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Глава II. Система воспитания, разработанная Платоном,   на страницах своих диалогов.

§ Мусическое воспитание.

     …"Поистине, Демодок, говорят, что совет – это святая вещь. И если он свят во всяком ином деле, то уже тем более в том, о котором ты сейчас  со мною советуешься: ведь нет ничего более божественного в решениях людей, чем то, что касается воспитания – самого ли человека или членов его семьи". (Платон. Феаг. 122 b). Итак, заняться воспитанием – это значит заняться делом угодным богу, т.е. божественным, и как мы ранее отметили, что вся платоновская философия подчинена божественному.

     Платон очень большое внимание уделял проблеме воспитание, так в "Законах" им была разработана целая система по воспитанию подрастающего поколения, причем он не оставил без внимания как грудного ребенка, так и вполне созревших юношей, понимая, что воспитывать надо с самого момента рождения.

     То, что сейчас установлено и разработано с помощью научных открытий и достижений, дошло до нас из глубины тысячелетий в работах Платона – и всё это сейчас применяется на практике, так беременным женщинам в женской консультации дают наставления те же, что у Платона "…беременные женщины также должны во время беременности особенно заботиться о том, чтобы не испытывать множество неистовых наслаждений, а равно и страданий; желательно, чтобы этот промежуток времени они прожили в радости, безмятежном и кротком настроении" (Платон. Законы. VII. 792 е),  "беременная женщина должна гулять" (Там же. 789 е), "для тела, и для души младенцев, возьмем за первоначало кормление грудью и движения … словно на море …, когда матери хотят, чтобы заснуло дитя …, они прибегают не к молчанию, а к какому-нибудь напеву, словно наигрывая детям на флейте". (Там же. 790 d, e) Но в тоже время у Платона было то, что сейчас совершенно не принимается, а именно "… младенца пеленать до двухлетнего возраста, … кормилица должна носить ребенка пока он не достигнет трех лет". (Там же. 789 е)

     Вся система воспитания разработанная Платоном, да и на самом деле существовавшая в то время в Греции была подразделена на два вида: мусическое и гимнастическое воспитание: "обучение надо давать, так сказать, двояко: тело следует обучать гимнастическому искусству, а душу – для развития её добродетели – мусическому". (Там же. 795 е).

     "- Каким же будет воспитание? В прочем, трудно найти лучше того, которое найдено с самых давнишних времен. Для тела – это гимнастическое воспитание, а для души – мусическое.

· Да, это так.

· И воспитанием мусическое будет у нас предшествовать гимнастическому.

· Почему бы и нет?" (Платон. Государство. II. 376 е).

     Таким образом, начинать надо было с мусического воспитания, так и мы займемся сначала разбором мусического воспитания, а затем приступим к гимнастическому воспитанию.

     "Мусическое воспитание (от греческого musike) – всё, относящееся к образованию – эстетическому и научному – умственное и эстетическое воспитание в Древней Греции (в Афинах). На первом этапе мусическое воспитание состояло в обучении чтению, письму, счету, пению и музыке, в заучивании отрывков из поэм Гомера, а при дальнейшем образовании – в обучении ораторскому искусству, в изучении политики и философии"
. Такое объяснение мусическому воспитанию дано в Большой советской энциклопедии, посмотрим, как Платон подходит к этому.

     "- Говоря о мусическом воспитании, ты включаешь в него словесность, не правда ли?

· Я – да.

· В словесности же есть два вида: один – истинный, а другой – ложный?

· Да.

· И воспитывать надо в обоих видах, но сперва в ложном?

· Вовсе не понимаю, о чем это ты говоришь. 

· Ты не понимаешь, что малым детям мы сперва рассказываем мифы? Это, вообще говоря, ложь, но есть в них и истина. Имея дело с детьми, мы к мифам прибегаем раньше, чем к гимнастическим упражнениям.

· Да, это так.

· Потому-то я и говорил, что сперва надо приниматься за мусическое искусство, а затем за гимнастическое.

· Правильно.

· Разве ты не знаешь, что во всяком деле самое главное – это начало, в особенности, если это касается чего-то юного и нежного. Тогда всего более образуются и укореняются те черты, которые кто-либо желает там запечатлеть". (Платон. Государство. II. 377-377 b)

     Итак, начинать надо с рассказывания детям мифов, причем Платон оговаривает каких именно: - "Прежде всего нам, вероятно, надо смотреть за творцами мифов если их произведение хорошо, мы допустим его, если же нет –отвергнем. Мы уговорим воспитательниц и матерей рассказывать детям лишь признанные мифы, чтобы с их помощью формировать души детей скорее, чем их тела - руками. А большинство мифов, которые они теперь рассказывают, надо отбросить". (Там же. 377е)

     Надо заметить, что и в наше время знакомство детей с литературным наследием начинается именно со сказки, недаром говорится: "сказка ложь – да в ней намёк".

     Платон хорошо понимал, как важно, хотя и нелегко было в воспитании маленьких детей сохранять меру, не прибегая к слишком суровым методам, но и не допуская, чтобы ребенок рос избалованным и изнеженным. "Изнеженность делает характер детей тяжелым, вспыльчивым и очень впечатлительным к мелочам; наоборот, чрезмерно грубое порабощение детей делает их приниженными, неблагородными, ненавидящими людей, так что в конце концов они становятся непригодными для совместной жизни". (Платон. Законы. VII. 791 d)

     Мало-помалу кругозор ребенка становился шире, мир его представлений – богаче, и тогда в этот детский мир начинали входить, как мы уже отмечали, мифы, игрушки, разные игры и развлечения. Малыши забавлялись погремушками и игрушками из терракоты, дерева или металла. Среди них были всякого рода зверюшки, кубики, волчки, приводимые в движение нажимом на рукоятку, куклы – также из терракоты или более дорогие: из слоновой кости; многие куклы могли даже двигать ручками и ножками. Была и миниатюрная кукольная мебель, колясочки. Так, в храме Геры в Олимпии была найдена кроватка для куклы, украшенная слоновой костью.

