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ВВЕДЕНИЕ

Философию не случайно называют наукой всех наук, «матерью всех наук»

ПОНЯТИЕ МИРОВОЗЗРЕНИЯ, ЕГО СТРУКТУРА И МИРОВОЗЗРЕНЧЕСКИЕ ТИПЫ.

Мировоззрение – целостное представление о мире, человеке и месте человека в этом мире. 

Отдельные частные науки дают человеку знания только об определенных фрагментах реальности, но только философия способна сформировать у человека целостный взгляд на мир.

Основные особенности мировоззрения:

Мировоззрение -- целостное и интегральное образование, в нем отражается взаимосвязь его структурных компонентов, образующих единство.

Мировоззрение исторично и социально, оно меняется от одной исторической эпохи к другой; для разных социальных групп и классов характерно свое мировоззрение.

Структура мировоззрения: 

· Знания и представления о природе, космосе, возникновении жизни, о человеке и обществе. Сюда также относятся бытовые, профессиональные, научные знания, а также политические, социологические, этические и эстетические взгляды людей. Однако самих по себе знаний недостаточно для формирования целостного мировоззрения. Знания без ценностей не только бесполезны, но могут быть и очень опасны.

· Ценности, которые представляют собой своеобразные ориентиры в человеческой деятельности. Сюда относятся различные установки, оценки, императивы, запреты, цели, проекты, которые определенным образом систематизируют и связывают воедино знания и представления человека.

· Убеждения углубляют и упрочивают знания и ценности. Знания не всегда становятся убеждениями, а убеждения, в свою очередь, не всегда формируются на основе рациональных знаний. Только когда отстраненные знания становятся глубокими убеждениями человека, они становятся частью мировоззрения.

· Воля, которая помогает человеку воплотить на практике усвоенные знания, ценности и идеалы.

Таким образом, мировоззрение – наиболее обобщенная система взглядов на мир и на место человека в этом мире. 

Исторические типы мировоззрения:

Мифологическое мировоззрение – исторически первый тип целостного дотеоретического истолкования действительности. Мифологическое мировоззрение синкретично, для него не существует различия между природным и сверхъестественным, объективным и субъективным. Человек не выделяется и не противопоставляется природе и обществу. Мир мифа носит образный характер, он гармоничен, упорядочен, целостен, цикличен (в нем не существует линейного представления об истории; мир развивается по кругу, в истории все повторяется). Для мифа характерен антропосоциоморфизм, когда природа и общество и их фрагменты наделяются человеческими чертами.

Религиозное мировоззрение формируется на основе веры в существование сверхъестественных сил. Религиозное мировоззрение – продукт исторического развития общества. В религии освоение мира осуществляется через его удвоение на земной, природный, естественный, с одной стороны и небесный, сверхъестественный, с другой. Религиозное мировоззрение выстраивает своеобразную иерархию, согласно которой земной мир порочный, низкий, профанный, неподлинный, а истинным значением обладает 

АНТИЧНАЯ ФИЛОСОФИЯ, ЕЕ ОСОБЕННОСТИ И ЭТАПЫ РАЗВИТИЯ.

Античная философия включает в себя древнегреческую и древнеримскую философию начиная с 6 века до н.э. по 6 вв. н.э.

Основными особенностями античной философии являются космологизм, объективизм, синкретизм, натурфилософия....

В развитии античной философии традиционно выделяют три этапа, каждый из которых имеет свою специфику.

Первый этап – классический, 6-4 века до н.э. Главная черта – космос рассматривается предельно объективно, представления о субъекте, личности либо не выражены, либо вторичны по отношению к картине космоса. Этот этап включает в себя период натурфилософии, антропологический период софистов и Сократа, систематический период Платона и Аристотеля. 

Второй этап – эллинистический, 4 в. до н.э. – 2 в. н.э. Главная черта – реальность рассматривается через переживания субъекта, объективные характеристики космоса отходят на второй план. Представлен тремя течениями – стоицизмом, эпикуреизмом, скептицизмом. 

Третий этап – позднеэллинистический, 3 в. н.э. – 6 в. н.э. Представляет собой синтез классического и эллинистического этапов. Основная черта – целостное философско-мифологическое понимание реальности. Главное философское течение – неоплатонизм.   

1. Зарождение и развитие античной философии (натурфилософия досократиков) 6 в до н.э. – середина 5 в. до.н.э. Основные особенности данного периода:

 Космологизм: в центре внимания философов этого периода находился античный космос, его возникновение и устройство. Космос – большое, но конечное материальное тело, построенное по законам математической пропорции. Это – идеал гармонии, к которому должен стремиться в своей жизни и человек. Космос – образец для подражания во все сферах жизни.

Объективизм – вся реальность, включая человеческие представления, понимается предельно объективно. Даже разум и душа человека рассматриваются как жалкое подражание объективному разуму и душе космоса.

Синкретизм: невыделенность человека из природы и общества. Человек античности не воспринимал себя как личность, не воспринимал себя как противостоящего природе и роду. 

Натурфилософия: основной проблемой для философов данного периода была проблема первоначала (архэ). Они пытались ответить на вопрос: что является первопричиной всего существующего?

Основные школы и представители данного периода:

1). Милетская школа (располагалась в городе Милет на востоке Греции). Ее основатель – Фалес, политик и философ. Архэ для него – божественная разумная вода. Последователь Фалеса Анаксимандр в качестве первоначала избирает некое первовещество – апейрон (от др. греч. – беспредельное). Апейрон порождает четыре элемента: землю, воду, воздух и огонь, из которых затем возникает все остальные вещи. Еще один представитель данной школы Анаксимен считает началом всего воздух, элемент, который в силу своей легкости и невидимости совмещает в себе как материальные, так и идеальные характеристики. 

2). Пифагореизм.

Основателем данной школы является великий греческий философ Пифагор, который после 12 лет странствий по свету вернулся в Грецию и основал свою школу – Пифагорейский союз. Обучение в данной школе состояло из двух ступеней. На первой обучались акусматики, или послушники, которые должны были 5 лет молчать, не произнеся ни слова, слушать и внимать тому, что им говорил учитель. Знания акусматики получали в готовом виде, догматически, то есть без доказательства. Цель подобной практики состояла в том, чтобы сформировать в учащемся необходимую базу знаний, чтобы затем он мог мыслить самостоятельно и доказательно. На второй ступени обучались математики, то есть ученые, которые знания получали самостоятельно, доказывая и обосновывая их. Вторая ступень пифагорейского союза была закрытым формированием, обучаться там могли лишь избранные, самые умные и достойные. В школе Пифагора философия была тесно связана с греческой религией и культом Диониса.

В центре внимания Пифагора также стояла проблема архэ, то есть первоначала. Существует легенда, согласно которой однажды Пифагор шел мимо кузницы и услышал, как кузнец стучит молотом по наковальне. Обладая абсолютным слухом Пифагор уловил в этих звуках чудесную мелодию, истоком является, как известно, числовая гармония, то есть числовое соотношение. Таким образом, заключил Пифагор, начало всему – число. Число мать всему и отец всему. Все есть число: душа есть число, справедливость есть число и т.д. В основе мира лежит единица или монада, нечто единое и неделимое, то что неразложимо на составные части (для древних греков не существовало дробных, отрицательных и иррациональных чисел), в геометрии это точка. Единица – символ единства мира, его целостности и самотождественности. Она присутствует в каждом предмете, даже в множествах, так как каждое множество есть «нечто», одно. Двоица или диада – символ множественности, в геометрии – две точки, составляющие отрезок. Триада – треугольник, начало плоскости. Четверка – объемное тело, треугольник и точка вне него. Сам космос – это тело, организованное по законам математической пропорции, состоящее из 9 сфер. Таким образом, при помощи числа и числовых соотношений возможно построить космос и полностью описать реальность, полагал Пифагор. В пифагорействе формулируется основная пара категорий античного мышления – единое (идеальное) и многое (материальное) и ставится проблема их соотношения. 

3). Элейская школа (располагалась в городе Элее, отсюда и получила свое название).

Главной проблемой рассуждений элеатов является единство космоса, которое может быть постигнуто только разумом. Они продолжают идеи Пифагора, учившего о единице как первоначале всего существующего. Основателем этой школы является Ксенофан, который в своих произведениях отождествляет космос с единым богом, постигаемым разумом, но не чувствами. Ксенофан критиковал мифологические представления о богах, полагая что они отнюдь не похожи на человека. Тем самым он требовал отказаться от образного мышления во имя понятийного. Его последователь Парменид в поэме «О природе» выдвигает требование различать космос как неизменное единое бытие, постигаемое разумом, и космос как множество изменчивых отдельных вещей, воспринимаемых чувствами. Познание единства есть «путь знания» или бытия, познание множества есть «путь мнения» или небытия. Небытия не существует, следовательно и путь мнения, которым познается чувственный мир, является иллюзией. Столь парадоксальное утверждение вызвало критику в адрес Парменида, который отрицал то, что всем казалось очевидным. Поэтому его ученик Зенон создал ряд аргументов (апорий), доказывавших, что невозможно помыслить без противоречия пустоту, множество и движение. Наиболее яркими были апории, демонстрировавшие невозможность движения: «Дихотомия», «Ахиллес и черепаха», «Стрела», «Стадий». Таким образом, Элейская школа утверждала иллюзорность чувственного опыта, которому мир представляется как множество находящихся в движении предметов, и признавала лишь неизменное и неподвижное единство космоса, постигаемое разумом.

Гераклит, которого за неясность и метафоричность стиля называли «темным», стремился разрешить противоречие между единым и многим, чувственным и умопостигаемым. Постоянное движение и изменение космоса, согласно Гераклиту, происходит под контролем устойчивого и неизменного космического ума-логоса, тождественного с огнем, из которого происходит все существующее. Огненный разум космоса представляет собой единство материального и идеального, гармонии и хаоса, покоя и движения, времени и вечности. В космосе происходит постоянный переход противоположностей друг в друга, одних вещей в другие. Этот процесс описывается известными афоризмами Гераклита «Все течет, все изменяется», или «Нельзя дважды войти в одну и ту же реку». Однако эта изменчивость невозможна без устойчивости, создаваемой космическим разумом. Таким образом, в отличие от Элейской школы, которая противопоставила материальную и идеальную стороны космоса, Гераклит признает их единство и в целом подчеркивает возможность диалектического единства противоположностей.

Эмпедокл, философ и маг, рассматривает возникновение космоса как результат взаимодействия четырех материальных элементов с идеальными силами любви (притяжения) и вражды (отталкивания). Образуемый в результате соединения земли, воды, воздуха и огня под влиянием сил любви, побеждающих вражду, совершенный сферический космос проходит также через стадию равновесия сил любви и вражды, когда возникают отдельные вещи и живые существа, и наконец распадается вновь на четыре элемента, когда силы вражды берут верх. В учении Эмпедокла наблюдается тенденция разрешить противоречия, раскрытые Элейской школой.

Левкипп и Демокрит, представители школы атомистов, по-своему переосмыслили идеи Элейской школы. Признавая основой и первопричиной всего существующего атомы (единицы), которые наделялись, как и единое элеатов, характеристиками вечного и неизменного бытия, Левкипп и Демокрит также признавали первоначалом пустоту или небытие. Атомы – умопостигаемые сущности, совмещающие материальные и идеальные характеристики, отличающиеся друг от друга формой, положением и отношениями с другими атомами. Каждый атом неповторим, напоминая собой миниатюрную совершенную скульптуру. Находясь в постоянном движении и соединяясь друг с другом, атомы образуют космос и отдельные вещи. Скептически относясь к возможностям чувственного познания, Демокрит, в духе элеатов, считал, что реально существуют только атомы и пустота, а все многообразие чувственного мира – лишь иллюзия.

