8. Τέχνη και λαϊκές εκφράσεις, 9. Θρησκευτικότητα, 10. Κοινωνικές ομάδες βάσης, 11. Πολιτικά κόμματα, 12. Εναλλακτικά κινήματα, 13. Εναλλα​κτικές οικονομίες. Το πρώτο ανθρωπιστικό φόρουμ πραγματοποιήθηκε στη Μόσχα στις 07/10/93.

ΑΝΘΡΩΠΟΚΕΝΤΡΙΚΟΣ ΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ. Αναφέρεται στην συμπεριφορά που βασίζεται στην κεντρική υποχρέωση του ανθρώπινου όντος εξαιρουμένης, γενικά, όλης της θεϊκής τοποθέτησης. Από την άλλη, ο ανθρωποκεντρικός ανθρωπισμός απορρίπτει την κυριαρχία ενός ανθρώπινου όντος σε ένα άλλο, μετατοπίζοντας τη δράση του στον έλεγχο της φύσης, καθορισμένης ως το μέσο πάνω στο ποίο πρέπει να εξασκήσει μια απεριόρι​στη δύναμη. Οι διαφορές με τον Νέο Ανθρωπισμό (βλ.) είναι δεδομένες, επειδή αυτή η πλευρά έχει ως κεντρική τοποθέτηση το ανθρώπινο ον, αλλά δεν απορρίπτει τις θεϊκές συμπεριφορές. Από την άλλη, λαμβάνει υπ' όψη του την φύση όχι ως ένα παθητικό μέσο, αλλά ως ενεργή δύναμη σε αλληλεπίδραση με το ανθρώπινο φαινόμενο. Κατά συνέπεια, η κίνηση προς την ατομική και κοινωνική ανάπτυξη πρέπει να έχει υπ' όψη της την ανθρώ​πινη πρόσκρουση πάνω στην φύση, πράγμα το οποίο προκαλεί περιορισμούς όχι μόνο ηθικούς, αλλά που πρέπει να αντανακλάται στο νομικό σύστημα και τον οικολογικό προγραμματισμό.

ΑΝΤΙΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ. Κάθε πρακτική και/ή θεωρητική τοποθέτηση που τείνει να στηρίξει το σημερινό σχήμα της εξουσίας, η οποία βασίζεται στις αντιαξίες της διάκρισης και της βίας.

ΑΝΘΡΩΠΙΣΤΙΚΗ ΔΙΕΘΝΗΣ. Σύγκλιση διάφορων εθνικών ανθρωπιστικών κομμάτων σε μια οργάνωση, χωρίς εξουσία απόφασης σε ότι έχει σχέση με την τακτική καθενός από τα μέλη της. Η πρώτη ανθρωπιστική διεθνής έγινε στην Φλωρεντία, στις 07/01/89. Με αυτή την ευκαιρία, προήχθησαν οι δογματικές θέσεις (βλ.), οι πρώτες διακηρύξεις, οι βάσεις της πολιτικής δράσης και τα θεσπίσματα. Επιπλέον, ακολούθησε η Παγκόσμια Διακήρυξη των Ανθρώπινων Δικαιωμάτων η οποία εγκρίθηκε από τα Ενωμένα Έθνη το 1948.

ΑΝΤΙΑΝΘΡΩΠΙΣΤΙΚΗ ΣΥΜΠΕΡΙΦΟΡΑ. Δεν πρόκειται για μια δογματική τοποθέτηση, αλλά για μια συμπεριφορά που είναι, ειδικά, η ανάστροφη εικόνα της ανθρωπιστικής συμπεριφοράς (βλ.). Ούτε αναφέρεται σε συγκεκριμένες καταστάσεις, ούτε στην ακριβή εκτέλεση αξιοκατάκριτων πράξεων από το σημείο οπτικής της ανθρωπιστικής ηθικής. Τελι​κά, η αντιανθρωπιστική συμπεριφορά είναι ένας προσωπικός τρόπος τοποθέτησης στον κόσμο, ένας τρόπος "αντικειμενικής" σχέσης, η οποία χαρακτηρίζεται από την άρνηση της πρόθεσης και της ελευθερίας των άλλων ανθρώπινων όντων.

AΠΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ. Σχέδιο στο οποίο προσβάλλεται η ανθρώπινη ελευθερία.

ΑΠΟΔΟΜΟΠΟΙΗΣΗ. Δράση που δηλώνει ή εκκολάπτει την διαφοροποίηση ενός ανθρώ​που ή μιας ομάδας ανθρώπων με βάση την άρνηση των προθέσεων και της ελευθερίας τους. Αυτό γίνεται, πάντα, σε αντίθεση με την επιβεβαίωση των ειδικών ιδιοτήτων, αρετών ή αξιών, που έχει αυτός που διακρίνει. Τέτοια συμπεριφορά συσχετίζεται με μία αντικειμε​νική "εικόνα" (ευαισθησία ή ιδεολογία) της ανθρώπινης πραγματικότητας.

ΑΠΟΙΚΙΟΚΡΑΤΙΑ. Ονομάζεται έτσι η πορεία που άρχισε τον 15 αιώνα με την κατάκτηση, την επιβολή και την εκμετάλλευση, από μέρους της Ευρώπης, περιοχών της Αμερικής, της Ασίας και της Αφρικής. Η Ισπανία, η Πορτογαλία, η Αγγλία, η Γαλλία και οι Κάτω Χώρες ήταν οι οργανωτές των αποικιακών δραστηριοτήτων. (βλ. Νεοαποικιοκρατία).

B

ΒΙΑ. Όταν μιλάμε, γενικά, για βία αναφερόμαστε στην φυσική βία, για να είναι πιο εμφανής αυτή η έκφραση από την σωματική επίθεση. Άλλες μορφές βίας όπως η οικονομική, φυλε​τική, θρησκευτική, σεξουαλική κ.λ.π. περιστασιακά μπορούν να ενεργήσουν αποκρύπτο​ντας τον χαρακτήρα τους και να καταλήξουν, καθοριστικά, στην υποταγή της ανθρώπινης πρόθεσης και ελευθερίας. Όταν αυτές οι μορφές βίας εκδηλώνονται, εξασκούνται επίσης από φυσικό καταναγκασμό. Η σχέση όλων των μορφών βίας είναι η διάκριση (βλ.).

Γ

ΓΕΝΙΕΣ. Καθώς η κοινωνική παραγωγή αναπτύσσεται, μεγαλώνει ο ανθρώπινος ορίζο​ντας, αλλά η συνέχεια αυτής της διαδικασίας δεν εγγυάται την απλή ύπαρξη των κοινωνι​κών στόχων. Η συνέχεια είναι δεδομένη για τις ανθρώπινες γενιές που επιδρούν η μία στην άλλη και μετατρέπονται στην διαδικασία της παραγωγής. Αυτές οι γενιές, που επιτρέπουν την συνέχεια και την ανάπτυξη, είναι δυναμικές δομές, είναι κοινωνικός χρόνος σε κίνηση, χωρίς τον οποίο μια κοινωνία θα πέσει στη φυσική κατάσταση και θα χάσει τον χαρακτήρα της κοινωνίας. Οι πόλεμοι ήταν αποφασιστικοί παράγοντες της "πολιτογράφησης" των κοινωνιών στην καταστροφή της συνέχειας, λόγο της βίαιης μείωσης της νέας γενιάς. 

Στον ίδιο σημερινό ορίζοντα, στην ίδια ιστορική στιγμή, συγκλίνουν, εκείνοι που είναι σύγχρονοι και γι αυτό συνυπάρχουν, αλλά το κάνουν από διαφορετικά τοπία διαμόρφωσης (βλ.) σε αναλογία με τη διαφορά της ηλικίας τους. Αυτό το γεγονός δημιουργεί την τεράστια απόσταση της προοπτικής που στηρίζει τις γενιές. Αυτές, παρ' όλο που, απασχολούν τη ίδια ιστορική σκηνή, το κάνουν από διαφορετικό "επίπεδο" κατάστασης και εμπειρίας. Συμβαίνει, από την άλλη, σε κάθε ιστορική στιγμή να συνυπάρχουν γενιές διαφορετικού χρονικού επιπέδου, με διαφορετική  μνήμη και πρόθεση και που, γι αυτό, διαμορφώνουν διαφορετικές καταστάσεις. Το σώμα και η συμπεριφορά των μωρών και των ηλικιωμένων προδίδουν, στην ενεργό γενιά, μια παρουσία από την οποία προέρχεται και μια άλλη στην οποία πάει και, με τη σειρά τους, από τα όρια αυτής της τριπλής σχέσης, θέσεις προσωρι​νότητας επίσης οριακές. Αλλά αυτό δεν έχει ποτέ διάρκεια γιατί, ενώ οι ενεργές γενιές γερνούν και οι παλιές πεθαίνουν, τα μωρά αλλάζουν και αρχίζουν να καταλαμβάνουν ενερ​γές θέσεις. Εν τω μεταξύ, νέες γεννήσεις ανασχηματίζουν συνεχώς την κοινωνία. Όταν, από αφηρημάδα, "σταματά" η ακατάπαυστη ροή, μπορούμε να μιλάμε για μια "ιστορική στιγμή" στην οποία όλα τα μέλη που είναι τοποθετημένα στην ίδια ιστορική σκηνή μπορούν να είναι συγχρόνως σεβαστά, ζώντας στον ίδιο χρόνο ( σε σχέση με την περιοδικότητα που αναφέρεται). Αλλά, αυτά τα μέλη δεν τηρούν μια ομογενοποιημένη συχρονικότητα (σε σχέση με την εσωτερική προσωρινότητα και την εμπειρία του). Οι γενιές, οι πιο κοντινές, απασχολούνται με την κεντρική δραστηριότητα (το κοινωνικό παρόν), σύμφωνα με τα ιδιαί​τερα ενδιαφέροντα τους, εγκαθιστώντας, με τις γενιές στην εξουσία, μια διαλεκτική στην οποία επιβεβαιώνεται η υπεροχή του παλαιού από το νέο.

Το θέμα των γενεών απασχόλησε διάφορους συγγραφείς, μεταξύ των οποίων διακρίνονται οι Ντρόμελ, Λόρενς, Ουέσλερ, Πίντερ, Ντρέρουπ, Μανχέιμ και, ασφαλώς, ο Ορτέγκα.

ΓΥΝΑΙΚΕΙΟ ΖΗΤΗΜΑ. Είναι ένα θέμα σχετικό με την κατάσταση της ανισότητας, της αδι​κίας και της υποταγής της γυναίκας στις σημερινές κοινωνίες. Ο αγώνας ενάντια στην διάκριση (βλ.) που γίνεται σ' αυτές τις "πατριαρχικές" κοινωνίες, έχει πάρει τον χαρακτήρα του "φεμινισμού", που δημιουργεί μια ώθηση στην απόκτηση άμεσων διεκδικήσεων και στην εφαρμογή νόμων ισότητας, νόμων που δεν υπήρχαν πριν τις γυναικείες διαμαρτυρίες και ενέργειες, ή που αν υπάρχουν μένουν χωρίς συγκεκριμένη εφαρμογή. Ο Νέος Ανθρω​πισμός προτείνει την  ανάπτυξη του γυναικείου ζητήματος ως αναγκαίο στην πορεία του εξανθρωπισμού της κοινωνίας. Το γυναικείο ζήτημα δεν μπορεί να έχει διάρκεια μέσα στα όρια οργανώσεων λίγο πολύ ανθρωπιστικών, αν δεν πάρει χαρακτήρα μετώπου δράσης (βλ.) με βάση τα ιδιαίτερα χαρακτηριστικά του και με πολλαπλές συνδέσεις με άλλα μέτωπα κατά της διάκρισης.

Δ

ΔΗΜΟΚΡΑΤΙΑ. Αντιπροσώπευση, ανεξαρτησία μεταξύ εξουσιών και σεβασμός των μειονοτήτων, είναι τα θεμέλια της δημοκρατίας. Χαλώντας κάποιο ή όλα αυτά, θα βρεθούμε έξω από την πραγματική δημοκρατία για να πέσουμε στα χέρια την τυπικής δημοκρατίας. Έγιναν απόπειρες διάφορων συνδυασμών για να αποφευχθεί αυτό το πρόβλημα: από την αντιπροσωπευτική δημοκρατία που επιτεύχθηκε στην Δύση, στην "κατευθυνόμενη" δημοκρατία κάποιων ασιατικών χωρών, στην δεκαετία του '60. Επίσης, έγινε προσπάθεια ώστε, κάποιες μορφές συλλογικότητας, σε αντίθεση με τις φιλελεύθερες δημοκρατίες,  να γίνουν οι ιδανικοί και "φυσικοί" εκφραστές της δημοκρατίας. Τέλος, σε κάποιες γραφειοκρατικές δικτατορίες χρησιμοποιήθηκε ο χαρακτηρισμός της "λαϊκής δη​μοκρατίας" για να υποδειχθεί η άσκηση της πραγματικής δημοκρατίας. Στην πραγματικό​τητα, η άσκηση δημοκρατίας ξεκινά από την κοινωνική βάση και είναι από εκεί απ' όπου πρέπει να εκπηγάζει η εξουσία του λαού. Από τους δήμους και τις κοινότητες, από όπου προέρχεται η αρχή της πραγμα​τικής δημοκρατίας, με δημοψηφίσματα και άμεσα μπορεί να παραχθεί μια νέα πολιτική πρακτική.

ΔΙΑΚΡΙΣΗ. Εμφανής ή κεκαλυμμένη δράση της διαφοροποίησης ενός ατό​μου ή μιας ομάδας ανθρώπων με βάση την άρνηση της πρόθεσης και της ελευθερίας τους. Αυτό συμβαίνει, πάντα, σε αντίθεση με τον καθορισμό των ειδικών ιδιοτήτων, προσό​ντων ή αξιών, τις οποίες απαιτεί αυτός που διακρίνει για τον εαυτό του. Τέτοια συμπεριφορά συσχετίζεται με ένα «βλέμμα» (με μια ευαισθησία ή μια ιδεολογία) το οποίο αντικειμενοποιεί την ανθρώπινη πραγματικότητα.
ΔΙΕΘΝΙΣΜΟΣ. Ο διεθνισμός και τα διεθνιστικά δόγματα έχουν σημαντικές διαφορές μεταξύ τους, έχουν μερικές φορές θέσεις ασυμβίβαστου αγώνα, αυτή είναι η περίπτωση της ιδέας του διεθνούς ιμπεριαλισμού και της ιδέας του Νέου Διεθνούς Ανθρωπισμού. Από την αρχαιότητα, οι αυτοκράτορες θυσίασαν της τοπικές και περιφερειακές πραγματικότητες στο βωμό του διεθνισμού. Στην Ανατολή, Ο Ιερός Ρωμαίος Αυτοκράτορας Γερμάνιος, αντέταξε στους υπόλοιπους του φεουδαλισμού μια πολύ ευρεία ιδέα, που μπορεί να προσδιοριστεί ως "διεθνιστική" τάση. Μετέπειτα και πάνω απ' όλα από τη γαλλική και αμερικάνικη επανάσταση, παίρνει μορφή η ιδέα του εθνικού Κράτους, βασισμένο σε μια καθορισμένη επικράτεια, μια γλώσσα και μια ορισμένη πολιτιστική ομοιογένεια, υποταγμένο με τη σειρά του στις πραγματικότητες των εσωτερικών του περιοχών, πόλεων και χωριών. Πολύ αργότερα, πολυάριθμα κοινωνικά ρεύματα θα θεμελιώσουν τον διεθνισμό τους με τη συνεργασία του προλεταριάτου, ανεξάρτητα από την εθνικότητα τους.

Ο Νέος Ανθρωπισμός είναι διεθνιστής υπό τον όρο του ότι σέβεται την διαφορετικότητα των πολισμών και των περιοχών. Συγκεκριμένα, υποστηρίζει τον διεθνισμό στην "σύγκλιση της διαφορετικότητας, προς ένα παγκόσμιο ανθρώπινο έθνος". Ο Νέος Ανθρωπισμός προτείνει την δημιουργία περιφερειακών ομοσπονδιών και μια παγκόσμια συνομοσπονδία βασισμένη σε ένα σύστημα πραγματικής δημοκρατίας.

Ο διεθνισμός είναι μια συμπεριφορά αντίθετη από αυτήν του εθνικισμού. Τονίζει μια καθορισμένη πραγματικότητα μεγαλύτερη από αυτή του εθνικού Κράτους, πραγματικότητα στην οποία κοινωνίες καταλήγουν πειραματιζόμενες και κατανοώντας την ύπαρξη ενός παγκόσμιου καταπιεστικού συστήματος που πρέπει να μετατραπεί. Καθώς ο ιμπεριαλιστι​κός διεθνισμός  προχωρεί και καταστρέφει το εθνικό Κράτος, αυξάνει την ανισότητα, την διάκριση και την εκμετάλλευση. Αλλά επίσης στην συγκέντρωση της ιμπεριαλιστικής εξουσίας επιβεβαιώνεται η αύξηση την εντροπίας που θα φέρει την μελλοντική παγκόσμια αυτοκρατορία στο γενικό χάος. Οι διεθνιστές, σε αυτή την επείγουσα ανάγκη, ταυτίζουν τα ενδιαφέροντά τους με όλη την ανθρωπότητα που υποφέρει από τα αποτελέσματα ενός παγκοσμιοποιημένου συστήματος.

