Výcuc
1. Předplatónská politická filosofie, Sókratés, Platón

Počátky racionální reflexe skutečnosti a jejich historický kontext
· pol. filosofie vzniká v polis (po Trojské válce a oslabení krále 1200 př. n. l)
· rozkvět 400 př. n. l.
· 500 př. n. l. - Solón rozlišuje mezi náboženstvím a politikou, Thalés první filosof
· filosofie podněcuje pochyby a přispívá ke změně politického režimu
· pol. svoboda: respekt k zákonům, kt. jsou rozumově zdůvodnitelné
Sofisté a rétorika
· profesionální učitelé
· Protágoras: pravda je subjektivní, umění přesvědčovat - rétorika
· později physis - přirozenost, přiroda,  a nomoi - dané zákony (zvyky, konvence)
· otázka - jsou zákony jen nomoi pro prospěch zákonodárců?
· Ústava - podle sofisty je spravedlivé to, co je prospěšné pro silnějšího, podle Sokrata spravedlivá vláda vládne ve prospěch spravovaných, proto z ní neplyne prospěch a vládci si zaslouží mzdu; spravedlnost je podmínkou občanského soužití
Sokrates - dialektická metoda, etický intelektualismus, filosofie jako péče o duši
· žil v době sofistů, také vyučoval, ale zdarma - šlo mu o morální pravdu
· dialektická metoda - cestou k dobru je rozum a řeč jako rozumový dialog, metoda vedoucí k rozumovému poznání
· etický intelektualismus - kdo poznal dobro, dobro také koná - dobré jednání vyplývá z rozumového poznání dobra
· vím, že nic nevím - S. si uvědomuje limity svého poznání, k poznání dobra se přibližuje dialogem
· první ctností je podle S. starost o duši, na ni pak záleží stav celé obce - uspořádání obce je analogií k uspořádání duše
Platon – pojetí spravedlnosti, dva morální principy: teleologický a deontologický, tři třídy a tři složky duše, rozdíl mezi míněním a poznáním, analogie mezi obcí a duší jednotlivce, vláda filosofů, charakteristika upadlých politických režimů
· zklamala ho diktatura třiceti i demokracie, která odsoudila k smrti Sokrata
· P. prezentuje ideální obec, jejím cílem je dobro
· Ústava - otázka spravedlnosti: je spravedlnost přostředkem, účelem, nebo obojím?
· Glaukón - člověk chce co nejvíce uspokojovat své žádosti, spravedlivým je tak člověk z nutnosti a jen, pokud je to výhodné, spravedlnost není dobrem a je pouze prostředkem
·  Sokratés - člověk chce jednat podle pravidel, která jsou podle jeho rozumu správná, zároveň mu také toto jednání přináší štěstí - spravedlivá pravidla jsou tak podle S. účelem i prostředkem
· S. tak spojil dva protikladné morální principy: teleologický, kde je dobrým jednáním to, co směřuje k přirozeně stanovenému cíli (telos), a deontologický, kde je dobrým to jednání, které odpovídá daným pravidlům (tel. - hlavní je výsledek, deont. - hlavní je jednání)
· Platón pak popisuje svou ideální obec - jsou v ní tři sociální třídy, vládci, strážci a řemeslníci - analogie ke třem složkám duše (vládci-rozum, strážci-vznětlivost, řemeslníci-žádostivost)
· čtyři ctnosti - vládci jsou moudří, strážci stateční, řemeslníci umírnění; spravedlnost pak platí pro všechny, znamená, že každý plní to, co mu náleží
·  jednota, uniformita, přísná hiearchie, která je opět analogií k duši (rozum vládců je nadřazen nad vznětlivost a žádostivost ostatních)
· společné vlastnictví majetku, dětí a žen
· uskutečnění obce možné pouze za vlády filosofů, kteří poznávají rozumově - poznávají ideje, a ne pouze věci - ty jsou pouhými kopiemi idejí, můžeme si o nich pouze vytvořit domněnku smysly, ne je skutečně poznat jako ideje; nejvyšší ideou je pak idea dobra, kterou filosof zná, a proto má vládnout
· podobenství o jeskyni: lidé v jeskyni, člověk, který vyjde ven, napřed oslepen sluncem, pak však uvidí vnější svět (ideje)
· filosofové mohou vladnout ať už jako jednotlivci (monarchie) nebo skupina (aristokracie), popisuje další čtyři formy vlády (a zároveň uspořádání duše): timokracie (založená na cti a tedy nejlepší), oligarchie (založená na touze po bohatství, většina chudých menšinu bohatých snadno svrhne), demokracie (založená na svobodě, všichni chtějí uspokojovat své potřeby a celkově se ztrácí respekt a autorita), tyranida (založená na chtíči a vůbec nejhorší)
** Platón. Ústava. Praha, Svoboda 1993, s. 217-232, 254-271, 315-325, 357-398; jiné vydání: Platón, Ústava. Praha, Oikoymenh, 2001, s. 141-152 (do 8. sekce), 168-181 (17. sekce 5. kapitoly – 2. sekce 6. kapitoly), 213-220 (do 6. sekce), 245-276.
2. Aristotelés, politická filosofie po Aristotelovi a myšlení římské republiky (6.10.)

