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Filozofia Platona jest jednym z najwa¿niejszych osi¹gniêæ my�li
greckiej, jej wielko�æ nie dotyczy tylko specyficznej interpretacji rzeczy-
wisto�ci, w której �wiat idei jest bardziej rzeczywisty od �wiata zmys³owe-
go, ale tak¿e jego koncepcji wychowania cz³owieka. Trudno mówiæ o ja-
kimkolwiek wychowaniu bez odpowiedzi na zasadnicze pytanie: kim jest
cz³owiek? A kim on jest dla Platona? Podobnie jak rzeczywisto�æ ma cha-
rakter dualny (z jednej strony jest �wiat realny, z drugiej �wiat idei), rów-
nie¿ struktura cz³owieka jest dualistyczna. To znaczy: cz³owiek sk³ada siê
z dwu odrêbnych, nie maj¹cych ze sob¹ nic wspólnego, elementów. Jed-
nym z nich jest cia³o, drugim � dusza. Pogl¹d ten jest nazywany duali-
zmem antropologicznym. Dusza ludzka spe³nia trzy funkcje: funkcjê bio-
logiczn¹: dusza jest zasad¹ ¿ycia, ona o¿ywia cia³o. Tê koncepcjê duszy
jako czynnika ¿ycia przej¹³ Platon z wcze�niejszej tradycji greckiej; funk-
cjê poznawcz¹, ale to nie cia³o poznaje, lecz dusza; wreszcie funkcjê reli-
gijn¹: jest ona niematerialna, odwieczna i nie�miertelna. Jaka relacja za-
chodzi miêdzy dusz¹ a cia³em? Pierwotnie istnia³a ona bez cia³a. Wcielenie,
tzn. po³¹czenie duszy z cia³em, jest skutkiem upadku moralnego duszy.
W celu odpokutowania grzechu dusza zosta³a zes³ana do cia³a. Gdy odku-
pi winê, wyzwoli siê z niego. Cia³o jest wiêzieniem duszy. Cia³o jest �mier-
telne, rozumna dusza � nie�miertelna. Najpewniejsz¹ drog¹ wyzwolenia
siê duszy z cia³a jest poznanie prawdy przez filozofiê. St¹d ca³e wychowa-
nie cz³owieka by³o ukierunkowane na ukszta³towanie w cz³owieku zdol-
no�ci do refleksji filozoficznej, czyli do kontemplowanie tego, co niezmien-
ne i wieczne, albowiem dziêki niej cz³owiek ju¿ tutaj na ziemi przybli¿a siê
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do �wiata idei. Filozofia jest wiêc niczym innym jak przygotowaniem cz³o-
wieka do �mierci.1

Platon pragn¹³ ukszta³towaæ przede wszystkim duszê cz³owieka, a do-
k³adniej zdolno�æ do osi¹gania tzw. warto�ci duszy. Jednak z up³ywem cza-
su, a przede ze wzglêdu na zainteresowania polityczne, z³agodzi³ niedoce-
nianie innych warto�ci i w ten sposób móg³ doj�æ do wyprowadzenia
prawdziwej �skali warto�ci�, do których chcia³ prowadziæ cz³owieka. Pierw-
sze i najwy¿sze miejsce nale¿y siê bogom, a wiêc warto�ciom, które mogli-
by�my nazwaæ religijnymi. Zaraz po bogach idzie dusza, która w cz³owieku
jest czê�ci¹ wy¿sz¹ i lepsz¹, z w³a�ciwymi dla niej warto�ciami cnoty i po-
znania, czyli warto�ciami duchowymi. Na trzecim miejscu stoi cia³o z jego
warto�ciami (dzisiaj nazwaliby�my je warto�ciami witalnymi). Czwarte miej-
sce zajmuj¹ takie dobra, jak maj¹tek, bogactwa i w ogóle dobra zewnêtrzne.2

W niniejszej pracy pragniemy siê jednak skupiæ na konkretnym
zagadnieniu platoñskiej teorii wychowania, a mianowicie na relacji miê-
dzy systemem spo³ecznym, charakterystycznym dla greckiego polis, a pro-
pozycj¹ wychowawcz¹ pojawiaj¹ca siê w twórczo�ci Platona. Pogl¹dy te-
go¿ filozofia zwi¹zane z koncepcj¹ wychowania znajdziemy w prawie
ka¿dym jego dziele. Pojawiaj¹ siê one w tzw. mniejszych dialogach pla-
toñskich, ale przede wszystkim w takich dzie³ach jak Protagoras, Gorgiasz,
Uczta czy Fajdros. Jednak¿e w naszej analizie problemu skoncentrujemy
siê na najwa¿niejszej pracy Platona w tym zakresie jakim jest Pañstwo.