ΔΟΜΗ. Αυτή η λέξη μπορεί να καθοριστεί με ένα ευρύ και επίσης με ένα περιορισμένο τρόπο. Μια σειρά τυχαίων αριθμών είναι - με κάθε τρόπο - μια "σειρά" ή, με την ευρεία έννοια, μια κατανοητή δομή. Δεν θα είναι μόνο η δομή το οριστικά άμορφο, το οποίο ισού​ται με το να λέμε: "αυτό που δεν έχει δομή δεν είναι μια δομή". Γιατί τέτοια διατύπωση είναι κενή. Κατά την έννοια που εξηγήθηκε από τον Husserl, τα στοιχεία ενός συνόλου δεν κατανοούνται ως μέρη του αλλά ως μέλη του και έτσι, η ένωση ή το γκρουπ είναι ένα σύνολο και όχι μια "άθροιση". Τα μέλη ενός τέτοιου συνόλου συνδέονται με τέτοιο τρόπο ώστε δεν είναι ανεξάρτητες μονάδες, σε σχέση με τους άλλους και αλληλοκατανοούνται. Αυτό δείχνει μια ενδιαφέρουσα διαφορά σε σχέση με την ατομική έννοια και την μέθοδο ανάλυσης της, με αυτό που γίνεται στη μελέτη μιας δομής. Όταν ο Ηusserl λεει ότι, στην δομή της αντίληψης ή της αντιπροσώπευσης το  "χρώμα" εξαρτάται από την "διάρκεια", επισημαίνει ότι ένας ατομικός διαχωρισμός μεταξύ δύο όρων σπάει, συγκεκριμένα, η πραγματική έννοια της αντίληψης ή αντιπροσώπευσης. Έτσι, η συνείδηση, γενικά, πρέπει να ιδωθεί ως μία δομή που μετατρέπεται με την στάση της, σε κατάσταση με τον κόσμο και στην οποία οποιοδήποτε από τα μέλη της έχει σχέση με τα άλλα με αδιάσπαστο τρόπο, σε αυτή την αλλαγή τοποθέτησης. Αυτή η περιγραφή έχει αξία για την κατανόηση διάφορων δομών όπως η ιστορικότητα ή η ανθρώπινη κοινωνία.

Όσον αφορά στην σχέση μεταξύ μιας δομής και του περιβάλλοντος της (το οποίο, με τη σειρά του, πρέπει να ληφθεί υπ' όψη ως δομή) συνηθίζεται να ορίζεται ως "σύστημα". Γενικά, είναι ένα σύστημα, οι δομές συσχετίζονται ως μέλη του. Όταν μιλάμε για το ανθρώπινο ον σε κατάσταση με τον κόσμο, αναφερόμαστε σε ένα σύστημα εξαρτώμενων δομών και, σε αυτή την περίπτωση, δεν μπορούμε να λάβουμε υπ' όψη μας το ανθρώ​πινο ον (βλ.) στον εαυτό του, αλλά καλύτερα σε "άνοιγμα" προς τον κόσμο και, με τη σειρά του, μόνο στον "κόσμο" μπορεί να το κερδίζει με νόημα σε σχέση με το ανθρώπινο ον.

ΔΟΜΙΚΙΣΜΟΣ. Φιλοσοφική τάση που εμφανίστηκε την δεκαετία του '60, ειδικότερα στην Γαλλία. Έχει σχέση με ένα "στυλ σκέψης" που συγκεντρώνει πολύ διαφορετικούς συγγρα​φείς, οι οποίοι εκφράζονται στα πιο διαφορετικά πεδία των ανθρώπινων επιστημών, όπως η ανθρωπολογία (C Levi-Strauss), η κριτική λογοτεχνία (R. Barthes), η φροϋδική ψυχανά​λυση (J. Lacan), η ιστοριογραφική έρευνα (M. Foucoult), ή επίκαιρες ειδικές φιλοσοφίες όπως ο μαρξισμός (L. Althusser). 

Αυτοί οι μελετητές απορρίπτουν τις ιδέες του αντικειμενισμού, του ιστορισμού και του ανθρωπισμού, που είναι ο κεντρικός πυρήνας των ερμηνειών της Φαινομενολογίας και του Υπαρξισμού. Χρησιμοποιούν μια μέθοδο, σε καθαρή αντιπαράθεση με τους φαινομενολό​γους, τους "δομικιστές" που έχουν τάση να μελετούν το ανθρώπινο όν εξωτερικά, όπως οποιοδήποτε φυσικό φαινόμενο, "σαν να μελετούν τα μυρμήγκια" (θα πει ο Levi-Strauss) και όχι από μέσα, όπως μελετούν τα περιεχόμενα της συνείδησης. Αυτή η προσέγγιση, που μιμείται τις μεθόδους των φυσικών επιστημών, ασχολείται με τις ερευνητικές στρατηγικές, ικανές να διαλευκάνουν τις συστηματικές και σταθερές σχέσεις που υπάρχουν στην ανθρώπινη συμπεριφορά, ανεξάρτητη και συλλογική και σε αυτές που δίνουν το όνομα των «δομών». Δεν είναι εμφανείς σχέσεις, αλλά υπάρχουν βαθιές σχέσεις που, σε μεγάλο μέρος, δεν γίνονται αντιληπτές συνειδητά, που περιορίζουν και μειώνουν την ανθρώπινη δράση. Η δομική έρευνα έχει τονίσει το «ασυνείδητο» και τις εξαρτοποιήσεις αντί της ανθρώπινης συνειδήσεις ή ελευθερίας. 

Η έννοια της δομής και η ενυπάρχουσα σε αυτήν μέθοδος οδηγούν στον δομικισμό, όχι άμεσα από τις λογικές μαθηματικές επιστήμες ούτε από την ψυχολογία (σχολή της Gestalt) με τις οποίες ήδη λειτουργούσαν εδώ και πολύ καιρό. Ο δομικισμός  αποκτά τα εργαλεία της ανάλυσης της γλωσσολογίας. Εκ των πραγμάτων, ένα σημείο κοινής αναφοράς των διάφορων αναπτύξεων του δομικισμού είχε πάντα το έργο του F. Saussure, «Η κατεύ​θυνση της γενικής γλωσσολογίας» (1915) που, πέρα από την δημιουργία μιας αποφασι​στικής συνεισφοράς για την θεμελίωση της μοντέρνας γλωσσολογίας, εισάγει την χρίση της «δομικής μεθόδου» στον τομέα των γλωσσολογικών φαινομένων.

Η εικόνα του δομικισμού παρουσίασε μεγάλες προόδους εμβαθύνοντας στην μελέτη των τομέων της «παρουσίας» και της «συμπαρουσίας», στους οποίους ο Husserl συναντά αυτό το χαρακτηριστικό την συνείδησης το οποίο έχει προκαλέσει σε αυτήν περισσότερα απ΄ αυτά που παρατηρεί ή καταλαβαίνει. Σε αυτή την συμπαρουσία, μελετά τον εθνικισμό για να κατανοήσει την δομή της ιδέας που ονομάζεται «πίστη» (βλ.), πάνω στην οποία εδραιώνονται οι ιδέες και η λογική. Με κανένα τρόπο το σύστημα των πίστεων δεν σχετίζε​ται με ένα υποτιθέμενο «ασυνείδητο». Παίρνει τους νόμους του, τη δυναμική του και μετα​κινείται ιστορικά μετατρεπόμενο από τις γενιές (βλ.) στον  πεδίο του τοπίου (βλ.). Οι πίστεις λοιπόν φαίνονται όπως το «έδαφος» στο οποίο στηρίζονται και από το οποίο τρέφονται αυτές οι άλλες δομές θεώρησης που ονομάζονται «ιδέες».

Ε

ΕΓΓΡΑΦΟ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΙΣΤΙΚΟΥ ΚΙΝΗΜΑΤΟΣ. Ονομάζεται, επίσης Ανθρωπιστικό Έγγραφο (βλ. Ανθρωπιστής, έγγραφο).

ΕΘΝΙΚΙΣΜΟΣ. Όνομα που υιοθετήθηκε από τον παλιό γερμανικό Εργατικό Κόμμα, στο Μόναχο το 1920. Η ναζιστική ιδεολογία (αποκόπτεται από τον Εθνικοσοσιαλισμό), είναι παρόμοια με τον ρομαντικό αυταρχισμό της δεξιάς, ίδιο του φασισμού (βλ.). Όταν ο Α. Χίτλερ μετατράπηκε σε αρχηγό του εθνικισμού επέβαλε την ιδεολογία του και την αντιση​μιτική πρακτική του. Στον εθνικισμό είναι ξεκάθαρη η αντιαναθρωπιστική ιδέα των τελευ​ταίων χρόνων.  

ΕΙΡΗΝΙΣΜΟΣ. Συμπεριφορά άρνησης του πολέμου και των εξοπλισμών. Από τον πρώτο παγκόσμιο πόλεμο πολλά δικαστήρια, σε διάφορα σημεία του κόσμου, αναγνώρισαν το δικαίωμα της επιλογής της αντίρρησης συνείδησης στην στρατιωτική θητεία στους ειρηνι​στές και τα μέλη θρησκευτικών ομολογιών που αντιτίθενται στα όπλα και τα επιθετικά εργαλεία. Επίσης, οι αντιρρησίες συνείδησης προήγαγαν καμπάνιες μέσω των οποίων το ποσοστό των φόρων που προορίζεται για την άμυνα, να πηγαίνει στην εκπαίδευση και την δημόσια υγεία. Οι ιδέες του αφοπλισμού και της αποστρατικοποίησης ενέπνευσαν πολλά αντιπολεμικά κινήματα που, συχνά, δεν κατάφεραν να φέρουν σε συμφωνία τις διάφορες ιδέες τους στην εφαρμογή των πρακτικών του αγώνα τους. Οι ειρηνιστικές ομάδες είναι, σήμερα, σε κατάσταση να οργανώσουν αυτόνομα μέτωπα βάσης σε σχέση με άλλους που προτείνουν την κοινωνική αλλαγή (βλ. Μέτωπο δράσης).

ΕΜΠΕΙΡΙΚΟΣ ΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ. Κάθε ανθρωπισμός ο οποίος συμβαίνει στην πρακτική, χωρίς ιστορικές ή φιλοσοφικές εκτιμήσεις. Ο εμπειρικός ανθρωπισμός είναι ένα ολοφάνερο και καθημερινό γεγονός, στο οποίο εξασκείται η ανθρωπιστική συμπεριφορά (βλ.). 
ΕΝΕΡΓΗ ΜΗ ΒΙΑ. Στρατηγική αγώνα του Νέου Ανθρωπισμού, αποτελούμενη από την συστηματική καταγγελία κάθε μορφής βίας, που εξασκεί το Σύστημα. Επίσης, τακτική αγώνα που εφαρμόζεται  σε συγκεκριμένες καταστάσεις, στις οποίες επαληθεύεται οποια​δήποτε μορφή διάκρισης.

ΕΞΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ. Δράση η οποία ασχολείται με τη λύση συγκεκριμένων προ​βλημάτων ατόμων ή ομάδων. Ο εξανθρωπισμός δεν προσπαθεί να μετατρέψει τις δομές της εξου​σίας, αλλά πολύ συχνά οδηγεί τις πιο πολύτιμες μορφές του τρόπου ζωής πέρα από το σημείο οπτικής της υποχρέωσης των άμεσων αναγκών του ανθρώπινου όντος. Όλες οι πράξεις της αλληλεγγύης είναι, σε μέγιστο ή ελάχιστο βαθμό, περιπτώσεις εξανθρωπι​σμού. (Βλ. Αλτρουισμός και Φιλανθρωπία).

ΕΞΩΤΕΡΙΚΟ ΤΟΠΙΟ.  Διαμόρφωση της αλήθειας που ανταποκρίνεται στην αντίληψη των εξωτερικών αισθήσεων, σε ισορροπία με τα περιεχόμενα της συνείδησης. Αντιλαμβανόμε​νοι την συνείδηση ως μια ενεργή δομή και όχι ως αντανάκλαση της αλήθειας. Αυτό το τελευταίο εμφανίζεται ως δομοποιημένο "τοπίο", με κανένα τρόπο ως άθροισμα αντιλή​ψεων των εξωτερικών αισθήσεων. Το εξωτερικό τοπίο πειραματίζεται με την συμπερι​φορά της συνείδησης "προς τα έξω", έχοντας ως αναφορά την περιφερειακή εγγραφή απτής συναισθησίας. (Βλ. Εσωτερικό τοπίο).
ΕΣΩΤΕΡΙΚΟ ΤΟΠΙΟ. Διαμόρφωση της αλήθειας που ανταποκρίνεται στην αντίληψη των εσωτερικών αισθήσεων, σε ισορροπία με δεδομένα της μνήμης και την συμπεριφορά με πρόθεση της συνείδησης, που ποικίλει ανάλογα με το περιβάλλον, τον ύπνο, το ξύπνημα, το συναίσθημα, το ενδιαφέρον κ.λ.π.  Από το ψυχοκοινωνικό σημείο οπτικής, η μελέτη του εσωτερικού τοπίου μιας κοινωνίας επιτρέπει την κατανόηση του συστήματος των βασι​κών προθέσεων της, σε μια δεδομένη κατάσταση και την διαμόρφωση αρθρωτών εικόνων ως πίστεις και ως μύθους. Το εσωτερικό τοπίο πειραματίζεται με την συμπεριφορά της συνείδησης "προς τα μέσα", έχοντας ως αναφορά την εσωτερική εγγραφή του ορίου της απτής κιναισθησίας. (Βλ. Εξωτερικό τοπίο).

Θ

ΘΕΟΚΕΝΤΡΙΚΟΣ ΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ. Είναι μία τοποθέτηση που χαρακτηρίζεται έτσι από την  ομοιότητα με κάποιες προτάσεις άλλων ανθρωπισμών, αλλά ξεκινά πάντα από την ιδέα της θεότητας. Ο χριστιανικός ανθρωπισμός (βλ.), είναι μια περίπτωση θεοκεντρικού ανθρωπισμού. Εκδηλώσεις θεοκεντρικού ανθρωπισμού μπορούν να παρατηρηθούν στους πιο διαφορετικούς πολιτισμούς.
ΘΕΣΗ.  Δομικές προτάσεις της Ανθρωπιστικής Πρακτικής, εγκεκριμένες στην πρώτη Ανθρωπιστική Διεθνή (βλ.). Η θέση 4 είναι ιδιαίτερα περιγραφική της πολιτικής οπτικής του κόμματος. Έτσι λεει: «Η κοινωνική αντίφαση είναι προϊόν της βίας. Η οικειοποίηση κάθε κοινωνίας από ένα μέρος της είναι βία και αυτή η βία είναι στην βάση της αντίφασης και του πόνου. Η βία εκδηλώνεται σαν λεηλασία της πρόθεσης του άλλου (και, στα σίγουρα, της ελευθερίας του), σαν πράξη βύθισης του ανθρώπινου όντος, ή συνόλων ανθρώπων στον κόσμο της φύσης. Γι’ αυτό οι κυρίαρχες ιδεολογίες θεωρούν τους υποταγμένους δια της βίας αυτόχθονες ως ‘φυσικούς’, τους εξαθλιωμένους εργάτες ως ‘εργατικό δυναμικό’, τις υποβιβασμένες γυναίκες ως απλούς ‘τεκνοποιούς’, τις καταδυναστευμένες φυλές ως ζωο​λογικά ‘κατώτερες’, τους αδικημένους νέους από τα μέσα παραγωγής μόνο ως σχέδιο, καρικατούρα, ’ανωριμότητα’ ολοκληρωμένων ανθρώπων, τους υποτιμημένους λαούς ως ‘υποανάπτυκτους’. Αυτό το τελευταίο, σε ένα χοντροκομμένο νατουραλιστικό σχήμα, στο οποίο συμβαίνει, ασφαλώς, η ‘εξέλιξη’ να συνεπάγεται ένα μοναδικό αντιπροσωπευτικό μοντέλο, συγκεκριμένα των εκμεταλλευτών, οι οποίοι διεκδικούν την αφθονία της εξέλιξης για τον εαυτό τους, όχι μόνο σε αντικειμενικούς όρους άλλα και σε υποκειμενικούς επίσης, αφού πλέον, γι αυτούς, η υποκειμενικότητα είναι ένα απλό αντανακλαστικό των αντικειμενι​κών συνθηκών».

