	№1.Мировоззрение, его структура и основные типы

Мировоззрение – это система обобщенных взглядов на мир, на место в нем человека и его отношение к этому миру, а также основанные на этих взглядах убеждения, чувства и идеалы, определяющие жизненную позицию человека, принципы его поведения и ценностные ориентации. Целостный взгляд на мир и место человека в нем.
Аспекты: познавательный, ценностно-нормативный, морально-волевой, поведенческий.
Мировоззрение включает знания, ставшие убеждениями. Убеждения – стержень мировоззрения. Это основа мировоззрения, на нее опирается деятельность человека, которая является осмысленной и целесообразной и направлена на достижение идеала как организующего и направляющего начала человеческой активности. 

В истории человечества выделяются три основные формы мировоззрения:

Мифологическое – повествование, сказание, фантастическое отражение действительности в виде чувственно – наглядных представлений.
Форма общественного сознания мировоззрения древнего общества, которая совмещает в себе как фантастическое, так и реалистическое восприятие действительности. Чертами мифов являются очеловечивание природы, наличие фантастических богов, их общение, взаимодействие с человеком, отсутствие абстрактных размышлений, практическая направленность мифов на решение хозяйственных задач.
Как правило, мифы пытаются дать ответ на следующие основные вопросы:
· происхождение Вселенной, Земли и человека; 

· объяснение природных явлений; 

· жизнь, судьба, смерть человека; деятельность человека и его достижения;
· вопросы чести, долга, этики и нравственности. 

Чертами мифа являются: 

· очеловечивание природы; 

· наличие фантастических богов, их общение, взаимодействие с человеком; 

· отсутствие абстрактных размышлений (рефлексии); 

· практическая направленность мифа на решение конкретных жизненных задач (хозяйство, защита от стихии и т. д.); 

· однообразие и поверхность мифологических сюжетов. 

Религиозное — форма, основанная на вере в наличие фантастических, сверхъестественных сил, которые влияют на жизнь человека и окружающий мир. 

При религиозном мировоззрении для человека характерна чувственная, образно-эмоциональная (а не рациональная) форма восприятия окружающей действительности.
Религия исследует вопросы те же, что и миф: 

· происхождение Вселенной, Земли, жизни на Земле, человека; 

· объяснение природных явлений; 

· поступки, судьба человека; 

· нравственно-этические проблемы. 

Основными мировыми религиями являются: 

· христианство; 
· ислам; 
· буддизм. 
Крупнейшие и наиболее распространенные в мире национальные религии: 
· синтоизм; 
· индуизм; 
· иудаизм. 
Помимо мировоззренческих религия имеет ряд иных функций: 
· объединительную (консолидирует общество вокруг идей либо ради идей);

· культурологическую (способствует распространению определенной культуры, влияет на культуру); 

· нравственно-воспитательную (культивирует в обществе идеалы любви к ближнему, сострадания, честности, терпимости, порядочности, долга).

Обыденное (эмпирическое) – основывается на жизненном опыте и эмпирических знаниях, служит ориентиром в повседневной деятельности, но испытывает затруднения сталкиваясь со сложными проблемами, требующими культуры мышления.
Философское – ориентируется на рациональное объяснение мира. Наиболее общие представления о природе, общества, человека становятся предметом теоретического рассмотрения и логического анализа. Представляет собой логически упорядоченную систему знаний характеризуется стремлением теоретически обосновать свои положения и принципы.

Оно отличается от религиозного и мифологического тем, что оно:

· основано на знании (а не на вере либо вымысле); 

· рефлексивно (имеет место обращенность мысли на саму себя); 

· логично (имеет внутреннее единство и систему); 

· опирается на четкие понятия и категории. 

Таким образом, философия представляет собой высший уровень и вид мировоззрения, отличающийся рациональностью, системностью, логикой и теоретической оформленностью. 
Философия как мировоззрение прошла три основные стадии своей эволюции: 
· Космоцентризм — философское мировоззрение, в основе ко​торого лежит объяснение окружающего мира, явлений природы через могущество, всесильность, бесконечность внешних сил — Космоса и согласно которому все сущее зависит от Космоса и космических циклов (данная философия была свойственна Древней Индии, Древнему Китаю, иным странам Востока, а также Древней Греции).

· Теоцентризм - тип философского мировоззрения, в основе которого лежит объяснение всего сущего через господство необъяснимой, сверхъестественной силы - Бога (был распространен в средневековой Европе).

· Антропоцентризм — тип философского мировоззрения, в центре которого стоит проблема человека (Европа эпохи Возрождения, нового и новейшего времени, современные философские школы). 