Wed³ug W. Jaegera, jednego z najwiêkszych znawców Platona, teo-
ria wychowania platoñskiego jest �ci�le zwi¹zana a z relacj¹ pomiêdzy jed-
nostk¹ ludzk¹ a polis, co wiêcej, wed³ug niego jest niezbêdnym t³em, na
którym dopiero mo¿na zrozumieæ ca³¹ filozofiê Platona.3  Dlaczego Platon
� filozof zaj¹³ siê analiz¹ jak winno wygl¹daæ pañstwo? Odpowied� jest
bardzo prosta. Chce poznaæ i uformowaæ doskona³e pañstwo po to, aby
poznaæ i uformowaæ doskona³ego cz³owieka. Cz³owiekiem jest jego du-
sza, tak ju¿ naucza³ Sokrates, Platon opowiada siê za tym tak¿e w Pañ-
stwie, jednak¿e wyprowadzaj¹c z tej tezy wszystkie konsekwencje. Pañ-
stwo jest dla niego powiêkszeniem duszy, co powoduje, ¿e miêdzy dusz¹
a pañstwem zachodzi wzajemna wspó³zale¿no�æ. Pañstwo jest wyrazem
duszy w powiêkszeniu, ale autentyczn¹ siedzib¹ prawdziwego pañstwa

i prawdziwej polityki jest w³a�nie dusza, prawdziwym polis okazuje siê
�miasto wewnêtrzne�, które jest nie na zewn¹trz, lecz wewn¹trz duszy.4

Zacznijmy od krótkiej prezentacji koncepcji ¿ycia spo³ecznego za-
rysowanego na kartach Pañstwa. Konieczno�æ istnienia Pañstwa zwi¹zana
jest ze ide¹ sprawiedliwo�ci. Dlaczego i jak powstaje pañstwo? Nikt z nas
nie wystarcza sam sobie. �ród³em pañstwa jest wiêc nasza potrzeba. Nasze
potrzeby za� s¹ wielorakie, tak ¿e ka¿dy z nas wymaga ju¿ nie tylko jednego
czy kilku, ale bardzo wielu innych ludzi, którzy mogliby zaradziæ tym po-
trzebom. Powstaj¹ w ten sposób rozmaite zawody, które tylko ró¿ni ludzie
mog¹ adekwatnie wykonywaæ. Pañstwo jednak, oprócz klasy przydzielonej
do wykonywania zawodów zwi¹zanych z ¿yciem w czasie pokoju (celem
jest zaspokojenie potrzeb ¿ycia), potrzebuje tak¿e klasy stró¿ów i wojowni-
ków. Ci za�, aby mogli dobrze wype³niaæ swoje zadania, musz¹ byæ obdarze-
ni stosown¹ natur¹: winni byæ ³agodni i agresywni; sprawni fizycznie, a jed-
nocze�nie kochaj¹cy m¹dro�æ.5  Tu pojawiaj¹ siê pierwsze uwagi
wychowawcze Platona: dla wykonuj¹cych proste zawody wychowanie jest
zbyteczne, o tyle dla klasy stra¿ników pañstwa nieodzowne jest bardzo sta-
ranne wychowanie. Poezja, muzyka i gimnastyka s¹ �rodkami wychowania
cia³a i duszy stra¿nika. Ale poezja, któr¹ winny siê karmiæ dusze w doskona-
³ym pañstwie, musi zostaæ oczyszczona z tego wszystkiego, co jest moralnie
niestosowne, oraz z tego, co jest fa³szywe, zw³aszcza gdy chodzi opowiada-
nia o bogów. Podobnie, je�li chodzi o muzykê, zostan¹ wyeliminowane to-
nacje miêkkie, które czyni¹ duszê zniewie�cia³¹, a zachowane zostan¹ tylko
te, które s¹ w stanie natchn¹æ odwag¹ na wojnie i spontaniczno�ci¹ w dzia³a-
niach pokojowych; wybierze siê tylko rytmy do tego stosowne i proste. Tak-
¿e gimnastyka nie bêdzie mog³a popadaæ w formê przesady. Gimnastyka
zajmie miejsce jednak po kszta³towaniu duszy, poniewa¿ to dobra dusza dziêki
swojej «cnocie» mo¿e tak¿e cia³o uczyniæ dobrym, a nie odwrotnie.6  Celem
wychowania fizycznego nie jest jednak sprawno�æ cia³a sama w sobie, lecz
wzmocnienie tego elementu naszej duszy, z którego wyp³ywa odwaga.

