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Χάρης Ν. Μελετιάδης
ΔΗΛΩΣΗ ΠΡΟΣΤΑΣΙΑΣ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗΣ ΙΔΙΟΚΤΗΣΙΑΣ, ΕΠΙΚΟΙΝΩΝΙΑΣ ΚΑΙ ΠΡΟΣΩΠΙΚΩΝ ΔΕΔΟΜΕΝΩΝ 
Ο Καθηγητής Χαράλαμπος Μελετιάδης προσφέρει αποκλειστικά και μόνον στους εγγεγραμμένους φοιτητές στο μάθημα Σύγχρονη ελληνική κοινωνία : σχηματισμός των δομών Ι του προπτυχιακού προγράμματος σπουδών του Τμήματος Κοινωνιολογίας του Παντείου Πανεπιστημίου στοιχεία ασύγχρονης διδασκαλίας του ανωτέρω Μαθήματος διά του ηλεκτρονικού προγράμματος e-class Παντείου Πανεπιστημίου και της οικείας περί μαθημάτων σελίδας του Εργαστηρίου Κοινωνιολογίας της Παιδείας και του Πολιτισμού. 
Οι υπηρεσίες τηλεκπαίδευσης προσφέρονται από τον Διδάσκοντα κατ᾽εξαίρεση λόγω της μερικής αναστολής λειτουργίας του Παντείου Πανεπιστημίου εξαιτίας της επιδημίας CoViD19 από 11 Μαρτίου 2019 και για όσο χρόνο διαρκεί η αναστολή της δια ζώσης διδασκαλίας. 
Η Πνευματική Ιδιοκτησία στο αναρτώμενο έργο της διαδικτυακής τηλεκπαίδευσης και στο εκπαιδευτικό συνοδευτικό υλικό υπό τη μορφή, μεταξύ άλλων, ηλεκτρονικών σημειώσεων, διαφανειών (powerpoint) ή άλλου συμπληρωματικού υλικού κατανόησης και εμβάθυνσης του περιεχομένου του Μαθήματος αποκτάται χωρίς καμία διατύπωση και χωρίς την ανάγκη ρήτρας απαγορευτικής των προσβολών της. Επισημαίνεται πάντως ότι σύμφωνα με τον Ν. 2121/1993 και τη Διεθνή Σύμβαση της Βέρνης (που έχει κυρωθεί με τον Ν. 100/1975) απαγορεύεται η αποθήκευση του Έργου σε βάση δεδομένων, η αναδημοσίευση, η αναμετάδοσή του σε ηλεκτρονική ή μηχανική ή άλλη μορφή και γενικά η αναπαραγωγή του με οποιοδήποτε τρόπο, συνολικά ή τμηματικά ή περιληπτικά, στο πρωτότυπο ή σε μετάφραση ή άλλη διασκευή. Κατ᾽εξαίρεση τα ανωτέρω επιτρέπονται κατόπιν προηγούμενης γραπτής άδεια του Διδάσκοντος. 
Η αποτύπωση σε υλικό φορέα του περιεχομένου της επικοινωνίας με τηλεφωνικά ή άλλα ηλεκτρονικά μέσα χωρίς τη συναίνεση των συμμετεχόντων στην επικοινωνία διώκεται ποινικά. 
Όλοι οι συμμετέχοντες στο Μάθημα αναγνωρίζουν και σέβονται τη σημασία των δεδομένων προσωπικού χαρακτήρα και υποχρεούνται να συμμορφώνονται με τις διατάξεις του Γενικού Κανονισμού Προστασίας Προσωπικών Δεδομένων 2016/679/ΕΚ (για περισσότερες πληροφορίες βλ. τη διαδικτυακή σελίδα της Αρχής Προστασίας Δεδομένων Προσωπικού Χαρακτήρα www.dpa.gr). 
Αθήνα, 26 Μαρτίου 2020 

Χαράλαμπος Ν. Μελετιάδης
«Παιδός η βασιληίη»
Σήμερα άγεται εορτή και πανήγυρις μεγάλη στο Πάντειο Πανεπιστήμιo. Κατά συνήθεια παλαιά τιμάμε τη μνήμη των Τριών Ιεραρχών: Αυτοί έδειξαν ότι η σοφία των αρχαίων αιώνων δεν ανταγωνίζεται την αποκάλυψη τοις νηπίοις [Ματθ. ΙΑ΄, 25]· στέκει εκεί βακτηρία και στήριγμα για τον όλο άνθρωπο. Η περίσταση είναι μοναδική και η γιορτή λαμπρή: μας οδηγεί ως πάμφωτη χειμωνιάτικη λεωφόρος στα κέντρα της δικής μας σοφίας.    