ΘΡΗΣΚΕΙΑ. Υπό την ευρεία έννοια, μπορούμε να πούμε ότι, η θρησκεία βασίζεται στην πίστη σε πνευματικές υπάρξεις. Χωρίς αμφιβολία, αυτό δεν μπορεί να εφαρμοστεί πλήρως στους πραγματικούς βουδιστές, ούτε στους κονφουκιστές, για τους οποίους η θρησκεία είναι ένας κωδικός συμπεριφοράς και ένας τρόπος ζωής. Οι θρησκείες εξηγούν αυτό που υπάρχει στα αντίστοιχα τοπία διαμόρφωσης τους (βλ.), μέσα από τα οποία περιγράφουν τους θεούς, τους ουρανούς, τις κολάσεις... τους. Εισβάλουν βίαια σε μια ιστορική στιγμή και λένε ότι ο Θεός "αποκαλύφθηκε" στον άνθρωπο, αλλά κάτι άλλο συνέβη εκείνη την ιστορική στιγμή, το οποίο αποδέχθηκε τόση αποκάλυψη. Απέναντι σε αυτό υψώθηκε όλη η συζήτηση γύρω από κοινωνικές συνθήκες αυτής της στιγμής. Αυτή η μορφή μελέτης του θρησκευτικού φαινομένου, έχει την σημασία της αλλά δεν εξηγεί πώς είναι η εσωτερική εγγραφή που έχουν αυτή τη στιγμή τα μέλη μιας κοινωνίας που κατευθύνεται προς μια νέα θρησκευτική στιγμή. Αν η θρησκεία βασίζεται σε ένα ψυχοκοινωνικό φαινόμενο την μελε​τάμε επίσης από αυτή την οπτική (βλ. Θρησκευτικότητα). Μπορούμε να μιλήσουμε για την "εξωτερικότητα" των θρησκειών, όταν μελετάται το σύστημα των εικόνων προβαλλό​μενο σε εικόνες, ζωγραφιές, αγάλματα, κατασκευές, λείψανα (ίδιο την οπτικής αντίληψης) ή σε γκριμάτσες, συμπεριφορές και κατευθύνσεις του σώματος (ίδιο της αντίληψης της κιναισθησίας και συναισθησίας). Από την "εξωτερικότητα" μιας θρησκείας μπορεί να μελε​τηθεί η θεολογία της, τα ιερά της βιβλία και μυστήρια καθώς επίσης η λειτουργία της, η οργάνωση της, οι πράξεις λατρείας της και η κατάσταση των πιστών σχετικά με την φυσική, την κατάσταση ή την ηλικία τους, για να πραγματοποιήσουν καθορισμένες πράξεις.

Τέλος επίσης, από την θρησκευτική "εξωτερικότητα" είναι ενδιαφέρον να παρατηρήσουμε με τι συχνότητα πέφτουν σε λάθη στην περιγραφή και τις προγνώσεις. Έτσι, σχεδόν τίποτα από όσα ειπώθηκαν για τις θρησκείες δεν μπορεί να κρατηθεί όρθιο σήμερα. Αν κάποιοι σκέπτονται τις θρησκείες ως υπνωτικά της πολιτικής και κοινωνικής δράσης, σήμερα έρχο​νται αντιμέτωποι με αυτές από τη ισχυρή ώθηση σε αυτά τα πεδία. Αν άλλοι τις φαντάστη​καν να επιβάλλουν το μήνυμα τους, βρίσκουν ότι το μήνυμα τους άλλαξε. Κάποιοι πίστε​ψαν ότι θα διαρκέσει για πάντα, σήμερα αμφιβάλουν για την "εσωτερικότητα" τους και εκεί​νοι που υποστήριζαν την εξαφάνιση τους σε σύντομο διάστημα, παρίστανται αιφνιδιασμένοι στην βίαιη εισβολή μυστικιστικών μορφών έκδηλων ή εκκολαπτόμενων. Τίποτα από αυτό που λέχθηκε, σχετικά με τις θρησκείες, δεν μπορεί να κρατηθεί σήμερα όρθιο, γιατί αυτοί που τις υπερασπίζονται ή τις υποτιμούν έχουν τοποθετηθεί εξωτερικά σε σχέση με αυτές, χωρίς να παρατηρούν την εσωτερική εγγραφή, το σύστημα σκαρφίζματος των κοινωνιών. Και, λογικά, χωρίς να καταλαβαίνουν την έννοια του θρησκευτικού φαινομένου, όλα σε αυτό μπορούν καταλήξουν θαυμάσια ή παράλογα, αλλά πάντοτε απροσδόκητα.

ΘΡΗΣΚΕΥΤΙΚΟΤΗΤΑ. Σύστημα εσωτερικής εγγραφής μέσω του οποίου μια πίστη προσα​νατολίζει τα πνευματικά της περιεχόμενα σε μια κατεύθυνση εξάπλωσης. Η θρησκευτικό​τητα ήταν συνδεδεμένη με την δυνατή πίστη που καθοριζόταν με απλοϊκό, φανατικό, καταστροφικό ή ωφέλιμο τρόπο (από το σημείο οπτικής των αναφορών), σε σχέση με ένα κόσμο του οποίου τα μεταβλητά ή οδυνηρά κίνητρα τείνουν στην αποδομοποίηση (βλ.) της συνείδησης.

Η θρησκευτικότητα συνεπάγεται απαραίτητα την πίστη στην θεότητα, τέτοια είναι η περί​πτωση του αρχικού βουδιστικού μυστικισμού. Από αυτήν την άποψη μπορεί να κατανοηθεί η ύπαρξη μιας "θρησκευτικότητας χωρίς θρησκεία". Πρόκειται, σε κάθε περίπτωση, για μια εμπειρία "αίσθησης" των συμβάντων και της ανθρώπινης ζωής. Τέτοια εμπειρία δεν μπορεί επίσης να περιοριστεί σε μια φιλοσοφία, μια ψυχολογία ή, γενικά, ένα σύστημα ιδεών.

Ι

ΙΜΠΕΡΙΑΛΙΣΜΟΣ. Σε αυτόν γίνεται κατανοητό ότι, η πολιτική ενός Κράτους έχει την τάση να βάζει πληθυσμούς αλλουνού σε αυτό και άλλα κράτη κάτω από την πολιτική, οικονομική ή στρατιωτική του εξάρτηση. Με αυτή την έννοια, η πολιτική προσάρτηση είναι το πιο ξεκάθαρο θέμα του ιμπεριαλισμού.
ΙΣΤΟΡΙΚΗ ΣΤΙΓΜΗ. Όλη η κοινωνική κατάσταση συναντάται σε μια καθορισμένη ιστορική στιγμή, στην οποία συνυπάρχουν διαφορετικές γενιές (βλ.). Μία ιστορική στιγμή διαφέ​ρει από μια άλλη, όταν εμφανίζεται μια γενιά σε ρήξη, η οποία αμφισβητεί την εξουσία της γενιάς που την εμποδίζει. Με δεδομένη μια ρήξη, στην νέα ιστορική στιγμή παρατηρού​νται συνθήκες για να επεξεργαστούμε μια φάση σε μεγαλύτερο βάθος, ή για να συνεχιστεί η απλή μηχανική της διαλεκτικής των γενιών.

ΙΣΤΟΡΙΚΟΣ ΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ. Στον δυτικό ακαδημαϊκό κόσμο συνηθίζεται να ονομάζεται "ανθρωπισμός" στην πορεία της μεταμόρφωσης της κουλτούρας που ξεκίνησε στην Ιταλία, ιδιαίτερα στην Φλωρεντία, μεταξύ του τέλους του 1300 και της αρχής του 1400 και λήγει, στην Αναγέννηση, με την επέκταση του σε όλη την Ευρώπη. Αυτό το ρεύμα φαινόταν δεμένο με τα "humanae litterae" (που ήταν τα γραπτά που αναφέρονταν στα ανθρώπινα πράγματα), σε αντιπαράθεση με τα "divinae litterae" (που έδιναν έμφαση στα θεϊκά πράγ​ματα). Και αυτό είναι ένα από τα κίνητρα με τα οποία οι εκπρόσωποι του ονομάζονται "ανθρωπιστές". Από αυτήν την ερμηνεία, ο ανθρωπισμός είναι, στην προέλευση του, ένα λογοτεχνικό φαινόμενο με μια καθαρή τάση να ξαναπάρει τις συνεισφορές της ελληνολατινι​κής κουλτούρας, οι οποίες ασφυκτιούν από την μεσαιωνική χριστιανική οπτική. Πρέπει να σημειώσουμε ότι η ανάδυση αυτού του φαινομένου δεν οφείλεται απλά στην ενδογενή μετατροπή των οικονομικών, κοινωνικών και πολιτικών παραγόντων της δυτικής κοινωνίας, αλλά στο ότι, αυτή, δέχτηκε επιρροές μετασχηματισμού από άλλα περιβάλλοντα και πολιτι​σμούς. Η έντονη επαφή με την εβραϊκή και αραβική κουλτούρα, το εμπόριο με τις κουλ​τούρες της άπω ανατολής και η επέκταση του γεωγραφικού ορίζοντα, διαμόρφωσαν μέρος ενός συμφραζόμενου που έδωσε έναυσμα στην ανησυχία του ανθρώπινου γένους και στις ανακαλύψεις των ανθρώπινων πραγμάτων.

ΙΣΤΟΡΙΚΟΣ ΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ, η ανάπτυξή του. Εκατό χρόνια μετά τον Πετράρχη (1304-1374), υπήρχε μια γνώση δέκα φορές καλύτερη από αυτή των κλασικών, κατά τη διάρκεια όλης προηγούμενης χιλιετηρίδας. Ο Πετράρχης ερευνά τους προηγούμενους κωδικούς, διορθώνοντας μια διαστρεβλωμένη μνήμη και με αυτούς εγκαινιάσει μια τάση ανακατα​σκευής του παρελθόντος και ενός νέου σημείου οπτικής που εκπορεύεται από μια παρακωλυμένη ιστορία, εκείνη τη στιγμή, από την παράλυση της εποχής. Άλλος, από τους πρώτους ανθρωπιστές, είναι ο Μανέττι. Στο έργο του "De Dignitate et Excellentia Hominis" (της ανθρώπινης αξιοπρέπειας και υπεροχής), επανακτά το ανθρώπινο ον απέναντι στο "Contemtu Mundi" (η υποτίμηση του κόσμου) το οποίο κατηγορείται από τον μοναχό Λοτάριο (πρώην Πάπα, γνωστό ως Ιννοκέντιο τον ΙΙΙ). Από κει, ο Λορέντζο Βάγια στο βιβλίο του "De Voluptate" (η ευχαρίστηση) επιτίθεται στην ηθική έννοια του πόνου, που ισχύει στην κοινωνία της εποχής του. Και έτσι, ενώ συνέβαινε η οικονομική αλλαγή και μετατρέ​πονταν οι κοινωνικές δομές, οι ανθρωπιστές συνειδητοποιούσαν αυτή την γενική εξέλιξη, ένα καταρράκτη παραγωγών, στην οποία διαγραφόταν αυτό το ρεύμα που υπερέβη το πεδίο του πολιτιστικού και έφτασε στην αμφισβήτηση των δομών της εξουσίας, στα χέρια της εκκλησίας και του μονάρχη. Είναι γνωστό πως μπήκαν πολλά θέματα για τους ανθρωπιστές που συνέχισαν μπροστά και κατέληξαν εμπνέοντας τους εγκυκλοπαιδιστές και τους επαναστάτες του 19ου αιώνα. Αμέσως μετά τη αμερικάνικη και γαλλική επανά​σταση, άρχισε η παρακμή στην οποία έμμεινε βυθισμένη η ανθρωπιστική συμπεριφορά (βλ.). Ήδη, ο κριτικός ιδεαλισμός, ο απόλυτος ιδεαλισμός και ο ρομαντισμός, εμπνευστές με τη σειρά τους των απόλυτων πολιτικών φιλοσοφιών, άφησαν πίσω το ανθρώπινο ον ως κεντρική αξία για να το μετατρέψουν σε επιφαινόμενο άλλων δυνάμεων.

ΙΣΤΟΡΙΚΟΣ ΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ, η κατάσταση του. Ο ευρωπαϊκός μεσαιωνικός προαν​θρωπιστικός κόσμος, από το προσωρινό και το φυσικό σημείο οπτικής, ήταν ένα κλειστό περιβάλλον, το οποίο αρνούταν την αξία της επαφής με άλλους πολιτισμούς κάτι το οποίο συμβαίνει εκ των πραγμάτων. Η ιστορία, από το μεσαιωνικό σημείο οπτικής, είναι η ιστορία της αμαρτίας και της απολύτρωσης. Η γνώση άλλων πολιτισμών, μη φωτισμένων από την χάρη του Θεού, δεν έχει μεγάλο ενδιαφέρον. Το μέλλον θα προετοιμάσει απλά την Αποκά​λυψη και την κρίση του Θεού. Η γη είναι ακίνητη και είναι το κέντρο του κόσμου, συνεχίζο​ντας την πτολεμαϊκή αντίληψη. Όλο αυτό κυκλοφορούσε για τα σταθερά αστέρια και τις πλανητικές σφαίρες που περιστρέφονταν ζωντανές από αγγελικές δυνάμεις. Αυτό το σύστημα σταματά στο άπειρο, από τον Θεό, ακίνητη μηχανή που κινεί τα πάντα. Η κοινω​νική οργάνωση ανταποκρινόταν σε αυτή την οπτική. Μια ιεραρχική και κληρονομική δομή που διέκρινε τους ευγενείς από τους δούλους. Στην κορυφή της πυραμίδας ήταν ο Πάπας και ο Αυτοκράτορας πότε σύμμαχοι, πότε σε σύγκρουση για την ιεραρχική υπεροχή. Το οικονομικό μεσαιωνικό καθεστώς, το λιγότερο ακόμη και τον 11ο αιώνα, ήταν ένα κλειστό οικονομικό σύστημα θεμελιωμένο στην κατανάλωση του προϊόντος στο σημείο της παρα​γωγής. Η διακίνηση των χρημάτων είναι ελάχιστη. Το εμπόριο είναι δύσκολο και αργό. Η Ευρώπη ήταν μια ηπειρωτική δύναμη κλειστή, γιατί η θάλασσα όπως και οι οδοί του εμπορίου ήταν στα χέρια των βυζαντινών και των αράβων. Αλλά τα ταξίδια του Μάρκο Πόλο και η επαφή του με τους πολιτισμούς και την τεχνολογία της άπω ανατολής, τα κέντρα εκπαίδευσης της Ισπανίας από τους ιουδαίους, άραβες και χριστιανούς δασκάλους ακτινοβολούσαν γνώση. Η ανακάλυψη νέων εμπορικών δρόμων ξεφεύγει από το όριο της βυζαντινομουσουλμανικής διαμάχης. Η δημιουργία ενός εμπορικού μανδύα κάθε μέρα πιο ενεργού. Η άνοδος μιας μεσαίας αστικής τάξης, κάθε φορά πιο ισχυρής και η ανάπτυξη πολιτικών αρχών πιο  αποτελεσματικών, όπως οι senrios της Ιταλίας, σημαδεύουν μια βαθιά αλλαγή στην κοινωνική ατμόσφαιρα και αυτή η αλλαγή επιτρέπει την ανάπτυξη της ανθρωπιστικής συμπεριφοράς (βλ.). Δεν πρέπει να ξεχνάμε ότι αυτή η ανάπτυξη επιτρέπει πολυάριθμες προελάσεις και οπισθοχωρήσεις μέχρι να συνειδητοποιηθεί η νέα συμπερι​φορά.

ΙΣΤΟΡΙΟΛΟΓΙΑ. Πίστη στην ιστορική ερμηνεία. Η ιστοριολογία εγκαθιστά τις πρότερες συνθήκες στις οποίες υπάρχει όλη η ερμηνεία του σημερινού γίγνεσθαι. Ασχολείται, λοιπόν, με μια πρότερη συνθήκη αναγκαία για να φτάσει στα «ίδια τα συμβάντα». Ένα από τα πιο σημαντικά σημεία είναι εκείνο της κατανόησης της «παρέμβασης» που πραγματοποιεί ο παρατηρητής στο αντικείμενο που μελετάται. Στην ιστοριολογία αναθεωρείται η αντίληψη του προσωρινού και του τοπίου διαμόρφωσης (βλ.) στα οποία στηρίζεται ο ιστοριολόγος για να διαμορφώσει την προοπτική από την οποία παρατηρεί ή περιγράφει. Ένα από τα προβλήματα της ιστοριολογίας εμφανίζεται όταν κατανοείται ότι, η περιγραφή του τοπίου των ιστοριολόγων γίνεται επίσης από μια προοπτική. Αυτό το μετατοπίο επιτρέπει, χωρίς αμφιβολία, να εγκατασταθούν συγκρίσεις μεταξύ ομογενοποιημένων στοιχείων, σε τόσο όσο είναι υποχρεωμένοι στην ίδια κατηγορία, που δεν γίνεται ασφαλώς, αλλά που καθορί​στηκε προκαταβολικά.
Κ

ΚΕΝΤΡΑ ΑΜΕΣΗΣ ΕΠΙΚΟΙΝΩΝΙΑΣ. Ανθρωπιστικά γραφεία στη γειτονιά ή την συνοικία, που προορίζονται να συγκεντρώνουν τις δραστηριότητες των οργανώσεων βάσης και τα διάφορα μέτωπα δράσης. Πριν να ανοίξουν, συνηθίζεται να μπαίνει σε κίνηση ένα μικρό μέσο διάδοσης, το οποίο προτείνει την συμμετοχή της κοινωνικής βάσης σύμφωνα με συγκεκριμένα ενδιαφέροντα και προτάσεις.

