	PER QUÈ GRÈCIA?

Una de les qüestions més apassionants de la història de la filosofia és per què Grècia?. La resposta a aquesta pregunta condiciona d'una manera radical la nostra manera de fer filosofia i fins i tot de comprendre per què serveix la filosofia. Grècia es pot considerar com l'arrel de la nostra cultura (i en aquest sentit tots som un producte del "miracle" grec). Però també és com una ombra: l'ombra del paradís perdut per a la racionalitat. 

Hi ha dues o tres Grècies fetes de substància mítica, que constitueixen el nostre imaginari, el nostre somni i la nostra esperança. 
a) Hi ha, primer, la Grècia del blau de mar i del marbre blanc. Les seves pedres escapçades ens recorden que tota cultura humana és, per definició, fràgil i, finalment, mortal.   
b) Grècia és també la nostra esperança d’un món harmònic. El nucli de l’esperit grec és aquesta idea de mesura o equilibri i de ternme mitjà entre dos extrems. Quan no hi ha armonia, hi ha hybris i això suposa un perill per a la ciutat. La hybris –traduïble per “desmesura”, “excés”- era la força contrària a l’equilibri que havien de cercar tant l’individu com la societat. Era la principal enemiga de la democràcia perquè per als grecs, el “ser individual” i el “ser social” formaven part d’un mateix ideal. La llibertat d’esperit (personal) i la consciència de formar part d’un col·lectiu (polis) que ens dóna l’ésser, són dues realitats inseparables.
Aquesta qüestió de l’equilibri o harmonia no és exclusiva del món grec. Així, per exemple, segons la medicina xinesa, el cos és un equilibri entre forces contràries, una delicada arquitectura de dualitats: el Yinn i el Yang. El cos, al igual que cada òrgan per separat, està dividit en dues meitats: de cintura cap a dalt, s’estén el pol positiu, relacionat amb el calor i l’esfera Yang; de cintura cap avall, el pol negatiu, connectat amb el fred i l’esfera Yinn. El desequilibri entre els dos pols genera un excés o un defecte d’energia. La  malaltia apareix quan aquest equilibri es romp i venç un dels dos pols, la qual cosa suposa suposa una “alteració energètica”, un desequilibri. Aquest, però, no només és físic: té un sentit psicosomàtic i depèn del temperament del pacient i del seu estat d’ànim.
c)  Finalment, Grècia és també la paraula filosòfica, que pugna per a ser més duradora que les pedres i per ressonar més enllà dels oracles com a paraula racional. La nostra fidelitat a Grècia és la fidelitat a la paraula filosòfica, que es construeix com a reflexió des de la polis. 

“Miracle grec”?
Alguns autors han donat a entendre que el naixement de Grècia constituí un "succés extraordinari" en el context històrico-cultural en que va sorgir, un succés tan impactant que ha marcat la vida cultural i "espiritual" d’Occident. No obstant, que els grecs fossin una cultura absolutament original ha estat negat amb bones raons per bona part dels estudiosos anglesos més importants. Dover i Finley molt especialment s'han dedicat a mostrar les innegables arrels dels mites grecs en mites mesopotàmics, hitites o egipcis. En qualsevol cas, analitzem alguns dels trets que en determinen la peculiaritat de la civilització grega i, per extensió, de la nostra cultura occidental.
1. El miracle grec és fonamentalment l'humanisme, entès com a creença bàsica en el valor de la paraula  de l'home i, específicament, de l'home a la polis, que li permet fins i tot desafiar els déus. Ni els egipcis amb el seu culte a la mort, ni els sumeris amb els seus monarques dèspotes, ni els babilònics amb la seva casta sacerdotal no poden ser considerats els fundadors d'Europa. La doctrina segons la qual l'home és la mesura de totes les coses, intuïda per Homer i desenvolupada per Protàgores és el nucli mateix del miracle grec. Aquesta doctrina només és possible perquè la polis dóna un marc d'autonomia  i d'individualisme (però no un individualisme insolidari com el de la modernitat) al ciutadà lliure. 
2. La idea de la profunda dignitat de l'home, entès com a centre del món, es converteix, en certa manera, en una dignitat tràgica quan s'enfronta al seu destí (el fat). Aquesta “tragèdia” es pot veure, per exemple, en el mite de Prometeu. No obstant, és una de les grans aportacions gregues a la història espiritual humana. La “dignitat humana” va lligada a un altre ideal grec: cal cercar l’excel·lència (areté), o, el que és el mateix, cal ser virtuós. Aquesta idea de què només es podrà assolir la virtut a través d'una acció decidida i d'una afirmació “heroica” del propi jo és fonamentalment grega.  És important destacar que aquesta “excel·lència” humana o “virtut” (areté) va evolucionar des del camp de batalla (el model en seria Aquil·les) a l’assemblea política, on l’excel·lència es demostrava amb l’ús de la paraula (logos), no amb les armes.
3. Hi ha, encara, un tercer element íntimament vinculat a la centralitat de l'home en el cosmos: el descobriment de l'eficàcia investigadora de la raó. Convé recordar que, en grec, raó es diu “logos”, és a dir que per a l’home grec raó i llenguatge són inseparables. A diferència del cosmos estàtic dels egipcis o dels sumeris, que gairebé no coneixia el pas del temps, els grecs tenen plena consciència de viure en un món dinàmic, no només en un sentit estrictament físic, sinó també polític. La polis és un espai de debat, de discussió, de frec humà i, per això mateix, la ciutat és el lloc on pot néixer la paraula que ens salva. La idea que apareix a l'Antígona de Sòfocles segons la qual l'home és admirable i no hi ha res superior a ell resumeix l’essencial del miracle grec.