Διανύουμε σκολιές οδούς μέσα στο σκοτεινό δάσος, τη selva oscura, της ευρωπαϊκής κρίσης. Οι συνθηματολογικοί μονόλογοι προελαύνουν, η πολύχρωμη κοινωνική ζωή πέφτει στην κατάθλιψη της ασπρόμαυρης διαλεκτικής και η ιστορία βυθίζεται στην πιο ανιστόρητη για τη μνήμη και το παρελθόν χρησιμοθηρία. Σήμερα όμως τη μέρα της γιορτής ας αφεθούμε πρόσκαιρα, ας φανταστούμε μια εκδρομή στις όχθες του Ιλισού ένα καλοκαιριάτικο απομεσήμερο ή ας περπατήσουμε στην Ιερά Οδό, το δρόμο προς την Ελευσίνα, που είναι «δρόμος της ψυχής. Φανερωμένος».  Οδηγός μας ας είναι ένας παππούς από τα ακρογιάλια της Ιωνίας, ο Ηράκλειτος. Είναι βέβαια λίγο βαρύς και δύσθυμος· διόλου χαριτωμένος κι εύκολος στην παρέα. Παρόλα αυτά ή για όλα αυτά ας τον ακούσουμε να λέει, ότι ο χρόνος είναι ένα παιδί που παίζει, που ρίχνει ζάρια· η βασιλεία είναι του παιδιού, «παιδός η βασιληίη» (fr. 52). Η κατάφαση προς το παιδί, την παιδικότητα υπερβαίνει την κοσμολογική τάξη των Ιώνων φιλοσόφων,  περνάει από το Ευαγγέλιο· φτάνει ως τη μακρινή Ανατολή του Λάο Τσε. Εδώ ας σταθούμε λίγο: Αυτή την Ανατολή, που ως σήμερα η παγκοσμιοποίηση δεν της στέρησε την εξωτική μοναδικότητά της, ο πολιτισμός μας την εγκολπώθηκε ένιες φορές στη διαδρομή του· αφομοίωσε στοιχεία της πριν από την ανέλιξή του σε μια επόμενη βαθμίδα: Ο ασιανισμός βρίσκεται πριν από την κλασική τέχνη, οι ανατολικές θρησκείες πριν από τη σύνθεση του Βυζαντίου, το Βυζάντιο πριν από την Αναγέννηση και η μελέτη της Κίνας, της αυτοκρατορίας των Περσών ή των Ινδών πριν από τον Malebranche, τον Montesquieu, τον Schlegel, τον Thomas Mann, τον Edward Morgan Forster, τον Bertolt Brecht
 ή και τους δικούς μας Επτανήσιους, τον Κωνσταντίνο Θεοτόκη και τον Λορέντζο Μαβίλη. Μέσα σε αυτό το διαπολιτισμικό περιβάλλον η παιδική ηλικία κερδίζει τις ανθρωπολογικές, επιστημολογικές, πολιτικές και μεταφυσικές συμπαραδηλώσεις της. 

Πολλοί ως τώρα έχουν μιλήσει για την παιδικότητα, ιδίως ως θήρευση του πρωτόλειου της αισθητικής εμπειρίας. Η αφετηρία μας όμως, η ηρακλείτεια γνώμη, εγκαινιάζει μια σύζευξη των διεστώτων, του ύψιστου σε ισχύ και παραδοσιακότητα πολιτικού θεσμού με το θεωρούμενο ως το πιο εύθραυστο μέλος της κοινωνικής ζωής, το παιδί.  Θα κινηθούμε σήμερα, ημέρα αφιερωμένη στην παιδεία μας, προς την κατανόηση αυτής της αρχικά παράδοξης σύζευξης. 

Οι αιώνες της βάρβαρης συμπεριφοράς απέναντι στα παιδιά που διαδέχθηκαν ο ένας μετά τον άλλο ως σήμερα σε μεγάλες εκτάσεις του πλανήτη μας υποδεικνύουν άλλες σκέψεις: Για το παιδί που γεννιέται και την ίδια ώρα πεθαίνει, το παιδί αντικείμενο της πιο απάνθρωπης εκμετάλλευσης, το παιδί θύμα της αρρώστιας, της φυσικής καταστροφής, του πολέμου, της βαναυσότητας και της φτώχειας· όλα αυτά είναι επιβλητικά και μας δείχνουν ότι ο Ηράκλειτος είπε μάλλον ένα παραδοξολόγημα, μια εξυπνάδα, που δε θα χρειαζόταν να την προσέξουμε παραπάνω. Κι όμως δεν είναι έτσι. 