Афинский философ Анаксагор доводит до конца логику развития натурфилософии. В его учении идеальное первоначало – космический Ум – упорядочивает и структурирует материальные частицы, «гомеомерии», каждая из которых содержит в себе возможность всего существующего. Космический ум приводит в движение находящиеся в хаотичном состоянии гомеомерии, разделяя их и затем создавая из них космос. Таким образом, главную роль в космосе играют уже не физические элементы, а чистый и объективный космический Ум. Философия Анаксагора является провозвестником нового этапа в развитии античной философии, когда в центре внимания будет уже не космос, а мышление, ум, как космический, так и человеческий.

Второй период классического этапа развития античной философии датируется серединой 5 в. до н.э.

В середине 5 века в Древней Греции происходят завершается формирование полисной системы. Это время расцвета античной демократии, которая предполагает участие всех граждан в управлении государством. Это требует развитого умения красиво и аргументировано говорить, доказывать свое мнение в судах. Именно поэтому в данный период развиваются риторика (искусство красноречия), эристика (искусства спора) и логика (искусство правильного мышления). В центре внимания теперь оказывается не природа, не космос, а человек. 

Продолжая логику развития натурфилософии, которая пришла к признанию ума как важнейшей части космоса, философия этого периода осуществляет антропологический поворот к человеку как носителю мнения и знания. В этот период в Древней Греции появляются первые платные учителя философии – софисты. Термин происходит от греческого слова «софистэс», – мудрец, знаток. Правда уже в 4 веке до н.э. слово софист приобретает неативное звучание, им называли человека, для которого истина не была важна, который мог доказать сначала одно, а затем противоположное. Уже Платон считает софистов обманщиками, а не философами. В центре внимания софистов оказывается конкретный, индивидуальный человек, с его желаниями и чувственными стремления. Софисты Протагор и Горгий полагали, что абсолютной истины и добра не существует. Все относительно и зависит от индивидуальных предпочтений человека. Ход рассуждений софистов таков: мир материален, но основное свойство материи – изменчивость. Все в мире постоянно меняется на противоположное, соответственно, о каждом предмете можно высказать два противоположных мнения. Из этого утверждения Протагор делает вывод: «Если о каждой вещи мира можно высказать два противоположных мнения, то все, что бы мы ни сказали будет истинным. Отсюда – все истинно». Другой софист Горгий из этих посылок вывел обратный вывод, что все ложно. В своей работе «О природе или о несуществующем» Горгий доказывает невозможность и бессмысленность попыток познания природы. 

Учитывая невозможность объективных, общекосмических критериев добра и зла, истинности и ложности, Протагор, объявляет таким критерием представления самого человека: «Человек есть мера всех вещей». Софисты – представители античного просвещения, родоначальники гуманитарных наук. Их философия отличается субъективизмом, скептицизмом и релятивизмом знания и морали.

Противоположным по духу философом той эпохи был Сократ. Если софисты рассматривают человека с чувственной стороны, то для Сократа человек является в первую очередь носителем разума. Разум позволяет человеку познать различие между добром и злом и тем самым добиться счастливой жизни. Такое познание возможно только с помощью общих понятий – справедливости, блага, мужества. В своих беседах Сократ занимался поиском определения таких общих понятий, начиная с простых и понятных каждому тем и постепенно двигаясь к более сложным вопросам. Метод ведения философской беседы Сократ называл «диалектикой», что означает «искусство разделять», то есть проводить различие между добром и злом и распределять понятия по категориям. Беседа предполагала, как правило, два этапа: этап иронии, на котором Сократ показывал собеседнику неопределенность и противоречивость его представлений, то есть требовал от собеседника избавления от расхожих мнений и предрассудков, и этап «майевтики» (от греческого термина, обозначавшего искусство повивальной бабки) или «рождения истины», когда предпринималась попытка дать определение обсуждаемого понятия. Сам Сократ ничего не писал, о его беседах известно из произведений Платона и Ксенофонта Афинского. Последователями Сократа стали Платон и представители сократических школ – киников, мегариков и киренаиков.

В сократических школах, получивших распространение в 4-3 вв. до н.э. исчезает различие между философскими взглядами софистов и Сократа. Для представителей Киренской школы, основателем которой был Аристипп, как и для Сократа, цель жизни – счастье, однако, в отличие от Сократа, счастье понимается ими как удовольствие и наслаждение. Подлинно счастливым может стать только человек мудрый, который на основе знания способен сделать выбор между ощущениями, ведущими к страданию, и ощущениями, приносящими наслаждение, между злом и добром. Представители Кинической школы, основанной Антисфеном, также считают целью жизни счастье, но понимают его как свободу, выражающуюся в независимости от собственных желаний. Кинический мудрец – это аскет, который отказался от имущества, богатства, социальной и политической деятельности. Ярким представителем кинизма был Диоген Синопский, живший в глиняной бочке. Мегарская школа занимается исследованием общих понятий, которые и Сократ считал носителями истины. С точки зрения основателя школы Эвклида реально существуют только общие понятия, а множество единичных вещей – это небытие. 

Сократ верил в абсолютное различие между добром и злом, между истиной и ложью. Сократ полагал, что по настоящему счастливым может быть только добродетельный человек, а добродетельным может быть только тот, кот знает, что такое добродетель. То есть в основе счастья лежит знание. Только знающий человек может быть 

Ученик Сократа Платон является наиболее значительным представителем не только античной философии, но и всей западной философии в целом. В его учении осуществляется синтез натурфилософии досократиков с философской антропологией Сократа. Тем самым Платон преодолевает ограниченность натурфилософии, в которой отсутствовала проблема человека, и ограниченность философии Сократа, в которой не было учения о космосе. В результате, Платон создает всеобъемлющую философскую систему, которая раскрывает как материальную, так и идеальную стороны реальности. Взгляды Платона изложены в его многочисленных произведениях, написанных в форме диалогов, наиболее важными из которых являются «Пир», «Парменид», «Тимей» и «Государство». Платон является основателем Академии, главного философского заведения античности, просуществовавшего до 6 века нашей эры.

Критически переосмысливая опыт предшественников, Платон рассматривает космос как материальное тело, структура которого определяется эйдосами или идеями. Идея – это общее понятие, напоминающее общие понятия в философии Сократа, которое у Платона становится активно действующей духовной субстанцией. Идея является причиной бытия вещи, источником ее оформленности и целью, к которой стремится вещь. Рассмотрение взаимодействия идеи и вещи осуществляется у Платона на основе диалектики, соединяющей диалектику элеатов, Гераклита и Сократа.

Чувственный мир есть диалектическое соединение противоположностей -- идеи и материи, предела и беспредельного, единого и многого. Находясь посредине между бытием и небытием, идеальным и материальным, чувственный мир всегда стремится к высшему и идеальному, однако его постоянно тянет вниз бесформенная материя. Поэтому все в космосе находится в процессе рождения и умирания, перехода от бытия к небытию и от небытия к бытию. Используя мифологические образы, Платон характеризует чувственный космос как дитя, рожденное от брака космического ума-отца, содержащего в себе все идеи, и бесформенной матери-материи. Космос – живое существо, которое обладает умом, содержащим идеи-образцы всех вещей, душой, которая является источником движения, и составленном из четырех элементов математически упорядоченным телом, в котором находятся ум и душа. Единство всех частей космоса обеспечивает Единое или Благо (аналог единицы Пифагора), которое выше Ума и поэтому непознаваемо. Строгая иерархия космоса воспроизводится в человеке, душа которого состоит из трех частей: разумной, аффективной (волевой) и вожделеющей. Как и в космосе, в душе человека разум вместе с волей должен подчинять себе вожделения. Душа человека есть часть космической души, поэтому она уже потенциально обладает всеми возможными знаниями. Попадая в тело, душа забывает то, что она знала, находясь в высших сферах космоса. Поэтому процесс познания есть процесс припоминания, который возможен лишь на основе рассмотрения противоречий. По образцу совершенной космической иерархии должно строиться и государство. Идеальное государство, как и космос, имеет ум, душу и тело. Умом государства являются философы-правители, которые выбираются из военного сословия. Душой государства, его волей, подчиненной уму, являются воины, защищающие государство и обеспечивающие в нем порядок. Как правители, так и воины не имеют частной собственности и ведут аскетический образ жизни. Тело государства представлено третьим сословием, которое включает в себя земледельцев, ремесленников, торговцев и представителей других практических профессий. В отличие от правителей и воинов, представители низшего сословия наслаждаются всеми благами жизни. В платоновском совершенном государстве каждый человек должен заниматься тем, к чему он имеет природные способности, то есть своим делом. Правителям должна быть присуща мудрость, воинам – мужество, третьему сословию – умеренность. Все три сословия объединяет главная добродетель государства – справедливость. Анализируя жизнь современного ему полиса, Платон говорит о неизбежной деградации идеального государства, причиной которого становится несовершенство человеческой природы. Неправильными формами государственного устройства, которые одновременно представляют собой последовательные этапы упадка, являются следующие: тимократия – власть честолюбцев или военное государство, где вместо мудрости на первое место ставится мужество и отвага; олигархия – власть богатого меньшинства, которая устанавливается в результате накопления правителями богатств; демократия – власть бедного большинства, свергнувшего олигархов; и тирания – власть одного тирана, который приходит к власти в результате демократических выборов. 

Будучи крупнейшим событием античности, философия Платона является вершиной развития классического периода и образцом для последующих этапов истории философии.

Аристотель, ученик Платона, провел 20 лет в платоновской Академии, общаясь как с самим Платоном, так и с другими известными философами. В результате, ему удалось создать оригинальный вариант платонизма, в котором получили дальнейшую разработку основные идеи Платона. Вместе с тем, в философии Аристотеля проявился целый ряд противоречий, свидетельствовавший о закате классической эпохи. В произведениях «Метафизика», «Физика», «Политика», а также ряде логических и естественнонаучных работ излагается оригинальная доктрина Аристотеля. Он также был учителем Александра Македонского и основателем Ликея, собственного учебного заведения.

Развивая платоновское учение об идеях, Аристотель стремится подчеркнуть их активные формообразующие функции. Идея или форма – общее понятие, сущность вещи, познаваемое разумом с помощью логического определения. В форме сосредоточены три причины бытия вещи: ее форма или структура, источник движения и цель движения. Четвертая причина бытия вещи заключается в материи, в которой форма воплощается. Осуществление четырех причин бытия представляет собой переход от возможности к действительности, в процессе которого раскрывается смысл и предназначение вещи.

Основное отличие Аристотеля от Платона состоит в использовании формально-логического метода, основанного на законе противоречия, и отказе от диалектики Платона, разрешающей единство противоположностей. Кроме того, Аристотеля отличает стремление к детальному описанию единичных вещей и подробнейшему анализу понятий. С точки зрения логики Аристотеля, идея не может одновременно быть в вещи и вне нее, как это было у Платона. Поэтому формы не существуют вне тех вещей, сущностью которых они являются. 

Весь космос образует иерархию форм, от низших, наиболее близких к материи, до высших, управляющих движением звезд и планет. Пирамиду форм венчает Ум-перводвигатель, который является источником движения всех вещей и самого космоса. Его изучением занимается высшая наука -- первая философия или теология, позднее названная термином «метафизика». Погруженный в созерцание самого себя как самой совершенной сущности, Божественный Ум-перводвигатель не интересуется жизнью чувственного космоса. Однако каждая вещь стремится к нему как к высшей цели, что и определяет существование движения. Вся природа пронизана телеологическими, то есть целесообразными отношениями. 

