PLATÓN
Biografía (428 a.C – 347 a. C)

Platón nació en Atenas, es de origen Aristocrático, de la familia de Solón (arconte de Atenas), de donde se explica su vocación política. También es pariente de Critias (uno de los 30 tiranos), quien lo desalienta de entrar en la vida política. Su verdadero nombre era Aristocles.

A la muerte de su padre, siendo niño, su madre contrajo nuevas nupcias con Pirilampo, amigo de Pericles, corriendo la educación de Platón a su cargo, por lo que se supone que Platón pudo haber recibido una enseñanza propia de las tradiciones democráticas del régimen de Pericles.

A los veinte años, conoce a Sócrates, quedando admirado su discurso y lo acompañará toda la vida y marcará el devenir filosófico de Platón. En el año 399, tras la muerte de Sócrates, Platón abandona Atenas y se instala en Megara, donde residía el filósofo Euclides que había fundado una escuela socrática en dicha ciudad. Para efectivamente llegar a Siracusa, lugar donde fue invitado a y que se encontraba bajo el mando del tirano Dionisio I, corte en la que se plasmará su pensamiento.

Ante la inaplicabilidad del pensamiento platónico, Dionisio termina vendiéndolo como esclavo, comprándolo el embajador de Esparta Aniceris quien  lo libera.

Vuelve a Atenas y en el monte Akademus compra un sitio eriazo, donde construye la Academia.  Su idea era que los estudios debían centrarse en la matemática (pensamiento abstracto), literatura, música, filosofía (como diálogo) y gimnasia
.

Platón era tolerante, puesto que podían ingresar esclavos (autorizados por sus dueños), ex esclavos, extranjeros, mujeres, atenienses; era pluralista.

Su sistema de estudio era a tiempo completo, estudiaban y vivían en la Academia, como por ejemplo Aristóteles vivió veinte años en ella. La Academia continuará ininterrumpidamente su actividad a lo largo de los siglos, pasando por distintas fases ideológicas, hasta que Justiniano decrete su cierre en el año 529 de nuestra era.

Al morir el tirano vuelve a Siracusa, pero se encontraba en el mando Dionisio II (hijo del tirano anterior) y es expulsado nuevamente; así, su segundo viaje también termina mal. Lo positivo de los viajes de Platón es que en ellos pone su pensamiento por escrito, creando sus diálogos (36) y cartas (18.)

Obras filosóficas

Platón elige el diálogo como forma de expresión de su pensamiento; quizá como tributo a su maestro Sócrates Su obra se puede dividir en varios períodos, según distintos criterios, siendo una de las clasificaciones más aceptadas la cronológica:
1. Diálogos de juventud (de los 28 a los 38 años) (399-389): 

Dominados por los temas de carácter socrático, y en ellos Platón se mantiene fiel a lo enseñado por Sócrates. Son de esta época los viajes a Megara, 

- Apología de Sócrates (el conocido retrato socrático del joven Platón)
- Critón (Sócrates en la cárcel sobre problemas cívicos) 

2. Diálogos de transición (de los 38 a los 41 años) (389-385)

En éste período, comenzando a introducir elementos de su propia cosecha, algunos de los cuales apuntan ya hacia la teoría de las Ideas. Tiene lugar en ésta época el primer viaje a Siracusa .

- Gorgias (Sobre retórica y política) 
- Menón (¿Es enseñable la virtud?) 


3. Diálogos de madurez (de los 41 a los 56 años) (386-370)

En estas obras encontramos ya el pensamiento de Platón en toda su dimensión. La influencia de Sócrates es mínima, y el pensamiento que expresa en los diálogos responde estrictamente al pensamiento de Platón. Su actividad se centra fundamentalmente en la Academia en Atenas.

- Fedón (Sobre la inmortalidad del alma, el último día de Sócrates en prisión) 
- Banquete (Sobre el amor) 
- República (Sobre política y otros asuntos: metafísicos, gnoseológicos, etc.) 


4. Diálogos críticos y de vejez (de los 56 a los 78 años) (370-347)

a) (369-362, de los 56 a los 63 años): Revisión crítica de la teoría de la Ideas y de algunas de sus consecuencias, aunque ello no signifique que sean abandonadas.