Podzia³ klas w idealnym pañstwie nie jest jeszcze kompletny. W ob-
rêbie bowiem stra¿ników trzeba bêdzie wyró¿niæ takich, którzy bêd¹ mu-
sieli byæ pos³uszni, i takich, którzy bêd¹ rozkazywaæ (przywódcy pañstwa).
Powinni mi³owaæ pañstwo i przez ca³e swoje ¿ycie z spe³niæ to, co przyno-
si dobro. Maj¹ czuwaæ, aby pañstwie nie wprowadzano zmian, które by je

1  Ciekaw¹ interpretacj¹ filozofii Platona jako przygotowania do �mierci jest praca P. Ha-
dot, Filozofia jako æwiczenie duchowe, t³um. z fr. P. Domañski, Warszawa 2003.

2 Por. Platon, Prawa, V, 726a-729a.
3 W. Jaeger, Paideia. Formowanie cz³owieka greckiego, t³um. z niem. M. Plezia,

H. Bednarek, Warszawa 2001, s. 639.

4 G. Reale, Historia filozofii staro¿ytnej, t³um z w³. E.I. Zieliñski, Lublin 1996, t. 2,
s. 290-291.

5 Por. Platon, Pañstwo, II, 375 a.
6 Por. tam¿e, II, 403 d.
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doprowadzi³y do upadku (np. aby pierwsza warstwa spo³eczna nie by³a ani
zbyt bogata ani zbyt uboga). Klasa stra¿ników winna mieæ wszystko wspól-
ne, a nie tylko mieszkanie, ale nawet kobiety, dzieci, utrzymanie i wycho-
wanie potomstwa.

Opisane pañstwo winno cechowaæ siê m¹dro�ci¹, mêstwem, czyli
umiejêtno�ci¹ wytrwa³ego zachowania w³a�ciwego przekonania w rzeczach
niebezpiecznych i nie niebezpiecznych, umiarkowaniem, czyli uporz¹dko-
wanie wobec przyjemno�ci i po¿¹dañ oraz sprawiedliwo�ci¹. Ta ostatnia
jest zasad¹, na której zosta³o zbudowane pañstwo idealne, to znaczy z za-
sad¹, wed³ug której ka¿dy powinien robiæ tylko te rzeczy, do robienia któ-
rych zosta³ wyznaczony przez naturê, a tym samym przez prawo.7

Jakie s¹ konsekwencje opisanego sytemu spo³ecznego dla pew-
nych elementów wychowania? Pierwsz¹ z nich jest to, aby kobiety (z klasy
stra¿ników) powierzyæ takie same obowi¹zki, jakie powierza siê mê¿czy-
znom, a co oznacza, ¿e wychowywaæ je za pomoc¹ tych samych zabiegów
gimnastyczno-muzycznych. Reforma jest rewolucyjna, poniewa¿ tak¿e
kulturze greckiej kobiety by³y zamkniête w obrêbie ogniska domowego.

Drug¹ konsekwencj¹ jest zanegowanie istnienia instytucji rodziny
(dla klasy ni¿szej rodzina, tak samo jak w³asno�æ prywatna, zostanie utrzy-
mana). Stra¿nicy maj¹ mieæ wspólne kobiety i wspólne potomstwo. Za�lu-
biny bêd¹ regulowane przez pañstwo. Najlepsze kobiety bêd¹ siê ³¹czy³y
siê z najlepszymi mê¿czyznami. Dzieci zrodzone z tych par bêd¹ utrzymy-
wane przy ¿yciu, natomiast dzieci z gorszych rodziców nie. Dzieci bêd¹
odbierane matkom; matki i ojcowie nie powinni znaæ swoich dzieci.8

Z dzisiejszej perspektywy propozycje Platona budzi naturalny sprze-
ciw, ale dla greckiego filozofa, stra¿nicy zamiast swojej rodziny bêd¹ posiadali
co� wiêcej � wielk¹ rodzinê. Zostan¹ tak¿e uchronieni przed powa¿nym nie-
bezpieczeñstwem. Nie tylko posiadanie dóbr materialnych dzieli ludzi, lecz
tak¿e posiadanie tego szczególnego dobra, jakim jest rodzina, mo¿e wznieciæ
w nas egoizm. Je¿eli nawet rodzina bêdzie wspólna, nie bêd¹ mieli ju¿ nicze-
go, o czym by mogli powiedzieæ, ¿e to jest moje (poza w³asnym cia³em).