Каждая вещь характеризуется Аристотелем с помощью понятия сущности или субстанции. Сущность – конкретная единичная вещь, представляющая собой соединение формы и материи, понятия и физического субстрата. Сущность познается логическим определением через род и видовое отличие, где род – это материя, а видовое отличие – форма. С помощью логических умозаключений возможно познание космоса, так как логика раскрывает реально существующие связи бытия. Аристотель выделяет 10 наиболее общих категорий, описывающих бытие вещей. Среди них важнейшие – сущность, количество, качество, отношение. 

В середине космоса находится неподвижная земля, вокруг которой расположены три других элемента: вода, воздух и огонь. Вокруг земли вращаются сферы солнца, луны и пяти планет. Крайняя сфера – небо неподвижных звезд, состоящих из пятого элемента – эфира. Каждый из пяти элементов определяет существующие виды движения. Вода и земля движутся вниз как тяжелые элементы, воздух и огонь движутся вверх, к сфере звезд. Эфир как самый совершенный элемент обладает и самым совершенным движением – круговым.

Душа является формой и состоит из трех частей: растительной, животной и разумной. Разумная часть души, взятая вместе с животной (волевой) распадается на теоретическую и практическую. Критикуя Сократа, Аристотель показывает что для добродетели нужны не только знания (теория), но и соответствующие действия (практика). 

Добродетельная жизнь возможна только в государстве, поэтому этика является частью политики – царской науки об управлении государством. Государство возникает из природы на основе семьи. Несколько семей образуют селение, несколько селений – государство или полис. Общественная сущность человека зафиксирована Аристотелем в известном определении: «Человек есть политическое животное, наделенное разумом». Каждая семья представляет собой основную структурную единицу государства, выступая как домашнее хозяйство, правильное ведение которого изучается специальной наукой – экономикой. Аристотель признает необходимость наличия частной собственности как основы домашнего хозяйства и рабства как условия обеспечения граждан свободным временем для получения образования и занятия политикой. 

Изучив на обширном материале формы государственного устройства и конституции греческих полисов, Аристотель приходит к выводу, что существует три правильных формы государственного устройства: монархия – власть царя, аристократия – власть группы лучших, и полития – власть военного сословия. Все три формы отличает правление, осуществляемое в интересах всех граждан. Отклонениями от них являются тирания, олигархия и демократия. Будучи одинаковыми по структуре с правильными формами, неправильные отличаются правлением в интересах самих правителей, а не всего государства. 

Повышенное внимание к единичному и индивидуальному, которое пронизывает философию Аристотеля, указывает на наступление новой эпохи, когда чувственное и субъективное будет основным предметом внимания философов. Это эпоха эллинизма, которая начинается в конце 4 века до н.э. Сам термин эллинизм означает «подражание эллинам» и определяет стремление повторять в новых субъективных формах концепции классической эпохи. 

Основные черты: распад полисной системы и наступление эпохи империй, в результате чего индивид оказывается вырван из привычной и обозримой обстановки полиса и выброшен на необъятные имперские просторы. Эта смена обстановки заставляет индивида замкнуться внутри собственного внутреннего мира и рассматривать реальность как источник непредсказуемых и враждебных событий. 

Происходит углубление представлений о личности, развитие самостоятельности индивида. Этого требует и новая обстановка. В Римской империи возникает профессиональная бюрократия, которая требует самостоятельного и развитого индивида, формируется профессиональная интеллигенция, представляющая в литературных произведениях субъективные образы эпохи, в экономике расширяется индивидуальное предпринимательство. Большую самостоятельность обретают рабы, от которых требуются инициатива и самостоятельность. Наконец, все множество полисов, народов, территорий империи объединяются под властью одной личности – монарха. Таким образом, индивидуальное, субъективное начало пронизывает все сферы эллинистического мира. 

Три основных течения эллинистической эпохи – стоицизм, эпикуреизм и скептицизм, несмотря на значительные различия, преследуют одну и ту же цель: оградить человека от разрушительного воздействия внешнего мира, приведя его в состояние невозмутимости, которое не могут нарушить никакие удары судьбы.

Стоицизм – наиболее распространенное течение эллинистической эпохи, возникшее в Древней Греции и пользовавшееся популярностью в Древнем Риме. Основатели – Зенон, Хризипп, Клеанф. Признавая, что все в мире происходит по воле непознаваемой судьбы, стоики стремились достичь такого состояния, когда судьба не могла бы уже оказывать на человека никакого воздействия. Это состояние апатии или невозмутимости, достижение которого требует от человека избавления от всех страстей и вожделений. Подчеркивая разумную сторону человека, стоики были убеждены в способности разума обуздать страсти и вожделения. Для описания картины мира стоики использовали философию Гераклита, рассматривая космос и все существующее как результат истечения божественного первоогня, который одновременно есть Логос. Логос – это Судьба, природный закон, бог, космос. Будучи неотъемлемой частью огненного космоса, человек полностью зависит от действий Логоса и не обладает свободой выбора.

Представители эпикуреизма, в противоположность стоицизму, подчеркивали чувственную составляющую человека, полагая, что целью жизни является состояние удовольствия. Основатель этого течения Эпикур Афинский утверждал, что науки являются бесполезными и не спасают людей от глупости. Все знания возникают из ощущений, а за ощущениями следует удовольствие, которое есть начало и конец блаженной жизни. Цель жизни – это не страдать телом, не тревожиться душой. Удовольствие понимается как отсутствие страданий, то есть невозмутимость и безмятежность. Идеалом эпикурейского мудреца являются боги, которые настолько невозмутимы и поглощены сами собой, что они не вмешиваются ни в жизнь человека, ни в жизнь космоса. Эпикурейское учение о природе основано на атомизме Демокрита. Все существующее состоит из атомов и пустоты, в которой они движутся. Атомы способны самопроизвольно отклоняться от пути движения. Эта способность есть и у человека, который совершает свободные поступки, не предопределенные судьбой.

В отличие от стоицизма и эпикуреизма, скептицизм (от др. греч. «) полагает, что истина абсолютно непознаваема ни при помощи разума, ни при помощи чувств. Основатель этого течения – Пиррон, продолжатели – Тимон, Энесидем, Карнеад, Аркесилай, систематизатор и последний представитель – Секст Эмпирик. Тимон сформулировал «Пирроновы вопросы», в которых излагаются основные принципы скептицизма. 1. В каком виде существуют вещи? Вещи неразличимы и неустойчивы 2. как мы должны относиться к вещам? Мы не можем доверять ни нашим восприятиям вещей, ни нашим представлениям о них, ибо и то и другое из-за непостоянства вещей не является ни истинным, ни ложным. 3. Какое отсюда вытекает для нас поведение? Мы не можем ничего решать о вещах, ничего высказывать о них и должны иметь полную свободу своих суждений, из которой вытекает непоколебимость нашего духа. Непознаваемость мира требует от мудреца воздержания от суждения или «эпохе», так как попытки решить нерешаемые проблемы способны лишь нарушить душевный покой человека. Результатом скепти

Средневековая философия

Средневековая философия – период истории философии со 2 по 14 века. Возникновение средневековой философии связано с распространением христианства и превращением его в господствующую религию. В развитии средневековой философии выделяют два этапа: патристику – 2-8 века и схоластику – 9-14 вв. 

Идея творения (христианская онтология)

Бог - совершенное, подлинное, абсолютное бытие, творит мир (тварное бытие) из ничего.

Бог абсолютен, вечен, неизменен, личностный и всемогущий. Теоцентризм и антропоцентризм.

Бог обладает полнотой существования, всеми возможными определениями.

Бог сотворил мир из ничего, актом своей воли, благодаря своему всемогуществу. Божественное всемогущество продолжает каждый миг сохранять, поддерживать бытие мира.

Догмат о творении - креационизм - центр тяжести переносится с природного на сверхприродное начало.

Космос больше не является самодовлеющим и вечным бытием. Активное творческое начало передается богу. Одно единственное абсолютное начало - бог (против гностицизма), все остальное - его творение (тварный мир).

Водораздел между Богом и творением - непереходим; это две реальности различного онтологического ранга.

Подлинным бытием обладает только Бог: вечен, неизменен, ни от чего другого не зависит и является источником всего сущего.

Августин: бог есть высшее бытие, высшая субстанция, высшая (нематериальная) форма, высшее благо.

Сотворенный мир не является самостоятельным, т.к. существует не благодаря себе, а благодаря другому. Поэтому ему свойственно непостоянство, изменчивость, преходящий характер.

Идея откровения. Бог сам по себе недоступен для познания, открывает себя человеку через Биьлию, толкование текстов которой и есть основной путь богопознания.

Нет необходимости изучать природу, выявлять ее законы. Бог обладает полным, абсолютным знанием, эти знания изложены в Библии.

Доказательства бытия Бога.

Априоризм. Ансельм Кентерберийский (1033 - 1109) сформулировал развитое уже у Августина онтологическое доказательство бытия Бога.

Онтологизм: существование абсолютного совершенства; бог как предельное добро и последняя первопричина.

Фома Аквинский сформулировал пять основных доказательств бытия Бога в так называемой "естественной теологии" (theologia naturalis). Отвергает априорные доказательства бытия Бога. Это все же не прямые, а косвенные доказательства.

1). основывается на понятии движения: "все, что движется имеет причиной своего движения нечто иное: ибо нечто не может быть быть движущим и движимым в одно и то же время и в одном и том же отношении. Бог - перводвигатель".

Это доказательство космологического типа (от мира к богу).

2). Бог как производящая причина.

Бог как первичная производящая причина.

3). Соотношение случайности и необходимости.

В мире много случайностей. Но мир в целом не может быть какой - то случайностью, не имеющей никакой причины. Он требует представления о некоей абсолютно необходимой причине, о Боге.

4). Довод от степеней совершенства.

Все вещи, существа, люди обнаруживают различную степень красоты, блага, истинности, того или иного совершенства. Но степень этого совершенства измеряется неким абсолютным мирилом, неким пределом всех этих качеств. Им может быть только Бог.

5). Довод божественного руководства миром. Понятие целесообразности.

Бог последняя - цель, гармонизирующая все целесообразные прцессы в мире.

Реализм и номинализм
Реализм - учение, согласно которому подлинной реальностью обладают только общие понятия или универсалии, а не единичные предметы, существующие в эмпирическом мире.

Универсалии существуют до вещей, представляя собой мысли, идеи в божественном разуме. Только благодаря этому человеческий разум в состоянии познать сущность вещей, ибо эта сущность и есть не что иное, как всеобщее понятие.

Крайний реализм у Августина и Ансельма: общее представляет собой нечто абсолютно объективное и первичное, а единичное, конкретное и относительное - вторичное и производное.

Постижение Бога возможно не на пути чувственного восприятия, а только на пути отвлеченных понятий.

Только вера в абсолютную объективность существования общих понятий вне единичных предметов, может оправдать догмат троицы, утверждающий существование единой божественной сущности, одновременно выраженной тремя ее лицами.

 Умеренный реализм: Фома Аквинский.

Троякое существование универсалий:

1). общее содержится в единичных вещах, составляя их сущность - непосредственная универсалия;

2). это общее извлекается отсюда человеческим умом и поэтому наличествует в нем уже после вещей - мысленная универсалия;

3). существование универсалий до вещей; общее до вещей - это идеи, первоначальные формы, содержащиеся в божественном уме. "Бог есть первопричина всех вещей как их образец".