Ας πιάσουμε το ζήτημα από μια άλλη πλευρά. Θα διανύαμε μια μεγάλη διαδρομή από τον ομηρικό βασιλιά στην Ιλιάδα, τον «ποιμένα λαῶν», ένα αρχηγό δηλ. που οδηγεί μια ομάδα ανδρών πολεμιστών
, ως τον βασιλιά που χάρη στις μαγικές δυνάμεις του εξασφαλίζει την ευφορία στη γη και στους ανθρώπους
, τον σοφόκλειο Οιδίποδα λ.χ., που απευθύνεται στους πολίτες της Θήβας, άντρες και γυναίκες, ιερείς και γέροντες, όπως ο πατέρας στα παιδιά του
. Ο δεσμός αυτός δεν κυριολεκτεί, δεν είναι δεσμός του αίματος και της πατρογονικής γραμμής, δεν είναι επίσης απότοκος μιας θεόδοτης εξουσίας ή μιας θεϊκής καταγωγής του παιδιού, όπως ακόμη και σήμερα διατείνονται ορισμένες αφρικανικές θρησκείες
, περιγράφει μια σχέση εκκοσμικευμένη, η οποία κατά τον Αριστοτέλη προσομοιάζει στη σχέση πατέρα παιδιών
. Αυτή η αρχή στην αριστοτελική φιλοσοφία έχει, όπως είναι γνωστό, μια ειδική σημασία
, από ιστορική άποψη όμως συσχετίζεται με την οικιακή οικονομία και τον καταμερισμό της εργασίας εντός του οίκου και των παραγωγικών του προσαρτημάτων,  του χωραφιού, του εργαστηρίου, του πλοίου. 

Δυστυχώς γνωρίζουμε πολύ λίγα ακόμη για τους χώρους αυτούς από την άποψη της συμβολής τους στην παιδεία. Μπορούμε όμως να την υποθέσουμε με βάση στοιχεία που συγκεντρώνουμε και από μεταγενέστερες εποχές. Εργασιακές σχέσεις με γνωστικό-παιδευτικό βάρος αναγνωρίζονται από την Αρχαιότητα και, μολονότι στις μέρες μας θεωρούνται ως διαδικασίες κατώτερες από μαθησιακή άποψη σε σύγκριση με εκείνες που εντοπίζονται στα σχολικά περιβάλλοντά μας, ούτε σήμερα μας είναι άγνωστες ούτε είναι τόσο περιορισμένες σε άλλα διπλανά μας πολιτισμικά μορφώματα. Τα γεγονότα αυτά μας ενδιαφέρουν στο μέτρο που συνδέουν τον καταμερισμό με την ανάδυση των γραμματισμών στα εργασιακά περιβάλλοντα, λ.χ. στα εικονογραφικά εργαστήρια
, στα εμπορικά καταστήματα, στις συντεχνίες των χτιστών κ.τ.λ. Στα ίδια αυτά περιβάλλοντα αναγνωρίζουμε δυνατότητες ανάπτυξης και ευρύτερων μορφωτικών τάσεων και ριζοσπαστικών απελευθερωτικών αναζητήσεων. Στην περίπτωση αυτή δεν έχουμε μόνο να θυμηθούμε την κριτική του Δίκαιου Λόγου στις αριστοφανικές Νεφέλες
, αλλά κυρίως την ανοικτή μορφή καταστολής που σημειώθηκε το 92 π.Χ, οπότε οι κήνσορες απαίτησαν το κλείσιμο των ρητορικών σχολών στη Ρώμη, επειδή θεώρησαν ότι η διδασκαλία εκεί απόκλινε κατά δυσάρεστο τρόπο από την πάτριο πολιτεία
. Η αρχαία αθηναϊκή παράδοση, που έφτασε ως εμάς χάρη σε μια αναφορά του Δημοσθένη για τον πατέρα του ρήτορα Αισχίνη (δούλευε στο «διδάσκαλο» Ελπία στη συνοικία των εργαστηρίων κοντά στο Θησείο)
, διασώζεται και στη συνέχεια. Σύμφωνα πάλι με τη ρωμαϊκή παράδοση ο ρόλος των συντεχνιών στις διαδικασίες αναπαραγωγής τους μέσω της επαγγελματικής κατάρτισης υπήρξε μεγάλος
.  
Στο ίδιο περιβάλλον μπορούμε να εντοπίσουμε ότι η συμμετοχή του παιδιού στον καταμερισμό της εργασίας δεν είναι ισοδύναμη με των ενηλίκων και η διαφορά αυτή απηχείται σε όλες, ελληνικές και ρωμαϊκές, αντιλήψεις για τα στάδια της ανθρώπινης ζωής και ιδίως για το ξεχώρισμα της παιδικής (και αργότερα και της εφηβικής) ηλικίας από την ενήλικη περίοδο. Ο κόσμος εξάλλου της εργασίας μέσα στις πόλεις μπορεί να συνειδητοποιεί την αξία της γνώσης και να επιδιώκει τη μόρφωση: με μια γκροτέσκα διάθεση ο αριστοφανικός Στρεψιάδης αποφασίζει να τραβήξει το γιό του από την ανεμελιά των ιππικών αγώνων και να τον στείλει στο σχολείο του Σωκράτη, προκειμένου να αποκτήσει μέσω της ρητορικής εκπαίδευσης σημαντικά κοινωνικά πλεονεκτήματα
. Καταλήγουμε λοιπόν σε ένα πρώτο συμπέρασμα σύμφωνα με το οποίο μπορούμε μεν να διαγνώσουμε τη συσχέτιση του παιδιού με τις απόλυτες μορφές κοινωνικής εξουσίας, θα πρέπει όμως κάτω από την επίδραση της ελληνικής σκέψης να δούμε ότι αυτή η συσχέτιση ανάγεται στην οικογενειακή ζωή και στην μικροοικονομική παραγωγική δραστηριότητα του οίκου, προσφέρει δε ευρύτερες δυνατότητες αναγνώρισης του εκπαιδευτικού έργου και αυτονόμησης της εκπαιδευτικής διαδικασίας έξω από το εργασιακό περιβάλλον.