     Дети постарше, преисполненные фантазии и богатых творческих замыслов, сами лепили себе игрушки из глины, воска или даже из хлебного мякиша. Они, кроме того, строили "песочные дворцы, скакали на палочках, запрягали в коляски или маленькие повозки собак или коз, играли в жмурки (эта игра называлась у них почему-то "бронзовая муха"). Знали маленькие эллины и качели, и обручи, и воздушных змеев. Подражая старшим, они устраивали в своем кругу состязания по бегу и прыжкам, и, наконец, ничем не заменимой во все времена оставалась для мальчишек игра в мяч. В играх дети придумывали награды и наказания. Так, играя в мяч (эта игра называлась "басилинда"), дети присваивали выигравшему титул царя – "басилевс", проигравший же получал прозвище "осёл"
. Мальчик, проигравший в беге, должен был какое-то время носить на закорках своего более удачливого соперника, а тот, чтобы усложнить игру, закрывал при этом проигравшему рукой глаза. "Эта забава известна под названием "эфедрисм" (от "эфедризо" – ехать у кого-нибудь на спине). В игре, называвшейся "хитринда", один из участников сидел на земле и должен был схватить кого-либо из своих товарищей, которые в это время приставали к нему и всячески его задевали; при этом мальчику, сидевшему в центре, не позволялось ни на минуту отрываться от земли или сходить со своего места"
. Так же маленькие греки играли в чёт и нечёт, об этом упоминает Платон в своём диалоге "Лисид": "многие резвились снаружи, во дворе, а некоторые в углу раздевальни играли в чёт и нечёт с помощью кучи бабок, которые они извлекали из нескольких плетенных корзин"
. 

     Все эти игры, забавы были важны для формирования ребенка "ведь главные черты характера каждого человека складываются в силу привычки именно в этом возрасте" (Платон. Законы. VII. 792 е), а между тем … немаловажно, как провести эту часть жизни: худо или получше" (Там же. 792), Платон, отдавая себе отчет в том, что "ребенка гораздо труднее взять в руки, чем любое другое живое существо" (Там же. 808 d), но и необходимо было подойти к нему с пониманием его нужд и потребностей. "… По своему душевному складу трехлетние, четырехлетние, пятилетние и даже шестилетние дети нуждаются в забавах. Но надо избегать изнеженности, надо наказывать детей, однако так, чтобы не задеть их самолюбия. … У детей этого возраста забавы возникают словно сами собой; когда дети собираются вместе они придумывают их даже сами. Все дети этого возраста, то есть от трёх до шести лет, пусть собираются в святилищах по посёлкам, так, чтобы дети всех жителей посёлка были там вместе. Кормилицы должны смотреть, чтобы и дети этого возраста были скромными и не распущенными. Над самими же кормилицами и над всей этой детской стайкой будут поставлены двенадцать женщин – по одной на каждую  стайку, чтобы следить за её порядком; их будут ежегодно назначать из числа упомянутых раньше кормилиц стражи законов". (Платон. Законы. VII. 794b) Во всём этом усматривается система нашего детского сада, так ещё во время Платона была разработана такая универсальная система, которая пригодна и в наше время, спустя две с половиной тысячи лет. 

     К играм детей Платон призывал относиться серьёзно. "Я утверждаю: ни в одном государстве никто не знает, что характер игр очень сильно влияет на установление законов и определяет, будут ли они прочными или нет. Если дело поставлено так, что одни и те же лица принимают участие в одних и тех же играх, соблюдая при этом одни и те же правила и радуясь одним и тем же забавам, то всё это служит незыблемости так же серьёзных узаконений". (Там же. 797. b) "Следовательно,…, даже игры наших детей должны как можно больше соответствовать законам, потому что, если они становятся беспорядочными и дети не соблюдают правил, невозможно вырастить из них серьезных законопослушных граждан". (Платон. Государство. IV. 425) Так же Платон обращает внимание и на то, что через игру ребенок учится своему будущему мастерству, учится добиваться совершенства во всём. "Я говорю и утверждаю, что человек, желающий стать достойным в каком бы то ни было деле, должен с ранних лет упражняться, то забавляясь, то всерьез, во всём, что к этому относится. Например, кто хочет стать хорошим земледельцем или домостроителем, должны ещё в играх либо обрабатывать землю, либо возводить какие-то детские сооружения.

     Их воспитатель должен каждому из них дать небольшие орудия – подражание настоящим. Точно так же пусть он сообщит им начатки необходимых знаний, например строителя пусть научит измерять и пользоваться правилом, воина – ездить верхом и так далее, всё это путем игры. Пусть он пытается при помощи этих игр направить вкусы и склонности детей к тому занятию, в котором они должны впоследствии достичь совершенства. Самым важным в обучении мы признаем надлежащее воспитание, вносящее в душу играющего ребенка любовь к тому, в чем он, вырасши, должен стать знатоком и достичь совершенства". (Платон. Законы. I. 643 с, d)
     В своей системе воспитания Платоном дается объяснение не только тому, чему надо обучаться, но и как это делать, например, он поясняет, что необходимо обучаться – играя, особенно это относится к детям помладше, т.к. в этом возрасте дети быстрее усваивают и перенимают те знания, которые были даны в форме игры, и сейчас это широко практикуется у педагогов в начальных классах. "Прежде всего там (в Египте) нашли простой способ обучения детей счету; во время обучения пускается в ход приятные забавы: яблоки или венки делят между собой большим или маленьким количеством детей, сохраняя при этом одно и то же общее число; устанавливают последовательность выступлений и группировку кулачных бойцов и борцов; определяют по жребию, как то обычно бывает, кому с кем стать в пару. Есть ещё и такая игра: смешивают в одну кучу золотые, бронзовые, серебряные и другие небьющиеся сосуды, затем кто-нибудь распределяет их между участниками игры, причем, как я сказал, происходит необходимое ознакомление с числами". (Платон. Законы.VII.819 с).

     Таким образом, принцип "учись играя" приветствовался Платоном, на основе этого принципа можно было развить и философские задатки в душе ребенка, научить его нестандартным решениям, развить логическое мышление, также во время игры дети быстрее и легче усваивают и понимают подчас очень трудные вещи, по философским принципам Платона это можно рассмотреть ещё и как первую, начальную ступеньку, которая приведет потом к возможности подготовки в вступлению в мир идей, а затем и к участию в управлении государством, ведь только философ - любитель мудрости, мог по мнению Платона, управлять государством. Так же Платон приводит примеры обучения через игру, которые были распространены и в Египте, и в Персии. 

     "После того как дети достигнут шестилетнего возраста, оба пола отделяются. Мальчики проводят время с мальчиками, точно так же и девочки с девочками. Но и те и другие должны обратиться к учению," (Платон. Законы. VII. 794 с), такое разделение продержится вплоть до второй половины двадцатого века. Чему же обучались греческие дети?

     По мнению Платона, для свободных людей необходимо изучать три предмета: первый –счет и арифметика, второй – измерение длины, плоскости и глубины, третий – то, что касается взаимного движения небесных светил и свойственных их природе круговращений. "Трудиться над доскональным изучением всего этого большинству людей не надо, но … позорно, если большинство людей не имеют необходимых сведений в этой области и пребывают в невежестве". (Там же.818) Итак, надо сказать, "что свободные люди должны обучаться каждой из этих наук в таком объеме, в каком им обучаются наряду с грамотой великое множество детей в Египте". (Там же. 819 в).    