Aristoteles - vymezení politického společenství, účel života v obci, pojetí ctnosti (Etika Nikomachova), kritika Platóna, typologie ústav a jejich charakteristika (Politika), sociální kompozice obce, sociální základna stabilní obce, člověk jako politická bytost (republikánská tradice)
· Aristotelés je Platónův žák a kritik platonismu, politický realista - kritizuje Ústavu, obec není totožná s jednotlivcem, ale je pluralitou; soudí také, že špatnost je v každém člověku
· podle A. by jednota obce znamenala její zrušení - stala by se domácností (v obci jsou všichni podřízeni zákonům a jsou si v tomto smyslu rovni, to však neplatí v domácnosti)
· vymezení politického společenství oproti ostatním vztahům (pán-otrok, otec-dítě, manžel-manželka), kt. jsou založeny na nerovnosti - v obci jsou si lidé rovni, vláda je vykonávána ve veřejném zájmu a ovládaní se vládě podřizují dobrovolně
· cílem obce je dobrý život - teleologický pohled: obec je prostředkem k dobrému životu, má jej tedy také zajišťovat, nejen plnit základní funkce, např. zamezování zločinnosti
· A. se snaží dojít k dosáhnutí blaženosti (eudaimonia), říká, že nejlepšího života dosahuje ctnostný člověk, ctnost se pak má rozvíjet vzděláním a výchovou; musí být spojena s aktivitou, tvoří střed mezi extrémy (odvaha mezi zbabělostí a riskováním)
· oproti P. hledá A. nejlepší ústavu za daných podmínek - musí být realizovatelná; ústava pro něj znamená způsob distribuce moci
· tři páry ústav, z nichž první je dobrá, protože myslí na obecné blaho, druhá špatná, protože je ustavena jen k prospěchu vlády: v případě jednoho vládce království x tyranida, více vládců - aristokracie x oligarchie, množství - politeia x demokracie (radikální, kde lidé neuznávají zákony)
· v Aristotelově době převažovala oligarchie a demokracie, nejlepší je podle něj kombinace obou - politeia
· podmínkou existence ideální obce je střední majetková třída (v souladu s A. učením o středu) - nemají ani špatné vlastnosti bohatých, ani nedostatky chudých, bude tak tvořit rovnováhu mezi dvěma extrémy
· tato třída podle A. není v jeho době dostatečně početná - převažují buď bohatí (oligarchie) či chudí (demokracie)
· úzká definice občanství (poradci, soudci, nemusí vykonávat všední práci - ne ekonomická třída)
· člověk je podle A. tvor politický a některé potřeby může uspokojit jen v politické obci - proto je obec přirozený útvar a člověk je přirozeně určený v něm žít - na tuto tezi navazuje republikánská tradice, podle níž se plné realizace lidských schopností dá dosáhnout pouze v politické komunitě, účast v politice má tak hodnotu sama o sobě, ne jako prostředek k dosažení cílů
Helénismus
· období kolem 3. stol. př. n. l., šíření řecké kultury na Předním východě, řecká kultura se míchá s orientálními prvky
· změna politických uspořádání - polis střídán Alexandrovou říší, nástupnickými monarchiemi, pak římskou republikou
· přichází individualismus (jednotlivec není pouze část pol. celku, má svou vlastní hodnotu nehledě na jeho statusu či funkci) a kosmopolitanismus (společnost není omezena na jeden pol. celek; koncepce společného přirozeného zákona)
Stoicismus – přirozený zákon, kosmopolitismus, revize stoicismu
· 3. stol. př. n. l., první pol. filosofie odlišná od tradice městských států
· stoikové věřili, že jsou bohy povoláni pro svou úlohu, nehledě na to, je-li pro něj radostná či ne