W tym opisie idealnego pañstwa najwa¿niejsz¹ role spe³niaj¹ rz¹-
dz¹cy. Mog¹ byæ nimi tylko filozofowie, mi³o�nicy m¹dro�ci. Z tego te¿
powodu ich wychowaniu Platon po�wiêca najwiêcej miejsca.

Filozof zaprojektowa³ doskona³e pañstwo i tylko filozof bêdzie
w stanie nim kierowaæ w sposób doskona³y.9  Czym ma siê kierowaæ ów

filozof w kierowaniu pañstwem? Id¹ najwy¿szego dobra, czyli Dobrem
samo w sobie. Pañstwo zostaje w pe³ni okre�lone � jest wej�ciem Dobra do
spo³eczno�ci ludzkiej za po�rednictwem filozofów, którzy potrafili siê
wznie�æ do kontemplacji Dobra. Z tej racji, i¿ Idea Dobra w interpretacji
Platona jest czym� boskim, pañstwo okazuje siê w konsekwencji prób¹
zorganizowania stowarzyszonego ¿ycia ludzi na fundamencie teologicz-
nym. To co boskie staje siê podstaw¹ ¿ycia ludzkiego w wymiarze poli-
tycznym, prawdziw¹ podstaw¹ pañstwa.10

Jak wychowywaæ owych filozofów? Trzeba najpierw znale�æ m³o-
dych ludzi, u których rozumna czê�æ duszy dominuje nad innymi jej czê-
�ciami, dziêki czemu bêd¹ zdolni do wzniesienia siê w stronê idei Dobra.
Wychowanie bêdzie przebiega³ nieco odmienn¹ drog¹ ni¿ wychowanie stra¿-
ników. Formacja fizyczna stanowi tylko moment przygotowawczy. Ten typ
wychowania jest w stanie wprowadziæ w ¿ycie cz³owieka uporz¹dkowa-
nie, ale nie mo¿e doprowadziæ do poznania przyczyn, od których ten po-
rz¹dek zale¿y. Gimnastyka nie pozwala poznaæ Dobra samego w sobie,
a jedynie jego skutki. Droga prowadz¹ca ku takiemu doskona³emu pozna-
niu jest d³uga, a prowadzi przez matematykê, geometriê, astronomiê oraz
naukê harmonii. Najtrudniejsza na tej drodze jest jednak dialektyka, dziêki
której dusza ca³kowicie odrywa siê od tego, co zmys³owe, aby dotrzeæ do
czystej idei. Dopiero poprzez idee dochodzi siê do ogl¹du Dobra samego
w sobie, czyli do �najwiêkszego poznania.�11  Wychowanie, w interpreta-
cji Platona, trawa bardzo d³ugo, poniewa¿ koñczy siê dopiero w piêædzie-
si¹tym roku ¿ycia. Pierwsze nauczanie matematyki powinno przebiegaæ
w formie zabawy. W wieku lat dwudziestu ci, którzy siê wyró¿nili w tych
studiach, w trudach i umiejêtno�ciach stawiania czo³a ró¿nego rodzaju nie-
bezpieczeñstwom, bêd¹ wychowywani do zrozumienia natury samego bytu.
W czasie tego drugiego cyklu, który trwa od dwudziestego do trzydzieste-
go roku ¿ycia, trzeba siê bêdzie upewniæ, którzy m³odzi ludzie obdarzeni
s¹ natur¹ dialektyczn¹, czy d¹¿eniem duszy do ca³o�ci. W wieku trzydzie-
stu lat ci, którzy pokazali, ¿e maj¹ naturê dialektyka, zostan¹ poddani pró-
bie, by sprawdziæ, który z nich potrafi zostawiæ na boku swoje oczy i inne
zmys³y, a i�æ prosto ku bytowi samemu. Ci, którzy wytrzymaj¹ próbê, przez
piêæ lat bêd¹ wychowywani w dialektyce. Miêdzy trzydziestym pi¹tym
a piêædziesi¹tym rokiem ¿ycia powinni wróciæ i zmierzyæ siê z rzeczywi-
sto�ci¹ empiryczn¹, podejmuj¹c siê dowodzenia wojskiem i ró¿nych in-