4. El miracle grec és, finalment, el regne de la crítica. El fet que Anaxàgores (500-428), Protàgores (485-411) i Sòcrates (470-399) fossin acusats d’impietat mostra, també, la profunda lluita que el pensament hagué de mantenir amb la tradició. Davant un saber propi del savi (sofós) que ofereix respostes per a qualsevol dubte, allò propi del filo-sofós serà presentar dubtes a qualsevol resposta, mostrar-ne la seva profunda provisionalitat. 

5. Hegel ens presenta Grècia com el lloc de la bellesa clàssica. Aquest mite de la perpètua harmonia, de l’equilibri i de la vida duita amb dignitat, sense subordinació ni al subjectivisme ni al col.lectivisme, és encara per a nosaltres la més preuada herència grega, encara que sabem que la Grècia històrica i concreta no és com la imaginem.  

Per a Hegel, l'important dels grecs és que no van caure en la unitat oriental, mancada de llibertat -que té com a conseqüència el despotisme polític i religiós-, ni en el particularisme, perquè un grec com a individu no té drets, sinó que els té com a ciutadà. Un grec, a diferència d'un mesopotàmic o d'un egipci, no està subordinat cegament a l'autoritat política i religiosa. El grec  és autònom, però al mateix temps no es pot desentendre radicalment de la seva ciutat: és “polités”, membre d'una ciutat (“polis”). Hi està vitalment compromès i implicat: la seva supervivència en el combat i en la vida quotidiana serà inseparable de la dels seus conciutadans. Si algú pretengués passar per alt les seves obligacions a l'àgora seria considerat un “idiotés”, un tranquil i, en certa manera també, un estúpid. Precisament allò que fa reaccionar Sòcrates i Plató, després de la derrota d'Atenes a les guerres del Peloponès, és la consciència del trencament de la xarxa fonamental de complicitats intel·lectuals i econòmiques que constitueix la ciutat. Quan a finals del segle Vè a.n.e. apareixen les màfies a la ciutat (tihasies), Sòcrates primer i, després, Plató,  s'adonen que alguna cosa és a punt de trencar-se. Són els símptomes d'aparició de l'individualisme els qui porten Sòcrates a autoconstituir-se en mestre de la ciutat i Plató a cercar un altre model de societat en “La república”. 
En el fons, la nostàlgia de Grècia significa també una presa de consciència de la crisi de la comunitat en llibertat i de l’equilibri entre l’home i el seu entorn. Nosaltres tenim una incurable nostàlgia de Grècia perquè, equivocats o no, sentim també propera aquesta malaltia de la ciutat. També avui hi ha qui voldria un món col·lectiu, socialitzat, amb negació de la individualitat. I, a l'altra banda, hi ha qui ha decidit simplement anar passant, fent el viu-viu i prescindint de qualsevol sentit col·lectiu. Contra aquestes dues tendències innates de l'esperit humà (submergir-se en la massa i negar-la), Grècia és un ideal clàssic, una crida a l'harmonia i al punt mig. Com deia Hegel: en la vida ètica grega, l'individu era autònom i lliure, sense allunyar-se, no obstant, dels interssos universals de l’Estat.
El nucli de l'esperit grec és aquesta idea de mesura i de punt mitjà. Ser social i individual alhora, conjuminant ambdós principis, és l'ideal grec: la llibertat d'esperit (personal) i la consciència de formar part d'un col·lectiu (polis) que ens dóna l'ésser. Només perquè hi ha individualitat hi pot haver art. Però només perquè aquesta individualitat es troba i s'identifica amb la col·lectivitat, podem posar aquest art en els temples i, en conseqüència, objectivar-lo. Si podem aplicar a Grècia el qualificatiu de sublim és perquè els seus motius artístics, filosòfics etc. són al mateix temps molt universals (molt "de tothom") però al mateix temps molt propis, molt individuals. Ni triomfa l'art "oficial" (de fet, Fídies serà acusat, com Sòcrates, de manipular els mites en profit propi) ni triomfa tampoc la pura subjectivitat ("romàntica"
Aquesta aspiració a la claredat que és la bellesa alhora ètica i estètica sintetitza tota l'aspiració clàssica. Es tracta d'evitar l’até, la temuda "ceguesa de l'ànima". Si ser cec físic és una dissort per a un grec, és encara infinitament pitjor ser "cec d'ànima". no copsar amb l'esperit que és l'eina a través del qual tots ens humanitzem. Per a un grec la ceguesa de l'ull podia ser, fins i tot, una benedicció dels déus. Homer era cec i Tirèsies, el savi endeví, també. Però això els permetia estar encara més atents a l'autèntica bellesa que és la bellesa interior, la bellesa de l'ànima que cerca l'harmonia.