     "Начиная с десятилетнего возраста ребенок должен учиться грамоте в течение примерно трех лет; тринадцатилетний возраст подходит для начала обучения игре на кифаре; это обучение займет ещё три года. …Над грамотой ребенку следует трудиться до тех пор, пока он не сможет писать и читать. Что же касается беглости или красоты, то на этом не надо настаивать, если природа ребенка не содействует этому в установленный срок". (Платон. Законы. VII. 810 b) Так же необходимо изучать произведения поэтов, письменную прозу, устные творения, но … "родственные нашим суждениям" (Там же. 811 е), с такой оговоркой допускает Платон изучение данных произведений, так как он считает, что "каждый из этих поэтов высказал много прекрасного, но много и очень плохо" (Там же. 811 b), и это плохое надо обязательно отбросить. 

     Обучению игры на кифаре, Платон придает большое значение, так как кифарист "станет петь и зачаровывать души юных людей, побуждая с помощью таких подражаний каждого следовать за собой к стяжанию добродетели, … ради этого кифарист и его воспитанники должны воспользоваться сопровождением лиры – ввиду ясности её звуков". (Там же. 812 с,d)   

     Платон и в своем диалоге "Протагор" также обращается к обучению мальчиков игре на кифаре "и кафаристы, со своей стороны, заботятся об их рассудительности и о том, чтобы молодежь не бесчинствовала; к тому же, когда те научатся играть на кифаре, они учат их творениям хороших поэтов – песнотворцев, согласуя слова с ладом кифары, и заставляют души мальчиков свыкаться  с гармонией и ритмом, чтобы они стали более чуткими, соразмерными, гармоничными, чтобы были пригодны для речей и для деятельности: ведь вся жизнь человеческая нуждается в ритме и гармонии". (Платон. Протагор. 325 d)

     Таким образом, "действия звуков, воспитывающее и ведущее душу к добродетели, … мы назвали мусическим искусством". (Платон. Законы. II. 673) Можно сделать вывод, что мусическое искусство, то есть музыка дает человеку, а особенно ребенку гармонию, лад в самом себе, музыка способна воспитывать и лечить душу, она прививает хорошие манеры. Музыка – это искусство обладающая большой силой эстетического и этического воздействия, обладает огромной силой идейно-эмоционального воздействия, она отражает всё богатство явлений объективно – существующей действительности, музыка передает их в специфический присущей ей форме. Сила и яркость эмоционального воздействия музыкой, позволяют ей с большей непосредственностью выражать психические процессы, многогранный мир человеческих переживаний и настроений, влиять на чувства и волю людей.

     О благотворном воздействии музыки с её ритмом и гармонией на физическое и духовное здоровье человека учили ещё древние пифагорейцы, а Платон, как мы уже знаем, обращался к их учению. Таким образом, огромнейшее значение музыкального образования понималось ещё во времена классической Греции, о чём очень широко и многогранно отражено в диалогах Платона.

     Итак, подводя итог, мусическому воспитанию, надо отметить: "главнейшее воспитательное значение мусического искусства: оно всего более проникает в глубь души и всего сильнее её затрагивает; ритм и гармония несут с собой благообразие, а оно делает благообразным и человека, если кто правильно воспитан, если же нет, то наоборот. Кто в этой области воспитан как должно, тот очень остро воспримет разные упущения, неотделенность или природные недостатки. Его раздражение или, наоборот, удовольствие, будут правильными; он будет хвалить то, что прекрасно, и, приняв его в свою душу, будет питаться им и сам станет безупречным; а безобразное (постыдное) он правильно осудит и возненавидит с юных лет, раньше даже, чем сумеет воспринять разумную речь, когда же придет пора такой речи, он полюбит ее, сознавая, что она ему свойственна по воспитанию …, по-моему, в этом-то и значение мусического искусства для воспитания". (Платон. Государство. III. 401е-402) "Всё, что относится в мусическому искусству, должно завершаться любовью к прекрасному". (Там же. 403с) Именно такое значение отводит Платон мусическому   воспитанию, на основе своей системы объективного идеализма, где постепенно шаг за шагом человек поднимается до самой общей идеи красоты и, следовательно, приблизится к общему понятию прекрасного, или, что то же - блага.

§ Гимнастическое воспитание.

     "Вслед за мусическим искусством воспитание юношей должно коснуться и гимнастики". (Там же. 403 с) То, что относится к гимнастическому искусству, в свою очередь подразделяется на два вида: во-первых, это пляска, во-вторых, – борьба". (Платон. Законы. VII. 795 е) Платоном было установлено два вида прекрасных плясок: первый, военный – "пирриху" и второй, мирный – "эммелию"; пляски должны соединяться с остальными видами мусического искусства и распределяться между всеми праздничными жертвоприношениями. "Гимнастические упражнения включают также телесные упражнения в ратных трудах: стрельбу из лука, всякие виды метания, обращение с легким и различным тяжелым оружием, строевой порядок, умение отправляться в любой поход, разбить лагерь, а также все знания по верховой езде. Всему этому должны обучаться общественные учителя, состоящие на жалованье у государства. Их учениками будут граждане – мужчины и мальчики, девочки и женщины". (Там же. 813 е)   

     К гимнастическому воспитанию обращается Платон и в своем диалоге Протагор: "кроме того, посылают мальчиков к учителю гимнастики, чтобы крепость тела содействовала правильному мышлению и не приходилось бы из-за телесных недостатков робеть на войне и в прочих делах". (Платон. Протагор. 326 с) Также надо отметить, что заниматься надо равномерно как мусическим, так и гимнастическим искусством, "занимающиеся только гимнастикой становятся грубее, чем следует, а занимающиеся одним только мусическим искусством – настолько мягкими, что это их не украшает". (Платон. Государство. III. 409 d) "Бог даровал людям два искусства: мусическое искусство и гимнастику, но не ради души и тела …, а ради яростного и философского начал в человеке, чтобы оба они согласовывались друг с другом, то как бы натягиваясь, то расслабляясь, пока не будет достигнуто надлежащее их состояние". (Платон. Государство. III. 412)

     В диалоге "Пир" Платон дает пояснение, что необходимо переходить от красоты телесной к красоте душевной; что самое главное в человеке его духовный мир, что необходимо человеку с детских лет прививать добродетель, и обращать на это особое внимание, намного большее чем на правильную грамотность, на знание астрономии, на телесную крепость.