В философском мировоззрении выделяется 4 компонента:

1. Познавательный

2. Ценностно-нормативный

3. Эмоционально-волевой

4. Практический


	№2.Философское мировоззрение, предпосылки его возникновения и отличие от иных типов мировоззрения

Мировоззрение – это система обобщенных взглядов на мир, на место в нем человека и его отношение к этому миру, а также основанные на этих взглядах убеждения, чувства и идеалы, определяющие жизненную позицию человека, принципы его поведения и ценностные ориентации.

Философское мировоззрение представляет собой логически упорядоченную систему знаний, характеризуется стремлением теоретически обосновать свои положения и принципы. В содержание философского мировоззрения входят не только философские проблемы, но также обобщенные экономические, политические, правовые и естественнонаучные представления, нравственные, эстетические… Ядром философского мировоззрения является философия. Центральный вопрос всякого мировоззрения – отношение человека к миру. 

Обыденное или эмпирическое мировоззрение является первоисточником всех других его типов включая философское. 

Философское мировоззрение отличается от мифологии и религии ориентацией на рациональное объяснение мира. Предмет теоретического рассмотрения и логического анализа – это наиболее общие представления  о природе, обществе, человеке. От мифологии и религии ФМ унаследовало их мировоззренческий характер, совокупность вопросов о происхождении мира, его строении, месте человека в мире, но в отличие от мифологии и религии, которые характеризуются чувственно – образным отношением к действительности и содержат художественные и культовые элементы, этот тип мировоззрения представляет собой логически упорядоченную сичтему знаний, обосновывает свои положения и принципы.

№4.Основные философские школы Древней Индии.

В Индии философия возникла в середине 1 тыс. до н.э., когда на ее территории формируются рабовладельческие государства с характерной для них кастовой организацией общества. Власть главы государства – раджи опиралась на касту военной аристократии – кшатриев и касту жрецов – брахманов. ВЕДЫ (санскрит- знание для посвященных) древнейший литературный памятник – это собрание гимнов, жертвенных обрядов, наставлений, религиозных песен. Веды обрастают комментариями, подразделяемыми на жанры: брахманы, араньяки, упанишады.

· Брахманы – ритуальная часть Вед.

· Араньяки – описание образа жизни лесных мудрецов – отшельников.

· Упанишады – философские комментарии к Ведам.

Главная цель познания – проникновение в мир магического ритуала, там скрыта ИСТИНА. Поэтому превозносились магические элементы. Атман – индивидуальная душа, брахман-мировая.

Основные школы: санкхъя, веданта, йога, ньяя, вайшейшека – традиционные школы – ведический идеализм.

Буддизм, локаята, джайнизм, чарвака-локаята – отрицали ведизм.

1. САНКХЪЯ (санскрит – число) основатель Капила 7в до н.э., развивая линию Вед провозглашала всеобщую одушевленность бытия. Смысл, сущность бытия представляет Пуруша – духовное начало. Начало вещественное – Пракрити. Дуализм санкхъи – признание ею 2-х начал.

2. ВЕДАНТА (завершение Вед) на основе Упанишад и стала истоком индуизма. Яркий представитель Веданты – Шанкара (8-9 в.н.э) создал адвайту веданту (недвойственный). В основе учения – понятие Брахман – духовная субстанция не имеющая никаких свойств, т.е. не обладающая множественностью (моническая адвайта – веданта).

3. йога (санскрит соединение, участие, порядок) – созерцание, многообразна ведическая традиционная школа, медитация, ортодоксальная школа. Физическое тело и тонкое тело. Яркое чистое сознание надо освободить от модификации ума. Требование активности и ответственность за свои поступки. Нравственным идеалом являлся мудрец.

4. БУДДИЗМ – основатель принц Сиддхартхи (623-544 в. до н.э.) получил имя Будды (просветленный) в этой религии отсутствует идея Бога и бессмертия Души. Мир –это поток частиц бытия – дхарм (санскрит – держать, утверждать) 4 благородных истины 1)жизнь – есть страдание, 2)причина страданий – жажда удовольствий, желание жить, 3)устранить причину страданий, 4)путь к Нирване (угасание) полное растворение в вечности, прекращение перерождения. Путь к Нирване 8 ступеней: созерцание закона, размышление о нем, праведная речь, праведная жизнь, праведное поведение, праведное стремление, праведная память, праведное сосредоточение. Идея равенства всех в страдании.

5. ЛОКАЯТА (лока санскрит – идущее от мира) – оппозиция ведизму и брахманизму, приоритет земной жизни. Единственные материалисты, считали, что существует только то, что существует, т.е. воспринимается.


	№3.Предмет и функции философии

Предметом называется круг вопросов, которые изучает философия. Общую структуру предмета философии, философского знания составляют четыре основных раздела: 
· онтология (учение о бытии); 

· гносеология (учение о познании); 

· человек;

· общество.