7 Por. tam¿e, II, 432 b.
8 Por. tam¿e, II, 458 e.
9 Por. tam¿e, V, 473 c-d.

10 G. Reale, Historia filozofii staro¿ytnej, dz. cyt., s. 309.
11 Por. Platon, Pañstwo, VI, 525 d.
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nych zadañ. Dopiero w piêædziesi¹tym roku ¿ycia koñczy siê wychowanie
rz¹dz¹cych:

Filozof, który doszed³ ju¿ do kontemplacji Dobra nara¿ony jest na
jedna pokusê. Pragn¹³by bez po�wiêciæ siê tylko i wy³¹cznie tej kontempla-
cji. Tego mu jednak nie wolno uczyniæ ze wzglêdu na okre�lony d³ug, jaki
zaci¹gn¹³ wobec pañstwa. Doszed³ do stanowiska, do którego niewielu jest
uzdolnionych i zdatnych. Co wiêcej, doszed³ do tego tylko i wy³¹cznie dziê-
ki pomocy pañstwa. Dlatego powinien troszczyæ siê o innych, aby wskazaæ
im dobra, które p³yn¹ z ogl¹du Dobra. Pañstwo nie powinno dopu�ciæ, aby
tylko jedna jego klasa mia³a przywilej niezwyk³ego szczê�cia, czyli kontem-
plowania Dobra. Filozof powo³any do rz¹dzenia innymi, musi tak postêpo-
waæ, aby ka¿dy cz³owiek, niezale¿nie do jakiej klasy nale¿y, móg³ znale�æ
uczestnictwo tym najwy¿szym Dobru. ¯ycie filozoficzne w pañstwie ideal-
nym jest niczym innym jak przejawem zwyciêstwem elementu boskiego nad
obecnym w cz³owieku elementem zwierzêcym, jest budowaniem cz³owieka
boskiego i taki jest cel ca³ego wychowania platoñskiego.12

Niezwyk³e jest zakoñczenie Pañstwa Platona. Jego zdaniem czas
miêdzy narodzinami a �mierci¹ jest krótki, nagroda za cnotê za� w tym ¿yciu
jest bardzo wzglêdna; prawdziw¹ nagrodê cnota otrzymuje w ¿yciu poza-
ziemskim. Zgodne z ide¹ pañstwa gwarantuje szczê�cie zarówno na ziemi,
jak i w innym �wiecie, w ¿yciu po �mierci, czyli zawsze, dlatego te¿ praw-
dziw¹ polityk¹ jest taka polityka, która zbawia nas nie tylko w czasie, lecz
tak¿e w wieczno�ci i na wieczno�æ.13  Czy takie pañstwo, idealne i doskona-
³e, jest mo¿liwe do urzeczywistnienia. Wed³ug Platona oczywi�cie tak, ale
przede wszystkim w samej duszy cz³owieka. To pañstwo mo¿e zacz¹æ ist-
nieæ w nas samych: �Ty masz na my�li to pañstwo, o które my�my mówili
zak³adaj¹c je. Ono le¿y w kraju my�li, bo na ziemi, przypuszczam, ¿e ni-
gdzie go nie ma. A mo¿e w niebie � doda³em � le¿y jego pierwowzór u stóp
bogów; dla tego, który chce patrzeæ, a patrz¹c urz¹dzaæ samego siebie. A to
nie stanowi ¿adnej ró¿nicy, czy ono gdzie� ju¿ jest, czy dopiero bêdzie.�14

Jak oceniæ relacjê miêdzy ¿yciem spo³ecznym a wychowaniem
w twórczo�ci filozoficznej Platona? Jak widzieli�my w przeprowadzonych
analizach Platon ma bardzo jasn¹ koncepcje cz³owieka i jego powo³ania �
jest nim powo³anie do kontemplowania najwy¿szego Dobra. Z rozwa¿añ
zawartych na kartach Pañstwa wynika jasno, ¿e dla realizacji tego zadania

samo spo³eczeñstwo musi byæ tak uformowane i ukszta³towane, aby sprzy-
ja³o rozwojowi tego, co rozumne w duszy cz³owieka. Bêdzie to mo¿liwe pod
jednym warunkiem, je�li system wychowawczy bêdzie ukierunkowany na
kszta³towanie elit. Ale w tym aspekcie bardzo trudno zgodziæ siê z Plato-
nem, i¿ wychowanie ma byæ zawê¿one do ma³ej grupy spo³ecznej, która
ostatecznie doprowadzi ka¿dego cz³owieka do kontemplowania �wiata idei.