     Основа всех основ человека это добродетель, т.е. наилучшее состояние души. "Ведь все знают, я полагаю, что подобные вещи – красота и то, что ей противоположно, - достаются людям от природы и по случаю; но если у кого нет тех добрых свойств, которые, как считают, приобретаются старанием, упражнением и обучением, зато есть противоположные им недостатки, это влечет за собой
гнев, наказания и увещевания. К таким недостаткам относятся несправедливость, нечестие и вообще всё противоположное гражданской доблести – здесь-то уже, понятно, всякий сердится на другого и вразумляет его, потому что эту добродетель можно приобрести старанием и обучением". (Платон. Протагор. 323 d, е) "Все должны быть причастны к добродетели и всякий человек, чтобы он ни желал изучать или сделать, должен всё делать лишь в соответствии с этим единым… Пока родители живы, они с малолетства учат и вразумляют своих детей и делают это до самой своей смерти. Чуть только ребенок начинает понимать слова и кормилица и мать, и наставник, и отец бьются над тем, чтобы он стал как можно лучше, уча его и показывая ему при всяком деле и слове, что справедливо, а что несправедливо, что прекрасно, а что гадко, что благочестиво, а что нечистиво, что можно делать, а чего нельзя. И хорошо, если ребенок добровольно слушается; если же нет, то его, словно кривое, согнувшееся деревцо, выпрямляют угрозами и побоями.

     А потом, когда посылают детей к учителям, велят учителю гораздо больше заботиться о благонравии детей, чем о грамоте и игре на кифаре. Учителя об этом и заботятся, когда дети усвоили буквы и могут понимать написанное, как до той поры понимали с голоса, они ставят перед ними творения хороших поэтов, чтобы те их читали, и заставляют детей заучивать их – а там много наставлений и поучительных рассказов, содержащих похвалы и прославления древних доблестных мужей, - и ребенок, соревнуясь, подражает этим мужам и стремится на них походить". (Платон. Протагор. 325 d- 326 с)

     Таким образом, обучение должно было вестись только с одной целью, чтобы привить молодым людям добродетель, то главное к чему стремились все греки, так как с давних пор идеалом для грека была "аретэ" – добродетель. Платон почти во всех своих диалогах упоминает о добродетели, у него есть диалог с таким названием: "О добродетели", где он старается разобраться, что же такое добродетель – изучима ли добродетель или присуща человеку по природе, эта тема многократно поднимается у Платона: например в таких диалогах, как "Протагор", "Менон", "Лахет".

     В "Протагоре" и "Меноне" ведется спор о возможности преподавать добродетель и научится ей, причем мужество является одной из составных частей добродетели так же как и в диалоге "Лахет". В диалоге "Лахет" ведется беседа о мужестве, эта беседа происходит в палестре, участвуют кроме Сократа известные полководцы Никий и Лахет, а также почтенные афинские граждане Лисимах и Мелесий со своими сыновьями. Лисимах и Мелесий озабочены воспитанием своих сыновей, что и привело их в палестру посмотреть на знатока и учителя гопломахии – боя в полном вооружении. Таким образом, военное мастерство только предлог для того, чтобы рассуждать о мужестве, которое есть часть добродетели вообще, а без неё не может осуществиться никакое воспитание. 

     Причем в диалоге "О добродетели" Платон  говорит о том, что обучиться добродетели нельзя: "когда бог желает, чтобы город благоденствовал, он создает доблестных мужей; когда же он хочет погубить какой-либо город, он их в нем истребляет. Итак, похоже, что добродетели не обучаются и не получают её от природы, но она бывает присуща тем, кто ею владеет, по божественному уделу" (Платон. О Добродетели. 379 d); "… что если бы добродетель была изучима, он бы уже нашел тех, кто пожелал бы сделать его сыновей доблестными людьми, среди соотечественников или же чужеземцев, раз уж у него самого из-за государственных забот не хватало досуга; но, мой друг, добродетель оказалась, по-видимому, неизучимой. (Платон. О Добродетели.378 с) В диалоге же "Лахет" Платон, рассмотрев мужество как часть добродетели, считал, что этому не только можно, но и нужно научиться: "…придав душам их сыновей добродетель, сделать их более достойными людьми (Платон. Лахет. 190 b); "было бы ужасно, мой Лисимах, если бы кто не пожелал позаботиться о том, чтобы человек стал по возможности лучшим. (Там же. 200 d).

     Таким образом, Платон, развивая эту тему в диалогах "Протагор", "Менон" приходит к мысли, что добродетели, "аретэ", можно научиться и подобает учиться всю жизнь: "…согласно сказанному Солоном, учиться, пока он жив
, необходимо станет более осмотрительным в последующей своей жизни и не будет думать, будто старость сама по себе делает нас умнее". (Там же. 188 b) "А если кто станет насмехаться над нами, что, мол, в подобном возрасте мы хотим стать учениками, то нам надо, считаю я, выставить своим поборникам Гомера, который сказал: "Не подобает тому, кто в нужде, быть стыдливым". (Там же. 201 b) Причем изучать надо все науки: "ведь представляется прекрасным знать решительно всё". (Платон. Лахет. 182 е) 

     Также Платон уделяет внимание и учителям, чтобы те были людьми достойными: "старея, я хочу ещё многому научиться, но лишь у достойных людей. Пусть Солон мне уступит в том, что и сам учитель должен быть хорошим человеком, дабы учился я без отвращения и не показался неучем". (Там же. 189)