ΚΟΙΝΟΤΗΤΑ ΓΙΑ ΤΗΝ ΑΝΑΠΤΥΞΗ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ. Κοινωνική και πολιτιστική οργάνωση του Νέου Ανθρωπισμού. Τα κείμενα της ίδρυσής της δημοσιεύτηκαν στις 08/01/81.
ΚΟΙΝΩΝΙΚΗ ΔΙΑΣΤΡΩΜΑΤΩΣΗ. 1. Μορφή και σχέση των γενεών που συνθέτουν μια κοινωνία. Ένα από τα εργαλεία μελέτης που χρησιμοποιήθηκε σε αυτόν τον προσδιορισμό είναι η πυραμίδα του πληθυσμού. 2. Μορφή και σχέση των κοινωνικών ομάδων μελών μιας κοινωνίας. 3. Μορφή της κοινωνίας σύμφωνα με μια τιμή σε ομάδες, δεδομένη από την εφαρμογή στην εργασία, την εισαγωγή και την σχέση εξάρτησης. Αυτός ο τύπος προσδιο​ρισμού της κοινωνικής διαστρωμάτωσης επιδέχεται πολυάριθμες παραλλαγές. Ιστορικά μπορούμε να πούμε ότι, σε εποχές επικράτησης των βασικών εξαγωγικών δραστηριοτή​των (γεωργία, μετάλλευση και αλιεία) η κοινωνική διαστρωμάτωση ανταποκρινόμενη δείχνοντας μια ευρεία βάση εργαζόμενων αφοσιωμένων σε αυτές τις εργασίες. Αργότερα, από την βιομηχανική επανάσταση, μεταβάλλεται το σχήμα της βάσης και των ομάδων που προκύπτουν από αυτήν την εξέλιξη. Η ανάπτυξη των δευτερευόντων και τριτευόντων βιομηχανιών και η αύξηση των τομέων υπηρεσιών, μετατρέπει συσχετισμένα την κοινω​νική διαστρωμάτωση και τον τρόπο ζωής των πληθυσμών. Η αγροτική έξοδος, η αστική αύξηση  και  η ανισόρροπη  αύξηση του περιφερειακού και παγκόσμιου πληθυσμού, είναι παράγοντες οι οποίοι σήμερα τείνουν να σχηματίσουν νέες και γρήγορες μορφές κοινωνι​κής  διαστρωμάτωσης. Επίσης, συμβαίνει η μετατροπή των σημαντικών εργασιακών τομέων από τη δράση της τεχνολογίας παραγωγής και από την μαζική μετανάστευση από λιγότερο ευνοημένες περιοχές προς άλλες στις οποίες αυξάνει, με τη σειρά της, την ύφεση και την ανεργία. Τα ενεργά πεδία στην κοινωνική διαστρωμάτωση τείνουν στην απομό​νωση των ομάδων που προηγουμένως συσχετίζονταν συλλογικά, σε καιρό που αυξάνει η διάκριση (βλ.) ως ψυχοκοινωνικό φαινόμενο.
ΚΟΜΟΥΝΙΣΜΟΣ. Κοινωνικό σύστημα στο οποίο η ιδιοκτησία είναι κοινή κατοχή όλου του λαού, σύμφωνα με την αρχή: «Από καθένα σύμφωνα με την ικανότητα του, σε καθένα σύμφωνα με την ανάγκη του». Κατά τη διάρκεια όλου σχεδόν του 19ου αιώνα, ο κομουνι​σμός ήταν  συνώνυμο του σοσιαλισμού, αλλά μετά την έκδοση του «Κομουνιστικού μανιφέστου», το 1848 και των άλλων έργων του C. Marx (1818-1883) και του F. Engels (1820-1895), διαχωρίστηκε το νόημα αυτών των δύο όρων. Στην θεωρεία του Marx, ο σοσιαλισμός αντιπροσωπεύει μια φάση την οποία θα διαδεχθεί η κομουνιστική κοινωνία. Ο μαρξισμός ερμηνευμένος ως μαρξισμός-λενινισμός συνεπάγεται μια έντονη διαφορά μεταξύ σοσιαλιστικών και κομουνιστικών κομμάτων. 
ΚΡΑΤΟΣ. Βασικό  όργανο  της πολιτικής  εξουσίας.  Οι  χαρακτηριστικές αρχές του είναι: 1. Μονοπώλιο της βίας, που αντιπροσωπεύεται από διάφορες στρατιωτικές οργανώσεις. 2. Αρνητική φορολόγηση. 3. Γραφειοκρατία, λέγεται, το σύνολο των λειτουργιών των οργά​νων του κράτους. 4. Επικράτεια, στην οποία το κράτος εξασκεί την εξουσία του. 5. Ικανό​τητα επέμβασης στο όνομα του συνόλου των πολιτών, τους οποίους θεωρεί «υπηκόους».

Το κράτος, όπως κάθε αρχή, δεν είναι μια φυσική δομή αλλά ιστορική, που ποικίλει σε σχέση με την στιγμή και την φάση την εξέλιξης της κοινωνίας. Στη σημερινή στιγμή, το εθνικό κράτος τείνει να χάσει την κυριαρχία του από το υπερεθνικό Παρακράτος, εξαρτώ​μενο από την παγκόσμια οικονομική εξουσία.

Μ

ΜΑΡΞΙΣΤΙΚΟΣ ΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ. Είναι μια περίπτωση φιλοσοφικού ανθρωπισμού (βλ.). Ο μαρξιστικός ανθρωπισμός, αναπτύχθηκε, ειδικότερα, στα χρόνια που ακολούθησαν μετά τον δεύτερο παγκόσμιο πόλεμο, χάρη στο έργο μιας ομάδας φιλοσόφων. Οι πιο αντιπρο​σωπευτικοί από αυτούς ήταν: ο Ernst Bloch στην Γερμανία, ο Adam Shaff στην Πολωνία, ο Roger Garaudy στην Γαλλία, ο Rodolfo Mondolfo στην Ιταλία, ο Erich Fromm και ο Herbert Marcuse στις Ενωμένες Πολιτείες. Αυτοί οι συγγραφείς πραγματεύθηκαν την ανάκτηση και την ανάπτυξη της ανθρωπιστικής άποψης, η οποία, σύμφωνα με την ερμηνεία τους, απο​τελεί την ίδια την έννοια του Μαρξισμού. Προηγουμένως, ο Engels στο περίφημο γράμμα του στον Bloch (1880), είχε υπογραμμίσει ότι ο μαρξισμός είχε κατανοηθεί λάθος και ότι ήταν  λάθος να τον βλέπουν σαν ένα απόλυτο και μονόπλευρο  ντετερμινισμό (αιτιοκρατία) των παραγωγικών δυνάμεων πάνω στην συνείδηση και τις υπερδομές. Η συνείδηση, που εξηγήθηκε, αντιδρά με τη σειρά της πάνω στην δομή. Είναι απαραίτητη για την επαναστα​τική κατανόηση των ακρωτηριασμών της δομής και τον αντίλογο μεταξύ των παραγωγικών δυνάμεων και των κοινωνικών σχέσεων.

Οι μαρξιστές ανθρωπιστές τονίζουν την σημασία των κειμένων την νεότητας του Μαρξ, πάνω απ’ όλα των «Οικονομικοφιλοσοφικών χειρογράφων του 1844», της «Γερμανικής ιδεολογίας» και της «Κριτικής στη δεξιά του Hengel» και άλλα, της ωριμότητας, όπως η «Θεωρεία της υπεραξίας». Αυτοί οι φιλόσοφοι προσπαθούν να ξαναερμηνεύσουν την σκέψη του Μαρξ με ένα κλειδί που δεν ήταν αυστηρά οικονομικό και υλιστικό. Έτσι δίνουν περισσότερη έμφαση στα γραπτά της ωριμότητας του Μαρξ, όπως «Το Κεφάλαιο», απ’ ότι στα γραπτά της νεότητας του, που εκδόθηκαν στην δεκαετία του ‘30. Ξεχωρίζουν εκείνο το απόσπασμα των Χειρογράφων στο οποίο ο Μαρξ λεει: «... ο άνθρωπος δεν είναι μόνο ένα φυσικό ον, ή ήταν ένα ον που ήταν για τον εαυτό του και κατόπιν ένα ον που ανή​κει στο ανθρώπινο είδος. Σαν τέτοιο πρέπει να πραγματοποιείται και να καθορίζεται, τόσο μέσω της οντότητας του, όσο και μέσω της γνώσης του. Γι’ αυτό, τα ανθρώπινα πράγματα δεν είναι τα φυσικά  πράγματα, όπως παρουσιάζονται στον άμεσο κόσμο... η φύση, που θεωρείται αφηρημένη, σε αυτήν, που καθορίζεται από τον διαχωρισμό της από τον άνθρωπο, είναι για τον άνθρωπο μια μηδαμινότητα». Ο Μαρξ λεει, στην εισαγωγή της αυτοβιογραφίας του στα «Χειρόγραφα»: «Βλέπουμε, εδώ, σαν ο νατουραλισμός ή ανθρω​πισμός να καταλήγει στο όριο του, διαφοροποιείται τόσο πολύ από τον ιδεαλισμό, όσο και από τον υλισμό και είναι την ίδια στιγμή η αλήθεια που συνδέει και τους δύο».

Ο Mondolfo εξηγεί ότι: «Στην πραγματικότητα, αν εξετάζουμε τον ιστορικό υλισμό χωρίς προκαταλήψεις, έτσι όπως προκύπτει από τα γραπτά του Μαρξ και του Hengels, πρέπει να αναγνωρίσουμε ότι δεν πραγματεύονται έναν υλισμό, αλλά έναν πραγματικό ανθρωπισμό, ο οποίος, στο κέντρο κάθε εκτίμησης και συζήτησης, τοποθετεί την έννοια του ανθρώπου. Είναι ένας πραγματικός ανθρωπισμός (real Humanismus), όπως τον ονομάζουν οι ίδιοι οι δημιουργοί του. Πρόκειται για την εκτίμηση του ανθρώπου στην αποτελεσματική και συγκε​κριμένη πραγματικότητα του. Πραγματεύεται την κατανόηση της ύπαρξης του στην ιστορία και την κατανόηση του ιστορικά ως μια παραγωγική πραγματικότητα του ανθρώπου, μέσω της δραστηριότητας του, της δουλειάς του, της κοινωνικής του δράσης, στην διάρκεια των αιώνων, στους οποίους θα αναπτύξει το σχέδιο του σχηματισμού και της μετατροπής του περιβάλλοντος στο οποίο ζει ο άνθρωπος και στο οποίο θα αναπτυχθεί ο ίδιος ο άνθρωπος, ταυτόχρονα, σαν αποτέλεσμα και αιτία όλης της ιστορικής επανάστασης. Με αυτή την έννοια βλέπουμε ότι ο ιστορικός υλισμός δεν μπορεί να συνχέεται με μια υλιστική φιλοσοφία». 
ΜΕΤΩΠΟ ΔΡΑΣΗΣ. Οργάνωση αγώνα που ενώνει τα μέλη ενός δεδομένου κοινωνικού τομέα στη βάση, για την υπεράσπιση των συμφερόντων τους. Σήμερα, οι οργανώσεις στη κοινωνική βάση μπορούν να αναπτυχθούν χάρη στο άνοιγμα διάφορων μετώπων δράσης που θεω​ρούνται ως «συγκλίνουσες διαφορετικότητες» σε σχέση με το αντικείμενό τους για να παράγουν προοδευτικές αλλαγές ή αλλαγές σαν φαινόμενο απόδειξης (βλ.), στο σχήμα της σημερινής εξουσίας. Με αυτή την έννοια, η εργατική οργάνωση δεν μπορεί να διατηρη​θεί στα όρια που προτείνει η συντεχνία ή ο συνδικαλισμός οι οποίοι με την απομάκρυνσή τους από την βάση και την προοδευτική της τάση κάλυψης. Οι εργατικές ενώσεις βάσης, σχηματί​ζουν αυτόνομα μέτωπα δράσης με πολλαπλές συνδέσεις με άλλα μέτωπα, τα οποία δημιουργούν μια καινούρια μορφή οργάνωσης και δράσης σύμφωνα με το σχέδιο της αποδομοποίησης (βλ.) και της αποκέντρωσης που επιβεβαιώνεται σήμερα σε όλα τα πεδία. 
ΜΗ-ΒΙΑ. Στρατηγική αγώνα του Νέου Ανθρωπισμού, σχετική με την συστηματική καταγγε​λία όλων των μορφών βίας που εξασκεί το Σύστημα. Επίσης, τακτική αγώνα που εφαρμό​ζεται σε συγκεκριμένες καταστάσεις, στις οποίες επιβεβαιώνεται οποιαδήποτε μορφή διάκρισης. 

ΜΗΔΕΝΙΣΜΟΣ. 1. Συστηματική άρνηση της ζωής. 2. Άρνηση των ανθρωπιστικών αξιών. 3. Αντιανθρωπισμός. 4. Αυτός ο όρος χρησιμοποιήθηκε για πρώτη φορά από τον Turgueniev το 1862, στην νουβέλα του «Πατέρες και γιοι». Ο χαρακτηρισμός του «μηδενισμού» και των «μηδενιστών» αναφέρεται στις βίαιες δραστηριότητες μιας ρώσικης επαναστατικής κοινωνίας, που δημοσιεύει ένα έγγραφο μετά την δολοφονία του τσάρου Αλεξάνδρου του ΙΙ το 1881.

Ν

ΝΕΑ ΤΑΞΗ. 1. Χιτλερική έκφραση, που αναφέρεται σε μια Ευρώπη οικονομικά και πολιτικά συγκεντρωμένη, κάτω από τον έλεγχο της Γερμανίας. 2. Έκφραση, που άρχισε να είναι στη μόδα από την εποχή της προεδρίας του R. Reagan. Αναφέρεται στην οργάνωση των διεθνών σχέσεων, με βάση ένα οικονομικό μοντέλο και μια μορφή στρατιωτικής ηγεμονίας, υπό την κατοχή των Ηνωμένων Πολιτειών.

ΝΕΟΑΠΟΙΚΙΟΚΡΑΤΙΑ. Δεύτερο μεγάλο αποικιακό κύμα, τον 19ο και 20ο αιώνα. Αυτόν τον καιρό, χώρες όπως το Βέλγιο, οι Ηνωμένες Πολιτείες, η Ιταλία, η Ιαπωνία και η Ρωσία ακολούθησαν το σχέδιο που εγκαινίασαν κάποιες ευρωπαϊκές δυνάμεις του 15ου αιώνα. Σήμερα, αμφισβητείται η διαφορά μεταξύ νεοαποικιοκρατίας και ιμπεριαλισμού (βλ.). Ο Νέος Ανθρωπισμός, ξεχωρίζει την νεοαποικιοκρατία από την καθυστερημένη αποικιοκρα​τία, επιφυλακτικός στον χαρακτηρισμό του «ιμπεριαλισμού», από τις δραστηριότητες της κυριαρχίας, που εξασκούνται από δυνάμεις παγκοσμιοποίησης ή υπερδυνάμεις.
ΝΕΟΣ ΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ. Οι εκπρόσωποι αυτού του ρεύματος έχουν καθορίσει τη θέση τους σε σχέση με την σημερινή ιστορική στιγμή. Γι αυτούς είναι απαραίτητη η επεξεργασία ενός ανθρωπισμού που να συνεισφέρει στην βελτίωση της ζωής, που να αντιμετωπίζει την διάκριση, τον φανατισμό, την εκμετάλλευση και τη βία. Σε ένα κόσμο, που παγκοσμιοποιεί​ται ταχύτατα, που δείχνει συμπτώματα σύγκρουσης μεταξύ πολιτισμών, εθνών και περιο​χών, προτείνουν έναν παγκόσμιο ανθρωπισμό (βλ.), πλουραλιστικό και συγκλίνοντα. Σε ένα κόσμο στον οποίο αποδομοποιούνται οι χώρες, οι θεσμοί και οι ανθρώπινες σχέσεις, προωθούν έναν ανθρωπισμό ικανό να παράγει την ανασύνθεση των κοινωνικών δυνά​μεων. Σε ένα κόσμο στον οποίο χάνεται το νόημα και η κατεύθυνση της ζωής, δίνουν έμφαση στην αναγκαιότητα ενός ανθρωπισμού, κατάλληλου να δημιουργήσει μια νέα ατμόσφαιρα σκέψης στην οποία δεν αντιτίθενται το προσωπικό στο κοινωνικό ούτε το κοινωνικό στο προσωπικό. Γι αυτούς τους εκφραστές, ερμηνευτές και εθελοντές, απαιτεί​ται στις μέρες μας ένας δημιουργικός ανθρωπισμός, που έχοντας υπ’ όψη του τα παρά​δοξα της εποχής, προσδοκά να τα επιλύσει. Ο νέος ανθρωπισμός τείνει στην μετατροπή του σχήματος της εξουσίας, με σκοπό να μετατρέψει την σημερινή κοινωνική δομή που κατευθύνεται προς ένα κλειστό σύστημα, στο οποίο πάνε να κυριαρχήσουν οι πρακτικές συμπεριφορές και οι θεωρητικές "αξίες" του αντιανθρωπισμού (βλ.).
ΝΕΟΦΙΛΕΛΕΥΘΕΡΙΣΜΟΣ (Νέος Φιλελευθερισμός). Προοδευτική κοινωνική μεταρρύθ​μιση των φιλελεύθερων κυβερνήσεων, από το 1908. Οι πρωταρχικοί εκφραστές της ήταν ο D. Lloyd George και ο W. Churchill. Ο σημερινός νεοφιλελευθερισμός επιδέχεται πολλές παραλλαγές, που οδηγούνται από ένα απεριόριστο άνοιγμα του εμπορείου, από την εξω​τερική υπακοή στους υποτιθέμενους «φυσικούς» νόμους της προσφοράς και της ζήτησης, από τον πιο χονδροειδή νομισματισμό σε ένα ορισμένο παρεμβατισμό, την επιδότηση στην εθνική παραγωγή, το κίνητρο των κοινωνικών δαπανών και τον προσανατολισμό της οικο​νομίας προς ορισμένα παραγωγικά πεδία. Σε τέτοιες στιγμές, οι θεωρητικοί του νεοφιλε​λευθερισμού εγκαθιδρύουν την αναγκαιότητα της πειθάρχησης των κοινωνιών, περιορίζο​ντας τις διεκδικήσεις της κοινωνικής ασφάλειας, των δικαιωμάτων στην υγεία, την εκπαί​δευση και την ανεργία, χωρίς να παράγονται νέες θέσεις εργασίας. Το κόψιμο των κοινωνι​κών δαπανών και οι μαζικές απολύσεις, συνοδεύονται από αυξανόμενα παραπλανητικά μέτρα. Παράλληλα, σχετίζονται αναφορικά σε όλη την κοινωνία με ένα σύστημα χρέωσης χάρη της πίστωσης. Ο νεοφιλελευθερισμός, σήμερα, είναι το μεγαλύτερο εργαλείο στο οποίο υπολογίζει η ιμπεριαλιστική διορατικότητα την δράση της για την κατάρρευση του εθνικού κράτους.
Ο
ΟΙΚΟΛΟΓΙΑ. Τις βάσεις και το όνομα αυτής της νέας επιστήμης, που άρχισε να ονομάζε​ται «Βιολογία», από το 1802, τα οφείλουμε στον Lamarck και τον Treviranus. Από την άλλη, η παλιά «Φυσική Ιστορία» ανακατασκευάστηκε από τον Haeckel το 1869, το οποίο έγινε εκείνο το μέρος της Βιολογίας ονομαζόμενο «Οικολογία». Αυτός ο κλάδος την γνώσης τείνει στην παρατήρηση της σχέσης μεταξύ των οργανισμών και του περιβάλλοντος στο οποίο ζουν. Η οικολογία, σήμερα, μελετά τις συμπεριφορές των ειδών σύμφωνα με τις ανάγκες ενέργειας, τροφής και αναπαραγωγής. Από την ακαδημαϊκή άποψη, διαιρείται σε φυτική, ζωική και ανθρώπινη οικολογία. Γενικά, η οικολογία ενδιαφέρεται για την προσαρμογή των ειδών και τους παράγοντες που τις επηρεάζουν (έδαφος, κλίμα και άλλα είδη).