Tendim a pensar que Grècia fou una època de plenitud, en què l'home fou "autènticament humà" i la societat "veritablement comunitària". Certament, Grècia no coneixia aquest magnífic invent cristià que és la "pietat"; però volem creure que en una societat harmònica, la pietat serà innecessària. Endebades, però, els filòlegs, els historiadors i els arqueòlegs insisteixen a dir-nos que aquella Grècia somniada mai no va existir: ni les columnes de marbre dels temples no eren blanques, ni la democràcia no tenia res a veure amb allò que nosaltres coneixem, sinó que més aviat era un despotisme.  

En resum: Grècia és allò que construïm com a desig d'harmonia i, al mateix temps, és el que ens mereixem (o desitgem) ser: individus no esquinçats, no alienats, sinó plens.


CONDICIONANTS SOCIOECONÒMICS DE LA FILOSOFIA GREGA

La filosofia neix a Grècia a través d´un procés d´anàlisis i crítica del mite. Hi ha moltes cultures que tenen mites però no han arribat a tenir la filosofia. El que s'ha anomenat “miracle grec” és precisament l'aparició d'un nou tipus de pensament que és logos (raó/paraula) en lluita amb el mite.

· Els “savis” (sophoi) dels segles VII-VI aC.

· Tales de Milet, Pítac de Mitilene, Bias de Priene, Soló d’Atenes, Cleòbul de Lindos, Misó de Quenea i Quiló de Lacedemònia.

· Es tracta d’una saviesa “gnòmica” (gnome=màxima), apta per ser assimilada pel poble, que respon a les necessitats d’orientació ètica i política en una època de profundes transformacions.
· “Coneix-te a tu mateix”; “No res excessivament”.

· Els poetes, els vidents, els artistes i els metges també eren anomenats “savis”. 

· La ciència egípcia i babilònica

· Entre els mateixos filòsofs trobem la idea que el pensament grec té un origen oriental., especialment pel que fa a tècniques matemàtiques i astronòmiques.

· Avui, aquesta és una qüestió discutida: per alguns, no es pot parlar  pròpiament d’una “ciència” oriental, sinó únicament de tècniques concretes.

· El factor sociològic: la Ciutat-Estat (“polis”) 

· La ciutat constitueix el centre d’un Estat independent (polis); el seu territori és reduït i el total d’habitants no pot ser molt granja que tothom s’ha de conèixer. (Plató en proposa uns 5.000 habitants, encara que Atenes en té bastants més)

· L’home grec és, sobretot, el ciutadà; un grec només concep la seva vida a la ciutat (polis). Aïllat o fora de la ciutat, diu Aristòtil, no és ja un home: o és un animal o és un déu.