     В учителях Платон видит воспитателей, дело которых не только передать ученикам определяющие познания, но и направлять их во всём. Поэтому философ полагает, что деятельность воспитателя необходимо подчинять строгому и широкому контролю. "…Любой встречный из свободнорожденных людей пусть показывает как самого ребенка, так и его пестуна или учителя, когда кто-нибудь из них в чем-либо погрешит. … Страж законов должен быть у нас зорким; он должен очень заботиться о воспитании детей, исправлять их характер и всегда направлять их ко благу согласно законам". (Платон. Законы. VII. 808е-809а) Платон строго подходит и к родителям в этом плане, говоря о том, что дети должны быть свободны от каких-либо обязательств перед родителями, если те не заботились об их образовании. "Не совершенные, мы все хотим вырастить совершенных детей, а это невозможно"
, т.е. необходимо сначала самим заняться своим самообразование и воспитанием, исправлять свои пороки, стремиться стать более совершенными, и не мерить все ценности только деньгами, а уж затем приступать и к воспитанию своих детей, о том же говорит и Платон со страниц своих диалогов: "Вам неведомо, что вы не делаете ничего нужного, и единственная ваша забота о деньгах – чтобы иметь их как можно больше; а для своих сыновей, которым вы в будущем передадите своё имущество, вы даже не ищите учителей справедливости, как научили бы их правильно им распорядиться, - если, конечно, справедливости можно выучиться; если же её могут в себе упражнять и воспитывать те, кто тщательно, тем и другим занимается, вы в этом отношении даже не позаботились прежде всего о себе самих. Видя, что сами вы и ваши дети достаточно обучались грамоте, а также мусическим и гимнастическим искусствам (вы ведь считаете это самым совершенным воспитанием), но что вы и они крайне невежественны во всем том, что касается имущества, как могли вы не презирать это нынешнее воспитание и не искать тех, кто освободили бы вас от такой неотесанности? Ведь именно из-за подобной небрежности и легкомыслия, а вовсе не из-за несоразмерности стихотворной стопы брат поднимает с полной безудержностью руку на брата, государство – на государство, и, воюя друг с другом, они доходят до крайности в своих действиях и страданиях. Вы же утверждаете, что несправедливые люди несправедливы не по невежеству и невоспитанности, но в силу произвола, а с другой стороны, осмеливаетесь говорить, что несправедливость позорна и ненавистна богам. Так почему же вы добровольно избираете себе подобное зло? Да потому, отвечаете вы, что все люди подчиняются наслаждениям. Но ведь это – невольное побуждение, в то время как победа над ним в нашей власти, не правда ли? Таким образом, наше рассуждение показывает, что несправедливость во всех отношениях бывает невольной, и каждому человеку, а также всем государством  без исключения следует и в частной жизни и в общественной обращать на неё больше внимания, чем доселе". (Платон. Клитофонт. 407b-407е) "Не бывает никто добровольно дурным и невольно блаженным" (Платон. О справедливости. 374) "… безумную ты лелеешь затею, добрейший мой, учить других тому, чего не знаешь сам, отказываясь вдобавок этому научиться" (Платон. Алкивиад I. 113 с), по мнению Платона необходимо сначала познать самого себя, а познание самого себя начинается с познания своей души, в то же время не знать самого себя или воображать, будто знаешь то, чего не знаешь, по его мнению, очень близко к сумасшествию, таким образом, самое главное – это познание самого себя, если человек лишен этого познания, то он находится в плену ложных мнений, воображая себя то более богатым, то более красивым и добродетельным, чем он есть на самом деле. В "Филебе", где специально разбирается этот вопрос (48 с - е), подчеркивается, что люди чаще всего состязаются в "ложной, кажущейся мудрости", которая есть зло. То есть прежде чем приступить к воспитанию кого-либо, необходимо сначала начать с воспитания и познания себя самого.

     "Многие люди желают сразу быть учителями, не быв учениками, и учить прежде, чем научатся сами. И пытаясь подражать тем, кто больше, сильнее и умнее их, нередко попадают они в беду"
. Эта басня Эзопа очень кстати подходит к нашим размышлениям, а т.к. греки всегда чтили и почитали легендарного мудреца и шутника – раба Эзопа, и учились у него мудрости, в том числе и Платон, то нам кажется правильным добавить к нашим рассуждениям по этому вопросу и то, что говорил Эзоп, живший по преданию в VI в. до н.э., в своей басне "Лисица и волк".

     Таким образом, это ещё раз подтверждает, что высказывания Платона не утратили своего значения и смысла даже через две с половиной тысячи лет.     Платон в своих педагогических взглядах уделял большое значение и искусству. "В политической и культурной жизни Греции, в системе воспитания господствующего класса античного общества роль искусства была настолько велика, ощутима и очевидна, что ни один мыслитель, обсуждавший животрепещущие вопросы современности, не мог обойти вниманием проблему искусства, т.е. вопрос о том, какое искусство, на какую часть общества, с какой степенью захвата, с какими результатами действует, формирует строй их чувств и мыслей, влияет на их поведение"
.

     Но у Платона были и особые, личные, поводы сделать искусство одной из важных проблем своей философии. "Платон был сам прославленный художник, блестящий прозаик, мастер диалогической формы, осведомлённейший ценитель всякого художества. Вследствие своей художественной одаренности и эстетической эрудиции Платон, более чем кто-либо другой из современных ему философов, был способен поставить вопрос о социально-политическом значении искусства в таком обществе, как древнегреческое, и в особенности афинское. В современном ему искусстве Платон видел одно из средств, при помощи которых афинская демократия воспитывала соответствовавший её понятиям тип человека"
.    

     Платон старался понять и рассмотреть какова роль искусства, об отношении образов искусства к действительности и её социально-воспитательном действии на граждан полиса.

     В платоновском "Протагоре" знаменитый софист утверждает, что "для человека, хоть сколько-нибудь образованного, очень важно знать толк в поэзии: это значит – понимать сказанное поэтами, судить, что правильно в их творениях, а что нет, и уметь разобрать это и дать объяснение, если кто спросит". (Платон. Протагор. 339 а) Но и антагонист Протагора Сократ признает, что доблести военные и политические неразрывно связаны с мастерством в искусстве слова. По его словам, спартанцы (лаконцы) только "делают вид, будто они невежественны, чтобы не обнаружилось, что они превосходят мудростью всех эллинов". (Платон. Протагор. 342 в)

     Они желают, "чтобы их считали самыми лучшими воинами и мужественными людьми" (Там же). С этой целью, скрыв действительное положение вещей, "они обманули тех, кто подражает лаконцам в других государствах". (Там же. 342 с) На самом же деле лаконцы  "действительно отлично воспитаны в философии и искусстве слова". (Там же. 342 d) Что дело обстоит именно так, это видно из их поведения на диспутах. "Если бы кто захотел, - поясняет Сократ, - сблизиться с самым никчемным из лаконцев, то большей частью нашел бы его на первый взгляд слабым в речах". (Там же. 342 е) Но затем, "в любом месте речи, метнет он, словно могучий стрелок, какое-нибудь точное изречение, краткое и сжатое, и собеседник кажется перед ним малым ребенком". (Там же) Поэтому воспитание через искусство было очень важно, хотя Платон и делал ограничения, так, например, он считал "необходимым изжить из идеального государства всех истинных художников (даже Гомера, правда увенчав его предварительно лавровым венком)"
, но в тоже время Платон в своем диалоге "О справедливости" поясняет, что "слово - тот инструмент, с помощью которого справедливое отделяется от несправедливого". (Платон. О справедливости. 373 d) А это очень важно, т.е. надо очень осторожно подходить к этому вопросу, не ругая Платона за то, что он хотел строго регламентировать искусство, давая его как лекарство в нужное время и в нужном количестве, как это Платон старался сделать в "Государстве" и "Законах", "ведь великим людям свойственны не только великие достижения, но и великие ошибки. И платоновские достижения, и платоновские ошибки в настоящее время для нас только поучительны"
. 