В рамках данных четырех основных разделов философии можно выделить множество изучаемых ею частных вопросов: сущность бытия; происхождение бытия; материя (субстанция), ее формы; сознание, его происхождение и природа; взаимоотношение материи и сознания; бессознательное; человек, его сущность и существование; душа, духовный мир человека; общество; общество и человек; природа; природа и общество; духовная сфера жизни общества; материально-экономическая сфера жизни общества; социальная сфера общества; общественно-экономические формации, цивилизации; перспективы человека, общества; экология, проблемы выживания; особенности познания; влияние познающего субъекта на процесс познания и его результаты; ограниченность и безграничность познания; движение; философские категории; диалектика и ее законы; иные вопросы. 

Основными методами философии (путями, средствами, с помощью которых осуществляется философское исследование) являются:

Диалектика - метод философского исследования, при котором вещи, явления рассматриваются гибко, критически, последовательно с учетом их внутренних противоречий, изменений, развития, причин и следствий, единства и борьбы противоположностей. 

Метафизика – метод, противоположный диалектике, при котором объекты рассматриваются: 

· обособленно, как сами по себе (а не с точки зрения их взаимосвязанности) ; 

· статично (игнорируется факт постоянных изменений, самодвижения, развития); 

· однозначно (ведется поиск абсолютной истины, не уделяется внимания противоречиям, не осознается их единство). 

Догматизм – восприятие окружающего мира через призму догм – раз и навсегда принятых убеждений, недоказуемых, "данных свыше" и носящих абсолютный характер. Данный метод был присущ средневековой теологической философии. 

Эклектика – метод, основанный на произвольном соединении разрозненных, не имеющих единого творческого начала фактов, понятий, концепций, в результате которого достигаются поверхностные, но внешне правдоподобные, кажущиеся достоверными выводы. Часто эклектика применялась для обоснования каких-либо взглядов, идей, привлекательных для массового сознания, но не имеющих реальной ни онтологической, ни гносеологической ценности и достоверности (в средние века – в религии, в настоящее время – в рекламе). 

Софистика – метод, основанный на выведении из ложных, но искусно и некорректно поданных как истинные посылок (суждений), новой посылки, логически истинной, но ложной по смыслу либо любой иной выгодной для принимающего данный метод. Софистика была распространена в Древней Греции, имела цель не получения истины, а победы в споре, доказательства "чего угодно кому угодно" и использовалась как прием ораторского искусства. 

Герменевтика – метод правильного прочтения и истолкования смысла текстов. Широко распространен в западной философии. 

Одновременно и направлениями в философии, и философскими методами являются: 

· материализм; 

· идеализм; 

· эмпиризм; 

· рационализм. 

При материалистическом методе действительность воспринимается как реально существующая, материя – как первичная субстанция, а сознание – ее модус – есть проявление материи. (Материалистическо-диалектический метод господствовал в советской философии и имеет широкое распространение в современной российской.) 

Суть идеалистического философского метода – признание в качестве первоначала и определяющей силы идеи, а материи – как производной от идеи, ее воплощением. Идеалистический метод особенно широко распространен в США и ряде стран Западной Европы (например, Германии). 

Эмпиризм – метод и направление в познании, согласно которому в основе познавательного процесса, знания лежит опыт, получаемый преимущественно в результате чувственного познания. ("Нет ничего в мыслях, чего бы до этого не было в опыте и чувственных ощущениях")

Рационализм – философский метод и направление в философии, в силу которого истинное, абсолютно достоверное знание может быть достигнуто только с помощью разума (то есть выведено из самого разума) без влияния опыта и ощущений. (Все можно подвергнуть сомнению, а любое сомнение – это уже работа мысли, разума.) 


	Функции философии – основные направления применения философии, через которые реализуются ее цели, задачи, назначение. 

Принято выделять следующие функции философии: 
Мировоззренческая – способствует формированию целостности картины мира, представлений об его устройстве, месте человека в нем, принципов взаимодействия с окружающим миром. 

Методологическая – заключается в том, что философия вырабатывает основные методы познания окружающей действительности.

Мыслительно-теоретическая – выражается в том, что философия учит концептуально мыслить и теоретизировать – предельно обобщать окружающую действительность, создавать мыслительно-логические схемы, системы окружающего мира. 

Гносеологическая – одна из основополагающих функций философии – имеет целью правильное и достоверное познание окружающей действительности (то есть механизм познания). 

Критической функции - подвергать сомнению окружающий мир и существующее знание, качества, учит подвергать сомнению окружающий мир и существующие знания, искать их новые черты, качества, вскрывать их новые противоречия. Основная и конечная задача данной функции: расширение границ познания, окостенелости знания, его модернизация. разрушение догм, увеличение достоверности знания.