- Parménides (Crítica de la teoría de las ideas) 
b) (361-347, de los 64 a los 78 años): Creciente pesimismo de Platón, si nos atenemos al contenido de sus obras últimas, que ya en la fase crítica parecían inclinarse hacia el predominio de los elementos místico-religiosos y pitagorizantes de su pensamiento.

- Critias (Descripción de la antigua Atenas, mito Atlántida.)
- Las Leyes (La ciudad ideal, revisión pesimista de la República)
- Carta VII (en esta carta Platón nos presenta su conocida y breve autobiografía)

La filosofía de Platón: La Teoría de las Ideas. El dualismo sensible/inteligible

Representa el núcleo de la filosofía platónica. No se encuentra formulada como tal en ninguna de sus obras, sino tratada, desde diferentes aspectos, en varias de sus obras.
Tradicionalmente se ha interpretado la teoría de las Ideas de la siguiente manera: Platón distingue dos modos de realidad, una, a la que llama inteligible, y otra a la que llama sensible. 

El mundo de las ideas,  es la realidad inteligible. La  "Idea", tiene las características de ser inmaterial, eterna, siendo, por lo tanto, inmutables. Acá podemos conseguir conocimientos ciertos mediante la utilización de la razón: este mundo de las ideas no puede reconocerse mediante los sentidos. En cuanto a las Ideas, representan las "esencias" de los objetos de conocimiento. Esos objetos o "esencias" subsisten independientemente de que sean o no pensados, son algo distinto del pensamiento. Las Ideas son únicas, y son solamente cognoscibles por la razón. No siendo objeto de la sensibilidad, no pueden ser materiales. Además, las Ideas son el modelo o el arquetipo de las cosas, por lo que la realidad sensible es el resultado de la copia o imitación de las Ideas. 

Otra parte es el mundo de los sentidos constituida por lo que ordinariamente llamamos "cosas", y que tiene las características de ser material, corruptible, (sometida al cambio, esto es, a la generación y a la destrucción), y que resulta no ser más que una copia de la realidad inteligible. Acá solo podemos conseguir conocimientos imperfectos utilizando nuestro cinco sentidos. De todo lo q hay en el mundo de los sentidos podemos decir q todo fluye, q nada es eterno. Es dudoso que podamos atribuir a Platón la intención de degradar la realidad sensible hasta el punto de considerarla una mera ilusión.

La primera forma de realidad -constituida por las Ideas- , representaría el verdadero ser, mientras que de la segunda forma de realidad, las realidades materiales o "cosas", hallándose en un constante devenir, nunca podrá decirse de ellas que verdaderamente son. Además, sólo la Idea es susceptible de un verdadero conocimiento o "episteme", mientras que la realidad sensible, las cosas, sólo son susceptibles de opinión o "doxa”. 

Para explicar esto lo hace mediante el mito de la alegoría de la caverna, del cual se deduce entonces que todos los fenómenos de la naturaleza son solamente sombras o ideas eternas. La teoría de las ideas surge como respuesta al pensamiento socrático, cuando se intenta buscar un elemento común entre todos los objetos de la misma clase universal y también de las escuelas jónicas e itálicas que habían puesto de manifiesto también la necesidad de reconocer la unidad en la diversidad, a través de la búsqueda del arjé.
Crítica de la Teoría de las Ideas

En los diálogos de vejez, Platón revisa la teoría de las Ideas, especialmente en lo referente a la relación de las Ideas con las cosas y a las clases de Ideas. Parménides lo critica poniendo en el tapete un problema no menor: los objetos de la misma clase y el modelo que imitan deberá tener a su vez su razón explicativa en un tercer modelo al que imiten tanto la Idea como las cosas; y este argumento se podría realizar indefinidamente.
Parece que tiene que haber Ideas de todas las cosas y que de alguna manera esos objetos universales, las esencias, han de ser reales y han de existir.

Y aunque en el período de vejez Platón adopta una actitud crítica con la teoría de las Ideas no parece haberla abandonado nunca.