Σήμερα, το οικολογικό ενδιαφέρον προχώρησε πέρα από το ακαδημαϊκό εκλεκτορικό σώμα, φτάνοντας σε πλατειές μάζες του πληθυσμού. Οι υπερβολές των επιχειρήσεων που ρυπαίνουν (παράγοντες κάθε τύπου ανισορροπίας στην επίθεση στη χλωρίδα και την  πανίδα, στο άδειασμα τοξικών προϊόντων και μη αυτοδιασπόμενων λυμάτων, στην διαχεί​ριση πυρηνικών κέντρων σαν πηγή ενέργειας, στο να αφήνουν την περιβαλλοντολογική μόλυνση και την τοξική βροχή), είναι δεόντως αποδεδειγμένες. Σ’ αυτό προστίθεται η αύξηση των μακροκοινωνιών, η μείωση της αποδοτικότητας του εδάφους από την παράλογη προώθηση των χημικών λιπασμάτων και των φυτοφαρμάκων, η ερήμωση μεγάλων περιοχών κ.λ.π. Όλο αυτό ένα θέμα το οποίο ανησυχεί εκείνους που ενδιαφέρονται για την διατήρηση της χλωρίδας, της πανίδας και του κλίματος σε ένα καλώς ισορροπημένο περιβάλλον, το οποίο να εγγυάται την ανθρώπινη επιβίωση. Αυτή η τάση, να τονίζονται τα αυξανόμενα οικολογικά προβλήματα, τα οποία ζουν σήμερα οι κοινωνίες, ονομάζεται «οικολογία», σημαίνει ένα σημαντικό βήμα προόδου στην συνειδητοποίηση των πληθυσμών, ενός από τα πιο σοβαρά προβλήματα της εποχής μας. Ακόμη κι αν δεν υπάρχει, μεταξύ των μεντόρων της οικολογίας, μια ομογενοποιημένη ερμηνεία της περιβαλλοντολογικής ζημιάς, ούτε των μεθόδων που πρέπει να ακολουθηθούν για να ξεπεραστεί αυτή η επικίνδυνη κατάσταση, σύντομα θα έρθει, αυξανόμενα, μια συλλογική ευαισθησία που θα πάρει κάποια νόμιμα μέτρα ενάντια στις αντιοικολογικές δραστηριότητες. Ασφαλώς, αυτό το πρόβλημα δεν θα μπορέσει να γίνει παγκόσμιο, όσο τέτοιες δραστηριότητες δεν περιλαμβάνονται μεταξύ των εγκλημάτων εναντίον του ανθρώπινου όντος, αντί να περιλαμβάνονται μεταξύ εγκλημάτων εναντίον μιας αφηρημένης «φύσης». Επιπλέον, ακόμα και αν πραγματοποιείται πρόοδος προς αυτή την κατεύθυνση, πρέπει να γίνει κατανοητό ότι, αυτό το απάνθρωπο σύστημα, στο οποίο ζούμε σήμερα, κουβαλάει, μαζί με την ανάπτυξη του την ίδια του την καταστροφή όπως επίσης την καταστροφή όλων αυτών που αρπάζει. Στον αγώνα ενάντια στην αυξανόμενη οικολογική καταστροφή, είναι εμφανής η αναγκαιότητα μιας ριζικής αλλαγής του συστήματος εξουσίας και οργάνωσης των κοινωνιών.

Π

ΠΑΓΚΟΣΜΙΟ ΚΕΝΤΡΟ ΑΝΘΡΩΠΙΣΤΙΚΩΝ ΜΕΛΕΤΩΝ. Με απόφαση του Ανθρωπιστικού Φόρουμ (βλ.), συζητήθηκε η δημιουργία του Παγκόσμιο Κέντρο Ανθρωπιστικών Μελετών. Αυτή η οργάνωση μελέτης και έρευνας ιδρύθηκε επίσημα στις 21/11/93.
ΠΑΓΚΟΣΜΙΟΣ ΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ. Ονομάζεται επίσης "Νέος Ανθρωπισμός" (βλ.). Χαρα​κτηρίζεται από την έμφαση που δίνεται στην "ανθρωπιστική συμπεριφορά" (βλ.). Αυτή η συμπεριφορά δεν είναι μια φιλοσοφία, αλλά μια προοπτική, μια ευαισθησία και ένας τρόπος να ζεις την σχέση με τους άλλους ανθρώπους. Ο παγκόσμιος ανθρωπισμός υποστηρίζει ότι σε όλους τους πολιτισμούς, στην καλύτερη "στιγμή" της δημιουργίας τους, η ανθρωπιστική συμπεριφορά διαποτίζει το κοινωνικό περιβάλλον. Έτσι, αποκηρύσσεται η διάκριση, οι πόλεμοι και γενικά η βία. Η ελευθερία των ιδεών και των πιστεύω παίρνει δυνατό ερέθισμα το οποίο, με τη σειρά του, εισάγει την έρευνα και την δημιουργικότητα στην επιστήμη, την τέχνη και άλλες κοινωνικές εκφράσεις. Εν πάση περιπτώσει, ο παγκό​σμιος ανθρωπισμός προτείνει ένα διάλογο όχι αφηρημένο ούτε καθιερωμένο μεταξύ των πολιτισμών, αλλά την συμφωνία σε βασικά σημεία και την αμοιβαία συνεργασία μεταξύ των εκπροσώπων διαφόρων πολιτισμών, βασισμένη σε συμμετρικές ανθρωπιστικές "στιγμές". Η γενική ιδεολογία του παγκόσμιου ανθρωπισμού είναι μορφοποιημένοι στο Έγγραφο του Ανθρωπιστικού Κινήματος.(βλ. Ανθρωπιστής, έγγραφο).

ΠΕΡΙΒΑΛΛΟΝ. Αυτή η λέξη χρησιμοποιείται γενικά για να οριστεί μια από τις ενιαίες δομές (βλ.) των ζωτικών συστημάτων.

ΠΙΣΤΗ. Δομή προλεγόμενης θεώρησης, πάνω στην οποία στηρίζονται άλλες δομές που φαίνονται ως «λογικές». Η πίστη καθορίζει το πεδίο, την προοπτική που υψώνεται για να αναπτυχθεί μια ιδέα ή ένα σύστημα ιδεών. Στην περίπτωση του διαλόγου, ακόμη και του πιο λογικού, τα μέρη που συζητούν δίνουν, ασφαλώς, μη δημοκρατικές προτάσεις και σε αυτά που αναφέρονται χωρίς συζήτηση. Σε αυτή την περίπτωση, μιλάμε για «προ-συνδια​λεγόμενους». Η πίστη καθορίζει τόσο τα ήθη και τα έθιμα, όσο και την οργάνωση της γλώσσας, την υπόθεση της συνέχειας της ίδιας της ζωής την επόμενη στιγμή, ή την ψευδαίσθηση της ύπαρξης ενός «εγώ».

Το σύστημα των πιστεύω τείνει να μετατραπεί, καθώς αλλάζει το ιστορικό «επίπεδο» των γενεών (βλ.). Όπως επίσης, μετατρέπεται η προοπτική, το «απ’ όπου» μπορεί ή θέλει να παρατηρηθεί ο κόσμος (προσωπικό, κοινωνικό, επιστημονικό, ιστορικό κ.λ.π. είναι). Αυτή η αλλαγή προοπτικής είναι που επιτρέπει την ανάδυση νέων ιδεών. Οι πρόσφατες ιδέες στηρίζονται στο νέο ιστορικό επίπεδο και εγκαθιδρύουν, σε συμπαρουσία, νέα προλεγό​μενα, νέες προτάσεις που ακόμα δεν έχουν συζητηθεί και που δίνουν χώρο σε νέες πίστεις. Σαν παράδειγμα μπορούμε να αναφέρουμε αυτό που συνέβη στη Δύση εδώ και λίγο καιρό: διαβεβαιώνεται ότι μια γνώση είναι «επιστημονική», συνεπώς αρκετή για να στηρίξει μια θέση και να διαγραφεί, αντίθετα, σαν «αντιεπιστημονική». Σε αυτή τη συζήτηση ανακατεύονται διαφορετικές γενιές, μέχρι να αρχίσει να συζητείται η πίστη στην οποία βασίζονται οι επιστημονικές κατασκευές. Όταν κατανοηθεί ότι, όλη η επιστημονική θεωρεία είναι, βασικά, μια κατασκευή προσέγγισης της αλήθειας και όχι η ίδια η αλήθεια, η επιστη​μονική προοπτική θ’ αρχίσει να αλλάζει. Αλλά, αυτή η αλλαγή δίνει χώρο, με την σειρά της, στην ανάδυση ρευμάτων νεοπαραλογισμού, όπως η Δομικισμός (βλ.).
ΠΡΟΑΝΑΓΕΝΝΗΣΙΑΚΟΣ ΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ. Κάποιοι συγγραφείς έδωσαν αυτή την ονο​μασία στον δυτικό ιστορικό ανθρωπισμό, που αρχίζει να αναπτύσσεται τον 11ο αιώνα. Μεταξύ των εκφραστών αυτού του ρεύματος μπορούν να συμπεριληφθούν οι goliardos ποιητές και οι σχολές των γαλλικών καθεδρικών ναών του 12ο αιώνα. Πολυάριθμοι ειδικοί τόνισαν ότι, ήδη στον προαναγεννησιακό ανθρωπισμό φαίνεται μια νέα οπτική του ανθρώπινου όντος και της ανθρώπινης προσωπικότητας. Πάνω σε αυτό κατασκευάστηκε και εκφράστηκε, μέσα από την δράση και είναι με αυτή την έννοια που δόθηκε ιδιαίτερη σημασία στη θέληση πάνω στην συλλογική νοημοσύνη. Από την άλλη, ανακύπτει μια νέα συμπεριφορά απέναντι στη φύση. Αυτή (η φύση) δεν είναι μια απλή δημιουργία του Θεού και μια κοιλάδα δακρύων για τους θνητούς, αλλά το περιβάλλον του ανθρώπινου όντος και, σε κάποιες περιπτώσεις, η έδρα και το σώμα του Θεού. Τέλος, αυτή η νέα τοποθέτηση απέναντι στο φυσικό σύμπαν ενισχύει την μελέτη των διάφορων όψεων του φυσικού κόσμου, ο οποίος τείνει να εξηγηθεί ως ένα σύνολο δύσχρηστων δυνάμεων που δεν έχουν ανάγκη από θεολογικές έννοιες για να κατανοηθούν. Αυτό δείχνει ένα καθαρό προσανατο​λισμό προς τον πειραματισμό και την πρόθεση στην κυριαρχία πάνω στους φυσικούς νόμους. Ο κόσμος είναι τώρα το βασίλειο του ανθρώπου και πρέπει να κυριαρχηθεί από την γνώση των επιστημών. 
ΠΡΟΣΑΡΜΟΓΗ. Σχέση μιας δομής με το περιβάλλον της. Χωρίς να αναλύσουμε την έννοια της "δομής" (βλ.) και του "περιβάλλοντος" (βλ.), θα λέγαμε αναφορικά ότι: 1. Αυξανόμενη προσαρμογή ονομάζεται η ανάπτυξη μιας δομής σε αλληλεπίδραση με το περιβάλλον της. 2. Στην απλή προσαρμογή, μια δομή μπορεί να διαρκέσει λίγο πολύ αμε​τάβλητη, αλλά τείνει στο να αποδομοποιηθεί από την μετατροπή του περιβάλλοντος. 3. Στην φθίνουσα προσαρμογή, η δομή τείνει να απομονωθεί από το περιβάλλον της και, συσχετίζοντας, αυξάνει την διαφοροποίηση από τους εσωτερικούς της παράγοντες. 4. Στην περίπτωση της έλλειψης προσαρμογής μπορούμε να παρατηρήσουμε δύο παραλλα​γές: α) την κατάσταση της φθίνουσας προσαρμογής λόγω απομόνωσης ή λόγω αποσύν​θεσης του περιβάλλοντος και β) την κατάσταση της υπεροχής ενός περιβάλλοντος που καταλήγει να είναι ανεπαρκές για να υποστηρίξει σχέσεις αλληλοεπίδρασης. Η αυξανό​μενη προσαρμογή οδηγεί στην προοδευτική μετατροπή της δομής και του περιβάλλοντος της και, με αυτή την έννοια, συνεπάγεται την υπεροχή του παλαιού από το νέο. Τέλος, σ’ ένα κλειστό σύστημα, δημιουργείται η εξάρθρωση της δομής και του περιβάλλοντος της.