     Этические взгляды Платона основывались на убеждении, что сущность человека, все его свойства проявляются и должны рассматриваться не в индивидуальной его жизни "для себя", но в его общественной, политической жизни. Платон впервые расчленил понятие "аретэ" на четыре составляющих: мудрость, мужество, благоразумие, справедливость. Понятие об этих составляющих добродетели сохранялось с тех пор в течение долгих столетий, переходя из одного философского, морального, педагогического трактата в другой.

     Размышляя о человеческих добродетелях и пороках, о том, почему люди, зная, что хорошо, постоянно отклоняются от пути добра и встают на путь зла, дурных поступков, заблуждений и даже прямых преступлений, Сенека пишет: "задача философии – отыскать истину обо всех делах божеских и человеческих. С нею неразлучны справедливость, благочестие, совестливость и прочие её спутники – связанные и согласные между собой добродетели"
. Главные враги человеческого сообщества – алчность, корыстолюбие, жажда властвовать, в чем люди никогда не знали меры: "Содружество между людьми было нерушимым до тех пор, пока алчность не разрушила всякую общность и не стала причиной бедности даже для тех, кого обогатила. Ведь они, пожелав иметь собственность, перестали владеть всем … У людей самым великим остается лучший. Поэтому прежде правителя выбирали за его душевные качества, и счастливы были те племена, где самым могущественным мог стать только самый лучший. Ведь тот может всё, чего хочет, кто не считает, будто может больше, чем должен"
. Также и у Платона: "само наше государственное устройство и тогда было и ныне является аристократией…, одни называют её демократией, другие ещё как-нибудь – кто во что горазд, на самом же деле это управление лучших с одобрения народа;… властью обладает и правит тот, кто слывет доблестным или мудрым". (Платон. Менексен. 238 d, е) А обуздывать свои дурные наклонности, поступать, как подобает, отличать добро от зла учит человека его разум. Разум же формируется с обретением знаний, мудрости, и конечно же правильного, достойного воспитания: "невозможно быть счастливым, не будучи разумным и достойным". (Платон. Алквиад. I. 134 b)

     "В нашем рассуждении мы, очевидно, подразумеваем под воспитанием то,… что с детства ведет к добродетели, заставляя человека страстно желать и стремится стать совершенным гражданином, умеющим справедливо подчиняться или же властвовать. Только это, кажется мне, можно признать воспитанием, согласно данному в нашей беседе определению. Воспитание же, имеющее своим предметом и целью деньги, могущество или какое-нибудь иное искусство, лишенное разума и справедливости, низко и неблагородно, да и вовсе недостойно носить это имя.  Мы не станем спорить сами с собой о названиях. Пусть лишь останется в силе наше нынешнее рассуждение, в котором мы согласились, что люди, получившие правильное воспитание, становятся, пожалуй, хорошими, и нельзя недооценивать воспитанность, ибо она – самое прекрасное из того, что имеют лучшие люди. Если же воспитание отклонится от своего пути, но его можно выправить "всякий по мере сил должен это делать в течении всей своей жизни". (Платон. Законы. I. 643е- 644b) "Но если вы спрашиваете вообще, какая выгода государству от воспитания тех, кто воспитан, то нетрудно ответить, что хорошо воспитанные дети легко станут хорошими людьми и, став такими, и всё остальное будут делать прекрасно". (Там же. 641 е) Итак, мы разобрались, что воспитание – это основа из основ становления достойного человека, ведь недаром говорится, что человек без воспитания – что тело без души, но нами было более подробно рассмотрено как воспитывались мальчики, и на самом деле в классической Греции уделялось большое значение воспитанию юношей, т.к. именно они становились впоследствии людьми, управляющими государством (полисом), но и воспитание девочек тоже не оставалось без внимания, так и у Платона, хотя надо отметить, что и он по этому вопросу не очень многословен.  Так, например в своих "Законах" Платон пишет: "девушки должны участвовать в гимнастических упражнениях, а вместе с тем и в занятиях мусическими искусствами. Женщины же, хоть и не трудятся над пряжей шерсти, должны плести жизнь, полную упражнений и вовсе не ничтожную и малоценную; здесь опять-таки  они занимают некую середину в попечении о хозяйстве и воспитании детей". (Платон. Законы. VII. 806) "… И мальчики, и девочки должны обучаться пляскам и гимнастическим упражнениям, чтобы у мальчиков были учителя пляски, а у девочек учительницы". (Там же. 813 в) Но всё это относится только к свободнорожденным, рабам же такого воспитания получить было нельзя, хотя они тоже не оставались в стороне от воспитания, но воспитание "надлежащим образом, и не только ради них самих, но и ради своей собственной чести". (Там же. VI. 777 d)

     Таким образом, правильно воспитать своих детей - это очень трудная вещь: "Все рожденные существа созданы, по-видимому, на один лад – и растения, поднимающиеся из земли, и животные, в том числе человек. В отношении растений нам, землепашцам, легче всего предусмотреть всё, что необходимо для их роста и для самой посадки: после того как посаженное растение получает жизнь, начинается длительный, трудный и тяжкий уход за ростком. Похоже, что нечто подобное происходит и с человеком. Я наблюдаю это на примере моих собственных дел и переношу сей пример на всё остальное, ведь появление на свет этого вот моего сына – назвать ли это порождением или созданием - осуществилось весьма легко, воспитать же его – трудное дело, ибо я нахожусь в постоянном за него страхе". (Платон. Феаг. 121 b, с) Это было и две с половиной тысячи лет назад – это и сейчас так, мы прибываем в страхе за наших детей, мы постоянно волнуемся о том, чтобы они не попали под дурное влияние, чтобы их не развратили, что перекликается и с временами Платона: " я ведь очень боюсь как бы он не связался с кем-то другим, кто мог бы его развратить". (Там же. 127 с) И в те времена прибегали к помощи философов, в том числе и Платона, да и сейчас очень кстати к нему обратиться, разбирая данный вопрос. 

     Античная наука учила мыслить, ясно выражать свои мысли. Философы, и конечно же Платон, без устали показывали согражданам, какими те должны быть, как жить, как совершенствовать своё общество, и конечно очень широко была распространена тема по воспитанию вообще, и самое главное по воспитанию добродетели, что нам сейчас очень и очень не хватает, а ведь самое лучшее наследство – это воспитанность.                           