· Només la ciutat aconsegueix l’ideal d’autosuficència o “autarquia”, i és ella la que permet als humans abastar llur perfecció i felicitat.

· La ciutat grega es basa en bona part sobre el treball dels esclaus, que no són maltractats, tot i que estan desposseïts dels drets que tenen els ciutadans lliures (un 25% de la població +/-)

· Atenes va esdevenir el centre del pensament filosòfic. Les condicions eren favorables: economia florent, llibertats democràtiques, contactes amb altres cultures, influència d’estrangers, curiositat intel·lectual.

· La filosofia és filla de la ciutat i de la democràcia; va sorgir entre ciutadans lliures: no reconeixen altres amos que les lleis (nomos) a les quals han consentit, que discuteixen en comú les decisions que cal prendre, que accepten resoldre els assumptes privats amb l’arbitratge dels tribunals. La llei escrita va suposar un elevat grau d’abstracció, un punt de referència racional sobre el qual es podia discutir. Ni en les civilitzacions rurals ni en els grans imperis asiàtics - dominava l’arbitrarietat del sobirà- no va poder sorgir cap filosofia.  

· La introducció de la moneda (segle VII) no només transforma tota l’economia, sinó que crea un sistema abstracte de referència i un nou tipus de “valor”. La moneda –com la llei escrita- va contribuir a educar els grecs en el desenvolupament de la capacitat d’abstracció.

· El factor polític: la democràcia

· Grècia no és un imperi, sinó que cada ciutat-estat és independent. Per tant, els ciutadans tenen a -prop el poder polític, coneixen els governants i els poden criticar a l'àgora (plaça pública). Això fa aparèixer una consciència individualista molt forta. Hi ha una tendència a cercar la isonomia (igualtat de tothom davant la llei, a excepció de dones, infants, metecs i esclaus) i la  isegoria (tots els ciutadans lliures tenen dret a parlar a l’Assemblea). L’Assemblea de ciutadans és sobirana, tots els ciutadans lliures hi poden participar. Només les oligarquies, quan triomfen, limiten aquests drets.     

· La democràcia és directe; desconeixen la democràcia representativa.

· Els ciutadans lliures es mantenen allunyats de tota activitat econòmica; molts són terratinents, però el treball físic està mal vist i no es veu amb bons ulls el fet de dedicar-se a una activitat remunerada. Molts viuen en l’ociositat-

· La ciutat lliura una certa quantitat diària (el misthos) als magistrats, als jurats dels tribunals, als soldats i, també, a tots els ciutadans els dies que participen a l’Assemblea. Això explica que el ciutadà d’Atenes es dediqui sobretot a la vida pública. La casa queda per a la dona.

· El factor econòmic: el comerç: Grècia està formada per un conjunt de Polis comercials. El país és molt pobre (sequer: oliveres, vinya...) i això obliga al comerç i fa que els grecs entrin en contacte amb altres civilitzacions de la Mediterrània i, per tant, poden contrastar i discutir diverses maneres d´entendre el món; tenen, per tant, l'hàbit de relativitzar i de pactar, propi de la mentalitat de comerciant. És especialment important la seva relació amb Egipte, l'imperi més important del moment.

· El factor educatiu: A Grècia tots els ciutadans lliures tenien l´obligació de participar en la política de les ciutats. A l´àgora (plaça pública) es debaten temes que interessen tothom (guerres, impostos) i tothom està obligat a participar-hi. .Això fa que tots els grecs estiguin educats per la discussió i el diàleg constant obliga a un tipus de pensament no dogmàtic. En grec la paraula “idiota” significa, estrictament, el qui no intervé en política i no té cura per la ciutat.

 Importació de la geometria i física egípcies: Els primers filòsofs grecs aprenen    la física i matemàtiques dels egipcis. Però per als egipcis la geometria i la matemàtica eren ciències sagrades. Tenien un significat religiós. Quan els grecs les adopten, prescindeixen dels aspectes religiosos. La geometria els ajuda a desenvolupar una concepció sistemàtica i organitzada de l' espai. Gràcies a la geometria i a la física el cosmos agafa un ordre que es pot explicar a través de fórmules matemàtiques i geomètriques. Els primers filòsofs són també els primers geòmetres.