La jerarquización de las Ideas

Las Ideas están jerarquizadas. El primer rango le corresponde a la Idea de Bien, o el Ser, (en el "Sofista"), que representan el máximo grado de realidad, siendo la causa de todo lo que existe. A continuación vendrían las Ideas de los objetos éticos y estéticos, seguida de las Ideas de los objetos matemáticos y finalmente de las Ideas de las cosas.

El alma en Platón

La concepción del hombre en Platón está también inspirada en la teoría de las Ideas. El hombre es el resultado de una unión "accidental" entre el alma, inmortal, y el cuerpo, material y corruptible, dos realidades distintas que se encuentran unidas en un solo ser de modo provisional, de tal modo que lo más propiamente humano que hay en el hombre es su alma, a la que le corresponde la función de gobernar, dirigir, la vida humana.

Esto lo grafica en la  Alegoría del Carro Alado: El alma viaja en el carro alado, que es tirado por dos caballos: uno blanco (que representa la voluntad) y uno negro (que representa lo sensible.) A causa de la pugna entre estos caballos, que luchan para determinar la dirección del carro, el alma cae en un profundo agujero negro, una cárcel que es el cuerpo humano. 

De esta manera, entre la voluntad y lo sensorial habría una disputa que resolvería la razón; transformándose el cuerpo en lo que limita al hombre.

La idea del bien es el punto central de su pensamiento, es la idea de Plenitud; el mal existe sólo por contra posición a la bueno, cuando se analiza en razón de "lo pleno"
. 

La idea de que existe un alma no es original de Platón. Los griegos la entendían  como un  "principio vital", entendiendo por ello una suerte de potencia o capacidad que da la vida a los seres. Parece obvio, pues, que todo ser vivo ha de poseer "alma". Tampoco parece haber nada superior en el alma, en el sentido que sea la parte más noble o elevada del hombre.

El alma, nos dice Platón, es inmortal, transmigra de unos cuerpos otros y es, además, principio de conocimiento. La idea de que el alma es inmortal y transmigra le viene a Platón, casi con toda seguridad, de los pitagóricos.

El tipo de hombre que se es depende, pues, del tipo de alma que se posea
; y el tipo de alma, depende de cuál de sus partes predomine. L alma del hombre a grandes rasgos esta dividida: la parte inmortal, la racional, creada directamente a partir del alma del mundo, es situada en el cerebro; la parte irascible es colocada en el tórax y la concupiscible en el abdomen.

Si el alma es inmortal ¿Adónde va después de la muerte del hombre? El destino de la parte inmortal del alma -la racional- sería, pues, la reintegración en el alma del mundo.

La teoría del conocimiento: el análisis del conocimiento en Platón

Según el mito  de la caverna, al conocer las cosas, conocemos son sombras de la realidad, epifenómenos, una manifestación de los fenómenos
.  Al conocer no se descubre algo (como en Aristóteles), se recuerda algo que ya se conoció. Esto se denomina anamnesis, que significa ‘recordar lo olvidado’; así, las ideas son previas a las cosas. Esto se vio en varios de sus libros como Menón. 
- Platón(Las ideas ante rem (antes de las cosas)

- Aristóteles(las ideas son in re (después de las cosas.)
 
Platón habla de la preexistencia para explicar el conocimiento, pero no lo explica; se recuerda lo olvidado, según él, debido a que se conoció en una vida anterior, postulando la reencarnación. De este modo, se remite a la alegoría siguiente, sin dar una solución concreta.

Fundamentalmente distinguirá Platón dos modos de conocimiento: la "doxa" (o conocimiento sensible) y la "episteme" (o conocimiento inteligible). A cada uno de ellos le corresponderá un tipo de realidad, la sensible y la inteligible, respectivamente. El verdadero conocimiento viene representado por la "episteme", dado que es el único conocimiento que versa sobre el ser y, por lo tanto, que es infalible. Efectivamente, el conocimiento verdadero lo ha de ser de lo universal, de la esencia, de aquello que no está sometido a la fluctuación de la realidad sensible; ha de ser, por lo tanto, conocimiento de las Ideas.