· jejich principy jsou dokonalost a jednota přírody, aby člověk žil v souladu s ní, musí se podřídit boži vůli - existuje morální harmonie mezi člověkem a přírodou; člověk v ní má zvláštní postavení, byl mu dán rozum a řeč, proto je předurčen k životu ve společnosti
· lidé jsou mezi sebou bratři a sestry, jsou občany světové obce (kosmopolis), kde platí zákon rozumu - přirozený zákon, určující, co je dobré a špatné; tento zákon je nadřazen sociálním rozdílům a ostatním konvencím - otrok a svobodný jsou si rovni, jediný rozdíl mezi lidmi je v inteligenci - tak se začinají rozlišovat dva typy zákonů, což je později použito v učení o boží obci
· moudří muži, mudrcové, jsou ti, kteří jsou napojeni přirozený zákon a jsou soběstační, čímž se ale odtrhují od zbytku společnosti; to bylo později revidováno Panaetiem - místo soběstačnosti byly zdůrazněny ideály věřejné služby a humanity, říká, že přirozený zákon je přístupný všem, a každý má tak nárok na minimum práv; spravedlnost, která tato práva vyžaduje, je zákonem pro státy, pokud je stát nespravedlivý, ztrácí atributy státu
Smíšená vláda podle Polybia
· Polybiova teorie cyklu: nesmíšené formy vlády neustále degenerují (monarchie->tyranie...) a  střídají se v určitém cyklu
· Řím je podle P. silný proto, že jeho vláda je smíšená - konzulové prvek monarchie, senát aristokracie, lidová shromáždění demokracie - a složky moci se navzájem kontrolují, takže žádná z nich nepřevažuje a nedochází k úpadku (jakýsi předchůdce systému brzd a rovnováh)
Cicero
· 1. stol. př. n. l., myšlenky spíše přebíral, ale ve svých knihách formuloval římský stioicismus
· obhájce tradiční republiky a autority senátu (i když již za jeho života nastupuje Caesar)
· vycházel z Polybia (smíšená ústava, cyklus), tvrdí, že ideální stát již existoval - římská republika, jeho cílem je ji obnovit
· univerzální zákon přírody jako u stoiků - "ústava světového státu", říká lidem, aby konali své povinnosti a nečinili bezpráví, žádný lidský zákon mu nemůže protiřečit, je jen jeden a je platný všude
· lidé jsou si rovni, alespoň z hlediska rozumu - co je správné, je dáno přírodou; i otrok si zasluhuje důstojnost, protože je také podřízen univerzálnímu zákonu
· stát je podle C. morální komunita, lidé stát společně vlastní a navzájem uznávají svá práva a povinnosti - res publica - stát tak nemůže být tyranida, ale monarchie ano, pokud vládce slouží lidu; lid je sjednocen společnou dohodou o zákoně a právu a vzájemnou výhodou, autorita státu tak plyne z lidu, je však podřízena přirozenému zákonu
Římská právní teorie
· založená na Cicerovi, kolem 5. stol. - rozlišení mezi ius civile, občanským právem, a ius gentium a ius naturale, právem národů a přirozeným právem (obecně uznané principy společné různým národům)
· později dělení mezi ius gentium a ius naturae - patrné nejvíce na otroctví, kde podle ius naturae jsou všichni svobodní a rovní, ale podle ius gentium je otroctví dovoleno - přirozené právo tak slouží jako určité vyšší morální měřítko, k němuž by měly ostatní zákony aspirovat - to bylo obecně přijímáno i po celý středověk
Politické myšlení principátu
· principát vzniká za Oktaviána Augusta jako kult císaře-poloboha
· Seneca klade po vzoru raných stoiků důraz na ctnosti vládce (moudrost, velkorysost)
· Tacitus hledá legitimitu císaře ve vzájemném užitku vládce a poddaných, obhajuje adoptivní císařství jako ochranu republiky proti chaosu