La geometria grega serà també important a un altre nivell: desenvolupa la idea de proporció que serà essencial en l'art. Els grecs són els inventors del canon de bellesa humana ( és a dir, de la correcta proporció bella), però també amplien la idea de proporció a altres nivells: hi ha d'haver proporció entre el pensament i l'acció, entre la raó i els sentits... el que no és proporcionat, els grecs ho consideren hubris (excés). Aquesta idea grega segons la qual en totes les coses hi ha la seva proporció o equilibri serà essencial per al desenvolupament de l'esperit occidental.

· El factor religiós: la religió grega

· La religió grega posseïa unes característiques molt especials:

· A Grècia no hi ha confraries religioses organitzades que tinguin poder per sobre de les polis. Cada ciutat té la seva manera pròpia i diferent d´organitzar els cultes religiosos, generalment els sacrificis els ofereix un basileus (rei) que feia sacrificis rituals en nom de la ciutat.  . No hi ha una casta sacerdotal que impedeixi el debat sobre els mites i que obligui a una ortodòxia

· els mites no eren mútuament coherents ni s’imposaven com una creença obligatòria. Els mites es poden interpretar de manera diferent a cada ciutat. Per als grecs eren menys importants les creences que les pràctiques del culte.  

· Per tant, no fou estrany que sorgissin intents d’interpretacions racionalistes dels mites o que es rebutgessin  i es cerqués un altre tipus d’explicacions. La medicina grega, per exemple, constitueix un seriós esforç per criticar la superstició i buscar causes racionals. Hipòcrates de Cos, el pare de la medicina, va escriure: “Els homes creuen que l'epilèpsia és divina merament perquè no la poden entendre. Però si anomenessin diví tot allò que no poden entendre, hi hauria infinitat de coses divines”. La crítica al mite obre el pas a la filosofia i a la ciència. Les insuficiències de la religió grega van fer possible l’aparició d’un pensament diferent: la reflexió personal, la filosofia.

-   No hi ha guerres de religió en una societat politeista.   El grec no té uns déus "nacionals"; en tot cas, el que li és propi són uns rituals locals.    

  PERÍODES DEL PENSAMENT GREC
Hi ha 4 períodes bàsics al pensament grec, o, si ho preferiu, quatre èpoques, quatre grans temes i quatre estils del filosofar .

1.  Interès físic  (presocràtics)   (ss. VIII-VI)
- Milet i la Jònia.

2.  Interès antropològic (sofistes i Sòcrates)  (ss. VII-VI) - Atenes

3.  Període clàssic (ss. V-IV)
- Atenes i la Grècia continental.

4.  Període hel·lenístic (ss. III-I)
- Alexandria i el nord d’Àfrica.

1. PERÍODE FÍSIC O PRESOCRÀTIC. (Finals del s.VII, tot el s. VI i primers anys del s.V a.C.)

És el moment del naixement de la filosofia. El primer problema filosòfic és el de l'Arkhé, que és l´estructura físico-material de l´univers. (De què està fet el cosmos?). La filosofia neix com a tal a Milet (Àsia Menor). Cal cercar l'arkhé, l'estructura i l'ordre del món i defugir l'hybris (el desordre, l’excessiu). 

A l´escola de Milet hi ha tres filòsofs importants: TALES, ANAXIMANDRE, ANAXÍMENES  
Segona escola filosòfica important: els PITAGÒRICS de la Magna Grècia (Sud d'Itàlia). Plantegen la qüestió de les matemàtiques.  L'arkhé són els nombres.

Un tercer grup és el que es planteja el problema del canvi. No se situa en un lloc geogràfic en concret. Quan entra en crisis el problema de l´Arkhé físic apareix la qüestió de la metafísica.(Per què hi ha ésser? Per què l'ésser canvia?). Dos filòsofs importants són: HERÀCLIT D´EFES (actual Turquia), que considera que l'ésser és canvi,  i PARMÈNIDES D´ELEA (Magna Grècia, sud d'Itàlia), que nega la possibilitat del canvi perquè no podem conèixer el no-ésser.