Аксиологическая –(греч. – ценный) заключается в оценке вещей, явлений окружающего мира с точки зрения различных ценностей - морально-нравственных, этических, социальных, идеологических и др. Цель функции – быть "ситом", через которое пропускать все нужное, ценное и полезное и отбрасывать тормозящее и отжившее. Функция особенно усиливается в переломные периоды истории (нач. сред. веков – поиск новых (теологических) ценностей после крушения Рима; эпоха Возрождения; Реформация; кризис капитализма конца XIX – начала ХХ вв. и др.).

Социальная функция – объяснить общество, причины его возникновения, эволюцию, современное состояние, его структуру, элементы, движущие силы; вскрыть противоречия, указать пути их устранения или смягчения, совершенствования общества. 

Воспитательно-гуманитарная – состоит в том, чтобы культивировать гуманистические ценности и идеалы, прививать их человеку и обществу, способствовать укреплению морали, помочь человеку адаптироваться в окружающем мире и найти смысл жизни. 

Прогностическая – заключается в том, чтобы на основании имеющихся философских знаний об окружающем мире и человеке, достижениях познания спрогнозировать тенденции развития, будущее материи, сознания, познавательных процессов, человека, природы и общества. 

Общекультурная – эту функцию философия выполняла с момента своего зарождения, философия согласовывает и синтезирует достижения всех видов человеческого опыта. В настоящее время философия является важнейшим духовным элементом культуры человечества.

Практическая – теоретические достижения подтверждаются на практике, тем самым, подтверждая правильность теоретических суждений.



	№5.Древнекитайские философские шкалы. Учение Конфуция.

Для Китая характерной чертой является слитность философии с обыденно-нравственным сознанием. Минимум рационально-системного аспекта философии, приоритет традиционных мыслей.

13-3 в. до н.э. в эпоху Чжоу идет процесс оформления китайской государственности. Господствовало религиозно – мифологическое мировоззрение, центральная идея котонного – культ неба. Небо – божественное начало – получает политический смысл - аристократы – дети неба, государь – сын неба (сяо) и отец китайцев. Идея сыновности, почитание старших пронизывает общественные отношения.

Формирование философии основывалось на эпической литературе, состоящей их 3-х книг: книга истории, книга перемен, книга песен. В книге перемен (идейный источник философии) 10 небесных стволов – элементы бытия: Ян, инь, небо, земля, человек, огонь, вода, металл, дерево, почва. 

1-я школа натуралистическая Ян инь цзя (8-6 в. до н.э) считала, что первоначально был хаос, тьма вещей (10000) из хаоса родились 2-а божества: Ян и инь. В эпоху Чжоу сформировались основные школы философии (5-4 в. до н.э.) их около 10, основные: моизм, даосизм, конфуцианство.

КОНФУЦИАНСТВО основатель Конфуций (551-479 до н.э.) -  не оставил никаких сочинений. Призывал верить в идеи 3-х древних книг, исходил из признания религиозно-мифологического учения о Дао, но в отличие от даосизма, делавшего упор на природное начало, он придал своему учению морально – политический, социальный характер. Его учение – идеология прочного китайского государства (официальный статус государственной идеологии до 20 в). Философия Конфуция – фаталистична. Золотое правило – сбалансированность между словом и делом смысл земного порядка состоит в исправлении имен, все должно называться своим именем: император – правит, пастух – пасет. Основное отличие конфуцианства от даосизма заключается в том, что даосизм пропагандирует принцип невмешательства, в то время как конфуцианство призывает наводить порядок, исправлять ситуацию (противопоставление действия бездействию).

ДАОСИЗМ – основатель Лао-цзы (6-5в.до н.э.) Надо следовать естественному, не надо вмешиваться в естественный ход (в отличии от Конфуция – нужно вмешиваться, исправлять недостатки, несправедливость). Смысл человека состоит в слиянии с Дао. Дао – первоначало и принцип существования всего сущего. Дао имеет 2-е стороны: то что не имеет имени – начало неба и земли; то, что имеет имя – мать всех вещей. 1-е Дао – небытийное начало, 2-е Дао – материя из которой состоят все вещи, в целом Дао – космическая душа сочетающая в себе духовно-телесные начала. Человек должен придерживаться принципа «недеяния» покой и тишина – обитель Дао. Философия Дао существует до сих пор, позднее она соединилась с буддизмом и возник дзен-буддизм. 