** Aristotelés. Politika. Praha, Petr Rezek, 1998, s. 65-77 (sekce 1260b/začátek 2. knihy – 1264b/do 6. podkapitoly), 117-124 (sekce 1278b/od 6. podkapitoly – 1281a/do 10. podkapitoly)
Mulgan, R. G. Aristotelova politická teorie. Praha, Oikoymenh, 1998, s. 69-99
Císař, Ondřej. „Platón, Aristotelés a jejich typy politických zřízení.“ In Hloušek, Vít a Lubomír Kopeček (eds.) Demokracie. Brno, CDK, 2003, s. 49-56.
3. Křesťanské politické myšlení, patristika (Augustinus) a scholastika (Akvinský) (13.10.)

Apologetika a patristika
· křesťanství přineslo inovaci vymezením vztahu státu a církve (předtím náboženství vždy spojeno se státem, kmenem...)
· Matoušovo Odevzdejte tedy, co je císařovo, císaři, a co je Boží, Bohu - výraz loajality pozemské autoritě, ale zároveň také jasné oddělení Boha od císaře (duchovní a světské moci)
· křesťané mají povinnost ke dvojí autoritě, pozemské a Boží, která je však v určitém směru nadřazena - to přinášelo represe křesťanů světskou mocí
· jako ve stoicismu dvojí svět, lokální a univerzální - ten je ale nově duchovní a člověk v něm může dosáhnout spásy
· apologetika - první období křesťanské filosofie, fil. a pol. obhajoba křesťanství (jeden z argumentů: křesťané se modlí z vděčnosti za služby Impéria, jsou proto mnohem lepšími občany než pohané)
· Ambrosius: poddaní poslouchají císaře, císař slouží Bohu, je tak sám členem církve, a poddaní mají být loajální vůči státu
Sv. Augustinus - oddělení světské a duchovní moci, svár dvou obcí – boží a pozemské, Augustinovo pojetí státu a jeho dvě definice, rozchod s římskou tradicí
· Augustin působil na počátku 5. stol. n. l., nejvýznamnějším spisem je O boží obci - reakce na obvinění, že křesťanství způsobilo slabost Říma (vyplenění Vizigóty)
· podle A. patří člověk k obci pozemské (sebeláska) a nebeské (láska k Bohu), historie je podle něj příběhem střetů těchto obcí - pozemská moc je přirozeně nestabilní (proto padl Řím), konečný mír je možný jedině v obci nebeské
· nebeskou obec nelze zaměňovat s církví a pozemskou se státem - Boží obec je spíše rodina, jejíž hlavou je Kristus, existuje paralelně se státem a uvnitř něj, je věčná a panuje v ní mír
· i když církev nebyla přímo Boží obcí, měla podle A. velkou moc - skrze ni působí Boží milost, "není spásy mimo církev"
· A. kritizuje posedlost mocí v pozemské obci a označuje úspěch Říma za loupeživost, přirovnává státy, které neakceptují Boha, k loupežnickým bandám
· nesouhlas s Ciceronem - stát musí sloužit Bohu, musí umožňovat člověku vztahovat se k němu, jinak není spravedlivým
· spravedlnost je realizována tehdy, když duše vládně tělu a rozum vládne chtíči, a jen ve společenství, které slouží Bohu
· A. nakonec ale Řím uznává, protože přináší mír či pokoj, který je k užitku i nebeské obci - pokoj je cílem existence
· podřízení státu není přirozené, přišlo až s hříchem - stát je ale zároveň nástrojem nápravy, snahou o pokoj zmenšuje lidské utrpení, A. proto vyzvedává význam poslušnosti světské autoritě
T. Akvinský – hierarchie poznání i přírody, znovuzaložení etiky, snaha o usmíření víry a rozumu, koncepce sociálního a politického života, chápání a klasifikace zákona; tomismus a křesťanská sociální nauka
· Akvinský žil ve 13. stol., je představitelem scholastiky (období, ve kterém se filosofie podřizuje teologii - pravda je dána pravdou spásy, filosofie ji pouze vykládá)
· nové univerzity, církevní řády, znovuobjevují se antická díla - Aristoteles (přes Araby) - zprvu zakazován, pak jeho učení začleněno do křesťanské filosofie 