 2. PERÍODE ANTROPOLÒGIC O HUMANÍSTIC.

Màxim esplendor de la cultura grega. Primacia d'Atenes.  És el segle de Pèricles s.V a.C. Des del punt de vista polític, ve determinat per les conseqüències de les Guerres Mèdiques (amb els Perses) que van destruir les polis gregues d´Àsia Menor i van estar a punt de fer desaparèixer la cultura grega  Finalment, els perses són derrotats a la batalla de Salamina i arriba el moment de major esplendor cultural i polític de Grècia. Època de la construcció del Partenó actual. Fídies (escultor, autor del Partenó) Representa l'antropomorfisme més perfecte. És el moment en què apareix la democràcia com a sistema de govern. 
En filosofia hi ha dos grups importants:
SOFISTES (Sofos = savi) :Són mestres ambulants, ensenyants que van de ciutat en ciutat, educant els fills dels rics que volen dedicar-se a la política. Tenen una concepció pràctica de la filosofia i defensen una teoria relativista del món. Els interessa el llenguatge i defensen el relativisme: res no és veritat ni mentida, tot depèn de l'habilitat amb què s'argumenta.

SÒCRATES que és condemnat a mort l´any 399 a C., acusat de no creure en els déus de la ciutat i de corrompre intel·lectualment els joves d’Atenes. Es preocupava per la definició dels conceptes ètics (Què són "el Bé", "la Justícia", “l’Ànima”...). Sòcrates és considerat el pare de la filosofia. Mai no va escriure res, es limitava a conversar amb el homes de la ciutat per portar-los a conèixer i fer el bé  

En aquest període, el problema fonamental és el Nomos (la llei), i la diferència entre les lleis físiques (universals, no es poden manipular) i les lleis polítiques (concretes i manipulables). És essencial el valor que es dóna a la paraula, que és l´instrument de transformació del món. En la societat atenesa, domina les assemblees democràtiques el qui parla bé i la retòrica apareix com un instrument de dominació política.

La polèmica entre Sòcrates i els sofistes és fonamentalment la discussió sobre la paraula. Per als sofistes, la paraula és l'eina del poder i, en canvi, per Sòcrates, la paraula és un instrument per arribar a la veritat.

En aquest moment té una gran importància el model de ciutadà: s'elabora un concepte ideal de ciutadà, que s'anomena: Kalós kai Agathós. És l'home harmònic, integral. (Kalós: bell moralment, persona de bona anomenada. - Agathós: bo, just).  "Ànima bella", "Bell de cos i d’ànima".   Aquest concepte tindrà una gran influència per a la cultura humanística arreu, especialment al Renaixement: l'Uomo universale intenta ser un ressò de Kalós kai agathós.

3. PERÍODE CENTRAL O ONTOLÒGIC. (s. IV a.C.) 

És el període més important de la filosofia grega; hi trobam les dues personalitats centrals de la filosofia grega i de tots els temps: PLATÓ i ARISTÒTIL.

És el moment en què s´inicia la crisi de la polis; encara no ha arribat la decadència absoluta però hi ha símptomes de la descomposició social. A Atenes, tot el s.IV està marcat per les conseqüències de la derrota d'Atenes a les guerres del Peloponès. Esparta guanya i això provoca una crisi social important.

Des del punt de vista de la filosofia es caracteritza per un esforç de clarificació de la metafísica. La pregunta central d´aquest període és: Què és l'ésser? Per a Plató, l'ésser són les Idees, models intel·ligibles de les coses materials sensibles; les coses copien, imiten o participen de les Idees perfectes, pures. Per a Aristòtil, l´universal (les Idees) no està separat dels éssers concrets ( la Idea està "en" la cosa).

Plató afirma que hi ha dos móns radicalment diferents: per una banda, un món sensible, material (nostre) que és imitació i còpia; per altra banda, un món de les formes pures que són els models. Plató considera que ha d´existir necessàriament un Món de les Idees per donar coherència al llenguatge. No podem fer actes bons o justos si no existeix la Bondat o la Justícia intel·ligible, que és el model conceptual perfecte dels actes i de les coses. 
Aristòtil fa una crítica de la teoria de Plató i nega l´existència de dos móns. Hi ha universals (Idees) però no estan separades de les coses (la Idea d´Home no es pot separar de Pere, Lluís,..) Aristòtil explica el tema del moviment a partir de la teoria de l’acte i la potència. Des del punt de vista ètic, Aristòtil elabora la teoria del punt mitjà (la virtut és equidistant entre dos vicis) i tota una teoria de la prudència (Ètica a Nicòmac).

En l'època medieval, Aristòtil va ser redescobert a Europa i el seu vocabulari, traduït al llatí i adaptat a la filosofia escolàstica, ha estat durant segles el llenguatge de la filosofia.