МОИЗМ явился одной из первых теоретических реакций на конфуцианство. Создатель и единственный крупный представитель школы, названной его именем, – Мо Ди, или Мо-цзы (490–468 – 403–376 до н.э.), согласно Хуайнань-цзы, первоначально был сторонником конфуцианства, а затем выступил с его резкой критикой. От других философских течений древнего Китая МОИЗМ отличают две специфические особенности: теологизированность и организационная оформленность, что вместе с повышенным интересом к логико-методологической проблематике окрашивало его в схоластические тона. Эта своеобразная секта выходцев из нижних слоев общества, прежде всего ремесленников и внештатных воинов-удальцов, очень напоминала пифагорейский союз и возглавлялась «великим учителем»


	№6. Учение о первооснове всего сущего в философии Древней Греции. Милетская школа, Пифагор.

3-этапа развития античной философии:

1. становление 6-5в.до н.э .- проблемы космоса, природы

2. классический (Сократ, Платон, Аристотель) 5-4в.до н.э.

3. Греко-римский 4в.до н.э. – 4 в.н.э. эллинский

Отличительные черты – логическая форма, рациональное постижение мира, космоцентризм. Милетская школа 6в.до н.э. родоначальники натуралистической фазы развития античной философии. 

Фалес (625-545г.до н.э.) считал первооснову всего сущего – вода. (океан – река вокруг Земли, а Земля как дерево плавает в воде). Все из семени – семя влажное – основа всего вода. Фалес монист, не подразделял онтологию (учение о бытие) и гносеологию (учение о познании), математик, в 585г.до н.э. предсказал солнечное затмение, «что есть все?»

Анаксимандер (611-545г.до н.э.) первооснова – апейрон – вещественное начало без качественных характеристик. Апейрон превращается в различные земные стихии (земля, вода, воздух, огонь) Мир существует объективно, никем не создан. Изобрел солнечные часы, создал географическую карту.

Анаксимен (560-480г.до н.э.) первооснова всего - воздух, сгущаясь он становится водой, затем землей и наконец камнем. Все многообразие стихий объясняет степенью сгущения воздуха. Итак Милетская школа: рационализация мифа, мир объясняется исходя из него самого без сверхъестественных сил, гилозоисты, пантеисты, в человеке видели не биологическую, а физическую природу, выводя его из воды, воздуха и апейрона. Зарождение эмпирического и теоретического знания. Апейрон заключает в себе противоположность, в результате материя имеет различные формы существования. Единство противоположностей, природа внутренне противоречива, правда и справедливость – это причина жизни. Исторически первая форма материализма! 

Именно в Древней Греции происходит первичное осознание философии (Пифагор впервые назвал себя философом) как особой части культуры и науки. 

Пифагор (580-500г.до н.э.) философия аккумулировала в себе все знания, выделение из нее дисциплин только начиналось. Первооснова всего – число, он обозначил космос со всеми находящимися в нем вещами как порядок, который устанавливается числом. Пифагореец Филолай произнес «ложь умрет через число» и «нет больше зла чем безделье». Пифагор принадлежит к числу досократиков, к отвращением относится к тирании, вместе с тем и к демократии. Создал Пифагорейский союз (аристократы) боролись с демократами, опора была сделана на аристократию, что и привело его к краху. Были народные восстания против Пифагорейцев. Пифогорейский союз – закрытый союз, испытательный срок для учеников 5 лет (молчать). 

Число – основа всего, философы впервые подошли к понятию количества. Мистика числа, числа – это идеальная конструкция, подходим к идеализму, но идеализму математическому. Первые 4-е числа арифметического ряда (при сложении получится 10) единице соответствует точка, двойке – прямая. Субъективная диалектика. 


	№7. Учение о первовеществе природы и движении в философии Гераклита.

Гераклит (544-483г.до н.э.) темный, трудный слог, сложно понять, плачущий всех жалел, их аристократического рода, отказывается от государственных дел. Первоосновой считал огонь, космос един, а все сущее никем не сотворено, было всегда и будет вечно живым огнем, то загорающимся, то потухающим. Огонь вечен, космос не вечен. Все вещи суть превращение огня. Огонь – логос, разум. Гераклит – основоположник гносеологии (учение о познании), первым стал различать чувственное и рациональное познание. Считал: истина постигается умом (который познает сущность мира, находясь за порогом чувств). Образ и понятие слиты воедино – это единство чувственного и рационального познания. С именем Гераклита связано развитие диалектических взглядов в Древней Греции – названа «стихийной диалектикой»: «все течет», «нельзя войти в одну и ту же воду дважды»… Гераклит считал  что в мире существует единство, все состоит из противоположностей». Борьба закономерна и необходима ибо является источником создания мира. «Война есть мать всего и повелительница всего», но она заканчивается тем что противоположности соединяются и устанавливается их гармония.

№8. Элеаты. Учение о неизменности бытия.