Wa¿ny wniosek p³yn¹cy z rozwa¿añ Platona dotyczy wizji cz³o-
wieka. Ka¿dy system spo³eczny przechowuje, rozwija i proponuje konkretn¹
wizjê cz³owieka. Dla jednych systemów cz³owiek bêdzie zwierzêciem ro-
zumnym (Arystoteles), dla innych dusz¹ uwiêziona za karê w ciele (Pla-
ton), jedno�ci¹ duchowo-materialn¹ (�w. Tomasz z Akwinu), osob¹ (per-
sonalizm), wolno�ci¹ (J.P. Sartre), bytem zdolnym do relacji (M. Buber),
elementem spo³eczeñstwa (K. Marks), istot¹ twórcz¹ (B. Suchodolski),
owocem dziejów (F. Hegel), istot¹ religijn¹ (R. Otto), podmiotem mi³o�ci
(M. Scheler). Cz³owiek jest nie tylko cia³em, ale jest podmiotem, posiada
strukturê psycho-duchow¹, okre�lan¹ jako moje �ja�. Dziêki tej rozumno-
duchowej naturze cz³owiek jest zdolny do: my�lenia, tworzenia pojêæ, wy-
dawania s¹dów, rozumowania, wolno�ci, dokonywania wyboru, mi³o�ci
i ró¿nych form wiêzi miêdzyosobowo-spo³ecznych, autorefleksji, �wiado-
mo�ci siebie, twórczo�ci naukowej i artystycznej, transcendencji, religii.

Dlaczego odpowied� na pytanie kim jest cz³owiek, jaka jest nasza
istota, jest tak wa¿na z punktu widzenia wychowania? Odpowied� ta wa-
runkuje bowiem metody jakie nale¿y przyj¹æ dla kszta³towania i rozwija-
nia naszego cz³owieczeñstwa, a wiêc posiada konkretne implikacje wycho-
wawcze. Np. filozoficzna koncepcja cz³owieka jako relacji (filozofa dialogu)
postuluje uwzglêdnienie w procesie wychowawczym kszta³towanie posta-
wy otwarto�ci, zdolno�ci do przyja�ni, nawi¹zywania relacji, zaufania. Z ko-
lei filozofia egzystencji, która akcentuje przede wszystkim wolno�æ cz³o-
wieka, zwraca uwagê w procesie wychowawczym na zdolno�æ do
podejmowanie decyzji i odpowiedzialno�ci za nie.

St¹d niezwyk³a aktualno�æ Platona: system spo³eczny musi byæ
przenikniêty g³êbsz¹ refleksj¹ filozoficzn¹, byæ kszta³towany przez ni¹ i wy-
chowywaæ ku niej. Bez niej bowiem nie bêdziemy wiedzieæ kim jest cz³o-
wieka, a co za tym idzie, nie bêdziemy w stanie odpowiedzieæ na pytanie:
jak i ku czemu go wychowywaæ.

12 Por. tam¿e, 589 d.
13 Por. tam¿e, IX, 618 c.
14 Tam¿e, 592 b.
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Résumé