Από αυτό το πόρισμα της αναγνώρισης της ιδιαιτερότητας της παιδικής ηλικίας και της αντιμετώπισής της, μπορούμε να υποθέσουμε ότι η ανάπτυξη της ζωής μέσα στις πόλεις θα ενοφθαλμίζεται στοιχεία από τη στάση απέναντι στο παιδί χωρίς να διστάζει να οικειοποιηθεί τις λέξεις και τους όρους που εκφράζουν αυτή τη στάση. Στην πραγματικότητα έχουμε να κάνουμε με μια σημασιολογική διαστολή: Ο Πλούταρχος λ.χ. αναφέρει ότι οι πόλεις όχι μόνο ζητούσαν από τη Σπάρτη να τους στείλει «ἕνα Σπαρτιάτην ἡγεμόνα», αλλά προσέβλεπαν «πρὸς σύμπασαν τὴν τῶν Σπαρτιατῶν πόλιν ὥσπερ παιδαγωγόν ἢ διδάσκαλον εὐσχήμονος βίου καὶ τεταγμένης πολιτείας»
. 

Τι σημαίνει αυτό το σύνταγμα; Είναι σίγουρο πως τέτοιοι όροι μπορεί να προσβλέπουν προς την επιστροφή στην πάτριο πολιτεία, την πολιτεία των πατέρων, και στον εθιμικά παγιωμένο νόμο, ή την παλιά res publica και το mos maiorum των Ρωμαίων. Είναι επίσης σίγουρο ότι όλα αυτά μπορούσαν να συνεισφέρουν σε ιδεολογικές συγκροτήσεις και να αποτυπώνουν καταστατικά συνθήματα πολιτικών προγραμμάτων. Ωστόσο η πολιτειακή οργάνωση στον ελληνικό κόσμο δεν ήταν απολιθωμένη και σε όλη την ιστορική διαδρομή της περιόδου υπήρχαν άνθρωποι και κοινωνικές ομάδες που δεσμεύονταν και καθιστούσαν τους πολιτειακούς θεσμούς λειτουργικούς για μεγάλο χρονικό διάστημα χωρίς να αποστρέφονται την αλλαγή
. Αν συνεπώς αφαιρέσουμε από τη διαπίστωση του Πλουτάρχου το ενδεχόμενο κομματικό και ιδεολογικό της φορτίο, τότε θα αναγνωρίσουμε στο βάθος μια αντίληψη που με πολύ σαφέστερο και εντονότερο τρόπο διατυπώνει ο Περικλής στον Επιτάφιο λόγο: η πόλη κατόρθωνε να κάνει τους πολίτες «εραστές» της (Β, 43, 1), επειδή όχι μόνο με τη δράση των αρχόντων της, αλλά με τη συνολική καθημερινή λειτουργία της προσφέρει το «μέγιστον μάθημα» για τους πολίτες της. Σε ένα τέτοιο ευρύτατο μαθησιακό περιβάλλον πολλά συμβαίνουν. Η παιδεία της πόλης δεν απευθύνεται στις μικρές μόνο ηλικίες, αλλά προσφέρει τα στοιχεία της απλόχερα σε όλους τους πολίτες και σε όλες τις φάσεις της ζωής τους. Εδώ δεν υπάρχουν εκπαιδευτικοί θεσμοί ρυθμισμένοι να εξασφαλίσουν τα ελάχιστα της πολιτικής και κοινωνικής συμμετοχής όλων των αυριανών πολιτών, όπως το σχολείο στις κοινωνίες στα νεότερα χρόνια, αλλά διαδικασίες διαμεσολάβησης της ιδεολογίας της πόλης στους πολίτες της. Η παιδεία συνίσταται στην πρόσκτηση των ιδεολογικά φορτισμένων μύθων για την αυτοχθονία, το φιλόθεο και το φιλάνθρωπο λ.χ. των Αθηναίων
, και εξασφαλιζόταν κυρίως μέσω της συμμετοχής των πολιτών από μικρή ηλικία στις δημόσιες εορτές και τελετές της πόλης
, καθώς και με τα έργα της εικαστικής, της πλαστικής τέχνης (3000 υπολόγιζε ο Πλίνιος τα αγάλματα στην Ρόδο, και όχι λιγότερα στην Αθήνα, στην Ολυμπία ή στους Δελφούς
), τα αρχιτεκτονήματα που κοσμούσαν την πόλη και όσα αποτελούσαν τα αντικείμενα άμεσης χρήσης και προσέδιδαν αισθητικότητα στην καθημερινότητα. Για όλα αυτά τα έργα τέχνης «το ζών πρότυπό τους» ήταν ο ίδιος ο πολίτης
. 