Номинализм (от лат. "nomen" - "имя").

Согласно номинализму, общие понятия - только имена; они не обладают никаким самостоятельным существованием вне и помимо единичных вещей и образуются нашим умом путем абстрагирования признаков, общих для целого ряда эмпирических вещей и явлений.

Универсалии существуют не до, а после вещей.

Оформляется номинализм в 11 - 12 вв.

(в античности - Антисфен, стоики - преимущественная объективность единичного)

Росцелин (1050 - 1120).

Действительным объективным существованием могут обладать только единичные вещи.

Общие понятия, универсалии - только наименования.

Универсалии только "звуки голоса", имеющие к вещам лишь косвенное отношение.

Только язык позволяет нам, например, создать слово белизна, которое ничего не выражает в действительности. Существуют только белые предметы.

Подобно этому, родовое слово "человек" существует лишь в языке, тогда как в действительности могут быть Сократ, Платон и др. люди.

Росцелин отвергает какую бы то ни было объективность общего - не только в бытии, но и в уме субъекта. Церковный собор в Суассоне в 1092 г. объявил учение Росцелина еретическим и заставил его отречься от него.

Петр Абеляр - умеренный номинализм или концептуализм.

Универслии, общие понятия - слова способные определять многие предметы, быть сказуемым по отношению к ним.

Универсалии - продукт абстрагирующей деятельности человеческого ума.

Уильям Оккам (1300 - 1350).

 Общего нет ни в божественном уме, ни в вещах, которые всегда единичны. "Бритва Оккама": без необходимости не следует утверждать многое или то, что можно объяснить посредством меньшего, не следует объяснять посредством большего. Следовательно, "сущностей не следует умножать без необходимости".

Принцип экономии мышления.

Против умозрительной схоластики.

Последователи Оккама: Николай из Отрекура, Жан Буридан (1300 - 1358), Альберт Саксонский, Николай Орем. 

Проблема соотношения веры и разума.

1. Примат веры над разумом.

Тертуллиан (ок. 160 - после 220). Несовместимость веры и разума. Сила веры прямо пропорциональна нелепости ее положений с точки зрения нормального человеческого разума. "Сын божий был распят; не стыдимся этого, хотя это и постыдно; сын божий умер, - вполне верим этому, потому что это нелепо. И погребенный воскрес; это верно, потому что это невозможно". "Верую ибо абсурдно".

Августи Аврелий (Блаженный) (354 - 430). Превосходство веры над разумом. Вера в божественный авторитет, зафиксированный в священном писании - основа и главный источник человеческого знания.

Первородный грех исказил людской разум. Разум должен искать себе опору в божественном откровении.

"Верь, чтобы понимать"; вера предшествует пониманию, но вера требует для своего подкрепления разум. Все содержание своего познания человек берет из двух источников: разума (на основе опыта) и веры.

Вера первична, разум вторичен.

2. Приоритет разума над верой.

Петр Абеляр (1079 - 1142) "История моих бедствий". Приоритет, преимущество знания над слепой верой.

Ссылается на Евангелие от Иоанна: вначале был логос. Прогресс в вере возможен лишь на пути знания.

Зарождение концепции "двух истин". Для веры и теологии - своя истина, у философии - своя.

"Понимаю, чтобы верить". Церковные догматы должны подкрепляться разумом.

3. Гармония веры и разума.

Фома Аквинский (1225 - 1274). Но - превосходство веры над разумом, опирается на его убеждение в большей достоверности веры. Человеческий разум непрерывно ошибается, вера незыблемо опирается на абсолютную правдивость Бога. 

Вера дана каждому человеку, разум не каждому. Гармония веры и разума фактически сводится к подчинению разума верею

Философия - служанка теологии.
Вопросы для самоконтроля:

1. Каковы основные характеристики средневековой философии?

2. Что такое теоцентризм и в чем заключается его сущность?

3. Каковы основные проблемы средневековой философии?

4. Назовите крупнейших представителей средневековой патристики.

5. Что такое схоластика? В чем ее отличие от патристики? Назовите имена крупнейших представителей средневековой схоластики.

6. В чем заключалась сущность проблемы универсалий в средневековой философии?

7. Как решался спор о природе общих понятий в средневековом реализме?

8. Что такое номинализм? Как образуются общие понятия с точки зрения номинализма?

9. Назовите три варианта решения проблемы соотношения веры и разума в средневековой философии.

10. Кем были сформулированы пять доказательств бытия бога? Сформулируйте их.

Темы рефератов.

1. Проблема периодизации средневековой философии. Концепция «длительного средневековья» (школа Анналов).

2. Становление средневековой философии: патристика и схоластика.

3. Христианская философия и античное мышление: общее и различие.

4. Основные особенности средневековой философии.

5. Основные идеи средневековой онтологии.

6. Основные идеи «Исповеди» Августина.

7. Спор о природе общих понятий и варианты его решения в реализме и номинализме.

8. Основные идеи средневековой антропологии.

9. Рациональные доказательства бытия бога Фомы Аквинского.

10. Систематизация средневековой философии в работах Фомы Аквинского.

Основная литература

Введение в философию: Учебное пособие для высших учебных заведений: в 2-х ч. Ч. 1. – М.: Политиздат, 1989.

История философии: Учебное пособие для вузов / Под ред. В.М. Мапельман и Е.М. Пенькова . – М.: Приоритет, 2001.

История философии: Учебное пособие / Под ред. Ч.С. Кирвеля. – Мн.: Новое знание, 2001.

Курбатов В. И. История философии. Конспект. – Ростов на Дону: Феникс, 1997.

Перевезенцев С.В. Практикум по истории западноевропейской философии. – М.: Учебная литература, 1997.

Рябоконь Н.В. Историко-философское введение. – Мн.: МИУ, 2002.

Философия: Учебное пособие для вузов. – Ростов на Дону: Феникс, 2000.

Хрестоматия по философии: Учебное пособие. – М.: Проспект, 1996.

Дополнительная литература

Августин. Исповедь. – М.: Гендальф, 1992.

Аквинский Фома. Сумма против язычников. Книга первая. – Долгопрудный: Вестком, 2000.

Аквинский Фома. Сумма теологии. Часть 1. Вопросы 1-43. – Киев: Эльа; Ника-Центр; Москва: Элькор-МК, 2002.

Гриорьева Н.И. Бог и человек в жизни Аврелия Августина / Августин. Исповедь. – М.: Гендальф, 1992.

Майоров Г.Г. Формирование средневековой философии. – М.: Мысль, 1979.

Соколов В.В. Средневековая философия: Учебное пособие для философских факультетов и отделений университетов. – М.: Высшая школа, 1979.

Чанышев А.Н.  Курс лекций по древней и средневековой философии: Учебное пособие для вузов. – М.: Высшая школа, 1991.

Философия эпохи Возрождения

Эпоха Возрождения зарождается в Италии в 13-14 вв., поскольку именно Италия географически была наследницей античной культуры и философии, Его появление связано с рядом изменений в социально-экономической и духовной жизни Евроаы (зарождение и развитие капитализма, формирование современных европейских наций, первые буржуазные революции в Европе). Немаловажную роль в возникновении эпохи Возрождения сыграли процессы секуляризации (освобождение от власти церкви и религии, от господства церковных институтов). Самостоятельность по отношению к церкви приобретают не только экономическая, политическая сферы, но и наука, искусство и философия. 

Эпохи Возрождения осознает себя как возрождение античной культуры, античной философии, античных идеалов добра и красоты, античного стиля мышления и античного образа жизни. 

Конечно, Возрождение отличается от античности. Хотя представители эпохи возрождения считают себя последователями античных идеалов, все-таки большинство идей и теорий возрождения представляют собой закономерное следствие средневекового образа мышления. В возрождении можно найти много черт, которые не свойственны античности.

Основные представители философии Возрождения:

Данте Алигьери, Франческо Петрарка, Джованни Пико делла Мирандола, Мишель Монтень, Эразм Роттердамский, Альберти, Николай Кузанский, Николай Коперник, Джордано Бруно, Галилео Галилей, Томас Мор, Николло Макиавелли, Пьетро Помпонацци, Кампанелла.

Основные особенности философии эпохи Возрождения:

1. Антропоцентризм. Если основная характеристика философии средних веков – теоцентризм, то в центре внимания философов возрождения стоит человек, с его желаниями, стремлениями, надеждами. В эпоху Возрождения человек все чаще воспринимается не как часть того или иного цеха, союза, сословия, а представляет прежде всего самого себя. Человек эпохи Возрождения приобретает гораздо большую самостоятельность, укрепляет веру в собственные силы, талант. Если над человеком античности всегда господствовала судьба, а человек средневековья все свои достижения склонен был приписывать Богу, то человек Возрождения все заслуги и достижения приписывает самому себе. В эпоху Возрождения закрепляется понятие индивидуальности, представление о том, что каждый человек в мире уникален и неповторим, и появляется понятие личности, основные характеристики который – свобода и ответственность перед самой собой и обществом. Эпоха Возрождения дала истории целый ряд выдающихся личностей, которые обладали огромным талантом, всесторонней образованностью, громадным трудолюбием и целеустремленностью, огромной энергией. 

Идеалом возрожденческого человека была разносторонность, умение реализовать себя в различных сферах деятельности: живописи и музыке, математике и механике, философии и педагогики.

2. Гуманизм. Возрожденческое понимание человека очень отличается от античного и средневекового. В эту эпоху постепенно ослабевает власть религии и церкви над человеком, соответственно, ослабевает и представление о первородной греховности и испорченности человеческой природы. Человек не просто природное существо, его основное свойство, отличающее его от всего остального природного окружения – творчество. Человек Возрождения – это прежде всего творец, почти равный богу. Так, например, по мнению Мирандолы («Речь о достоинстве человека») бог дал человеку свободную волю для того, чтобы он мог сам решать свою судьбу, сам определять свое место в мире, строить свою жизнь и творить самого себя. По мере того, как человек осознает себя в качестве творца собственной жизни и судьбы, он оказывается и неограниченным господином над природой. Возрожденческая философия оказывается от теоцентризма средневековой философии. От бога она поворачивается к человеку. Поэтому в центре внимания философии Возрождения – этические проблемы, внутренний мир человека в его земном существовании, обращенность человека к самому себе, к своим земным чувствам и желаниям, внутренним стремлениям. 

3. Эстетизм. В эпоху Возрождения человек это прежде всего творец, поэтому всякая деятельность человека рассматривается как творчество. В это время практически размывается граница между философией, наукой, искусством. Большинство мыслителей той эпохи, например, Данте, Петрарка, Мирандола, Альберти и др. одновременно были поэтами, писателями, художниками. В эпоху Возрождения интерес к искусству, художественно-эстетическая направленность характерна для всех видов человеческой деятельности. Поскольку мыслители Возрождения воспевали человека-творца, человеческую личность, то в искусстве развивалась портретная живопись и скульптура, в центре внимания которых оказывается красота человеческого тела и души. Среди наиболее ярких представителей искусства Возрождения – Боттичелли, Леонардо да Винчи, Рафаэль, Микеланджело.

4. Пантеизм. В эпоху Возрождения философия вновь (как и в античности) обращается к изучению природы. Природа трактуется пантеистически, то есть бог теряет свой трансцендентный, внеприродный характер и по существу сливается с природой, а природа обожествляется. Формула пантеизма: Бог=Природа. Так, например, известный ученый, философ и алхимик Возрождения Парацельс видит в природе некое живое целое, которое пронизано магическими силами. Другой видный представитель натурфилософии (философии природы) Возрождения Николай Кузанский

Вопросы для самоконтроля

Темы рефератов.