La interpretación de Aristóteles en la "Metafísica” según la cual Platón establecía una diferencia entre las Ideas y los objetos matemáticos en el sentido de considerar a estos como realidades intermedias entre las formas (Ideas) y las cosas sensibles

A su vez, la razón también permite calificar las cosas, lo que hacemos a diario, ordenándolas de acuerdo a criterios de valor, v.gr. lo bueno, lo bello, pero esto no está en las cosas. Por lo tanto existiría un mundo de ideas que es antes (a priori), distinto e independiente de ellas; así las ideas permanecen, aún cambiando las cosas. Esto constituye una especie de "cúmulo de ideas", que permite calificar a Platón como el primer filósofo ideológico en sentido estricto, el mundo siempre eterno de las ideas.

Sociedad y política: la naturaleza social del ser humano

A diferencia de los sofistas, para quienes la sociedad era el resultado de una convención o pacto entre los individuos, para Platón la sociedad es el medio de vida "natural" del ser humano. El ser humano no es autosuficiente, necesita de  la convivencia en general. Esta teoría de la "sociabilidad natural" del ser humano será mantenida posteriormente también por Aristóteles.

Pero ¿Cómo tendría que ser una sociedad ideal? Dado que la sociedad debe existir para satisfacer las necesidades de los hombres, ya que éstos no son independientes unos de otros ni autosuficientes para abastecerse, el primer fin que debe garantizar toda sociedad es un fin económico. Los hombres tienen diferentes capacidades y habilidades, siendo preferible que cada uno desarrolle las que posee por naturaleza, lo que introduce la división del trabajo en la organización de la sociedad. En una ciudad ideal deberán existir, por lo tanto, todo tipo de trabajadores: granjeros, carpinteros, labradores, herreros, etc., de modo que todas las necesidades básicas que de garantizadas, posee una ciudad ideal no puede faltar de nada.

El hombre necesita también satisfacer otras tendencias de su naturaleza relacionadas con el arte, la poesía, la diversión en general, etc. El fin de la ciudad, que comienza siendo estrictamente económico, no se limita a la producción de bienes, sino que se encamina más bien a hacer posible una vida feliz para el hombre.

Falta todavía, pues, algo en esta ciudad ideal: determinar quiénes serán los encargados de gobernarla. A la clase de los artesanos y de los guardianes hemos de añadir una tercera clase, la de los gobernantes. Éstos serán elegidos de entre los mejores de los guardianes, que serán llamados desde entonces "auxiliares", reservando el término de guardianes para la clase de los gobernantes.

Las clases sociales en la República

Del análisis de las necesidades sociales que debe cubrir una sociedad ideal, es necesaria existencia de tres clases sociales: la de los artesanos, la de los guerreros o auxiliares, y la de los gobernantes o guardianes. Pero cada una de estas clases ha de tener unas características distintas a las que poseen en la sociedad actual.

Platón nos proporciona una imagen de estado ideal, un estado modelo o utópico, Platón cree que el estado debe ser gobernado por los filósofos, y su explicación se basa como punto de partida en la composición del hombre.

Según Platón el cuerpo humano esta dividido en 3 partes: cabeza,  pecho y vientre. A cada una de estas partes de corresponde una habilidad del alma: a la cabeza pertenece la razón, al pecho la voluntad y al vientre el deseo.

Pertenecen además a cada una de estas 3 habilidades del alma una idea o virtud. La razón debe aspirar a la sabiduría, la voluntad debe mostrar valor, y al deseo hay que frenarlo para que el ser humano muestre moderación

Cuando las 3 partes del ser humano funcionan a la vez como un conjunto completo obtenemos un ser humano armonioso u honrado.

En la escuela lo primero q tiene q aprender el niño es a frenar el deseo, luego hay que desarrollar el valor y finalmente la razón obtendrá la sabiduría.

Platón se imagina un estado construido exactamente de la misma manera que un ser humano. Igual que el cuerpo tiene cabeza pecho y vientre.; el estado tiene gobernantes, soldados y productores. De la misma manera en que una persona sana y armoniosa muestra equilibrio y moderación, un estado justo se caracteriza porque  cada uno conoce su lugar en el conjunto.