Элейская философская школа античности произошла от города Элеи. Основные представители: Ксенофан (570-478 до н.э.) Парменид (540-480 до н.э.) Зенон (490-430 до н.э.)

Элейцы считаются родоначальниками рационализма, т.к. подошли к понятийному отражению действительности: процесс познания есть переход от чувств к разуму. Они аргументируют, пытаясь выделить общие положения, чтобы положить их в основу своей диалектики, они первые стали анализировать мир человеческой мысли

Ксенофан – основатель школы элеатов, поэт, философ – главный труд «О природе» (метофоры) первоначалом считал землю, отвергал антропоморфизм (бог-человек), пантеист, рационалист.

Парменид – «ничто не меняется» а) бытие имеет вневременную природу б) бытие – целостно в)закончено. Гносеология Парменида – истина доступна только размышлению. (Разум может достигнуть истины).  Парменид был под влиянием пифогорейцев, критикует Гераклита, затем он отходит от пифагорейцев. Разум задает бытие, мыслю бытие единым, абсолютным и неподвижным – таким он и есть. Бытие – это сплошь заполненное бытием пространство, бытие неподвижно, движения нет. Его позиции отстаивал его ученик Зенон. Зенон – диалектик, выяснял противоречия, устранял их и выходил на истину. Считал что нет пустоты.

Зенон – разум орудие достижения истины, она доступна только мышлению. 40 аппорий, владел искусством опровергать противника, представитель «субъективной диалектики»

Кроме физиков монистов (единое порождающее начало) Ксенофан, Парменид, Зенон.

Были физики плюралисты (множество материальных первоначал) Эмпедокл, Анаксагор, Демокрит.

№9. Атомистический материализм Демокрита.

Демокрит (460-370 до н.э.) выходец из Абдер, из богатой семьи, наследство спустил на путешествия. Около 70 сочинений написал (по физике, астрономии, этике, математике, медицине, географии) Отличия от элеатов: признает существование 2-х начал бытия и небытия. Существуют и тела и пространство (пустота) их отделяющее. Бытие множественно, а не едино как утверждают элеаты. Космос является единением тел и пустоты. Исчерпание пустоты говорит о том, сто существуют атомы, они малы и постигаются только умом, а не чувствами. Атом неделим как физическое тело, но делим как математическая величина. Демокрит впервые рассмотрел движение как способ бытия материальных тел, атомы находятся в вечном движении, а для вечного нельзя искать причину, выделил 3-и формы движения:

· Хаотичное перемещение (броуновское движение)

· вихревой поток (атомарный вихрь создавал условия для соединения однородных атомов и разъединения разнородных (закон тяготения подобного к подобному)

· испарения (запахи)

Все имеет свою причину, любое явление происходит с необходимостью. Познание идет от чувств к разуму. Разум – логическое зрение. Не делает различия идеального и материального. Умозрительная атомистическая концепция Демокрита была положена в основу естественно-научной картины мира, он последний греческий философ – натуралист. Например, вязкость объяснял тем, что атомы крючковаты. Случайность – это то, что выдумали люди, но здесь противоречие т.к. атомы движутся случайно. У Демокрита есть пустота – атомы движутся в пустоте. Материализм Демокрита на более высоком уровне, чем у Милетской школы. Был учителем Протагора софиста «Человек есть мера всех вещей». Последователь Демокрита – Эпикур.


	№10. Сократ, его метод, учение о человеке.

(метод – субъективная диалектика; человек – нравственное существо, познающее самого себя; майевтика (повивальное искусство)  - метод в котором рождается истина; агностик; известный прием - ирония)

Сократ (469-399 до н.э.) не написал ни строчки, сведения из сочинений его учеников. Не стремился к общественной жизни, но исправно исполнял гражданский и воинский долг. Имел 3-х сыновей, сварливую жену. Сократ разработал метод субъективной диалектики, цель его – установить истину. Под истиной Сократ понимает объективное, независимое от мнения людей знание, получаемое в процессе диалога, когда происходит уточнение содержания понятий. Беседовать – это сдавать моральный экзамен души. Свой метод он назвал майевтикой (повивальное искусство) т.к. с его помощью рождается истина в процессе беседы, диалога. Также он использует метод индукции – наведение на истину. Агностик – познать материальный мир невозможно, зато можно познать Душу в познании которой состоит суть философии. Человек – архитектор своего счастья и несчастья. Человек управляет своими страстями и этим возвышается над животностью, обретает свободу. Силу этического учения доказал своей смертью. (обвинили за то, что не чтит богов, развращает юношество, Сократ выпил яд подчинившись формально безупречному решению суда. Истина существует, она объективна. «Познай самого себя» - основная идея Сократа, сделал девизом. Сам себя софистом не считал. Один из известных приемов – ирония, задаются вопросы, затем насмешки, но не для того чтобы посмеяться, а для того чтобы стимулировать поиск истины, его побивали камнями, ругались, а он отвечал: «Разве я потащу осла в суд, если он меня лягнул?». Многочисленные последователи Сократа продолжили дело своего учителя, став основателями школ: киники (экстравагантное поведение, плевали на нормы: Диоген, Антисфен); киренаики (Аристипп, его дочь Арета, этика в центре, свобода вернее всего ведет к счастью, мораль искусственна и не надо обращать на нее внимание; Академия Платона объективный идеализм.
№11. Философия Платона, его учение об идеях.