1. Основные характеристики философии эпохи Возрождения.

2. Значение “Божественной комедии” Данте для формирования нового представления о сущности и предназначении человека.

3. Антропоцентризм и гуманизм Франческо Петрарка.

4. Основные идеи работы Дж. Пико делла Мирандола “Речь о достоинстве человека”.

5. Натурфилософия Николая Кузанского.

6. Пантеизм Дж. Бруно.

7. Основные идеи трактата Н. Макиавелли “Государь”.

8. “Утопия” Томаса Мора и ее роль в развитии социальной философии.

Основная литература

Введение в философию: Учебное пособие для высших учебных заведений: в 2-х ч. Ч. 1. – М.: Политиздат, 1989.

История философии: Учебное пособие для вузов / Под ред. В.М. Мапельман и Е.М. Пенькова . – М.: Приоритет, 2001.

История философии: Учебное пособие / Под ред. Ч.С. Кирвеля. – Мн.: Новое знание, 2001.

Курбатов В. И. История философии. Конспект. – Ростов на Дону: Феникс, 1997.

Перевезенцев С.В. Практикум по истории западноевропейской философии. – М.: Учебная литература, 1997.

Рябоконь Н.В. Историко-философское введение. – Мн.: МИУ, 2002.

Философия: Учебное пособие для вузов. – Ростов на Дону: Феникс, 2000.

Хрестоматия по философии: Учебное пособие. – М.: Проспект, 1996.

ФИЛОСОФИЯ НОВОГО ВРЕМЕНИ. ПРОБЛЕМА МЕТОДА И СУБСТАНЦИИ В ФИЛОСОФСКИХ ВОЗЗРЕНИЯХ Ф. БЭКОНА И Р. ДЕКАРТА.

Предпосылки возникновения философии Нового времени: развитие капитализма и буржуазные революции; великие географические открытия; появление и развитие математического естествознания; распространение протестантизма. Естествознание и протестантизм выражают насущные потребности нового буржуазного общества. Естествознание способствует развитию науки и технических средств производства, протестантизм формирует новый тип религии и этики, которые признают и поощряют земные блага и достижения.

Основные направления философии Нового времени: 

Эмпиризм – направление в теории познания, которое отдает приоритет чувственному познанию, полагая, что истинное знание о мире можно получить только с помощью опыта.

Представители эмпиризма: Фрэнсис Бэкон, Томас Гоббс, Джон Локк.

Рационализм – анправление в теории познания, соласно которому подлинное знание о мире можно получить только при помощи разума.

Представители рационализма: Рене Декарт, Бенедикт Спиноза, отфрид Лейбниц.


Родоначальник эмпиризма Ф. Бэкон занимает промежуточное положение между Возрождением и Новым Временем. Крупнейший политик, писатель и философ, он, с одной стороны является разносторонней личностью Ренессанса, а с другой -- стремится к утверждению новоевропейского типа мышления. Эта двойственность придает его философии противоречивый характер.

Он выступает против схоластической философии средневековья, полагая, что философия и наука должны служить жизни и практике. Именно в этом они находят свое оправдание. Цель научного знания – приносить пользу и увеличивать власть человека над природой. Наука является средством, а не целью самой по себе. Она должна познать причинную связь природных явлений, чтобы затем использовать эти знания для блага людей. Знание, не приносящее практических плодов – ненужная роскошь. Любое истинное знание может и должно быть применено на практике. В тезисе Ф. Бэкона “Знание – сила” выражается практическая направленность науки и философии. Знание есть реальная сила, поэтому тот, кто владеет знаниями, будет могущественным: “Мы столько можем, сколько мы знаем. Что в действии наиболее полезно, то и в знании наиболее истинно”. Ф. Бэкон не отождествляет полностью истину и пользу, знание и успех, он стремится подчеркнуть их взаимозависимость и взаимодействие.

Английский философ пытается найти и обосновать объективное знание. Чтобы прийти к объективному знанию, необходимо преодолеть заблуждения и препятствия, которые мешают научному поиску. Эти заблуждения находятся в самом человеческом разуме, который необходимо подвернуть критике и “очистить”, сделать его восприимчивым к познанию истины.

Обращаясь к анализу разума, Ф. Бэкон обнаруживает в нем так называемые “идолы разума”, от которых надо избавиться прежде всего. Термин идол происходит от греческого слова, которое означает “искаженный образ”, “обманчивое видение”, “тень умершего”. Идолы разума, полагает Ф. Бэкон, “самые глубокие самообольщения человеческого ума”. Философ выделяет четыре вида идолов.

“Идолы пещеры” – разнообразные индивидуальные особенности и привычки каждого человека, которые мешают объективному познанию. Каждый человек смотрит на мир из своей собственной пещеры.

“Идолы рынка” – их источником является двусмысленность и многозначность слов языка. Споры о значении слов приводят к предрассудкам, стереотипам общественного мнения, общественным заблуждениям. 

“Идолы театра” – искажающее воздействие ложных научных и философских теорий, власть ложных авторитетов. Ф. Бэкон критикует здесь авторитеты средневековья, полаая, что “истина – дочь времени, а не авторитета”.

“Идолы рода” – природные особенности человеческого разума, которые свойственны всему человеческому роду. 

Ф. Бэкон полагает, что избавиться от заблуждений разума очень трудно. Однако знание этих заблуждений позволяет избежать их разрушительноо воздействия. 

Чтобы познать законы природы, полагает философ, надо полностью изменить существующие методы исследования. Теоретические методы, например, дедукция, не подходят для изучения природы. Всякое познание должно опираться на опты, то есть двигаться от изучения единичных фактов к общим положениям. Единственно верным методом в изучении природы является индуктивный метод (от лат. – наведение). Ф. Бэкон выделяет в научном исследовании три пути познания:

«Путь паука» – попытка выведения истин из чистого сознания. Этот метод, в котором угадывается рационализм Р. Декарт, полностью пренебрегает фактами.

«Путь муравья» – узкий эмпиризм, не умеющий обобщать факты, который в своей односторонности не менее ошибочен и односторонен, чем рационализм.

Только третий “путь пчелы” является истинным. Он преодолевает недостатки и соединяет в себе достоинства первых двух методов.

Таким образом, Ф. Бэкон в познании отдает предпочтение опыту, а не разуму. Разум подвергается критике за многочисленные заблуждения, которые мешают объективному истинному познанию. Правильным научным методом, по Ф. Бэкону, является не дедукция, не имеющая никакого отношения к реальной жизни, оторванная от опыта, а индукция, с помощью которой можно проникнуть в тайны природы.

В отличие от эмпиризма Ф. Бэкона, родоначальник рационализма Р. Декарт стоит у истоков дедуктивного метода. Обращаясь к проблеме истины, Р. Декарт полагает, что истина должна быть абсолютной, полной, вечной и неизменной, ей присущ всеобщий и общеобязательный характер. Поэтому истина не может быть получена из опыта, на основе чувственного познания, которое часто ошибается и обманывает человека. Истина может быть выведена только из разума и им проверена и подтверждена. 

Только обладая истинным методом, можно постичь истину. Рационально-дедуктивный метод познания требует соблюдения четырех правил метода:

· Правило очевидности -- истинным является только то, что ясно и очевидно.

· Правило анализа -- В познании необходимо каждую сложную вещь, ради успеха ее изучения, делить на более простые составляющие, далее не поддающиеся разделению. В процессе деления желательно дойти до самых простых, ясных и самоочевидных вещей.

· Правило синтеза -- в познании необходимо идти от простого к сложному, а не наоборот.

· Правило перечисления -- необходимо осуществлять полные перечни, обзоры, ничего не упускать из внимания. Это правило ориентирует на достижение полноты знания.

В первую очередь Декарт применяет правила метода для того, чтобы превратить философию в строгую науку, напоминающую математику. Первое правило требует найти очевидное знание. Для его нахождения необходимо все подвергнуть сомнению, чтобы обнаружить нечто совершенно несомненное. Применяя второе правило, анализируя имеющиеся у нас знания и представления, Декарт приходит к выводу, что сомнительно все: наши чувственные впечатления, которые то и дело нас обманывают, наши теоретические знания, которые, возможно, вложены в наш разум злым демоном. Для обоснования своей позиции Декарт использует аргументы античного скептицизма, который вновь стал пользоваться популярностью в эпоху Возрождения. Сомнительно существование внешнего мира, которое может быть галлюцинацией, соответственно, нельзя быть убежденным даже в существовании собственного тела. Сомнительно все, кроме самого акта сомнения. Акт сомнения есть акт мышления, значит, существует нечто мыслящее, духовная субстанция или субъект мышления. 

Невозможно усомниться только в том, что мы в данный момент сомневаемся. Поскольку мы сомневаемся, значит, мы мыслим, а если мы мыслим, значит, мы существуем. Отсюда вытекает известная формула Р. Декарта: “Я мыслю, следовательно, существую”. Первое правило метода расчищает почву для познания. Декартовское сомнение не тождественно скептицизму, оно носит чисто методический характер. Чтобы найти твердую почву для создания подлинной науки, необходимо уничтожить в «огне сомнения» все свои прежние мнения. Факт сомнения, следовательно и мышления, следовательно и мыслящего субъекта оказывается несомненным. 

Вопросы для самоконтроля:

1. Каковы предпосылки возникновения философии Нового времени?

2.  Перечислите основные проблемы философии 17 века.

3. Раскройте сущность и назовите основных представителей эмпиризма.

4. Раскройте сущность и перечислите представителей рационализма Нового времени.

5. В чем видит Ф. Бэкон предназначение и задачи науки и философии?

6. Что такое “идолы разума”? В чем их опасность для научного познания?

7. Раскройте сущность идолов «рода», «пещеры», «рынка», «театра».

8.  Правила рационально-дедуктивного метода Р. Декарта.

9.  Раскройте смысл тезиса Р. Декарта «Я мыслю, следовательно, существую».

10. Учение о субстанции в философии Р. Декарта.

Темы рефератов.

1. Новое представление о предназначении и задачах философии и науки в эмпиризме Ф. Бэкона.

2. Критика “идолов разума” и сущность индуктивного метода в философии Ф. Бэкона.

3. Развитие принципов эмпиризма в философии Т. Гоббса и Д. Локка.

4. Учение об обществе и государстве в философии Т. Гоббса.

5. Основные идеи философии права Д. Локка.

6. Учение о методе в философии Р. Декарта.

7. Проблема субстанции в философии Р. Декарта.

8. Учение о субстанции в “Этике” Б. Спинозы.

9. Монадология Г. Лейбница.

10. Развитие идей эмпиризма в философии Дж. Беркли и Д. Юма.

Основная литература
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Дополнительная литература

Свасьян К.А. Становление европейской науки. – Ереван, 1990.

Основные особенности философии эпохи Просвещения.

Философия французского Просвещения возникает в 18 веке на волне углубляющихся в обществе процессов секуляризации, развития естественных наук, культурного, научного и технического прогресса. 

Основные представители: Жан Мелье, Шарль Луи де Секонда де Монтескье, Франсуа Мари Аруэ (Вольтер), Жан-Жак Руссо, Этьен Боно де Кондильяк, Жюльен Офре де Ламетри, Дени Дидро, Клод Адриан Гельвеций, Пауль Дитрих Гольбах.

Основные особенности философии Просвещения: критика церкви и религии (антиклерикализм, деизм, атеизм); сенсуализм в теории познания; механицизм и детерминизм в антропологии; вера в бесконечный прогресс разума и человечества; концепции панэдукационизма и иннеизма в этике.