ΠΡΟΣΩΠΙΚΟ ΜΕΡΟΣ. Στις μέρες μας, συζητείται όλο εκείνο, το οποίο δίνει προσωπικές αναφορές, τόσο στη δράση όσο και στην ψυχολογική τοποθέτηση απέναντι σε αυτό τον μεταβλητό κόσμο. Η κρίση των «μοντέλων» ζωής, αναφέρεται σε αυτό το πρόβλημα. Σε ένα από τα «Γράμματα στους φίλους μου» ο Silo παρουσιάζει το απόσπασμα των παρα​τηρήσεων, που είναι από πριν επηρεασμένο. Ακόμη, με ρίσκο να είναι ανεπαρκές στο θέμα την εξήγησης, είναι ενδεδειγμένο να το παρουσιάσουμε σε αυτό το κείμενο. Λεει λοιπόν: «1. Υπάρχει μια γρήγορη αλλαγή στον κόσμο, που οφείλεται στην τεχνολογική επανάσταση, που συγκρούεται με τις κατεστημένες δομές και την διαμόρφωση και τις συνθήκες ζωής των κοινωνιών. 2. Αυτή η δυσαναλογία δημιουργεί προοδευτικές κρίσεις σε όλα τα πεδία και δεν υπάρχει λόγος για να υποθέσουμε ότι θα σταματήσει παρά, αντίθετα, τείνει να αυξηθεί. 3. Ο ανέλπιστος χαρακτήρας των συμβάντων, εμποδίζει να προβλέψουμε ποια κατεύθυνση θα πάρουν τα γεγονότα, τα άτομα που μας περιβάλλουν και, τελικά, η ίδια μας η ζωή. 4. Πολλά από τα πράγματα που σκεφτόμασταν και πιστεύαμε δεν μας είναι πια χρήσιμα, ούτε υπάρ​χουν ορατές λύσεις που να προέρχονται από μια κοινωνία, κάποιους θεσμούς και κάποια άτομα που υποφέρουν το ίδιο κακό. 5. Αν αποφασίσουμε να εργαστούμε για να αντιμετωπί​σουμε αυτά τα προβλήματα, θα πρέπει να δώσουμε κατεύθυνση στη ζωή μας, αναζητώντας συνοχή ανάμεσα σ’ αυτό που σκεφτόμαστε, αισθανόμαστε και κάνουμε. Καθώς δεν είμαστε απομονωμένοι, αυτή η συνοχή θα πρέπει να φτάσει στη σχέση με άλλους, με το να τους συμπεριφερόμαστε με τον τρόπο που θέλουμε να μας συμπεριφέρονται. Αυτές οι δύο προτάσεις δεν μπορούν να εκπληρωθούν με αυστηρότητα, αλλά αποτελούν την κατεύθυνση που χρειαζόμαστε, κυρίως αν τις θεωρήσουμε διαρκείς αναφορές και εμβαθύνουμε σ’ αυτές. 6. Ζούμε σε άμεση σχέση με άλλους και σ’ αυτό το περιβάλλον πρέπει να δράσουμε για να δώσουμε θετική κατεύθυνση στην κατάστασή μας. Αυτό δεν είναι ένα ψυχολογικό ζήτημα, ένα ζήτημα που μπορεί να ρυθμιστεί στο κεφάλι ατόμων, αυτό είναι ένα θέμα που σχετίζεται με την κατάσταση που ζούμε. 7. Όντας συνεπείς με τις προτάσεις που προσπα​θούμε να προωθήσουμε, θα φτάσουμε στο συμπέρασμα ότι, το θετικό για μας και το άμεσο περιβάλλον μας πρέπει να διευρυνθεί σε όλη την κοινωνία. Μαζί με άλλους, που συμπί​πτουν στην ίδια κατεύθυνση, θα βάλλουμε τα πιο κατάλληλα μέσα έτσι ώστε μια καινούρια αλληλεγγύη να εμφανιστεί. Γι’ αυτό, αν και δρούμε τόσο ιδιαίτερα στο άμεσο περιβάλλον μας, δεν θα χάσουμε από τα μάτια μας μια σφαιρική κατάσταση που επηρεάζει όλα τα ανθρώπινα όντα και που απαιτεί  την βοήθεια μας, έτσι όπως εμείς χρειαζόμαστε την βοή​θεια των άλλων. 8. Οι ανέλπιστες αλλαγές μας οδηγούν στο να σκεφτούμε σοβαρά την ανάγκη να δώσουμε κατεύθυνση στη ζωή μας, 9. Η συνοχή δεν ξεκινά και τελειώνει σ’ ένα άτομο, παρά σχετίζεται με το περιβάλλον και με άλλα άτομα. Η αλληλεγγύη είναι μια πλευρά της ατομικής συνοχής. 10. Η αναλογία στις πράξεις συνίσταται στο να καθορίσουμε προτε​ραιότητες ζωής και να δρούμε με βάση αυτές, αποφεύγοντας να διαταραχτεί η ισορροπία τους. 11. Η επικαιρότητα της πράξης σημαίνει να οπισθοχωρούμε μπροστά σε μια μεγάλη δύναμη και να προχωράμε με αποφασιστικότητα όταν αυτή εξασθενεί. Αυτή η ιδέα είναι σημαντική για να παράγουμε αλλαγές στην κατεύθυνση της ζωής, αν βρισκόμαστε υποταγ​μένοι στην αντίφαση. 12. Είναι το ίδιο ασύμφορη η έλλειψη προσαρμογής σ’ ένα περιβάλλον στο οποίο δεν μπορούμε ω’ αλλάξουμε τίποτα, όπως και η φθίνουσα προσαρμογή στην οποία περιοριζόμαστε στην αποδοχή των κατεστημένων συνθηκών. Η αυξανόμενη προσαρμογή συνίσταται στην αύξηση της επιρροής μας στο περιβάλλον, σε μια κατεύθυνση συνοχής.»

Σ

ΣΙΛΟΙΣΜΟΣ. Σύστημα ιδεών που αναπτύχθηκε από τον Silo, καλλιτεχνικό ψευδώνυμο του Mario Rodriguez Cobos. Ο σιλοισμός είναι ένας φιλοσοφικός ανθρωπισμός (βλ.), αλλά επίσης είναι μια συμπεριφορά που μοιράζεται τις αξίες του Νέου Ανθρωπισμού (βλ.).
ΣΟΣΙΑΛΙΣΜΟΣ. Κοινωνικό σύστημα, στο οποίο δεν υπάρχουν οικονομικές διαιρέσεις, παρά η προσέγγιση σε μια κοινωνία χωρίς τάξεις, με τα μέσα παραγωγής κάτω από τον έλεγχο της κοινωνίας. Υπάρχουν πολύ διαφορετικές σοσιαλιστικές σχολές. Στα 1848 με τον  L. Blanc ο σοσιαλισμός αναδύθηκε ως πολιτική δύναμη στην Ευρώπη, αλλά η παρέμ​βαση του Marx εισήγαγε τον σοσιαλισμό σε ένα διαφορετικό δρόμο, στην πάλη των τάξεων και την επανάσταση. Στην Ευρώπη εμφανίστηκαν διάφορα σοσιαλδημοκρατικά κόμματα, όπως το βρετανικό Εργατικό κόμμα, το οποίο θεωρεί ότι ο σοσιαλισμός μπορεί να πραγματοποιηθεί χωρίς επανάσταση.

Τ

ΤΟΠΙΟ ΔΙΑΜΟΡΦΩΣΗΣ. Η προσωπική τοποθέτηση, που πραγματοποιείται σε οποιαδή​ποτε στιγμή της ζωής, λόγω της απεικόνισης προηγούμενων γεγονότων και γεγονότων λίγο-πολύ πιθανών να συμβούν στο μέλλον, έτσι ώστε, συγκρινόμενα με τα παρόντα φαινόμενα, επιτρέπουν να δομηθεί αυτό που ονομάζεται "παρούσα κατάσταση". Αυτή είναι η αναπόφευκτη διαδικασία της αναπαράστασης των γεγονότων, πριν αυτά συμβούν, που σε καμία περίπτωση, δεν θα μπορούσαν να πάρουν από μόνα τους την δομή που τους αποδίδεται. Όταν μιλάμε για τοπίο διαμόρφωσης αναφερόμαστε στα γεγονότα που ζει ένα ανθρώπινο ον από την γέννηση του και σε σχέση με ένα περιβάλλον. Η επιρροή του τοπίου διαμόρφωσης δεν είναι δεδομένη απλά από μια προσωρινή διανοητική οπτική που σχηματίστηκε βιολογικά και απ’ όπου παρατηρείται παρούσα, αλλά πραγματεύεται μια συνεχή προσαρμογή σε κατάσταση, με βάση την ίδια την εμπειρία. Με αυτή την έννοια, το τοπίο διαμόρφωσης ενεργεί ως ένα "μεταφόντο" ερμηνείας και δράσης, ως μια ευαισ​θησία και ως ένα σύνολο πίστεων και αξιολογήσεων με αυτούς που ζουν ένα άτομο ή μια γενιά (βλ.).

ΤΟ ΠΙΟ ΣΗΜΑΝΤΙΚΟ ΘΕΜΑ. Έκφραση που χρησιμοποιείται συχνά στον Ανθρωπισμό, η οποία έχει σχέση με την προσωπική κατάσταση απέναντι στη ζωή. Αυτή το θέμα συνίστα​ται στο να γνωρίζουμε αν θέλουμε να ζήσουμε και σε ποίες συνθήκες θέλουμε να το κάνουμε (βλ. Προσωπική θέση).

Υ

ΥΠΑΡΞΙΑΚΟΣ ΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ. Είναι μια περίπτωση φιλοσοφικού ανθρωπισμού. Αμέσως μετά τον δεύτερο παγκόσμιο πόλεμο, το γαλλικό πολιτιστικό πανόραμα τείνει να κυριαρχη​θεί από τη φιγούρα του Sartr και από ένα ρεύμα ιδεών, τον Υπαρξισμό, στη διάδοση του οποίου συνεισέφερε το φιλοσοφικό και συγγραφικό έργο του και η κοινωνικοπολιτιστική "engagement" ή δέσμευση. Η φιλoσοφική διαμόρφωση του Sartr ολοκληρώνεται το '30, στη Γερμανία και είναι επηρεασμένη, πάνω απ' όλα, από την φαινομενολογική σχολή του Husserl και του Heidegger. Μέσα στο νέο μεταπολεμικό πολιτικό κλίμα και την αντιπαρά​θεση με τον Μαρξισμό και τον χριστιανικό ανθρωπισμό, ο Sartr προσπαθεί να επεξεργα​στεί τις ηθικοπολιτικές απόψεις του υπαρξισμού του, επαναπροσδιορίζοντας τον ως ανθρωπιστικό δόγμα, θεμελιωμένο πάνω στην δέσμευση και την ανάληψη των ιστορικών υπευθυνοτήτων, ενεργητικό αναφορικά σε όλες τις μορφές καταπίεσης και αποξένωσης. Είναι τότε που, με αυτή την πρόθεση, ο Sartr έγραψε, το 1946, "Ο υπαρξισμός είναι ένας ανθρωπισμός". Εκείνη η ανάλυση, ήταν μια ελαφρά τροποποιημένη απόδοση του κειμένου της διάλεξης που έδωσε στο Κλαμπ Maintenant, στο Παρίσι, πάνω στο ίδιο θέμα.

Ο Sartr παρουσίασε και καθόρισε τη θέση του ότι, ο υπαρξισμός είναι ένας ανθρωπισμός, με τον ακόλουθο τρόπο: "Πολλοί μένουν έκθαμβοι από αυτό, για το οποίο, μιλάει ο ανθρω​πισμός. Θα δούμε πως το κατανοούμε έτσι. Σε κάθε περίπτωση, μπορούμε να πούμε, αμέ​σως, ότι το κατανοούμε ως υπαρξισμό σε ένα δόγμα που είναι πιθανή η ανθρώπινη ζωή και που, από την άλλη, διακηρύσσει ότι όλη η αλήθεια και όλη η δράση συνεπάγεται ένα περι​βάλλον ως μια ανθρώπινη υποκειμενικότητα. Το δικό μας σημείο εκκίνησης είναι, πράγματι, η υποκειμενοποίηση του ατόμου και αυτό για λόγους αυστηρά φιλοσοφικούς... Δεν μπορούμε να έχουμε, κατά κανόνα, άλλη αλήθεια από αυτή: σκέπτομαι, άρα υπάρχω. Αυτή είναι η απόλυτη αλήθεια της συνείδησης που κατανοεί τον εαυτό της. Κάθε θεωρία, που σέβεται τον άνθρωπο, θα έρθει η στιγμή κατά την οποία θα κατανοήσει τον εαυτό της. Είναι πάνω απ' όλα, μια θεωρεία που καταργεί την αλήθεια, γιατί εκτός από το καρτεσιανό ‘cogito’ όλα τα πράγματα είναι μόνο πιθανά και ένα δόγμα πιθανοτήτων που δεν στηρίζεται σε μια αλήθεια, βουλιάζει στο τίποτα. Για να περιγράψουμε το πιθανό, είναι απαραίτητο να γνωρί​ζουμε το πραγματικό. Άρα, για να υπάρξει μια οποιαδήποτε αλήθεια, χρειαζόμαστε μια από​λυτη αλήθεια. Και αυτή είναι απλή, αποκτάται εύκολα, μπορεί να είναι κατανοητή από όλους και συνίσταται στην κατανόηση του εαυτού της χωρίς ενδιάμεσους. Επιπλέον, αυτή η θεω​ρεία είναι η μόνη που δίνει μια αξία στον άνθρωπο, είναι η μόνη που δεν έχει ένα ‘αντικείμενο’". Αλλά άσχετα με το πότε συμβαίνει στην καρτεσιανή φιλοσοφία, για τον Sartr το "σκέφτομαι" ξαναστέλνει απευθείας στον κόσμο, στους άλλους. Η συνείδηση στη διεθνοποίηση της είναι πάντα επίγνωση του κάτι. Ο Sartr συνεχίζει: "Με αυτό τον τρόπο ο άνθρωπος που κατανοεί απευθείας τον εαυτό του, με το 'cogito' ανακαλύπτει επίσης σε όλους τους άλλους και τους κατανοεί ως συνθήκη της ύπαρξης του. Η πτώση σε σχέση με το ότι δεν μπορώ να είμαι τίποτα... εάν οι άλλοι δεν με αναγνωρίζουν ως κάτι. Για να κατέχω μια οποιαδήποτε αλήθεια πάνω στον εαυτό μου, είναι απαραίτητο να την αποκτήσω μέσω του άλλου. Ο άλλος είναι απαραίτητος για την ύπαρξη μου, όπως για την γνώση που έχω για μένα. Υπό αυτές τις συνθήκες η ανακάλυψη της ίδιας της ζωής μου με αποκαλύπτει ταυτόχρονα στον άλλο ως μια ελευθερία τοποθετημένη απέναντι μου, σκέφτεται μόνο και θέλει το ίδιο για μένα ή προς εμένα. Έτσι, ανακαλύπτουμε αμέσως ένα κόσμο που θα ονο​μάσουμε διυποκειμενικότητα και είναι σε αυτό τον κόσμο που ο άνθρωπος αποφασίζει πάνω στο τι είναι ο ίδιος και στο τι είναι οι άλλοι".

Μετά από αυτή την μεθοδολογία, ο Sartr περνά στον καθορισμό του τι είναι ο άνθρωπος για τον Υπαρξισμό. Όλες οι υπάρξεις διαφορετικής προέλευσης, χριστιανικής ή αθεϊσμού, περιλαμβανομένου και του Heidegger, για τον Sartr συσχετίζονται σε αυτό: ότι στο ανθρώπινο ον η ύπαρξη προηγείται της ουσίας. Για να ξεκαθαρίσει αυτό το σημείο, ο Sartr χρησιμοποιεί το ακόλουθο παράδειγμα: "Όταν μελετάται ένα κατασκευασμένο αντικείμενο, όπως για παράδειγμα ένα βιβλίο ή ένας χαρτοκόπτης, είναι γνωστό ότι ένα τέτοιο αντικεί​μενο είναι έργο ενός χειροτέχνη που εμπνεύστηκε μια έννοια. Ο χειροτέχνης σχετίστηκε με την έννοια του χαρτοκόπτη και, την ίδια στιγμή, με μια προκαταρκτική τεχνική παραγωγής, που είναι μέρος της ίδιας της έννοιας και, κατά βάθος, είναι συνταγή. Επίσης, ο χαρτοκό​πτης, από τη μια, είναι αντικείμενο που κατασκευάζεται με ένα καθορισμένο τρόπο και από την άλλη, κάτι που έχει μια καλά καθορισμένη χρησιμότητα... Θα λέμε, λοιπόν, για ότι αφορά τον χαρτοκόπτη, του οποίου η ουσία (για να πούμε, το σύνολο τεχνικών γνώσεων και των προτερημάτων που επιτρέπουν την κατασκευή και τον ορισμό του), προηγείται της ύπαρ​ξης... Στην χριστιανική θρησκεία, κάτω από την οποία σχηματίστηκε η ευρωπαϊκή σκέψη, ο θεός δημιουργός κατανοείται ως ένας ύψιστος χειροτέχνης που δημιούργησε τον εμπνευ​σμένο άνθρωπο με μια καθορισμένη σύλληψη, την ουσία του ανθρώπου, έτσι όπως ο κοινός χειροτέχνης δημιουργεί τον χαρτοκόπτη... Στην Setecientos, την αθεϊστική φιλοσοφία περιορίστηκε η έννοια του θεού, αλλά όχι η ιδέα του ότι η ουσία του ανθρώπου προηγείται της ύπαρξης του. Δεύτερη τέτοια σύλληψη ‘αυτή η φύση', ή είναι η έννοια του ανθρώπου, θα συναντάται σε όλους τους ανθρώπους, που σημαίνει ότι, κάθε άνθρωπος είναι ένα ιδιαί​τερο παράδειγμα μιας παγκόσμιας έννοιας: ο άνθρωπος... Αλλά ο άθεος υπαρξισμός που εκπροσωπώ - προτείνει ο Sartr - είναι πιο συνδεδεμένος. Εάν υπάρχει θεός, έχει τουλάχι​στον μια ύπαρξη η οποία προηγείται της ουσίας, μια ύπαρξη που υπήρχε πριν από την καθορισμένη ύπαρξη με κάποια έννοια. Αλλά στην περίπτωση του αθεϊστικού υπαρξισμού, αυτή η ύπαρξη είναι ο άνθρωπος, ή όπως λεει ο Heidegger, η ανθρώπινη πραγματικότητα. Τι σημαίνει σε αυτή την περίπτωση το ότι η ύπαρξη προηγείται της έννοιας; Σημαίνει ότι πάνω απ’ όλα ο άνθρωπος υπάρχει, συναντάται, αναδύεται στον κόσμο και ότι κατόπιν καθορίζεται. Ο άνθρωπος, σύμφωνα με την υπαρξιστική έννοια δεν είναι ευπροσδιόριστος, ως προς την αρχή δεν είναι τίποτα. Θα είναι μόνο μετά και θα είναι σαν να έχει γίνει". Και πιο κάτω ο Sartr προσδιορίζει με ακρίβεια: "Ο άνθρωπος δεν είναι τίποτε άλλο παρά αυτό που γίνεται. Αυτή είναι η πρώτη αρχή του Υπαρξισμού. Και είναι επίσης, εκείνο που ονομά​ζεται υποκειμενικότητα, με την οποία κατηγορούμε τον εαυτό μας. Αλλά, τι άλλο θέλουμε να πούμε με αυτό, από το ότι ο άνθρωπος έχει μια αξιοπρέπεια πιο μεγάλη από την πέτρα και το τραπέζι; Θέλουμε να πούμε ότι ο άνθρωπος κατ' αρχήν υπάρχει και είναι αυτός που κατ' αρχήν ρίχνεται σε κάτι έχοντας ένα μέλλον και είναι εκείνος που έχει συνείδηση του να σχεδιάζει το μέλλον. Ο άνθρωπος είναι, αρχικά, ένα σχέδιο που ζει έτσι με υποκειμενικό​τητα... τίποτα δεν υπάρχει πέρα από αυτό στο σχέδιο... ο άνθρωπος, πάνω απ' όλα, θα είναι όλο εκείνο που θα έχει σχεδιαστεί να είναι."