ЗАКЛЮЧЕНИЕ 

     Итак, рассмотрев проблему "Воспитание как социально-этическая проблема (по диалогам Платона)" можно прийти к следующим выводам. За свою жизнь Платоном не было написано единого труда по системе воспитания, но почти во всех своих диалогах Платон касается этой темы, где больше и шире, а где-то совсем вскольз, но собирая все данные в целом, можно создать систему воспитания такую, какую хотел бы видеть Платон.

     Основные сведения по педагогическим взглядам Платона изложены в "Государстве" и "Законах".

     В "Государстве" полностью отразился весь Платон. Здесь также выражены идеи Платона и о воспитании, о значении поэзии и музыки, о пользе знаний. Здесь можно найти еще идеи Платона об иной жизни, а также схематический набросок истории человеческих обществ – с возникновения общественного строя до платоновской теории изменения политических форм. Все эти темы – излагаются непринужденно, доступно, соответствуют форме диалога (в 10 книгах), который  сохраняет ритм настоящей беседы – разговора, где всё взаимосвязано, ибо собеседники охвачены одинаковыми мыслями и руководствуются одной и той же любовью к справедливости и истине"
. Исходная точка исканий Платона – поисков наилучшей формы управления – заключается в убеждении, что афинская демократия – это неудавшаяся попытка. Его поиски шедшие по неверному пути с самого начала, представляют тем не менее огромный интерес, "так как философ с исключительной силой мысли и воображения стремится осуществить обновление государства, перевоспитания граждан, осуществить начинание, которое, в конечном счете, превратиться в попытку оздоровить человеческие души. И эта попытка, предпринятая под определенным углом зрения, сопутствовала человечеству на длинном отрезке его пути"
.  

     Оба эти произведения во многом утопичны, особенно "Государство", "Законы" же больше приближены к действительности, когда Платон спускался из-за облачных высот на землю, и более реально подошел к написанию "Законов".

     Так же это относится и к системе воспитания, которая во многом была взята Платоном из реальных условий, существовавших в то время в Элладе, это-то обстоятельство и придает педагогическим взглядам философа, характер исторического источника, так как и сам Платон, об этом пишут его биографы, получил именно такое воспитание. В IV в. до н.э. греческая система воспитания достигла наивысшего успеха, особенно в двух сферах: риторике и философии. Первую представлял Исократ, основавший в 392 г. до н.э. школу риторики, вторую – Платон: его знаменитая Академия была открыта пять лет спустя, где Платоном на практике применялась разработанная им система воспитания.

     Греческая школа всегда была тесно связана с жизнью своего города – государства. Как физическое воспитание, помогавшее готовить будущих защитников отечества, так и интеллектуально-музыкальное, позволявшее молодежи в дальнейшем принимать участие во всех торжествах и празднествах, имели целью подчинить образование потребностям государства.

     И обучение, и воспитание в то время были направлены на приобретение калокагатии, как понимал Платон – это "соразмерность души, соразмерность тела и соразмерность того и другого"
. Именно в таком духе Платон призывал воспитывать молодежь, прибегая при этом сначала к мусическому, а затем к гимнастическому воспитанию – такое воспитание и на самом деле получали дети в Древней Греции. 

     Что же такое Древняя Греция? Древнегреческая цивилизация? "Для грека слово  "цивилизованный" значит прирученный,  обработанный,  привитый. Цивилизованный человек - это человек "привитый", который сам себе делает прививки, с тем, чтобы приносить плоды более питательные и сочные. Цивилизация представляет совокупность изобретений и открытий,  имеющих целью защитить человеческую жизнь,  сделать её менее зависимой от сил природы, укрепить её в мире физическим путем познания его законов  -  губительных для человека невежественного на низших ступенях развития,  но по мере их изучения становящихся орудием его наступления на этот мир. Однако помимо защиты жизни,  цивилизация призвана ещё её украсить,  увеличить всеобщее благосостояние, умножить радость жизни в обществе,  где более справедливое отношение медленно устанавливаются между людьми. Она должна привести к расцвету этой жизни в искусствах, которыми все люди наслаждаются сообща, должна  развить  гуманистическое  служение человека в том реальном и одновременно воображаемом мире,  каким является мир культуры, переделанный и  по-иному  осмысленный науками и искусствами и ставший в свою очередь неиссякаемым источником дальнейшего нового творчества"
.  

     И, конечно  же,  цивилизованный  человек - это прежде всего воспитанный, причем воспитанный в соответствии той системы воспитания, которая была в то время в Греции. В "жизни маленького, но талантливого греческого народа"
. Воспитание было самым основным, что получал грек в своей жизни, все свободнорожденные должны были получить воспитание, причем оно не было чем-то данным на какой-то момент,  древние греки постоянно занимались самовоспитанием  и  обучением  и  продолжали это до самой смерти.

     Быть невоспитанным означало не быть вообще  гражданином  греческого  полиса, не входить в социум,  а именно те условия существования, которые и породили древнегреческий социум и привели к тому, что не имея воспитания и должного  образования,  ты уже автоматически не мог принадлежать этому социуму, это небольшое количество тесно между собой  связанных  граждан, соединенных общими законами и целями,  конечной, которой являлась добродетель, это стремление еще при жизни получить то,  что зовется счастьем, а не искать его в потустороннем мире,  в загробной жизни, всё это приводило к тому,  что древние греки обращались прежде сего к своим учителям, философам, одним  из которых был Сократ,  учитель Платона.  "Он (Сократ) продолжает это служение без награды и без надежды, это служение воспитанию своего  народа,  самого  строптивого  из всех.  Так он понимает своё призвание быть гражданином, заниматься подлинным политическим искусством (ибо, говорит он, нет иного искусства), которое состоит в умении "делать своих сограждан лучше!". Потому что Сократ - подлинный воспитатель, а ни один юноша не вступает в жизнь без душевного перелома.  Сократ хочет воспитать свой  народ,  подвести его  к  сознанию его собственного блага,  к пониманию опасностей и благородному выбору.  Он хочет освободить его от рабского подчинения готовым мнениям,  чтобы  сделать его вольным служителем строго проверенной истины. Он хочет извлечь его из младенческого состояния,  когда мысли  и действия обусловлены  подражанием  или принуждением,  и превратить его в народ мужей способных действовать разумно и избирать путь добродетели не из страха  перед  законом и властью (или богами служащими им же),  но из твердого знания того,  что счастье и добродетель - это одно  и  то  же"
. Так же и Платон,  ученик Сократа сумел найти возможность снова вступить на трудный путь политической деятельности:  "Я был  неотвратимо приведен к убеждению …,  что беды государства не прекратятся до тех пор, пока раса подлинных, чистых философов не придет к власти"
. 