Η παιδεία της πόλης βεβαίως δεν εξαντλούνταν μόνο σε μια άσκηση του βλέμματος, σε μια αναπαραστατική λειτουργία που εμπλουτίζει τον ασφαλή και κυριαρχικά προφυλαγμένο χώρο της πόλης με απτά αποτυπώματα της μυθολογίας και της ιστορίας της. Η λειτουργία των δημοκρατικών θεσμών στην Αθήνα γινόταν πολιτική θεωρία και μετέτρεπε την πόλη σε διδάσκαλο «πάντων των δυναμένων λέγειν ἢ παιδεύειν
. Ο εξουσιαστικός χαρακτήρας της πολιτικής πραγματικότητας από τη μια, που είναι έξεργος, σε συνδυασμό όμως με τη δύναμη των έργων τέχνης βρίσκεται σε μια κατάσταση ισορροπίας, η οποία λειτουργεί αποκαταστατικά: η ζωή της πόλης μετατρέπει τις αισθητικές εκφράσεις της σε παράγοντες που στρέφουν με ηπιότητα και όχι βίαια τη διάθεση των πολιτών απέναντι στην πόλη τους και την μετατρέπουν σε αγάπη γι’ αυτήν
. 

Μιλώντας για μια τέτοια ήπια διαδικασία ψυχικής ωρίμανσης ερχόμαστε σε ένα κρίσιμο σημείο της ανάπτυξης της πολιτικής παιδείας. Μπορούμε να θεωρήσουμε ότι η ήπια στροφή, για την οποία μιλούμε, βρίσκεται σε απόλυτη αρμονία με τις άλλες εκφράσεις της διορθωτικής δικαιοσύνης
 και της νομικής επιείκειας, που γνωρίζουμε, με όλες τις ρυθμίσεις που διευκολύνουν την αξιοποίηση της καιρικότητας στην πολιτική και την κοινωνική ζωή
 και με κάθε άλλη διαπίστωση που θεμελιώνει την ιδέα της ανοχής προς τη διαφορετικότητα και θα διευκολύνει ουσιαστικά την πρόσληψη κατά τα ελληνιστικά χρόνια πολλών καινοφανών ιδεών και νέων θρησκευτικών προσηλώσεων. Η αναγνώριση αυτή στην ουσία σημαίνει ότι το συναισθηματικό σχήμα, που καθορίζει τη στάση απέναντι στο παιδί, έχει ενδεχομένως μια ουσιαστικότερη ιστορική νοηματοδότηση, εφόσον αναγνωρίζεται σε κεντρικές πολιτικές διαδικασίες πολιτισμικής μεταβίβασης και διαμεσολάβησης. 

Η γραμμή που ακολουθούμε διαφοροποιείται από τις θεωρήσεις εκείνες που επιμένουν ότι το αγωνιστικό στοιχείο είναι κρίσιμο για την κοινωνική συμπεριφορά και ότι για πρώτη φορά ως τέτοιο εντοπίζεται στις ελληνικές κοινωνίες: Όπως υποστήριξε ο Nietzsche, «ο στόχος του αγώνα για τους αρχαίους» δεν ήταν ο θρίαμβος του ατόμου, αλλά «το καλό της ολότητας, της κοινωνίας των πόλεων. Κάθε Αθηναίος όφειλε, λ.χ., να αναπτυχθεί μέσα στον ανταγωνισμό ή τουλάχιστον θα έπρεπε να το κάνει, προκειμένου να προσδώσει το μέγιστο πλεονέκτημα  και να προκαλέσει τη μικρότερη ζημιά στην πόλη του»
. Η πρόδηλη εισαγωγή της πολεμικής συμπεριφοράς στην ειρηνική καθημερινότητα της πόλης υπόκειται προφανώς σε ιστορικούς περιορισμούς και αναλυτικότερες διερευνήσεις, που δεν είναι της ώρας. Αν χρειάζεται πάντως να επιστρατεύσουμε ένα κάπως πρόχειρο αντεπιχείρημα θα επικαλούμαστε τον Επιτάφιο λόγο, όπου ο Περικλής διαγράφει τους όρους της ανεκτικότητας και της αοργησίας που ρυθμίζει τις σχέσεις των πολιτών μεταξύ τους
. Εκείνο που μας ενδιαφέρει είναι ότι ειδικότερα στη σχετική προσέγγιση του Nietzche αποδίδεται ιδιαίτερη σημασία προς το αγωνιζόμενο ή ακριβέστερα προς το ανταγωνιζόμενο άτομο έναντι της συλλογικότητας και η επακόλουθη αντίληψη ότι η κοινωνία είναι επιφαινόμενο, άθροισμα πολλών ορθολογικών παραγόντων ή πολλών φαινομενολογικών εμπειριών διαμορφωμένων μέσα στην καθημερινότητα. Ο ίδιος ο Nietzche στο κείμενό του επιχειρηματολογεί υπέρ αυτής της οπτικής και στο πλαίσιό της αναδεικνύει την αξία της φιλοδοξίας ως κινητήριου ψυχολογικού μηχανισμού επιβολής και της έριδας ως κύριου περιβάλλοντος για την ανάπτυξη της ανταγωνιστικής φιλοδοξίας. 