El racionalismo imperante en Platón se traduce en que es decisivo para crear un buen estado que sea gobernado por la razón. De la misma manera que la cabeza dirige el cuerpo, tiene que  haber filósofos que dirijan la sociedad.

	Cuerpo       Alma          Virtudes                               Estado

	cabeza       razón           sabiduría                              gobernantes

	pecho        voluntad       valor (coraje)                        soldados

	vientre       deseo           moderación (templanza )     productores


El estado ideal de Platón puede recordar al antiguo sistema hindú de castas en el que cada uno tiene su función determinada para el bien del conjunto

La clase de los artesanos, será la única clase que tenga derecho a la propiedad privada y a la familia; y ha de permitírsele disfrutar de los goces materiales que derivan de la posesión de la riqueza.

La clase de los guerreros o auxiliares, por el contrario, no puede tener acceso la riqueza, para evitar la tentación de defender sus intereses privados en lugar de los intereses colectivos, y terminar utilizando la fuerza contra los ciudadanos; estarán desprovistos de propiedad privada, y tampoco tendrán familia, vivirán de forma comunitaria, compartiéndolo todo hombres y mujeres, pues no hay ninguna razón para excluir a las mujeres de ningún tipo de actividad, ya que tanto en el hombre como en la mujer se encuentran similares dones o cualidades naturales, igualmente útiles para la ciudad.

La clase de los verdaderos guardianes o gobernantes, debido a su responsabilidad y a las elevadas tareas que le encomienda Platón, tampoco tendrá acceso a la propiedad privada ni a la familia, debiendo velar únicamente por el buen gobierno de la ciudad; deberán centrarse en el estudio a fin de conocer lo bueno para gobernar adecuadamente la ciudad, por lo que su vida estará alejada de todas las comodidades innecesarias para cumplir su función.

Hoy en día es probable que llamáramos al estado de Platón estado totalitario. El también opinaba que las mujeres podían ser gobernantes del estado al igual q los hombrees porque precisamente los gobernantes gobiernan en virtud de su razón. Las mujeres tendrán las mismas capacidades que los  hombres si reciben la misma enseñanza y son liberadas de cuidar a los niños y realizar tareas domesticas. Sin embargo mas adelante en su diálogo Las Leyes, se muestra partidario de la familia y de la propiedad privada lo que provoca que de esa manera se vea reducida la libertad de la mujer, lo que no implica que no deban ser educadas, porque el estado para ser completo necesita gente instruida. 

La educación era tan importante que no pida ser confiada a cualquiera: el estado tiene la responsabilidad de educar a los niños. 

¿Cómo se determinará quiénes han de pertenecer a una u otra de estas clases sociales? Si la pertenencia a una clase social viene determinada por la naturaleza del alma, y no por el origen familiar, una sociedad tal ha de dar una importancia primordial a la educación. Será, en efecto, a través de ese proceso educativo como se seleccionen los individuos que han de pertenecer a cada clase social, en función de su tipo de alma; y qué tipo de educación ha de recibir cada individuo en función de la clase social a la que deba pertenecer.

Habiendo determinado la virtud que corresponde a cada clase social estaremos en condiciones de determinar en qué puede consistir la justicia en la ciudad ideal: la justicia consistirá, no pudiéndose identificar con la sabiduría, ni con el coraje, ni con la templanza, en que cada clase social (y cada ciudadano) se ocupe de la tarea que le corresponde. La injusticia consistirá en la injerencia arbitraria de una clase social en las funciones de otra: que los auxiliares o los artesanos pretendan gobernar, por ejemplo.

Todos los niños y niñas deberían recibir inicialmente la misma formación. Platón considera que la educación recibida en los primeros años de la vida es fundamental para el desarrollo del individuo, por lo que en la ciudad ideal nadie ha de ser privado de ella, ni en razón de su sexo ni por ninguna otra causa: el proceso educativo tiene, al mismo tiempo que un objetivo formativo, la misión de determinar qué tipo de alma predomina en cada individuo, es decir, su naturaleza, en virtud de la cual formará parte de una u otra clase social.