Центральной темой философии просвещения является критика церкви и религии. В своем знаменитом «Завещении» Мелье высказал протест против невыносимых условий жизни простых людей, показал изначальную связь религии с господствующим классом. С точки зрения Мелье, религия – главный источник всех социальных зол общества. Церковь и религия при помощи веры в бога поддерживают несправедливое устройство общества. 

Монтескье в работе «Персидские письма» также выступает с антиклерикальными заявлениями: духовенство развращено, своекорыстно и жестоко, оно сжигает инакомыслящих как «солому». Христианство претендует на религию любви, а на деле приводит к религиозному фанатизму. Вольтер, сам воспитанный в духе вольнодумства, в своих произведениях обличает ужасы религиозного фанатизма, критикует политический деспотизм, пытается развенчать пиетет перед церковью и монархией. Вольтер порывает с христианством и переходит на позиции деизма. С точки зрения деизма, Бог творит и обустраивает Вселенную, придает ей движение, а затем более не вмешивается в ее функционирование. Мир теперь развивается по своим собственным естественным законам. Вольтер не отказывается от веры в бога. Бог является гарантией социального порядка и последним утешением бедных и обездоленных. Поэтому Вольтер заявляет: «Если бы бога не было, его следовало бы выдумать». На позициях деизма находится и Руссо. Он полагает, что религия всегда является орудием правящей власти, она поддерживает существующий несправедливый порядок вещей. Руссо критикует современную ему христианскую церковь и религию за фанатизм, поддержку социального неравенства, суеверий, за пустой культ и чрезмерную обрядность. В противовес всем существующим религиям Руссо выдвинул идеал «гражданской религии»: каждый гражданин должен иметь общественно полезную религию, которая заставила бы его любить свои гражданские обязанности.

На позициях атеизма стояли Ламетри, Дидро, Гельвеций, Гольбах, которые отмечали, что религия играет главную роль в установлении деспотизма и доказывали, что подлинная нравственность человека не зависит от религии.


В теории познания французские просветители продолжают линию английского эмпиризма. С точки зрения Ламетри, истинное знание о мире основывается на чувственных ощущениях человека: «нет более надежных руководителей в познании, чем наши чувства». Просветители полагали, что основой познания всегда выступает опыт, а в основе опыта лежит чувственное восприятие предмета. Поэтому без чувств, при отсутствии ощущений нет и не может быть идей. Разум не играет самостоятельной роли в познании, он должен следовать за чувствами. 

Обращаясь к анализу человека, Ламетри создает материалистическое представление о душе. Душа – совокупность присущих человеческому телу психических функций. Все способности души находятся в теснейшей зависимости от организации мозга и всего тела, отсюда Ламетри делал вывод, что душа это функция тела.


Необходимо отметить огромную заслугу французских просветителей в разработке проблем социального воспитания. В 1750 году, отвечая на вопрос «Способствовало ли возрождение наук и искусств очищению нравов», Руссо давал отрицательный ответ, констатируя несовместимость нравственности с образованностью и цивилизованностью. Философ полагает, что культура и цивилизация развращает человека, делает его в нравственном отношении хуже, примитивнее. Подлинную нравственность можно обнаружить только в  «естественном» состоянии человека (так называемый «золотой век» человечества), цивилизация же подавляет в человеке его природную свободу, порабощает и закабаляет его, превращает его в раба культуры.


Ламетри в своей этической концепции сначала стоит на позициях этическоо иннеизма, полагая, что человек изначально умеет распознавать добро и зло, а затем поворачивается к этическому эдукационизму, обнаруживая конфликт добродетели и «свинского счастья». Философ считает, что человек рождается злым, он по природе своей вероломное, хитрое, опасное и коварное животное. Добродетель же – приобретенное качество, результат общественного воспитания. Дидро же, наоборот, полагал, что большинство людей рождаются с добрыми наклонностями, которые затем, в зависимости от законов общества, формируют добрые или злые нравы. Дидро отмечал, что человеческая нравственность напрямую зависит от общественного устройства: если законы хороши, то и нравы хороши; если законы дурны, то и нравы дурны.

Философия Иммануила Канта: докритический и критический периоды.

Кант (1724 - 1804)


Предпосылки возникновения немецкой классической философии:

- классическая немецкая литература (Лессинг, Гете, Шиллер, Гейне);

- французские просветители;

- великая французская революция (1789 - 1794).


В творчестве Канта выделяют два периода: критический и докритический.

1). Докритический (1756 - 1770); 

основные темы: "физическая монадология", критика Лейбница, материализм Канта. "Всеобщая история и теория неба": диалектический взгляд на вселенную, движение - атрибутивное свойство материи. У вселенной и материи может быть только естественная причина возникновения.

"Дайте мне материю и я построю из нее мир".

Отверг идею божественного участия в создании жизни на Земле. Происхождение и разрушение мира - вещи естественные.

С начала 60 - х Кант выступает против догматизма предшествующей философии.

2). Критический (с. 1770 - ).

Впервые не характер и структура познаваемой субстанции, а специфика познающего субъекта рассматривается как главный фактор, определяющий способ познания.

Именно субъект и его структура являются источником знания.

Драма человеческого разума: все содержание познания берется из опыта, но разум постоянно выходит за его пределы.

Знание: априорное - независимое от любого опыта (2 + 2 = 4), апостериорное - посредством опыта.

Как возможны априорные синтетические суждения?, т. е. до - опытные, всеобщие и необходимые.

Не знание должно сообразовываться с предметом, а предметы должны сообразовываться с нашим знанием.

"Коперниканский поворот" - от метафизики субстанции к теории субъекта. Необходимо исследовать не субстанцию, а познающего субъекта, сознание, т.к. оно создает, конституирует предмет. Субъективное творческое начало. Не субъект подстраивается под предмет, а предмет должен подстраиваться под субъекта.

Исследование познавательных способностей субъекта - трансцендентальное познание, занимается не столько предметом, сколько видами нашего познания.

Трансцендентальная эстетика две чистые формы чувственного познания, которые формируют восприятие: пространство и время. Это две способности субъекта, а не объективные свойства реальности. Пространство - условие внешних созерцаний; время - условие внутренних.

Трансцендентальная аналитика - учение о рассудке. Предмет, который воздействует на чувства - "вещь-в-себе" нечто неизвестное. Он порождает многообразие ощущений, которые упорядочиваются с помощью пространства и времени. Восприятия субъективны, индивидуальны. Чтобы восприятие превратилось в опыт, необходимо участие рассудка.

Деятельность рассудка спонтанная, активная способность, но формальна и нуждается в содержании (из чувственности).

"Мыслить себе предмет и познавать предмет не есть одно и то же. Для познания необходимо иметь, во - первых, понятие, посредством которого вообще мыслится предмет, и, во - вторых, созерцание, посредством которого предмет дается".

Рассудок конструирует предмет с помощью априорных форм - категорий. Отказываясь от понимания субстанции - проблема обоснования единства априорных форм знания.

Трансцендентальное единство апперцепции (аналог cogito), чистое "Я" - носит характер всеобщности.

Все предметы опыта - феномены (явления), то, что не может быть познано ноумены (вещь-в-себе).

Вещь-в-себе - непознаваема, не есть объект познания.

Разум имеет пределы, границы.

Трансцендентальная диалектика. Разум оперирует "идеями", трансцендентальными идеями.

Если рассудок направлен на чувственность, то разум направлен на рассудок и призван упорядочить его понятия.

Три идеи разума - душа, мир, бог. Все они непознаваемы в мире феноменов. Они вещи в себе. Мир феномена - дан в опыте, предмет естествознания. Здесь царит причинность и необходимость. Здесь нет свободы.

Свобода, душа, Бог - существуют только в мире ноумена.

Этика - предмет практического разума.

Иоганн Готлиб Фихте – ученик и последователь Канта, который 

Тема семинарского занятия «Философия Нового времени. Немецкая классическая философия».

Вопросы:

1). Проблема метода в эмпиризме и рационализме Нового времени. Проблема субстанции в философии Нового времени.

2). Критика церкви и религии, проблемы нравственности и воспитания в философии эпохи Просвещения. 

3). Основные характеристики немецкой классической философии. Философия И. Канта: докритический и критический периоды.

4). Диалектический метод и система Г. Гегеля.

Темы рефератов.

1). Критика «идолов разума» и индуктивный метод в эмпиризме Ф. Бэкона. 

2). Рационально-дедуктивный метод в философии Р. Декарта.

3). Учение об обществе и государстве в философии Т. Гоббса.

4). Теория познания Д. Локка.

5). Учение о субстанции в «Этике» Б. Спинозы.

6). Основные идеи «монадологии» Г. Лейбница.

7). Критика церкви и религии в работах французских просветителей (Ж. Мелье, Вольтер, Ж.-Ж. Руссо, Д. Дидро).

8). Основные идеи работ Ж. Ламетри «Человек-растение», «Человек-машина».

9). Основные этические концепции французских просветителей (Ж.-Ж. Руссо, Ж. Ламетри, Д. Дидро).

10). Основные особенности немецкой классической философии.

11). Основные идеи работы И. Канта «Критика чистого разума».

12). Этика И. Канта. 

13). Диалектический метод Г. Гегеля.

14). Философия права Г. Гегеля.

15). Антропологический материализм Л. Фейербаха.

Литература

Основная

История философии: Учебное пособие для вузов / Под ред. В. М. Мапельман и Е. М. Пенькова. – М.: Приоритет, 2001.

Философия: Учебное пособие / Под общ. Ред. В. К. Лукашевича. – Мн.: БЭУ, 2001.

Рябоконь Н. В. /

Дополнительная

Неклассическая философия 19 века.

Иррационалистическая философия С. Кьеркегора, А. Шопенгауэра и Ф. Ницше.

Неклассическая философия возникает во второй половине 19 века и представляет собой совершенно особый, новый тип мышления и философствования. Основная особенность неклассического типа философии – критика разума, науки, логики, системности, поскольку рациональность и ее следствия (логика, наука, системность) убивают саму жизнь.

Основные представители неклассической философии 19 века: датский мыслитель Сёрен Кьеркегор, немецкие философы Артур Шопенгауэр и Фридрих Ницше полагают, что центральной характеристикой человека является не разум, а нечто иррациональное, мистическое, непостижимое средствами науки и логики, необъяснимое и невыразимое в понятийном мышлении. 

Центральная задача неклассической философии – обнаружить за господством разума и рациональности некую первичную иррациональную реальность («абсурдная вера» в Кьеркегора, «голодная воля» у Шопенгауэра, «воля к власти» у Ницше).

Критика разума в философии С. Кьеркегора.

Для Кьеркегора проблема человеческой личности, ее неповторимости и уникальности, ее трагической судьбы и жизненно важного выбора становится важнейшей темой всей философии.

Главное в человеке, полагает Кьеркегор, не разум, а реальная жизнь, повседневное существование, которое философ называет экзистенцией (от лат. -- существование). Разум и экзистенция – противоположные вещи. Если Декарт говорил: «я мыслю, следовательно, существую», то Кьеркегор заявляет: «Чем меньше я мыслю, тем более я существую», показывая, тем самым, что разум в раскрытии тайны экзистенции оказывается совершенно беспомощен. Экзистенция – это таинственная сущность человека, его ядро, тайна, которую нельзя описать или рационально определить в понятиях. 