Όσο η κοινωνική οπτική του Nietzche φαίνεται να ανάγεται στην αρχαϊκή, στη γεωμετρική εποχή, η ηθική της οποίας επιβίωνε μεν, αλλά ως μέγιστη τελετουργική αφαίρεση και συμβολισμός στους αθλητικούς αγώνες, (απομνημειωμένη στις πινδαρικές ωδές
), άλλο τόσο μια ισοπεδωμένη ατομικότητα κάποιου κοινωνικού ντετερμινισμού δε θα μπορούσε να έχει κάποιο νόημα στην Αθήνα του «επιδέξιου αμπελουργού», του αριστοφανικού Τρυγαίου, που μόνος του αναλαμβάνει να απελευθερώσει τη φυλακισμένη Ειρήνη, ούτε του Μενιδιάτη Δικαιόπολη στους Αχαρνής, που από αγρότης μετατρέπεται σε παράγοντα καταλλαγής και συμφιλίωσης, επιβάλλοντας την ηπιότερη ηθική των συναλλακτικών σχέσεων. Με τέτοια παραδείγματα αντλημένα από τις προβολές της λαϊκής αξιολογίας στους ήρωες της κωμωδίας
, αντιλαμβανόμαστε ότι η κίνηση στο μικροκοινωνικό επίπεδο της ατομικής ζωής μπορεί να αποκτά τα γενικότερα, τα πλέον συλλογικά κοινωνικά της πρόσημα. Παιδεία είναι ως η αρετή με την πρώτη της μορφή, η αρετή δηλ. που έχει ένα παιδί
. Συστατικά στοιχεία όμως αυτής της πρώτης αρετής είναι η ηδονή και η φιλία, η λύπη και το μίσος, στοιχεία που εγχαράσσονται «ὑπὸ τῶν προσηκόντων ἐθῶν» και ολοκληρώνονται ως αρετή, όταν βρεθούν σε συμφωνία με τη λογική. Αυτή η παιδευτική διαδικασία έχει δύο ευδιάκριτες πλευρές, η μια, η χαρά και η λύπη, είναι πρόδηλα ατομική, υποκειμενική, η δεύτερη, η φιλία και το μίσος αποτελούν την κοινωνική της πλευρά και μάλιστα περιγράφουν τις υποκειμενικές προϋποθέσεις της ενηλικίωσης μέσα σε μια κοινωνική ζωή, που τους ανήκει.  
� Suzanne L. Marchand, German Orientalism in the Age of Empire: Religion, Race, and Scholarship, Cambridge (Publications of the German Historical Institute), 2010.


� Émile Benveniste, Le vocabulaire des institutions Indoeuropéennes, Paris, Les éditions de Minuit, 1974, 2, 90.


� Πρβλ.  Οδύσσεια, τ, 109-114: ὥς τέ τευ ἦ βασιλῆος ἀμύμονος, ὅς τε θεουδὴς/ [ἀνδράσιν ἐν πολλοῖσι καὶ ἰφθίμοισιν ἀνάσσων]/ εὐδικίας ἀνέχῃσι, φέρῃσι δὲ γαῖα μέλαινα/ πυροὺς καὶ κριθάς, βρίθῃσι δὲ δένδρεα καρπῷ,/ τίκτῃ δ' ἔμπεδα μῆλα, θάλασσα δὲ παρέχῃ ἰχθῦς/ ἐξ εὐηγεσίης, ἀρετῶσι δὲ λαοὶ ὑπ' αὐτοῦ.


� Οιδίπους τύραννος, 1-3: Ὦ τέκνα, Κάδμου τοῦ πάλαι νέα τροφή, / τίνας ποθ' ἕδρας τάσδε μοι θοάζετε / ἱκτηρίοις κλάδοισιν ἐξεστεμμένοι; 


� Abraham, W.E., The Mind of Africa, Chicago, University of Chicago Press, 1962 σχετικά με το κοσμολογικό σύστημα των Akans στη Γκάνα.