Dans la Politéia et ensuite dans les Lois, Platon trace le modèle de
la cité idéale. Il présente ses réflexions sur ce qu’il tient pour le meilleur
Etat possible. La théorie politique contenue dans la Politéia pose que: La
naissance de la chose politique ne provient pas d’un instinct poussant l’hom-
me à la création d’un Etat mais de la faiblesse de l’individu. N’étant capa-
ble de réaliser à partir de soi-même que des actions limitées, il doit s’asso-
cier aux autres. Ainsi la communauté est fondée sur une division du travail.
Une caractéristique essentielle de sa théorie de l’Etat est l’analogie con-
stante qu’il établit avec l’individu, et plus précisément encore, entre les
classes sociales et les fonctions de l’âme. Selon Platon, l’âme est divisée en
3 parties, l’Etat lui aussi est divisé en 3 ordres. L’injustice est la cause du
malheur des hommes et des cités; au niveau de l’individu, elle est due à un
dérèglement dans l’âme; au niveau de la Cité, elle est la conséquence d’une
mauvaise constitution politique. La tâche que le philosophe s’assigne, c’est
de trouver les germes de l’injustice, dans l’espoir d’indiquer aux hommes
le moyen de l’extirper de leur âme. Mais voilà, si les effets de l’injustice en
l’homme sont bien visibles, il est bien difficile de lire dans l’âme afin de
voir quel désordre en est la cause. Au contraire, il est aisé de déterminer les
causes du désordre social. Or, comme Platon établit une analogie entre l’hom-
me et la Cité, et estime que celle-ci présente une sorte d’image agrandie de
l’âme de celui-là, il conviendra, pour déceler les causes de l’injustice, de
porter son regard sur la Cité.

Les «philosophes-rois» se distinguent par des dons particuliers qui
ont été perfectionnés par une formation de 50 ans dans tous les domaines. En
eux doivent se trouver réunies la force et la sagesse. Mais l’éducation revêt
une signification particulière pour Platon, en tant que fondement du corps
politique tout entier. Dans la mesure où aucune limitation d’ordre législatif
ne borne la puissance du souverain, le bien de I’Etat repose entièrement sur
la connaissance qu’il aura acquise grâce à l’éducation. L’éducation prévoit:
l’éducation élémentaire par la musique, la poésie, et la gymnastique, l’éduca-
tion scientifique en mathématique, astronomie, et science de l’harmonie, l’in-
itiation à la dialectique (philosophie); l’action pratique dans l’Etat ; puis, après
cela, le choix entre l’accès au pouvoir ou la vie contemplative.

Wspó³czesna filozofia, poza nielicznymi wyj¹tkami, coraz czê�ciej
szuka takich form refleksji, w których ani wiara ani filozofia nie strac¹
swojej okre�lonej specyfiki, ale potrafi¹ ze sob¹ twórczo wspó³pracowaæ
Jednak¿e najdoskonalszym przyk³adem wspó³pracy rozumu i wiary pozo-
staje nadal �w. Tomasz z Akwinu. Do niego odwo³uje siê chocia¿by Jan
Pawe³ II w swojej encyklice Fides et ratio, tytu³uj¹c jeden z paragrafów:
Nieprzemijaj¹ca nowo�æ my�li �w. Tomasza z Akwinu. W tym wzglêdzie
Jan Pawe³ II kontynuuje nauczanie poprzednich papie¿y. Przede wszyst-
kim powo³uje siê na encyklikê Leona XIII Aeterni Patris, która jak dot¹d
by³a jedynym dokumentem Ko�cio³a ca³kowicie po�wiêconym zagadnie-
niom filozoficznym. Mimo, ¿e od daty publikacji up³ynê³o przesz³o 100 lat,
to tekst jego wielkiego poprzednika nie straci³ nic na swojej aktualno�ci,
a szczególnie aktualne jest jego wezwanie do podjêcia pog³êbionych stu-
diów nad my�l¹ �w. Tomasza z Akwinu. Powrót do �redniowiecznego teo-
loga jest najlepsz¹ drog¹, aby filozofia by³a uprawiana w sposób zgodny
w wymogami wiary.1  Jest on mistrzem my�li i wzorem uprawiania teolo-
gii. Encyklika Fides et ratio przypomina równie¿ wypowied� Paw³a VI
z jego listu Lumen Ecclesiae wydanego w 1974 r., gdzie Akwinata ukaza-
ny jest jako ten, który cechowa³ siê najwy¿sz¹ odwag¹ prawdy, wolno�ci
ducha w podejmowaniu nowych problemów oraz intelektualn¹ uczciwo-
�ci¹. Postawa taka z jednej strony nie dopuszcza do zara¿enia chrze�cijañ-
stwa �wieck¹ filozofia, a z drugiej strony nie odrzuca jej ca³kowicie.2

KS. MACIEJ BA£A

WARSZAWA

Tomaszowy postulat recta ratio
w relacji wiary i rozumu

1 Jan Pawe³ II, Fides et ratio, 57. (Dalej cytowane jako FR).
2 FR, 43.