     Платон не отошел от своего врожденного призвания - политической деятельности. Философия,  которую он разрабатывает, метафизика, которую он поднимает, как светоч,  - только прелюдия к его основному,  близкому ему делу: политике города - государства.  Что же это за политика, которой он намерен заниматься?  Истинная  политика заключается в том,  чтобы просто улучшать граждан в государстве путем воспитания.  Те,  которые берут это на себя,  преследуют лишь одну цель - сделать граждан справедливее и совершеннее. Потому что,  отдавать в их руки корабли,  арсеналы,  оружие и гавани или предоставлять им власть, как это делали Фемистокл и Перикл, - это значит развлекать их пустяками.  Ещё хуже вооружать их для  войны,  - это значит  подготовлять  их гибель.  Научить их вместе этого справедливости - значит забронировать их против несчастья;  дать им добродетель - значит дать им счастье,  единственное для них необходимое,  то, что ищут все люди"
. 

     И всё  это  приходило  через  воспитание и образование.  Знания для древнего грека ценны не потому только,  что с их  помощью  можно  делать нужные вещи или добывать больше золота и серебра в рудниках,  хотя и это принимается во внимание,  знания ценны прежде всего как орудие изменения духовного мира человека,  как средство его совершенствования, расширения границ его видения. Знания, по убеждению греков, могут сами по себе сделать человека добродетельнее, сильнее. Знанию "свойственно управлять человеком". "Благодаря знаниям  человек  становится выше другого не положением,  богатством или родовитостью,  не властью,  а именно как человек,  как личность. И  это  превосходство  быстро  обнаруживается  в спорах,  тяжбах, диспутах и дарует  обладателю  знаний  уважение  и  почет  сограждан,  а следствием этого может быть и богатство,  и высокое общественное положение"
. 

     Именно такую  философию  и  преподносил  Платон своим согражданам и нам, будущим поколениям.  Цель такой  философии  весьма  практична:  она должна объяснить людям, что есть добродетель, и помочь им стать добродетельными. "Нет не менторски осуждать их за "нечестивое" поведение, не порицать укоряюще, не увещевать - всё это не дело философии. Она призвана подойти к проблеме добродетели не с религиозно-нравственной,  а с  чисто  рациональной стороны, так как, по убеждению Платона, добродетели можно и нужно учить,  ибо пороки человека  проистекают  от  незнания,  невежества"
.

     "Не зная ничего,  невежда не знает и того,  что он ничего не знает. Он доволен  собой и не стремится к знанию"
,  чтобы потенциальное "обладание знанием превратилось в  действительное,  необходим  долгий  и трудный путь воспитания души"
. 

     В подтверждение этой мысли Платон приводит один из своих прекрасных мифов.

     Было такое время,  когда боги существовали,  а люди и животные  ещё нет, их  боги  ещё лепили в подземелье.  И перед тем как живым существом появиться на свет,  стал Эпиметей,  брат Прометея,  распределять способности между ними; одним дал силу без быстроты, другим - быстроту без силы, третьих наградил способностью летать.

     Но был  Эпиметей  не  очень-то  мудр  и не заметил,  что раздал все способности бессловесным тварям,  а род человеческий ещё  ничем  не  украсил. И когда посмотрел Прометей на плоды трудов своего брата,  то увидел, что человек наг и необут,  без ложа и без оружия,  а  уже  наступил предназначенный день,  когда  следовало человеку выйти на свет божий.  И вот, чтобы помочь людям,  решился Прометей украсть у бога - кузнеца  Гефеста его искусство, а у богине – мудрости Афины – её искусство.  И подарил он людям это умение трудиться и мыслить, а также подарил им похищенный с неба огонь.

     Так люди  овладели  умением  поддерживать  своё существование,  они изобрели жилища,  одежду, обувь. Но жить им было плохо, и многие гибли в борьбе со зверьем, так как люди "ещё не обладали искусством жить обществом". Если собирались они вместе,  то тут же начинались у них  распри  и вражда и снова приходилось им расселять и гибнуть.

     Испугался тогда громовержец Зевс, что погибает всё людское племя, и решил ввести  среди  людей "стыд и правду,  чтобы они служили украшением городов и дружеской связью". Все должны обучаться этому искусству и владеть им,  а "всякого кто не может быть причастным стыду и правде,  убивать как язву общества"
.  

     Вот почему  самое  ценное  человеческое качество - это добродетель.  Она есть умение хорошо поступать,  а хорошо поступать умеет  лишь  тот,  кто знает, как именно надо поступать.

     "- Если же ты станешь более сведующим,  мой мальчик, все будут тебя любить и станут тебе близкими друзьями:  ведь ты окажешься человеком полезным и достойным.  А коль не поумнеешь, тебе ни твой отец и никто другой не будут друзьями - ни даже мать,  ни другие твои домочадцы".  (Платон. Лисид. 210 d)

     Если человек говорит:  "Я знаю, что я ничего не знаю", это уже много. Такая позиция не дает покоя,  она толкает  в  путь,  она  заставляет пускаться на поиски.  "Я не знаю" - значит,  я хочу знать,  значит, я не принимаю на веру освященные традицией догмы"
.

     И семена  мудрости,  посеянные  первым древнегреческими философами, давали богатые всходы,  формируя и воспитывая в определенном направлении общественное сознание эллинов. Полководцы, государственные деятели, ораторы, даже купцы шли на выучку к философам и не жалели  времени,  затраченного на овладение их учениями. И Платон,  как его называли "божественный Платон" тоже не остался в стороне от проблем воспитания граждан своего полиса, и может быть неслучайно у него нет единого трактата  по  педагогике,  т.к.  все  его  диалоги преследовали только одну цель - как сделать своих сограждан лучше, чтобы каждый человек познал что такое добродетель и приобрел её,  он  был  неиссякаемым оптимистом, Платон бесконечно верил в добрый характер человеческой природы, он был глубоко уверен, что зло победимо, а добро так или иначе восторжествует,  и  для  этого  торжества нужны только свободная и добрая воля человека,  и прийти к этому можно через воспитание и  обучение, всё  это  обязательно для каждого свободнорожденного гражданина полиса.

     "Воспитание - великое дело: им  решается участь  человека"
. 

     Когда сицилийский тиран Дионисий попал в беду и у него спросили, что дала ему мудрость Платона, он ответил: "Неужели тебе кажется, что я ничего не взял от Платона,  если так спокойно переношу  превратности  судьбы?"
.  Так  и мы,  после знакомства с Платоном легче перенесем все превратности в деле воспитания.  
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