Раскрыть тайну экзистенции можно только обращаясь внутрь самого себя. Никакие научные или рациональные методы не годятся для познания человека. Проникнуть в сущность человеческого существования, обнаружить смысл своей жизни человек может только в определенных переломных ситуациях жизненно важного выбора для человека, в экзистенциальных ситуациях, когда обнаруживается смысл человеческой жизни. «Встреча» с собственным существованием происходит не в отвлеченных мыслях, а в трудности, риске и выборе «или-или».

Пытаясь раскрыть сущность экзистенции, обнаружить смысл человеческой жизни, Кьеркегор рассматривает различные стадии человеческого существования:

На эстетической стадии (символ – Дон Жуан) человек обращен к внешнему миру, погружен в жизнь чувств. Ценности этой стадии – молодость, здоровье, красота. Человек стремится узнать и испытать все виды наслаждения. Это позиция гедонизма (жизнь – это наслаждение). Но чем больше человек предается наслаждениям, тем сильнее становятся его неудовлетворенность и разочарования. Человеком овладевает скука, которая приводит его на грань отчаяния. Человек осознает неистинность своего образа жизни и необходимость выбрать более высокую стадию.

На этической стадии (символ – Сократ) господствует чувств долга, человек добровольно подчиняется нравственному закону. Недостатком этой позиции, считает Кьеркегор, является подчинение человека всеобщему закону, чему-то внешнему. Получается, что человек и на этой стадии не может быть в подлинном смысле самим собой.

Только на религиозной стадии (символ – Авраам), когда разум не может спасти человека и помочь ему, человек оказывается наедине с самим собой и подлинным абсолютом. Кьеркегор полагает, что смысл человеческого существования раскрывается только через экзистенциальный страх, через отчаяние, связанное с отказом от разума. Страх, как огонь, сжигает все мосты, все иллюзии и раскрывает подлинную сущность человека и смысл его существования.

Основные идеи работы «Мир как воля и представление» Артура Шопенгауэра

Как и остальные представители неклассической философии Шопенгауэр полагает, что основой человека, его родовой сущностью является не разум, а некая слепая, бессознательная жизненная сила, неразумная воля. Разум же начинает играть второстепенную и зависимую роль.

Основная работа Шопенгауэра «Мир как воля и представление» была написана под непосредственным влиянием философии И. Канта. Точно так же как Кант различает непознаваемую «вещь в себе» и поверхностное «явление», Шопенгауэр рассматривает мир как представление (явление) и как волю («Вещь в себе»). Мир, в котором живет человек, объявляется философом неподлинным миром представления. Здесь все – лишь видимость, мираж, сон, покрывало Майи, здесь практически невозможно провести различие между явью и сном. В мире как представлении нет места свободе, поскольку здесь все подчинено власти разума, господству пространства и времени и закону причинности.

Подлинный смысл мира, полагает философ, скрыт, он представляет из себя иррациональную волю. Воля – сердце мира, зерно всего существующего, она проявляет себя во всех предметах и явлениях. Воля не подчиняется силе разума, она слепа, безрассудна. Воля вечна и бесконечна, она не подчиняется закону причинности, она абсолютно свободна. Воля носит характер слепого неразумного животного стремления. На низших ступенях жизни воля проявляется как слепое влечение, как темный глухой порыв на высших ступенях (человек) – как воля к жизни и воля к познанию. Основное свойство воли – преодоление самой себя. Вечно «голодная» воля должна «пожирать» сому себя, потому что она представляет собой бесконечное стремление, вечное становление. Ее свойства – ненасытность, вечная неудовлетворенность достигнутым и бесконечное стремление. Высшим проявлением воли, по Шопенгауэру, оказывается человек, поэтому в его натуре также можно обнаружить вечное стремление к неизведанному, постоянные конфликты и борьбу с миром и самим собой. Все это является постоянным источником бесконечных страданий человека. Человек, считает философ, обречен на страдания, избавление от них невозможно. Будучи большим поклонником философии буддизма, Шопенгауэр предлагает избавиться от неизбежных человеческих страданий путем отрицания самой жизни, источником которой и является воля (причина всех страданий). Идеал и образец для Шопенгауэра – аскетизм христианских подвижников и достижение нирваны: человек остается жить, но жизнь для него ничто.

Основные идеи философии Фридриха Ницше.

В творчестве великого немецкого философа Ф. Ницше выделяют три этапа:

1). Ранний период (1871-1876гг.). Основные работы данного периода: «Рождение трагедии из духа музыки», «Несвоевременные размышления». Это период романтизма, увлечения классической античной литературой, музыкой, философией Шопенгауэра.

2). Позитивистский период (1876-1877гг.). Работы: «Человеческое, слишком человеческое», «Пестрые мнения и изречения», «Странник и его тень».

Увлечение Ницше естественными науками.

3). «Разрушительный» период (?)

Работы: Так говорил Заратустра», «По ту сторону добра и зла», «К генеалогии морали». На данном этапе были сформулированы и раскрыты основные рубрики философии Ницше: «воля к власти», вечное возвращение одного и того же, переоценка всех ценностей, европейский нигилизм, идея сверхчеловека.

Ницше критикуют всю предшествующую философию за господство в ней теории «двух миров»: мира подлинного и мира кажимости. Эту идею мы обнаруживаем и в философии Платона («мир идей» и «мир вещей»), и в философии Канта («вещь в себе» и явление). Ницше выступает против разделения мира на иерархично выстроенные сферы; мир –целостность, в основе которой лежит вечно подвижная, становящаяся Жизнь, точнее, воля к жизни, «воля к власти». «Воля к власти» – фундаментальная характеристика мира и всего существующего. Инстинкты животных, любовь, красота, религия, мораль, литература, познание и т.д. – все есть проявление «воли к власти». Еще одной характеристикой мира является его вечное движение, становление, развитие. Ницше является противником гегелевской линейной интерпретации развития истории, полагая, что мир развивается по спирали, проходит в своем развитии одни и те же состояния, просто на ином уровне. Отсюда возникает идея философа о «вечном возвращении одного и того же». Ницше заявляет: все идет, все возвращается; вечно катится колесо бытия. Все умирает и все расцветает вновь. «Кругло колесо вечности».

Тема семинарского занятия: «Неклассическая философия 19 века»

Вопросы:

1). Причины возникновения неклассической западной философии 19 века. Основные особенности неклассического типа философии.

2). Критика разума и феномен экзистенции в мышлении С. Кьеркегора.  

3). Анализ «голодной воли» в философии А. Шопенгауэра.

4). Основные идеи философии Ф. Ницше.

Темы рефератов.

1). Жизнь и творчество Сёрена Кьеркегора. Критика разума в философии датского мыслителя.

2). Феномен экзистенции и стадии человеческого существования в философии Кьеркегора.

3). Основные идеи работы А. Шопенгауэра «Мир как воля и представление».

4). Жизнь и творчество Ф. Ницше.

5). Романтизм раннего Ф. Ницше: аполлоническое и дионисическое начала в работе «Рождение трагедии из духа музыки».

6). Анализ «воли к власти» в поздних работах Ф. Ницше.

7). Феномен сверхчеловека в философии Ф. Ницше.

Литература

Основная

Дополнительная

Марксистская философия и трансформация ее идей в современных условиях.

Марксистская философия тоже является направлением неклассической западной философии. Возникает марксизм  во второй половине 19 века.

Предпосылками возникновения философии марксизма являются исторические, социальные, экономические и политические изменения, происходящие в 19 веке в западной Европе: укрепление и бурное развитие капиталистических отношений, буржуазные революции. Идейными предпосылками марксизма выступают философские воззрения французских социалистов-утопистов (Фурье, Оуэн, Сен-Симон), английская политэкономия А. Смита, немецкая классическая философия Г. Гегеля. Учение Маркса сформировалось в 40-х гг. 19 века и стало значительным идейно-политическим течением в Европе в 70-90-х гг. 19 века. В России марксизм появился и укрепился в конце 19 века. 

Самое большое влияние на формирование Маркса как философа оказал великий немецкий мыслитель Г. Гегель. Маркса можно по праву считать учеником Гегеля, младогегельянцем. Сам Гегель был платоником, отсюда понятно огромное внимание Маркса к проблемам общества и его интерес к созданию теории идеального государства (подобный интерес мы как раз встречаем у Платона). Маркс понимал, что современное ему государство вовсе не является идеальным, оно всегда стоит на страже интересов господствующих классов. Причины же данной ситуации философ обнаруживает в материальных, экономических отношениях людей – в этом новизна его подхода. 

Ранний Маркс в основном интересуется проблемами антропологии и в своей работе того периода «Экономическо-философских рукописях 1844 года» формулирует идею отчуждения человека в обществе господства частной собственности. Фундаментальным, то есть основным для всякого отчуждения человека является экономическое отчуждение, или так называемый отчужденный труд. В качестве примера Маркс рассматривает труд простого рабочего на производстве, который, мнению философа, является принудительным, абсурдным, бессмысленным, то есть чуждым человеку.

· Первый вид отчуждения: рабочий использует в процессе труда природные материалы, которые не принадлежат ему, он производит предметы, которые достаются собственнику производства. Получается, что исходный материал и сами продукты труда рабочему не принадлежат, они ему чужие.

· Второй вид отчуждения: сам процесс трудовой деятельности для рабочего оказывается принудительным. Рабочий не свободен, он не может выбирать: работать или нет, поскольку не может иначе обеспечить возможность своего существования. Рабочий в процессе труда остается подконтрольным и зависимым – управление производством от него совершенно не зависит.

· Третий вид отчуждения: подневольный труд вообще отнимает у рабочего так называемую «родовую жизнь». Рабочий относится и к производству, и к природе отчужденно, противопоставляя их самому себе, ненавидя их в душе, видя в них нечто чуждое и враждебное.

· Четвертый вид отчуждения: подобный несвободный труд порождает отчуждение между людьми, конкуренцию в капиталистическом обществе, когда каждый человек выступает только сам за себя, презирая и пренебрегая благом других людей и общества в целом. Жизнь в буржуазном обществе может быть описана формулами «война всех против всех» и «человек человеку волк».

Следуя идее Платона, в идеальном государстве которого не было частной собственности, Маркс полагает, что частная собственность выступает не только причиной феномена отчуждения, но и истинной причиной всех социальных бедствий и противоречий. Поэтому уничтожение частной собственности это единственный путь к освобождению и формированию нового универсального и гармоничного человека. Реальной силой, способной уничтожить частную собственность и социальную несправедливость, является только пролетариат, которому, в отличие от крестьянства, нечего терять, кроме своих оков. Будучи, таким образом, в сущности своей свободным, пролетариат способен построить новое справедливое бесклассовое государство.

Необходимо отметить, что концепция отчуждения К. Маркса оказала огромное влияние на формирование современной западной философии. Идеи Маркса используются в философии экзистенциализма, постструктурализма, нео- и постмарксизма, постмодернизма. 

Обращаясь к анализу предшествующей истории, поздний Маркс формирует новое материалистическое понимание истории как последовательной смены общественно-экономических формаций. Маркс – последовательный материалист, поэтому он полагает, что «бытие», то есть материальный, экономический уровень развития общества обуславливает «сознание», то есть политическое, религиозное, философское и вообще духовное развитие того или иного общества. 

В основе выделения общественно-экономических формаций лежит экономический способ производства, то есть определенный тип отношения к собственности. Экономический уклад той или иной эпохи определяет все остальные сферы человеческой жизнедеятельности: политику, право, философию, религию, науку, искусство и др. В истории, которую Маркс, следуя Гегелю, рассматривает как единый целенаправленный процесс развития, философом выделяется пять общественно-экономических формаций: первобытнообщинная, рабовладельческая, феодальная, капиталистическая и коммунистическая.