Настоящее имя Аристокл – Платон прозвище (широколобый) 427-347 до н.э. Тяжело переживал смерть Сократа своего учителя. Странствовал 12 лет, был в рабстве, его выкупили, вернулся в Афины и основал в 386ог.до н.э. школу Академию Платона (900 лет просуществовала) Академ – это аттический герой в его честь названа роща рядом с которой открылась школа Платона. Платон создал целостную концепцию объективного идеализма – мир идей, понятий мыслей признается им в качестве первичного по отношению у миру вещей. Существует сверхчувственный мир, представляющий собой идеальную целостность и постигается только понимающим умом. Мир идей вечен (т.е. не порожден) и неизменен(т.е. не разложим). Демиург создает физический мир по идеальным образцам (идеям) и тем самым приводит вещи из беспорядка в порядок. Идея – это чистая форма прекрасного в себе, гармоничный и совершенный образ. Теория познания Платона построена на врожденных идеях. Стимулом к знанию является любовь к прекрасному - платоническая любовь. Вселившись в тело, душа сохраняет, но не осознает свои знания. Платон советует не подменять понятия как делают софисты. Делит души людей на 3-и части ( в зависимости от начала которое в них преобладает ) РАЗУМ – основа добродетели, СТРАСТЬ (ВОЛЯ) – основа мужества, ВОЖДЕЛЕНИЕ – основа умеренности и благополучия. К первой категории относятся философы, должны заниматься управлением государством, ко второй войны, стражники, к третьей крестьяне, торговцы которые стремятся к материальным наслаждениям. Структура идеального государства когда все 3-и категории выполняют свои функции. Социальные функции человека связывает с его способностями, а исполнение их есть гарантия справедливости и гармонии в обществе.



	№12. Философская система Аристотеля, его учение о сущности, материи и форме, этическое учение.

(вершина античной философии; систематизирует античное знание; в онтологии – идеалист; материалист в познании; диалектик только в сфере возможного, пока возможность не реализовалась бытие диалектично)

Аристотель – лучший ученик Платона, учился в его академии затем преподавал в ней. По приглашению македонского царя Филиппа стал воспитателем 13-летнего Александра македонского. Основатель школы Ликей (рядом находился храм Аполлона Ликейского). В онтологии Аристотель недалеко ушел от Платона, т.к находится на позициях идеализма, главное форма, А осуществляет анализ субстанций, выделяет несколько начал, есть 4-е причины: 1-я причина форма, 2-я причина – материя, 3-я причина – движение, 4-я причина – цель (то, ради чего) 4-е причины! 4-е начал! Материалист в одном отношении – в теории познания, ступени познания: ощущения, познание, опыт, память, искусство, наука.
Материя есть всеобщая причина, т.к. без нее нет бытия, она пассивна, бесформенна и является лишь материалом для того, чтобы вылиться в какую – либо форму. Материя – субстрат формы. Движущая причина (движение) проходит путь от материи вообще к конкретной материи. Под материей вообще Аристотель понимает возможность бытия, «бытие как потенцию». Человек же всегда имеет дело с конкретным проявлением материи, т.е. с вещью. Иначе говоря, вещи – это реальная действительность, а то, из чего они состоят (материя), – это возможное, потенциальное бытие.

Форма выполняет роль признака. Благодаря ей реализуется материя и образуется конкретный предмет. Другими словами, форма предстает как сумма свойств, отличающих один предмет от другого, и является сущностью как предмета, так и бытия в целом. Благодаря форме вещь такова, какова она есть на самом деле. «Я называю формой суть бытия всякой вещи и ее первую сущность – первой субстанцией».

Таким образом у Аристотеля, (в отличие от Платона), сущность и вещь не существуют в отрыве друг от друга. Вещь существует лишь, если есть форма. В то же время Аристотель допускает существование «материи вообще» как некой актуальности, из которой, когда ей придается форма, возникают конкретные вещи. Также, полагает он, существует и «форма вообще» – это не что иное, как «форма форм» или Бог.