� Πολιτικά, 1, 1259, 14-17: φύσει γὰρ τὸν βασιλέα διαφέρειν μὲν δεῖ, τῷ γένει δ' εἶναι τὸν αὐτόν· ὅπερ πέπονθε τὸ πρεσβύτερον πρὸς τὸ νεώτερον καὶ ὁ γεννήσας πρὸς τὸ τέκνον.


� Μετά τα φυσικά, 1013a, 7-9: ἡ δὲ <ἀρχὴ> ὅθεν γίγνεται πρῶτον μὴ ἐνυπάρχοντος καὶ ὅθεν πρῶτον ἡ κίνησις πέφυκεν ἄρχεσθαι καὶ ἡ μεταβολή, οἷον τὸ τέκνον ἐκ τοῦ πατρὸς καὶ τῆς μητρὸς.


�Κλασικό παράδειγμα συμβολής των τεχνιτών στην επεξεργασία και στην ανάδειξη ιδεολογικά φορτισμένων μυθολογικών θεμάτων αποτελούν τα κεραμικά εργαστήρια στην Αθήνα την εποχή του Πεισίστρατου. Βλ. John Boardman, "Herakles, Ρeisistratos and Sons", Revue Archéologique, 1972, 57-72 · R.M. Cook, "Pots and Pisistratan Propaganda", Journal of Hellenic Studies, 107, 1987, 167-169 και Gloria Ferrari, «Héraclès, Pisistratus and the Panathenaea» Mètis. Anthropologie des mondes grecs anciens, 99-10, 1994, 219-226.


�  961 κ.ε.


� Suetonius, De grammaticis et rhetoribus, 25, 1: «Renuntiatum <est> nobis esse homines qui novum genus disciplinae instituerunt ad quos iuventus in ludum conveniat: eos sibi nomen imposuisse Latinos rhetoras. ibi homines adolescentulos dies totos desidere. maiores nostri quae liberos suos discere et quos in ludos itare vellent instituerunt. haec nova quae praeter consuetudinem ac morem maiorum fiunt neque placent neque recta videntur. quapropter et iis qui eos ludos habent et iis qui eo venire consuerunt videtur faciundum ut ossenderemus nostram sententiam nobis non placere».


�Δημοσθένης, Περί του στεφάνου, 129.


� Randall Collins, Handbook of the Sociology of Education, Springer, 2008, 219. Για το ρωμαϊκό κόσμο ειδικότερα βλ. Onno M. van Nijf, The civic world of professional associations in the roman East, Amsterdam, J. C. Gieben, 1997 και Koenraad Verboven, «The associative Order: Status and Ethos of roman businessmen in the Late Republic and Early Empire», Athenaeum 95, 2007, 861 – 893. Πρβλ. επίσης Gilbert Dagron, «The Urban Economy, Seventh-Twentienth Centuries», στο A. Laiou (ed), The economic History of Byzantium, Washington, Dumbarton Oaks, 2002, 393-461, ιδίως 405. Ο Βίος του Μάρτυρα Θεοδώρου του Τήρωνος, Acta Sanctorum, mens. Nov. IV: 62-63 (§ 13) παραδίδει μια σχέση ανάμεσα σε δύο χρυσοχόους, όπου ο ένας αποκαλείται διδάσκαλος και ο άλλος μαθητής (σε άλλο σημείο του κειμένου μίσθιος): «Ἀργυροπρᾶταί τινες ἑνὸς ἐκοινώνουν ἐργαστηρίου, τάξιν ὁ μὲν διδασκάλου πληρῶν, ὁ δὲ ὑπηρέτου καὶ μαθητοῦ». Στην περίπτωση των νοταρίων (ταβουλλαρίων) μέρος της κατάρτισης στο επάγγελμα διεξαγόταν με την ευθύνη του «παιδοδιδασκάλου νομικοῦ» και του «διδασκάλου ἐν νομῇ ἀρχαίᾳ», οι οποίοι διατηρούσαν μια σχέση και με το «συλλογο» των ταβουλλαρίων και με τους ομότεχνούς τους «παιδοδιδασκάλους νομικούς και διδασκάλους». Αυτοί οι δάσκαλοι μπορούσαν κατ’ εξαίρεση να αναλάβουν και τις εργασίες των ταβουλλαρίων μετά από έγκριση του έπαρχου της Πόλης και «ψήφου και δοκιμασίας των συμβολαιογράφων» (βλ. Επαρχικόν βιβλίον, 1, 13 και 15). Στην περίπτωση αυτή έχουμε μια ενδιάμεση σχέση κατά την οποία ο δάσκαλος καταρτίζει τα δόκιμα μέλη της συντεχνίας, δεν τους προσφέρει όμως μόνο τεχνικές επαγγελματικές γνώσεις, αλλά μια πλατύτερη μορφωτική βάση απαραίτητη στη σύνταξη νομικών κειμένων. Ο μαθητευόμενος γραφέας δεν είχε δικαίωμα να συντάσσει τις νομικές διατυπώσεις που συμπεριλαμβάνονταν σε ένα έγγραφο (ἐν τοῖς συμβολαίοις τὴν κόμπλαν ποιεῖν) και να υποκαθιστά τον ταβουλλάριο στο έργο του και ο τελευταίος είχε δικαίωμα να έχει ένα μόνο γραφέα (βλ. ό.π. 17, 18 και 24).