Способ производства включает в себя производительные силы и производственные отношения. Производительные силы включают в себя средства труда, продукты труда и саму рабочую силу. Производственные отношения – отношения собственности в процессе производства, возникающие между большими социальными группами, классами. Тот или иной тип собственности создает определенную социальную структуру отношений между различными социальными группами людей, которая строго упорядочивается и жестко управляется внешней, отчужденной от нее силой – государством. Существующий порядок поддерживаемый государством, отображается и закрепляется в политических, философских, религиозных, моральных, правовых и т.д. представлениях.

В работах «Немецкая идеология» и «Капитал» Маркс дал очень точный и глубокий анализ феномена идеологии. Маркс показал, что идеология в современном капиталистическом обществе обладает огромной мощью и самостоятельностью, определяет всю человеческую жизнь, общественные ценности и идеалы. Идеология оказывается сильнейшим орудием, которое не только оказывает воздействие, но и конструирует социальную реальность. Таким образом, не только базис воздействует на надстройку, но и надстройка, общественное сознание воздействует и во многом определяет общественное бытие.

Диалектика

Идеи Маркса в очень сильной мере повлияли на философскую мысль XX века: феноменологию, экзистенциализм, неомарксизм, постструктурализм.

Тема семинарского занятия: «Философия Карла Маркса и ее интерпретация в современной философии»

Вопросы:

1). Исторические и идеально-духовные предпосылки возникновения марксистской философии.

2). Антропология раннего Маркса: анализ феномена отчуждения.

3). Философия истории Карла Маркса. Учение об общественно-экономических формациях.

4). Трансформация марксистской философии в ХХ веке. Влияние марксизма на философию экзистенциализма, нео- и постмарксизма, постструктурализма.

Темы рефератов.

1). Жизнь и философское творчество Карла Маркса.

2). Феномен отчуждения в философии марксизма и его интерпретация в философии экзистенциализма и постструктурализма.

3). Трансформация марксистской философии в ХХ веке: советская версия марксизма и западный марксизм.

4). Сущность философии истории Маркса и ее критика в современной философии.

Литература:

Основная

Дополнительная

Исторические предпосылки возникновения современного неопозитивизма и его основные принципы. Постпозитивизм.

Историческими предпосылками возникновения современного неопозитивизма являются: бурное развитие естественных наук, кризис в естествознании и математики в начале 20-го века, кризис немецкой классической философии, ее схематизм и метафизичность. Философия оторвалась от естественной строгой науки, от реальной человеческой жизни и человеческих проблем. Отсюда, возникла идея о том, что наука не нуждается в философии, что наука сама себе философия и сама может создать строгую научную методологию. Неопозитивизм – одно из направлений современной западной философии, которое противопоставило науку и философию. Представители неопозитивизма сформировались в рамках Венского кружка, куда входили М. Шлик, Р. Карнап, О. Нейрат, Философия рассматривалась неопозитивистами как скопище псевдопроблем. Традиционные философские проблемы объявлялись бессмысленными и метафизичными на том основании, что они формулируются с помощью псевдопонятий, то есть таких терминов, которые не могут быть проверены на практике («субстанция», «Бог», «Бытие», «абсолют» и т.п.). Предметом философии, по мнению неопозитивистов, должен быть язык науки. Общая цель неопозитивизма – подвергнуть все научное знание критическому анализу с позиций требования принципа верификации. 

Верификация – понятие, обозначающее процесс установления истинности научных утверждений в результате их эмпирической проверки. Истинным считается только такое, утверждение, которое может быть сведено к так называемым «протокольным предложениям», элементарным предложениям, образующим эмпирический базис науки. Если теорию или гипотезу можно свести к протокольным предложениям, то она истинна. 

К. Поппер, являющийся представителем постпозитивизма, однако показал, что не существует эмпирических утверждений, свободных от явной или скрытой теоретической интерпретации. Поэтому для отделения научного знания от ненаучного Поппером был предложен принцип фальсификации. Любое утверждение, относящееся к науке, может быть фальсифицируемо, то есть опровергнуто. А вот положения, которые не относятся к науке, например, религиозные и мифологические, опровергнуть практически нельзя. Нео- и постпозитивизм оказали огромное влияние на развитие современной логики, философии и методологии науки.

Экзистенциальная философия: проблемы экзистенции, свободы и отчуждения.

Экзистенциализм – философское течение 20-го века, которое выдвигает на первый план уникальность и неповторимость человеческого бытия, экзистенцию, которая не может быть понято средствами науки и разума. Экзистенция – это сама суть человека, то, что не поддается определению в понятиях, что невыразимо на языке логики, строгой науки и рациональной философии, то, что ускользает от понимания посредством абстрактных формул и понятий. Экзистенция – это предельно личное, индивидуальное, конкретное повседневное человеческое существование. Подлинное существо человека, поэтому , это проект, свобода. Человек обречен быть свободным. Человек не существует как вещь, предмет, человек – это тот, кто постоянно преодолевает самого себя, творит, создает самого себя. Именно поэтому французский экзистенциалист Ж.-П. Сартр заявляется: «Человек – это ничто» и «У человека нет алиби!».

Экзистенциализм возник как философия кризиса в кризисную для Западной Европы эпоху. Социально-историческими предпосылками возникновения философии экзистенциализма являются экономический и политический кризисы начала 20-го века, первая мировая война. Идейно-духовными предпосылками выступаю философия иррационализма Ф.Ницше и С. Кьеркегора, релятивизм и субъективизм в философии того времени. Первая волна философии экзистенциализма – немецкий экзистенциализм 10-30-х гг. 20-го века представлен фигурами М. Хайдеггера и К. Ясперса. Вторая волна – французский экзистенциализм 40-60-х гг. 20-го века, основными представителями которого являются Ж.-П. Сартр и А. Камю.

Практически для всех представителей экзистенциализма характерна критика существующего положения человека как неподлинного, обезличенного и отчужденного. Экзистенциалисты описывают ситуацию духовного кризиса, в которой у человека проявляется острейшее ощущение неправильности, бессмысленности, недостойности своего бытия. У Хайдеггера это мир анонимности, унифицируемости, где правят толпа, любопытство, двусмысленность и болтовня. У Камю это мир абсурда, в котором человеку также нет места.

Однако поскольку экзистенция – это бытийственная характеристика человека, то даже на дне падения человек смутно чувствует свою причастность высшему, как бы он ни был принижен в социальной жизни. Выход из мира неподлинного абсурдного существования М. Хайдеггер видит в освобождении человека от власти субъективизма и антропологизма западноевропейского мышления и обнаружении его изначального единства с бытийной основной. Смысл бытия обнаруживается посредством открытия смысла человеческого существования и, в свою очередь, подлинный смысл человеческое существование получает только вблизи бытия. У Ясперса этот выход – единение экзистенции и трансценденции, которое осуществляется в феномене философской веры и экзистенциальной коммуникации. Выход из абсурдного мира, который предлагает человеку Камю, заключается в метафизическом бунте, который полностью взрывает отчужденное бытие и освобождает человека.

ГЛОССАРИЙ

Античная философия – период в истории философии, включающий древнегреческую и древнеримскую философию с 7-6 вв. до н.э. по 4-6 вв. Н.э. 

Антропология – часть философского знания, изучающая сущность, различные концепции происхождения, основные характеристики и пытается обнаружить цель и предназначение человека .

Антропоцентризм – характерная черта эпохи Возрождения; в центре интересов философии Возрождения, чем бы она ни занималась, всегда оказывается человек. 

Архэ – в древнегреческой философии проблема первоначала всего сущего. В Милетской школе у Фалеса это вода, у Анаксимандра – апейрон, у Анаксимена – воздух, у Гераклита – огонь. Пифагор в качестве архэ выбирает число, Парменид – единое и неподвижное бытие, Демокрит – атомы и пустоту.

Атеизм --

Гносеология (от греч. – гнозис – знание, логос – учение, наука) – часть философии, занимающаяся проблемами познания. Основные вопросы гносеологии: познаваем ли мир? Что является субъектом и объектом познания? Что есть истина и каковы ее критерии?

Деизм -- 

Марксизм – направление в неклассической философии 19 века. Основоположник – К. Маркс. Основные темы:  феномен отчуждения, анализ идеологии и власти, философия истории. В отличие от советского м., западный м. Как философское направление существует до сих пор (неомарксизм (Сартр), постмарксизм (Франкфуртская школа: Хабермас, Хоркхаймер, Адорно, Фромм).

Монотеизм – единобожие, вера в одного единого бога. Монотеистическим религиями являются христианство, ислам, иудаизм и др.

Натурфилософия – философия природы, 

Номинализм – направление в средневековой гносеологии, согласно которому подлинной реальностью обладают только единичные вещи, а общие понятия (универсалии) образуются путем абстрагирования. Лозунг н.: вещи первичны, универсалии вторичны. Крайний р. (Росцелин) вообще полагает, что общих понятий не существует, они лишь звуки человеческого голоса. Сторонниками н. Были У. Оккамм, Ж. Буридан.

Онтология – часть философии, изучающая фундаментальные основы бытия.

Панэдукационизм – представление о том, что решающим фактором в формировании человеческой личности является воспитание и образование («человек – флюгер на ветру воспитания»). На позициях п. Стояли мноие французские просветители.

Политеизм – многобожие, вера в то, что мир полон богов; п. характерен для языческих религий и мифологического мышления традиционных обществ.

Рационализм (от лат. – разум) – направление в философии Нового времени, согласно которому чувственное познание зачастую обманывает человека, а истинные знания можно получить только с помощью разума. Родоначальник р. Декарт, сторонниками являются Спиноза, Лейбниц. На позициях р. стоят Кант, Гегель.

Реализм – направление в средневековой гносеологии, согласно которому первичной и истинной реальностью обладают общие понятия (универсалии), а единичные вещи вторичны, производны. Сторонниками р. в средневековой философии являются Августин Блаженный (4-5 вв.), Ансельм Кентерберийский (11 в.), Фома Аквинский (14 в.).

Секуляризация – процесс отхода философии, науки и искусства от власти церкви и религии.

Синкретизм – характерное для мифологического мышления представление, согласно которому человек не выделяет и не противопоставляет себя природе и обществу, рассматривая себя в качестве полноправной неразрывной части гармонично устроенного космоса.

Сенсуализм (от лат. - чувства, ощущения) – направление в гносеологии Нового времени и эпохи Просвещения, согласно которому источником истинных знаний выступают чувственные ощущения. 

Экзистенциализм – направление в западной философии ХХ века. Возникает как реакция на кризис в Западной Европе в 10-20-х гг. ХХ века. Основные представители: М. Хайдеггер, К. Ясперс в Германии, Н. Бердяев и Л. Шестов в России. Вторая волна э. – 40-60-е гг. ХХ века. Основные представители: Ж.-П. Сартра, А. Камю, С. Де Бувуар во Франции. В центре внимания – повседневное конкретное существование человека (экзистенция), которое понимается не как наличное, предметное существование, а как своя собственная возможность. Э. призывает человека преодолеть неподлинное анонимное существование в современном мире массовой коммуникации, господства техники и всепоглощающего производства, низводящего человека до винтика, и обнаружить свою подлинную сущность, смысл своего существования в бытии (Хайдеггер), свободе (Сартр), абсурде (Камю).

Эмпиризм (от лат. – опыт) –направление в теории познания Нового времени, которое отдает приоритет чувственному познанию, полагая, что истинное знание о мире можно получить только с помощью опыта.

Родоначальник э. – Ф. Бэкон, его сторонники Т. Гоббс, Д. Локк.