Έτσι, για τον Sartr, πρόκειται για την συναγωγή, συνημμένα, όλων των πιθανών συνεπειών του γεγονότος ότι ο Θεός δεν υπάρχει. Ο άνθρωπος κατασκευάζει, στην ζωή, την έννοια του, σε μια πρώτη στιγμή, σαν σχέδιο και μετά μέσω των πράξεων του. Αλλά σε αυτό το σχέδιο στης αυτοκατασκευής, ο άνθρωπος δεν διαθέτει ηθικούς νόμους που να το θέλουν. Αναφερόμενος σε έναν από τους εμπνευστές του Υπαρξισμού, τον Ντοστογιέφσκι, ο Sartr, λεει: «Ο Ντοστογιέφσκι έγραψε: ‘Αν δεν υπάρχει Θεός, όλα επιτρέπονται’. Υπάρχει εδώ σημείο πρακτικής του Υπαρξισμού. Αλλά... αν δεν υπάρχει Θεός δεν θα βρεθούμε μπροστά σε αξίες ή διαταγές που θα μπορούσαν να νομιμοποιήσουν την συμπεριφορά μας. Έτσι, δεν έχουμε πίσω μας ούτε μπροστά μας, στο φωτεινό βασίλειο των αξιών, δικαιολογήσεις  ή δικαιολογίες. Είμαστε μόνοι, χωρίς δικαιολογίες. Κατάσταση που πιστεύω ότι μπορεί να χαρακτηρίσει δυστυχώς ότι, ο άνθρωπος είναι καταδικασμένος να είναι ελεύθερος. Καταδι​κασμένος γιατί δεν δημιουργήθηκε μόνος του και, όχι προϋπολογισμένα ελεύθερος, γιατί μια φορά βγήκε στον κόσμο, είναι υπεύθυνος για όλα όσα κάνει. Ο άνθρωπος, χωρίς υποστή​ριξη ούτε βοήθεια, είναι καταδικασμένος για πάντα να επινοεί τον άνθρωπο... Όταν λέμε ότι ο άνθρωπος επιλέγεται, κατανοούμε ότι καθένας από μας επιλέγεται, αλλά με αυτό θέλουμε επίσης να πούμε ότι καθ’ ένας από εμάς, επιλεγόμενος, επιλέγει για όλους τους ανθρώ​πους. Στην πραγματικότητα, δεν υπάρχει τουλάχιστον μια από τις πράξεις μας που, φτιαγ​μένη από τον άνθρωπο που θα θέλαμε να είμαστε, δεν δημιουργεί, την ίδια στιγμή, μια εικόνα ενός ανθρώπου που εμείς κρίνουμε ότι πρέπει να είναι. Επιλέγοντας αυτό, μάλλον αυτό το άλλο είναι σίγουρο, την ίδια στιγμή, η αξία της επιλογής μας αφού πλέον δεν μπορούμε δυστυχώς να επιλέξουμε το κακό. Εκείνο που επιλέγουμε είναι πάντα το καλό και τίποτα δεν μπορεί να είναι  καλό για μας αν δεν είναι για όλους».

Πάνω σε αυτές τις βάσεις, ο Sartr, κατασκευάζει την ηθική του της ελευθερίας: «...Όταν σε ένα σχέδιο γενικής γνησιότητας έχω αναγνωρίσει ότι ο άνθρωπος είναι ένα ον του οποίου η έννοια καθορίζεται από ύπαρξη, ότι είναι ένα ον ελεύθερο το οποίο μπορεί από μόνο του να θέλει, σε διάφορες καταστάσεις, την ελευθερία του, αναγνωρίζεται, την ίδια στιγμή ότι, μπορώ από μόνος μου να θέλω την ελευθερία των άλλων». Η ηθική του Sartr δεν βασίζε​ται στο επιλεγμένο αντικείμενο, αλλά στην γνησιότητα της επιλογής. Η πράξη δεν είναι απαραίτητα ευχάριστη, παράλογη ή σχηματισμένη. Στην πραγματικότητα, είναι πιθανό δίνοντας μια ηθική αντίληψη, παρ’ όλο που δεν υπάρχει μια οριστική ηθική και ο καθ’ ένας είναι ελεύθερος να κατασκευάσει την δική του ηθική στην κατάσταση στην οποία ζει, επιλέ​γει μεταξύ των διάφορων πιθανοτήτων αυτή που του προσφέρεται. Αυτή η ηθική αντίληψη βασίζεται στην αναγνώριση της ελευθερίας (της δικής του και των άλλων) και της κακής πίστης. Θα δούμε πώς το εξηγεί ο Sartr: «Θα μπορούσε να κριθεί ένας άνθρωπος λέγο​ντας ότι ήταν σε κακή πίστη. Αν έχουμε καθορίσει την κατάσταση του ανθρώπου σε ελεύ​θερη επιλογή, χωρίς δικαιολογίες και χωρίς βοήθεια, ο οποίος καταφεύγει ζητώντας άσυλο μέσω της δικαιολογίας των παθών των, ο οποίος επινοεί έναν ντετερμινισμό, είναι ένας άνθρωπος κακής πίστης. Αλλά μπορεί να απαντήσει: Κι’ αν εγώ θέλω να είμαι σε κακή πίστη; Θα απαντούσα: Δεν υπάρχει καμία λογική που δεν είστε. Αλλά επιβεβαιώνω ότι είστε σε κακή πίστη και ότι η συμπεριφορά της αυστηρής συνοχής, είναι η συμπεριφορά της καλής πίστης. Και επιπλέον, μπορώ να δώσω μια ηθική αντίληψη».
Με πια έννοια ο Υπαρξισμός πάει να γίνει ανθρωπισμός; «Ο άνθρωπος είναι σταθερά έξω από τον εαυτό του. Ο άνθρωπος υπάρχει μόνο όταν προβάλλεται και χάνεται έξω από τον ίδιο και από την άλλη, μόνο κυνηγώντας στόχους εξάπλωσης μπορεί να υπάρχει. Ο άνθρωπος αισθανόμενος αυτή την υπέρβαση, είναι στο κέντρο αυτής της υπέρβασης. Δεν υπάρχει άλλο σύμπαν από ένα ανθρώπινο σύμπαν, το σύμπαν την ανθρώπινης αντικειμενι​κότητας. Αυτή ή σύνδεση μεταξύ της σπουδαιότητας ως δημιούργημα του ανθρώπου (όχι με την έννοια που δίνεται όταν λέμε ότι, ο Θεός είναι πανταχού παρόν και τα πάντα πληρών, αλλά με έννοια του να πάμε πιο πέρα) και η διυποκειμενικότητα (με την έννοια του ότι, ο άνθρωπος δεν είναι έγκλειστος στον εαυτό του, αλλά ότι είναι πάντα παρών σε ένα ανθρώ​πινο σύμπαν), είναι αυτό που εμείς λέμε υπαρξιακός ανθρωπισμός. Ο ανθρωπισμός γιατί μας θυμίζει τον άνθρωπο ο οποίος είναι ο μοναδικός νομοθέτης και αυτός που θα αποφα​σίσει για τον εαυτό του και γιατί αποδεικνύουμε ότι, ο άνθρωπος δεν θα πραγματοποιηθεί ως άνθρωπος με το να στρέφεται προς τον εαυτό του , αλλά αναζητώντας πέρα από τον εαυτό του ένα σκοπό (που είναι εκείνη η ελευθερία, εκείνη η ιδιαίτερη συμπεριφορά).»

Ο Sartr παραδέχεται ότι, η αντίθεση μεταξύ απόλυτης ελευθερίας και κακής πίστης, επί​σης απόλυτης, είχε προταθεί από το κλίμα του πολέμου, στο οποίο δεν παρουσιάζεται άλλη πιθανή εναλλακτική λύση, παρά μεταξύ του «είμαι μαζί» και «είμαι εναντίον». Μετά από τον πόλεμο ήρθε η πραγματική εμπειρία, εκείνη της κοινωνίας, ή, ήταν η εμπειρία μιας περίπλοκης πραγματικότητας χωρίς φανερές αντιθέσεις, απλές εναλλακτικές λύσεις όπου υπήρχε μια διφορούμενοι σχέση μεταξύ της δεδομένης κατάστασης και της ελεύθερης πρωτοβουλίας, μεταξύ επιλογής και εξαρτοποίησης. Στην συνέντευξη που έδωσε στην «New Left Review» το 1969, o Sartr έδωσε τον ακόλουθο ορισμό της ελευθερίας: «Η ελευ​θερία είναι εκείνο το μικρό κίνημα, το οποίο κάνει ένα κοινωνικό ον πλήρως εξαρτοποιη​μένο, ένα άτομο που δεν περιορίζεται στο να επανεξωτερικεύσει στο σύνολό του την εξαρ​τοποίηση που υπέφερε». Ακόμη, με αυτόν τον τροποποιημένο ορισμό της ελευθερίας, ο Sartr δεν  αποποιείται από κάποια φονταμενταλιστικά θέματα της προγενέστερης φιλοσο​φίας του. Η ελευθερία συνεχίζει να είναι το κέντρο της προβληματικής του. Το 1974, έξι χρόνια πριν πεθάνει, στις δημόσιες συζητήσεις με το όνομα «Η εξέγερση είναι δίκαιη», τονί​ζει ότι ο άνθρωπος μπορεί να είναι παράφρονας και ενωτικός, ακριβώς γιατί είναι ελεύθε​ρος, γιατί δεν είναι ένα πράγμα, ούτε ένα πράγμα ιδιαίτερα πολύπλοκο. Οι άνθρωποι ποτέ δεν συμφωνούν  πλήρως με τους παράγοντες της εξαρτοποίησής τους. Αν είναι έτσι, ούτε που θα μπορούσε να μιλήσει για τις εξαρτοποιήσεις του. Ένα ρομπότ δεν θα μπορούσε να είναι καταπιεσμένο. Οι ψυχοπάθειες ξαναστέλνουν στην ελευθερία. 
Φ

ΦΑΙΝΟΜΕΝΟ ΑΠΟΔΕΙΞΗΣ. Χρησιμοποιείται, στον Νέο Ανθρωπισμό, για να προσδιοριστεί ένα κοινωνικό γεγονός ικανό να δράσει σαν παράδειγμα σε παρακείμενες όσο και σε πιο απομακρυσμένες περιοχές. Σε αυτή την τελευταία περίπτωση, οι καθημερινά πιο γρήγορες και πολυάριθμες επικοινωνίες συμβάλλουν στο να μικραίνουν οι αποστάσεις. Από την άλλη, η ομοιότητα των δομικών καταστάσεων σε ένα σύστημα που παγκοσμιοποιείται, κάνουν το φαινόμενο απόδειξης να «εισάγεται» και να «εξάγεται» με μεγάλη συχνότητα. Ο απο​φασιστικός παράγοντας στην κρούση αυτού του φαινομένου είναι το ότι δείχνει την πιθανότητα της εφαρμογής του σε πολύ πιο ευρεία περιβάλλοντα, από εκείνα της κατα​γωγής του. 
ΦΑΣΙΣΜΟΣ. Εθνικιστική πολιτική ιδέα, αυταρχική, αντικομουνιστική και εχθρική προς την φιλελεύθερη δημοκρατία. Πείρε το όνομα της από την ρωμαϊκή αλληγορία του κρατικού αυταρχισμού: ένα δεμάτι βέργες γύρω από ένα στειλιάρι (fascio). Αυτή η ιδεολογία και πολιτική οργάνωση ιδρύθηκε από τον B. Mussolini, στην Ιταλία το 1919. Δεν είναι  καπιτα​λιστική ούτε σοσιαλιστική, άλλα προτείνει ένα συλλογικό Κράτος. Υπήρξε μοντέλο για την Γερμανία (ναζισμός), Ισπανία (φαλαγκίτες) και την Ιαπωνία. Στην Μεγάλη Βρετανία ιδρύ​θηκε η «βρετανική Ένωση των Φασιστών» και στην Γαλλία ο «Σταυρός της Φωτιάς». Μαζί με τον εθνικισμό (βλ.), αποτελεί  τον πιο βασικό εκφραστή του αντιανθρωπισμού. 
ΦΙΛΑΝΘΡΩΠΙΑ. Θεωρητικά, η αγάπη στο ανθρώπινο ον. Στην πράξη, άρχισαν να αναδύ​ονται ποικίλες συνεργασίες φιλάνθρωπων, ήδη τον 17ο αιώνα. Οι φιλάνθρωπες κοινωνίες αναπτύχθηκαν απαλύνοντας σημαντικές καταστάσεις μιζέριας και κατόπιν πήραν ένα προοδευτικό χαρακτήρα αλληλεγγύης, μερικές φορές διεθνή. Σήμερα, πολλές ανθρωπιστι​κές οργανώσεις αναγνωρίζουν την φιλανθρωπία ως πρωτεύουσα προσωπική συμπερι​φορά που αντιπροσωπεύει τα μέλη τους.

ΦΙΛΕΛΕΥΘΕΡΙΣΜΟΣ. Πολιτικό δόγμα, το οποίο ανέρχεται από τον J. Locke (1632 - 1704), ο οποίος ήταν ένας από τους πιο σημαντικούς θεωρητικούς του. «Η ελευθερία συνίσταται - σύμφωνα με τον Locke - στο ότι κάθε άνθρωπος εξαρτάται από τον νόμο της φύσης και όχι από την θέληση άλλου ανθρώπου... Η ελευθερία δεν είναι η ‘άδεια’, αλλά συνίσταται στην υπακοή στον φυσικό νόμο» Σύμφωνα με αυτό, ο Locke καθιερώνει δύο δικαιώματα: ένα της ελευθερίας του και δεύτερο της τιμωρίας εκείνων που το θέλουν να καταστρέψουν παραβιάζοντας τον φυσικό νόμο. Σκέφτεται εξηγώντας ότι, η εργασία είναι προέλευση της ιδιοκτησίας. Από πού βγαίνει το δικαίωμα της ιδιοκτησίας; Από το ότι επιτρέπετε να την «κατέχω».

Η συμβίωση του φιλελευθερισμού και του κοινωνικού δαρβινισμού, ήταν ένα σημαντικό βήμα στην δικαιολόγηση της οικονομικής συγκέντρωσης και της συγκέντρωσης της πολι​τικής εξουσίας στα χέρια των «πιο κατάλληλων στον αγώνα για την επιβίωση». Αυτοί ήταν προικισμένοι από τους νόμους της φύσης, έναντι άλλων οι οποίοι δεν ήταν ευνοημένοι από αυτήν. Και, λογικά, αν αναφέρεται στο να σεβόμαστε τους «φυσικούς» νόμους, η υποστή​ριξη των ανισοτήτων μεταξύ των ανθρώπινων όντων, είναι σχεδόν μια ηθική υποχρέωση. Όπως μπορεί να εκτιμηθεί ο φιλελευθερισμός, μέσα από την βασική του συμπεριφορά,  είναι μια περίπτωση καθαρού αντιανθρωπισμού. Σίγουρα, ιστορικά, σε αυτόν οφείλονται πολυάριθμες πρόοδοι στην μάχη εναντίον των κατάλοιπων του ομοσπονδιακού συστήμα​τος, εναντίον του κληρικαλισμού και εναντίον της απόλυτης μοναρχίας.