� Νεφέλαι, 88 κ.ε.


� Πλούταρχος, Λυκούργος, 30, 5.


� Moses I. Finley, Politics in the Ancient World, Cambridge 1983, 24.


� Πλάτων, Μενέξενος, 237b6, c7, 238a6.


� Simon Goldhill, «The Great Dionysia and Civic Ideology», και των Josiah Ober and Barry Strauss, “Drama, Political Rhetoric, and the Discourse of Athenian Democracy” στων  John J. Winkler and Froma I. Zeitlin (eds.), Nothing to Do with Dionysos? Athenian Drama in Its Social Context, Princeton, Princeton University Press, 1990, 97-129 και 237-270 και Mark William Padilla (ed.), "Rites of passage in ancient Greece: literature, religion, society", Bucknell Review, 43, 1, 1999.


� Historia naturalis, 34, 17.


� Πρβλ. Babette Babich, “Greek Bronze: Holding a Mirror to Life”, Yearbook of the Irish Philosophical Society 2006, Volume 7, 2007, 1-30.


� Ισοκράτης, 15 [=Περί της αντιδόσεως], 2952. Βλ. γενικότερα C.D.C Reeve, Aristotelian education, στης Amélie Oksenberg-Rorty (ed.), Philosophers on Education. New historical Perspectives, London, Routledge, 1998, 49-63.


� Πρβλ. Κατά Λεωκράτους, 102: «οἱ μὲν γὰρ νόμοι διὰ τὴν συντομίαν οὐ διδάσκουσιν, ἀλλ' ἐπιτάττουσιν ἃ δεῖ ποιεῖν, οἱ δὲ ποιηταὶ μιμούμενοι τὸν ἀνθρώπινον βίον, τὰ κάλλιστα τῶν ἔργων ἐκλεξάμενοι, μετὰ λόγου καὶ ἀποδείξεως τοὺς ἀνθρώπους συμπείθουσιν».


� Rodney C. Roberts, Rectificatory justice and social groups, University of Wisconsin--Madison, 1997, 50 κ.ε.


� Evangelos Moutsopoulos, Kairos: la mise et l'enjeu, Paris, Librairie philosophique J. Vrin, 1991


� “Homers Wettkampf”, Kritische Studienausgabe, 1,  783-92, ιδίως 789.


� Θουκυδίδης, Β, 37, 2: «ἐλευθέρως δὲ τά τε πρὸς τὸ κοινὸν πολιτεύομεν καὶ ἐς τὴν πρὸς ἀλλήλους τῶν καθ' ἡμέραν ἐπιτηδευμάτων ὑποψίαν, οὐ δι' ὀργῆς τὸν πέλας, εἰ καθ' ἡδονήν τι δρᾷ, ἔχοντες, οὐδὲ ἀζημίους μέν, λυπηρὰς δὲ τῇ ὄψει ἀχθηδόνας προστιθέμενοι».


� Για τη νεότερη εποχή βλ. κυρίως το προκλητικό άρθρο του W.M. Brown, ‘Ethics, Drugs, and Sport’, Journal of the Philosophy of Sport, 7, 1980, 15-23.


� Βλ. Kenneth James Dover, Greek Popular Morality in The Time Of Plato And Aristotle, London, Hackett Publishing, 1994 και το παλιότερο έργο του Aristophanic Comedy, University of California Press, 1972.


� Πλάτων, Νόμοι, 653b-c: «παιδείαν δὴ λέγω τὴν παραγιγνομένην πρῶτον παισὶν ἀρετήν· ἡδονὴ δὴ καὶ φιλία καὶ λύπη καὶ μῖσος ἂν ὀρθῶς ἐν ψυχαῖς ἐγγίγνωνται μήπω δυναμένων λόγῳ λαμβάνειν, λαβόντων δὲ τὸν λόγον, συμφωνήσωσι τῷ λόγῳ ὀρθῶς εἰθίσθαι ὑπὸ τῶν προσηκόντων ἐθῶν, αὕτη ἔσθ' ἡ συμφωνία σύμπασα μὲν ἀρετή, τὸ δὲ περὶ τὰς ἡδονὰς καὶ λύπας τεθραμμένον αὐτῆς ὀρθῶς ὥστε μισεῖν μὲν ἃ χρὴ μισεῖν εὐθὺς ἐξ ἀρχῆς μέχρι τέλους, στέργειν δὲ ἃ χρὴ στέργειν, τοῦτ' αὐτὸ ἀποτεμὼν τῷ λόγῳ καὶ παιδείαν προσαγορεύων, κατά γε τὴν ἐμὴν ὀρθῶς ἂν προσαγορεύοις».