La perseverancia en el estudio, entre los que pertenecen a la clase de los guardianes, pone de manifiesto que en el individuo predomina el alma racional, por lo que serán éstos los elegidos para formar la clase de los gobernantes: En el caso de que alguien perteneciente a la clase los gobernantes perdiera posteriormente ese interés por el estudio y por el conocimiento, pasaría a formar parte de la clase inferior, la de los auxiliares o guardianes. Lo mismo ocurriría con quien, perteneciendo la clase de los guardianes, mostrara una mayor inclinación hacia el disfrute de los bienes materiales, que pasaría a formar parte entonces de la clase de los artesanos.

La tarea de gobernar recaerá, pues, sobre aquellos que conozcan las Ideas, es decir, sobre los filósofos. El filósofo pasa por ser un personaje extravagante, en la Atenas de la época, y ocupado en sus estudios e investigaciones no parece ser el individuo idóneo para dirigir la ciudad. Pero en la ciudad ideal, que ha de ser gobernada de acuerdo con la Idea de Bien, los únicos que alcanzan ese conocimiento son los filósofos por lo que, por paradójico que parezca, ha de ser a ellos a quienes les corresponda gobernar, pues son los únicos que alcancen el conocimiento de dicha Idea.

La mejor forma de gobierno posible será, pues, aquella en la que un filósofo gobierne; pero si no es posible que uno sólo destaque sobre los demás, el gobierno deberá ser ejercido por varios filósofos y durante un corto período de tiempo, para evitar todos los males que genera la persistencia en el poder. Esta teoría es generalmente conocida como la del filósofo-rey.
El análisis de las formas de gobierno en la República

Platón realiza un análisis de las formas de gobierno, que irá graduando desde la mejor hasta la peor.

En primer lugar sitúa la aristocracia, es decir, el gobierno de los mejores, ("aristos"), en ella los mejores son los que conocen las Ideas, los filósofos, y su gobierno estaría dominado por la sabiduría.

La segunda mejor forma de gobierno la representaría la timocracia, el gobierno de la clase los guardianes, que no estaría ya dirigida por la sabiduría, sino por la virtud propia de la parte irascible del alma, que es la propia de dicha clase, abriendo las puertas al desarrollo de la ambición, que predominaría en la siguiente forma de gobierno, la oligarquía, el gobierno de los ricos, y cuyo único deseo se cifra en la acumulación de riquezas. 

Posteriormente encontramos la democracia, cuyo lema sería la libertad e igualdad entre todos los individuos y cuyo resultado, según Platón, es la pérdida total del sentido de los valores y de la estabilidad social. No cabe duda de que Platón tiene en mente la democracia ateniense que tan odiosa le resultó después de la condena de Sócrates, aprovechando para satirizar el predominio de los discípulos de los sofistas en la vida pública.

Por último, en el lugar más bajo de la escala, se encuentra la tiranía, que representaría el gobierno del despotismo y de la ignorancia, dominado el tirano por las pasiones de la parte más baja del alma, dando lugar al dominio de la crueldad y de la brutalidad.

Justicia y ética

Si la justicia en la ciudad reside en que cada clase social haga lo que debe hacer, la justicia en el hombre residirá también en que cada parte del alma haga lo que debe. Ello implica que la vida buena para el hombre es una vida en la que se atiendan las necesidades "materiales" y "espirituales". El conocimiento y la satisfacción de las necesidades intelectuales deben ir acompañados de salud, moderación en el disfrute de los bienes materiales, etc., La justicia es una virtud arquitectónica, se define como aquella donde cada uno cumple con el cuerpo que le corresponde en la polis. De esta manera se puede afirmar que es una virtud asignadora.

Sólo podrá haber Justicia en la polis, en la medida que exista una ley que gobierne a los que gobiernan; esto es lo que se denomina contemporáneamente como un Estado de Derecho. Todos responden ante ella, en la generalidad e impersonalidad de la ley.