Ο φιλελευθερισμός υπολογίζει σε πολυάριθμους εκφραστές, μεταξύ των οποίων διακρί​νονται οι A. Smith, A. de Tocqueville, J. Stuart Mill, K. Popper, L. von Mises, F. A.Hayek και, πιο πρόσφατα, οι J.Rawls και R. Nozick (βλ. Νεοφιλελευθερισμός).
ΦΙΛΟΣΟΦΙΚΟΣ ΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ. Συμπεριφορά που υποστηρίχθηκε από πολυάριθμους εκφραστές του Υπαρξισμού και από εκπροσώπους διάφορων ιστορικών ρευμάτων. Επί​σης, υπήρξε η ανάδυση κάποιων συγκεχυμένων ιδεολογιών που βασίστηκαν στην υποτι​θέμενη «ανθρώπινη φύση». Αυτοί οι νατουραλιστές, γενικά, αποδέχονται τον καθορισμό του ανθρώπινου όντος ως ενός «λογικού ζώου» και, επίσης, τον εντοπίζουν δίπλα σε μια «ζωικότητα» η οποία εξελίσσεται. Δεν καθορίζουν, σε αυτόν, τις δομικές διαφορές μεταξύ του ανθρώπινου όντος και του ζώου, αλλά καταγράφουν τις διαφορές της πολυπλοκότη​τας που αναπτύσσονται στην ίδια την δομή. Δεν είναι εύκολο να κατανοηθεί πώς αυτοί οι νατουραλιστές ή νεονατουραλιστές μπορούν να θεωρούν τους εαυτούς τους ως «ανθρωπιστές».
ΦΙΛΟΣΟΦΙΚΟΣ ΑΝΤΙΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ. Οι υπαρξιστές φιλόσοφοι, βασισμένοι στην περι​γραφή που είχαν οι μελετητές του 19ου αιώνα, αποδέχθηκαν ότι ο ανθρωπισμός ήταν μια φιλοσοφία, στην οποία είναι ικανό στους αντιπάλους τους να θεμελιώσουν τον φιλοσοφικό ανθρωπισμό τους. Ειδικότερα, από τις γραμμές του δομικισμού και του συντηρητικού μαρξισμού βγήκαν αυτοί οι δυσφημιστές. Βέβαια, ο Νίτσε έστειλε κάποιες προϋποθέσεις που χρησιμοποιήθηκαν αργότερα από τον Levi-Straus και τον Foucault. Η κριτική του Heidegger στον ανθρωπισμό εγγράφεται, επίσης, στον φιλοσοφικό ανθρωπισμό.
Μέσω του μαρξισμού, ο Althusser προτείνει την θεωρία των «δύο Μαρξ»: του νέου ήδη «ιδεολόγου» και του πραγματικά ώριμου «επιστημονικού». Οι συνέπειες από αυτή την διχοτόμηση, που δημιουργεί ο γάλλος φιλόσοφος, είναι οι ακόλουθες: «Όλη η σκέψη που επαναφέρει στον Μαρξ για να αποκαταστήσει, με τον ένα ή τον άλλο τρόπο, μια ανθρωπο​λογία ή ένα φιλοσοφικό ανθρωπισμό, δεν θα ήταν ‘θεωρητικά’ παραπάνω από σκόνη. Αλλά στην πράξη, εγέρθηκε ένα κίνημα προμαρξιστικής ιδεολογίας το οποίο εξέτασε σοβαρά την πραγματική ιστορία και το οποίο μπόρεσε να το παρασύρει σε ένα αδιέξοδο... Μια μαρξιστική πολιτική (αναπλήρωση) της ανθρωπιστικής ιδεολογίας, ή ήταν πολιτική συμπεριφορά απέ​ναντι στον ανθρωπισμό (πολιτική που μπορεί να είναι απόρριψη ή η κριτική, χρίση ή στήριγμα, ανάπτυξη ή ανανέωση των σημερινών μορφών της ανθρωπιστικής ιδεολογίας στο ‘ηθικοπολιτικό’ πεδίο), δεν είναι δυνατό παρά, με την απόλυτη προϋπόθεση, να βασίζε​ται πάνω στην μαρξιστική φιλοσοφία, της οποίας προϋπόθεση είναι ο θεωρητικός αντιαν​θρωπισμός».
Χ

ΧΡΙΣΤΙΑΝΙΚΟΣ ΑΝΘΡΩΠΙΣΜΟΣ. Είναι μια περίπτωση φιλοσοφικού ανθρωπισμού (βλ.). Η ερμηνεία του Χριστιανισμού, από την ανθρωπιστική άποψη, βρίσκεται στην γενική πορεία της αναθεώρησης και της προσαρμογής των χριστιανικών δογμάτων στον σύγχρονο κόσμο, σε σχέση με τον οποίο είχε υιοθετήσει η Εκκλησία, κατά την διάρκεια αιώνων, μια θέση απόρριψης ή ευρείας καταδίκης. Κοινωνικά εκτιμάται ότι, η στροφή της Εκκλησίας ξεκινάει από την παπική εγκύκλιο «Rerum Novarum» του Λέοντος 13ου (1891). Με αυτή την παπική εγκύκλιο, η Εκκλησία προσπαθεί να δώσει ένα κοινωνικό δόγμα, το οποίο θα μπορούσε να αντιταχθεί στον φιλελευθερισμό και τον σοσιαλισμό. Η Εκκλησία ενέκρινε το σχηματισμό κομμάτων μάζας, χριστιανικής έμπνευσης και επαναπροτάθηκε ως φορέας μιας οπτικής του κόσμου και μιας ηθικής, ικανών να δώσουν απάντηση στις πιο βαθιές ανάγκες του σύγχρονου ανθρώπου. Σε αυτήν την απόπειρα συναντάται ο χριστια​νικός ανθρωπισμός, εγκαινιαστής του οποίου μπορεί να θεωρηθεί ο J. Maritain. Αυτός ήταν ο κύριος μαθητής του Bergson και μετά ακόλουθος του επαναστατικού σοσιαλισμού. Ανικανοποίητος και από τις δύο φιλοσοφίες, το 1906 προσηλυτίζεται στον Καθολικισμό. Οδήγησε έναν από τους δύο πιο αξιόλογους εκφραστές στον ονομαζόμενο «νεοσχολαστικισμό» ή «νεοατομικισμό». Για να πούμε, από αυτό το κίνημα του σύγχρονου καθολικού πνεύματος, το οποίο τοποθετείται στον Άγιο Θωμά του Ακουίνο και, μέσω αυτού, στον Αριστοτέλη, σκέψη την οποία ο Άγιος Θωμάς είχε προσαρμόσει στα χριστια​νικά δόγματα. Η σκέψη του Maritain είναι, λοιπόν, μια (πνευματική, πολιτιστική) τοποθέ​τηση η οποία αντιτάσσεται ριζικά στην πιο γενική τάση την σύγχρονης σκέψης της Αναγέν​νησης από δω και μπρος. Όντως, πάει ακριβώς αντίθετα στον σχολαστικό ατομικιστή (η πιο τυπική έκφραση της μεσαιωνικής σκέψης), ο οποίος προώθησε τους ανθρωπιστές της Αναγέννησης. Με αυτό τον τρόπο, ο Maritain δίνει ένα σάλτο προς τα πίσω, πιο πέρα από την Αναγέννηση. Και το κάνει αυτό γιατί, είναι ακριβώς από τον αναγεννησιακό ανθρωπι​σμό απ’ όπου ανακαλύπτει τους σπόρους που οδήγησαν στην κρίση και το σχίσμα της σύγχρονης κοινωνίας. Με αυτό δεν προσπαθεί να επαναξιολογήσει, σαφώς, τον Μεσαίωνα και την χριστιανική οπτική που συνδέεται με εκείνη την περίοδο, αλλά να ξαναπάρει το νήμα μιας ιστορικής ανάπτυξης του Χριστιανισμού και της τελειοποιήσεις του στην λαϊκή και κοσμική κοινωνία την οποία, σύμφωνα με την οπτική του, είχαν εκθέσει λόγω τη σύγχρονης σκέψης. Στο βιβλίο του «Πλήρης Ανθρωπισμός», ο Maritain εξετάζει την ανάπτυξη της σύγχρονης σκέψης από την  κρίση της μεσαιωνικής Χριστιανικότητας μέχρι μεσοαστικό ατομικισμό του 20ου αιώνα. Σε αυτήν την εξέλιξη βλέπει την τραγωδία του «ανθρωποκεντρικού» ανθρωπισμού (έτσι τον ονομάζει), που αναπτύσσεται από την Ανα​γέννηση. Αυτός ο ανθρωπισμός, που οδηγήθηκε σ’ ένα αυξανόμενο αποχριστιανισμό της Δύσης, είναι μια μεταφυσική του « ελευθερία χωρίς την Χάρη».

Υπάρχουν εδώ οι φάσεις αυτής της αυξανόμενης παρακμής: «Με σεβασμό στον άνθρωπο, μπορεί να σημειωθεί ότι κατά την διάρκεια της πρώτης περιόδου της σύγχρονης εποχής, πάνω απ’ όλα με τον Descartes και αργότερα με τον Roussau και τον Kant, ο ορθολογισμός κατασκεύασε, από την προσωπικότητα του ανθρώπου, μια εικόνα υπεροπτική και μεγαλο​πρεπή, άφθαρτη, ενθουσιώδη για την inmanencia και αυτονομία της και, τέλος, καλή λόγω ουσίας». Αλλά αυτή η ορθολογική υπεροψία η οποία πρωταρχικά αποκλείει όλες τις παρα​δοσιακές και διαδεδομένες αξίες και κατόπιν, με τον ιδεαλισμό, μέχρι την έννοια της αντι​κειμενικής πραγματικότητας, γέννησε η ίδια την καταστροφή της. Πρώτα ο Δαρβίνος και μετά ο Φρόιντ κατάφεραν θανάσιμα χτυπήματα στην αισιόδοξη και προοδευτική οπτική του ανθρωποκεντρικού ανθρωπισμού (βλ.). Με το Δαρβίνο ο άνθρωπος ανακαλύπτει ότι, δεν υπάρχει βιολογική ασυνέχεια μεταξύ αυτού και του πιθήκου. Αλλά όχι μόνο αυτό: μεταξύ αυτού και του πίθηκου δεν υπάρχει μια πραγματική μεταφυσική διαφορά, δηλαδή, δεν υπάρχει μια αλλαγή ουσίας, ένα πραγματικό άλμα στην ποιότητα. Με τον Φρόιντ, ο άνθρωπος ανακάλυψε ότι, τα πιο βαθιά του κίνητρα υπαγορεύτηκαν, στην πραγματικό​τητα, από το σεξουαλικό ένστικτο και το ένστικτο του θανάτου. Στο τέλος αυτής της κατα​στροφικής διαλεκτικής διαδικασίας, είχαν κιόλας ανοίξει οι πόρτες των σύγχρονων ολοκλη​ρωτισμών. Συμπεραίνει ο Maritain: «Μετά από όλους τους διαχωρισμούς και τους δυϊσμούς της ανθρωπιστικής εποχής... παρευρισκόμαστε σε έναν οριστικό διαχωρισμό και μια ορι​στική αποσύνθεση. Αυτό που δεν επιβάλλεται στο ανθρώπινο ον διεκδικεi περισσότερα από ποτέ την ίδια την κυριαρχία του, αλλά βέβαια, όχι περισσότερο απ’ ότι για το μεμονωμένο άτομο. Αυτό βέβαια, δεν είναι γνωστό πού βρίσκεται, φαίνεται μόνο διαχωρισμένο και απο​συντεθημένο. Αυτό βέβαια, ώριμο να απαρνηθεί, χάριν του συλλογικού ανθρώπου, αυτής της μεγάλης ιστορικής φιγούρας της ανθρωπότητας της οποίας ο Ένγκελ δημιούργησε μια θεολογία και που, γι’ αυτόν, συνίσταται σε Κράτος όπως η τέλεια νομική του δομή και που με τον Μαρξ θα δημιουργήσει την κομουνιστική κοινωνία με τον inmanente δυναμισμό του».
Στον ανθρωποκεντρικό ανθρωπισμό, του οποίου η ανάπτυξη περιγράφτηκε έτσι, ο Μαρι​τέν αντιτάσσει τον χριστιανικό ανθρωπισμό, τον οποίο καθορίζει ως «πλήρη» ή «θεοκεντρικό». Υπάρχει εδώ το πώς εκφράζεται: «Με αυτό τον τρόπο οδηγηθήκαμε στο να διακρίνουμε δύο μορφές ανθρωπισμού: τον θεοκεντρικό ανθρωπισμό (βλ.), ή στην πραγ​ματικότητα χριστιανικό και έναν ανθρωποκεντρικό ανθρωπισμό, υπεύθυνοι του οποίου είναι το πνεύμα της Αναγέννησης και εκείνο της Μεταρρύθμισης... Η πρώτη μορφή του ανθρωπι​σμού αναγνωρίζει ότι ο θεός είναι το κέντρο του ανθρώπου, εμπλέκει την χριστιανική ιδέα του αμαρτωλού και λυτρωμένου ανθρώπου και την χριστιανική ιδέα Της Χάρης και της ελευθερίας. Η δεύτερη πιστεύει ότι ο ίδιος ο άνθρωπος είναι το κέντρο του κόσμου και γι’ αυτό όλων των πραγμάτων, εμπλέκει την νατουραλιστική ιδέα του ανθρώπου και της ελευ​θερίας... Γίνεται κατανοητό γιατί ο ανθρωποκεντρικός ανθρωπισμός αξίζει το όνομα του απάνθρωπου ανθρωπισμού και ότι η διαλεκτική του θα πρέπει να λάβει υπόψη της την τραγωδία του ανθρωπισμού».
Στον θεοκεντρικό ανθρωπισμό, ο Μαριτέν εμπιστεύεται την εργασία της ανασυγκρότησης ενός οργανικού κόσμου, ο οποίος επανασυνθέτει την κοσμική κοινωνία κάτω από την καθοδήγηση των χριστιανικών αξιών. Η χριστιανική ερμηνεία την οποία έδωσε, ο Μαριτέν, στον ανθρωπισμό έγινε αποδεκτή με ενθουσιασμό από κάποιους τομείς της Εκκλησίας και μεταξύ διάφορων λαϊκών ομάδων. Από την άλλη, ενέπνευσε πολυάριθμα καθολικά κινή​ματα εμπλεκόμενα στην κοινωνική δράση και την πολιτική ζωή, με αποτέλεσμα ένα ιδεολο​γικό όπλο πάνω απ’ όλα ενάντια στον Μαρξισμό. Αλλά αυτή η ερμηνεία έλαβε επίσης συντριπτικές κριτικές σε φιλοσοφικά πεδία όχι εξομολογητικά. Στο πρώτο μέρος, παρατη​ρείται ότι η εθνικιστική τάση που εμφανίζεται στην μετααναγεννησιακή φιλοσοφία και που ο Μαριτέν αναφέρεται στον Descartes, τον Καντ και τον Ένγκελ, θα μπορούσε να είχε υπερ​βεί, στη σκέψη του Αγίου Θωμά, την αργοπορημένη και συμπεριλαμβανόμενη Σχολαστική. Αυτή η τάση, που οδηγεί στην κρίση και την καταστροφή της λογικής, δεν είναι ένα προϊόν του αναγεννησιακού ανθρωπισμού, άλλα μάλλον tomismo. Για αυτούς τους κριτικούς, ο Μαριτέν κάνει, με ένα κολοσσιαίο έργο παραπλάνησης και καμουφλάζ, σχεδόν ένα παιχνίδι φιλοσοφικής ταχυδακτυλουργίας, αποδίδοντας στην Αναγέννηση μια ιστορική προσωπικό​τητα, η οποία αντίθετα ανήκει στην καθυστερημένη χριστιανική μεσαιωνική σκέψη. Η καρτεσιανή φιλοσοφία που συναντάται στην βάση της σύγχρονης σκέψης, μέσα από τον εθνικισμό της είναι πολύ περισσότερο συνδεδεμένη με τον Άγιο Θωμά και με τον νεοπλα​τωνισμό και τον απόκρυφο ερμητισμό της Αναγέννησης. Οι ρίζες του «Μεγαλείου της Λογι​κής» της σύγχρονης φιλοσοφίας οφείλουν να είναι ερευνητικές, συνεπώς, στην προσδοκία του tomismo να κατασκευάσει φιλοσοφία διανοουμενίστικη και αφηρημένη. Στο δεύτερο μέρος, η κρίση των αξιών και το υπαρξιακό κενό στα οποία οδηγήθηκε η ευρωπαϊκή σκέψη με τον Δαρβίνο, τον Νίτσε και τον Φρόιντ δεν είναι μια συνέπεια του αναγεννησιακού ανθρωπισμού, αλλά αντίθετα παράγεται από την εμμονή μεσαιωνικών χριστιανικών ιδεών μέσω της σύγχρονης κοινωνίας. Η τάση στον δυϊσμό και τον δογματισμό, την αίσθηση του σφάλματος, την απόρριψη του σώματος και του φύλου, την υποβάθμιση την γυναίκας, το φόβο του θανάτου και της κόλασης, είναι όλες κατάλοιπα του μεσαιωνικού χριστιανισμού, οι οποίες ακόμη και μετά την Αναγέννηση επηρέασαν δυναμικά την δυτική σκέψη. Εκείνες θα καθορίσουν, με την Μεταρρύθμιση και την Αντιμεταρρύθμιση, το κοινωνικοπολιτιστικό πεδίο στο οποίο αναπτύχθηκε η σύγχρονη σκέψη, η «καταστροφική διαλεκτική» την Δύσης (στην οποία επιμένει ο Μαριτέν) κατευθύνεται, σύμφωνα με αυτούς τους κριτικούς, από την συνύπαρξη ανθρωπιστικών και αντιανθρωπιστικών αξιών και οφείλει να εξηγηθεί ως το οδυνηρό εσωτερικό για να απαλλαγεί από αυτήν την εσωτερική σύγκρουση.

ΧΡΥΣΟΣ ΚΑΝΟΝΑΣ. Ηθική αρχή, πολύ διαδεδομένη μεταξύ διαφόρων λαών, που αποκα​λύπτει μια ανθρωπιστική συμπεριφορά (βλ.). Δίνουμε παρακάτω κάποια παραδείγματα. Ραβίνος Hillel: "Αυτό που δεν θέλεις για σένα μην το κάνεις στον πλησίον σου". Πλάτων: "Θέλω να κάνω στους άλλους αυτό που θέλω να μου κάνουν". Κομφούκιος: «Μην κάνεις στους άλλους αυτό δεν θέλεις να σου κάνουν". Μέγιστη jainista: "Ο άνθρωπος πρέπει να προσπαθεί να συμπεριφέρεται σε όλα τα πλάσματα όπως θα του άρεσε να του συμπεριφέ​ρονται". Στον χριστιανισμό: "Κάνε στους άλλους ότι θα ήθελες να σου κάνουν". Μεταξύ των σιχ: "Συμπεριφέρσου στους άλλους όπως θα ήθελες να σου συμπεριφερθούν". Η ύπαρξη του χρυσού κανόνα τείνει να αποδειχθεί από τον Ηρόδοτο σε διάφορους λαούς της αρχαιότητας.
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