** Augustinus, Aurelius. O Boží obci II. Praha 1950, 64-65, 71-72, 391-393, 400-406, 410-418, 420-424, 433-434, 435-437
Šprunk, Karel. „Tomáš Akvinský o zákonech“, in: Tomáš Akvinský o zákonech v Teologické sumě. Praha, Krystal OP, 2003, s. 5-15
Hesla „Augustinus z Hippo“ a „Akvinský Tomáš“, Blackwellova encyklopedie politického myšlení. Brno, JOTA, 1995, s. 5-8 a 21-24.
4. Liberalismus (20.10.)

Témata: Všeobecné principy liberálního myšlení; teorie společenské smlouvy (Hobbes, Locke); francouzské (Montesquieu), německé (Kant) a skotské (Hume, Smith) osvícenství; utilitaristické a přirozeně-právní zdůvodnění liberalismu; J.S. Mill a štěpení na klasický a moderní liberalismus; I. Berlin a dva pojmy svobody; liberalismus ve 2. polovině 20. století – F.A. Hayek (spontánní řád versus organizace, kritika konstruktivistického racionalismu), J. Rawls (kritika utilitarismu, spravedlnost jako „férovost“, závoj nevědomosti, maximin, reflexivní rovnováha, principy spravedlnosti, princip diference), R. Dworkin (práva jako trumfy, princip rovné důstojnosti, etická neutralita státu), R. Nozick; renesance kosmopolitismu

** Berlin, Isaiah. „Dva pojmy svobody.“ In Kis, János (ed.) Současná politická filosofie. Praha, Oikoymenh, 1997, s. 47-100
Hayek, Friedrich A., „Principy liberálního společenského řádu.“ In Tomáš Ježek (ed.). Liberální ekonomie. Praha, Prostor, 1993, s. 53-76
Kis, János. „Úvod.“ In Kis, János (ed.) Současná politická filosofie. Praha, Oikoymenh, 1997, s. 10-23
Heywood, Andrew. Politické ideologie. Praha, Eurolex Bohemia, 2005, s. 41-78
5. Komunitarismus, republikanismus, deliberativní demokracie (27.10)

Témata: Základní dělení – aristotelská tradice a klasický republikanismus; N. Machiavelli a podmínky politické svobody; J.J. Rousseau – kritika modernity, společenská smlouva, obecná vůle, přímá demokracie; H. Arendt – politické jednání jako realizace lidské svobody (Aristoteles), komunistická kritika liberalismu (M. Sandel, M. Walzer, Ch. Taylor, A. MacIntyre) – nezakotvené jáství, etická neutralita státu, podmínky integrace společnosti; deliberativní posun v teorii demokracie

** Habermas, Jürgen. „Tři normativní modely demokracie.“ In Shapiro, Ian – Habermas, Jürgen. Teorie demokracie dnes. Praha, Filosofia, 2002, s. 79-95
Císař, Ondřej. „Občanský republikanismus a deliberativní demokracie.“ In Hloušek, Vít a Lubomír Kopeček (eds.) Demokracie. Brno, CDK, 2003, s. 84-108.