El verdadero bien del hombre, la felicidad, habrá de alcanzarse mediante la práctica de la virtud. Pero ¿qué es la virtud?. Platón acepta fundamentalmente la identificación socrática entre virtud y conocimiento. la falta de virtud es equivalente, pues, a la ignorancia. Sólo quien conoce la Idea de Bien puede actuar correctamente, tanto en lo público como en lo privado, nos dice Platón en la República,. Cuando alguien elige una actuación que es manifiestamente mala lo hace, según Platón, creyendo que el tipo de conducta elegida es buena, ya que nadie opta por el mal a sabiendas y adrede. En este sentido la virtud cardinal sería la prudencia, la capacidad de reconocer lo que es verdaderamente bueno para el hombre y los medios de que dispone para alcanzarlo.

En la República nos habla Platón de cuatro virtudes principales: la sabiduría, el coraje o fortaleza de ánimo, la templanza y la justicia. Como hemos visto, establece una correspondencia entre cada una de las virtudes y las distintas partes del alma y las clases sociales de la ciudad ideal. La parte más elevada del alma, la parte racional, posee como virtud propia la sabiduría; pero la justicia, la virtud general que consiste en que cada parte del alma cumpla su propia la función, estableciendo la correspondiente armonía en el hombre, impone los límites o la proporción en que cada una de las virtudes ha de desarrollarse en el hombre. El hecho de que Platón tenga una concepción absoluta del Bien hace que la función de la parte racional del alma siga siendo fundamental en la organización de la vida práctica del hombre, de su vida moral.

Concepto de derecho en Platón 

El derecho es la misma Ley, por ende, se dice que es una teoría normativista
, lo que hace la ley es que se ajusta para ser justa, que proviene de su generalidad e impersonalidad.

Podemos concluir que:

- Sólo una ley general evita la arbitrariedad o discriminación

- Sólo la ley general evita calificar como delito lo que era lícito al momento de su comisión.

Para la eficacia de la Ley, es necesario el uso de la Fuerza, como medio coercitivo para que ella se cumpla. El derecho es esencialmente coactivo, lo que no significa que se cumpla coercitivamente, pero en principio es coactivo.

Siguen con la idea platónica la patrística (san Agustín); los antiguos conventos esparcieron el conocimiento platónico.

También lo siguen las escuelas nominalistas, para posteriormente ser rescatado por Descartes y el idealismo. 

Siguen asimismo el pensamiento platónico los filósofos éticos, como Kant
 y Hegel. 

Actualmente encontramos a Hart, Kelsen y Dworkin en cuanto a su modo de razonar, ya que parten de ideas "a priori".

� Según el profesor, la academia sería en el fondo una copia a los centros educacionales de la Magna Grecia, por lo cual no es el antecedente de las Universidades, ya que el real antecedente lo constituyen los claustros  pitagóricos.


� Esto es criticado por Aristóteles, ya que la idea no es nada en sí, para que exista la idea debe preexistir la idea de la idea. Y dice “entre respetar a un ser querido como Platón y respetar la verdad prefiero esta última; antes de ser amigo de Platón soy amigo de la verdad.” Postula que es mejor partir de lo sensible que de lo suprasensible


� Esto se verá mas adelante.


� Proviene de “phaenomenon”: manifestación, y de “noumenon”: esencia misma de las cosas, que a su vez viene de “nous” que es lo que está escondido y configura el ser de las cosas, es la idea, el pensamiento interior de las cosas que las hacen ser lo que son.





� En Aristóteles el cono cimiento es descubrir. Es el primer filósofo tópico, trabaja sobre la base de problemas. No trata de captar la idea, ya que al hacer eso puede que se esté elaborando otra y ya no es la idea, sino la idea propia, y en vez de hacer filosofía se estaría haciendo política, según una idea de política como dominación.


� Al igual que en todos los filósofos hasta Aristóteles.


� “No se puede saber algo si no se tiene un a priori de algo”(teoría ética. Para saber cómo debo comportarme esto debe ser universalmente aceptado, lo que se sabe a través de la razón, que es a priori. Este es un imperativo categórico.