4. PERÍODE HEL·LENÍSTIC.  (s.III a C. Període de crisis social i anarquia política).
Va de la mort d´Alexandre Magne a l’arribada dels romans. Alexandre arriba a posseir l´Imperi més gran dels temps antics fins les fronteres de la Índia, però mor sense descendència i a la seva mort els generals es van repartir l'Imperi (guerres dels Diàdocs, successors). Això significa l'extensió de la cultura grega en tot el territori de l´antiga Pèrsia. Des del punt de vista polític, es destrueixen les llibertats de les polis i es constitueix un Imperi, centralitzat. Això provoca que es perdi la confiança en l´home considerat com a ésser social.  L'àgora, la plaça pública, el centre de la vida de la ciutat, deixa de ser per sempre més una instància de poder. És un període radicalment individualista. L´home no se sent vinculat a la ciutat, falta confiança en la política.

El problema fonamental és la moral, especialment la conducta individual. La pregunta que determina el període és: Com ha d´actuar l'home savi (prudent)? Generalment, la saviesa s’identifica amb una actitud d´automarginació política. Hi ha tres escoles filosòfiques: ESTOICS, EPICURIS i CÍNICS.

Els ESTOICS centren la seva filosofia en el tema del dolor. Al món hi ha el mal i el savi és el que sap assumir i acceptar el dolor. La seva moral està centrada en la idea d’autocontrol.

Els EPICURIS tenen com a qüestió principal el tema de la felicitat. L´home ha de procurar ser feliç malgrat el mòn sigui dolent, desagradable,...etc. Per arribar a ser feliç cal practicar la moderació i "viure amagat" , lluny de la ciutat. Pels epicuris la felicitat exigeix apartar-se radicalment de la política que és una font de dolor, angoixa, ... Desenvolupen també el tema de l'amistat, que ha de ser el fonament de la relació entre els savis. L'amistat gairebé substitueix la política.

Els CÍNICS (etimologia: kinos: gos) són el grup més radical, consideren que la societat és injusta i tenen una actitud provocadora, destructora, asocial. Neguen que pugui existir qualsevol idea de veritat, tot és mentida, fals. El filòsof ha de ser un provocador, tota la filosofia és sols un gest. Aquesta escola s’originà entre antics deixebles de Sòcrates desenganyats que reivindicaven el capteniment irònic, però en un sentit destructiu.

	ELS ORÍGENS DE LA FILOSOFIA OCCIDENTAL

TAULA CRONOLÒGICA DELS PRINCIPALS CORRENTS I FILÒSOFS GRECS
I. PERÍODE COSMOLÒGIC  (s. VI – V  a.C..)
A. El problema del principi de l’univers (arjé)
· Els pensadors de la Jònia.

1. Tales de Milet (aprox. 624 - 546 a.C.)

2. Anaximandre de Milet (aprox. 610 - 547 a.C.)

3. Anaxímenes de Milet (aprox. 585 - 525 a.C)
· Escoles itàliques.

4. Pitàgores de Samos (530 a.C.)
B. El problema metafísic de l’ésser (tó ón)
5. Heràclit d'Efes (aprox. 544 - 484 a.C.)

6. Parmènides d'Elea (aprox. 540 - 470 a.C.)
7. Pensadors Pluralistes o Harmonistes: 

· Empèdocles d'Agrigent (aprox. 495 – 436 a.C.)
· Anaxàgores de Clazòmenes (aprox. 500 – 428 a.C.)

8. Els Atomistes:

· Leucip (aprox. 440 -  364 a.C.)

· Demòcrit d'Abdera (aprox. 460 - 370 a.C.)

II. PERÍODE ANTROPOLÓGIC  O HUMANÍSTIC  (Segona meitat s. V a.C..)
C. El problema de la llei (nomos) de la ciutat (polis)
· Els sofistes.

 9.  Protàgores d'Abdera (aprox. 481 - 401 a.C.)
10. Gòrgies de Leontini (aprox. 483 – 375 a.C.)
· Sòcrates 

11. Sòcrates (aprox. 469-399 a.C.)

III. PLATÓ i ARISTÒTIL (s. IV a.C..)
12. Plató (427-347 a.C.)

13. Aristòtil (384-322 a.C.)

IV. PERÍODE HELENÍSTIC (Finals s. IV – finals s. I a.C.)

· Cinisme.

· Epicureisme.

· Estoïcisme.

· Escepticisme.




PAGE  
11