Аристотель критикует учение Платона о существовании идей как абсолютно самостоятельных до-природных сущностей. Реально существующий мир постигается нашими органами чувств лишь частично, т.к. существует еще и сверхчувственный мир сущностей, доступный рациональному познанию. Душа человека как его сущность или форма тела дает смысл и направленность жизни (3-и вида души, все живое обладает душой) растительная, чувственная, разумная.)

Этические сочинения «Никомахова этика», «Эвдемова этика», «Большая этика». Этика после трудов Аристотеля становится самостоятельной философской дисциплиной. При этом, если Сократ основной принцип нравственности искал в «душе» человека, Платон – в мире божественных идей, то А выстроил социальную систему моральных отношений и в общественных отношениях искал принцип нравственности. Человек социально-политическое животное. Справедливость венчает все добродетели: благоразумие, великодушие, самоограничение, храбрость, щедрость, правдивость, благожелательство. Справедливость же понимается А как то, что соответствует законам. Поэтому всякий кто нарушает закон – несправедлив.

№13. Этические учения Эпикура.

Эпикур (341-270 г.до н.э.) родоначальник философского направления эпикурейства. Последователь Демокрита. Допустил случайное отклонение атомов. Допущение случая способствовало развитию понимания свободы. Цель человека – личное блаженство, наивысшая форма которого –атараксия – душевный покой, невозмутимость. Отрицал влияние богов на жизнь людей. Философия может сделать жизнь людей счастливой и лишенной страхов, соответственно основное внимание уделялось этике. Развивает атомистику Демокрита, дает новую теорию движения атомов. Эпикурейцы отрицали фатализм Демокрита. «Если верить в предопределенность, то теряет всякий смысл всякое увещевание и порицание и не следует наказывать даже преступников. В теории познания Эпикур, как и Демокрит является сенсуалистом «Чувства не ошибаются». Критерием истины являются чувства удовольствия и страдания. Этическое учение Эпикура получило в древности широкую известность, в основе этического учения лежит понятие «удовольствие» счастье человека в получении удовольствия, удовлетворение телесных потребностей необходимо для душевного умиротворения человека, для равновесного состояния его духа. Страдания – это страхи, например страх смерти, со страхами надо бороться силой разума, исходя из атомистической философии душа есть материальное образование, совокупность атомов, следовательно душа смертна как и тело «когда мы живы, смерти нет, когда смерть есть нас уже нет.

Смысл жизни человека состоит в том, чтобы освободиться от власти природных законов, которая порождает страхи и тем самым обрести свободу.

· человека делают несчастным аффекты (страсти). Они действуют разрушительно, особенно аффект страха смерти.

· смысл и цель человеческой жизни – достичь состояния невозмутимости (атараксии). Путь  к атараксии – философствование в сообществе единомышленников (беседа). В Римской империи идеи эпикуреизма понимались превратно (искаженно), т.е. делали акцент на роскошь.

· чтобы освободиться от разрушительного влияния аффектов, Эпикур предлагал мудрость, философию, т.к., с его т.з., самой мощной страстью является страсть познания и она способна уравновесить все другие страсти и защитить человека от их разрушительного воздействия ( «Не плакать, не смеяться, но понимать») - такую трактовку получила идея Эпикура в Европе по Спинозе.

· воззрения Эпикура очень полно отражали особенности античного менталитета.


	№14. Этика стоиков.

В эпоху эллинизма и императорского Рима получила развитие и приобрела большое влияние еще одна философская система – стоицизм. Возникла в 3 в. до н.э. прошла 3-и стадии развития: ранняя, средняя, поздняя. Основатель Зенон из Китиона (333-262 г.до н.э.) почитатели которого собирались у стои (портика). Основные представители: Сенека (3г. до н.э.-65г.нэ.) и Марк Аврелий (121-180г.н.э.) основное внимание этическим вопросам. Подразделяли философию на этику, физику и логику, при этом этика считалась ядром философии. «Философия – яйцо, этика – желток, физика – белок, логика – скорлупа». Гилозоисты (природа живая), фаталисты. Провидение есть неотвратимая необходимость, представляющая собой цепь необратимых причин, связывающих между собой все явления. «Судьба ведет того, кто хочет идти, а того, кто не хочет – тащит» - Сенека. Нужно жить согласно с природой, ибо она ведет к добродетели. Стоики выделяли 4-е вида добродетели: благоразумие, умеренность, мужество, справедливость. Критерий оценки – в инстинкте самосохранения. Наряду с принципом добродетели стоики пропагандировали идею долга человека. Представители средней стои выделяли 3-и положительные страсти: радость, воля, осторожность. И 4-е отрицательные: вожделение, наслаждение, страх, скорбь. Стоики учат человека спокойно сносить удары судьбы. Под свободой Сенека понимал подчинение разумной необходимости. Совесть – внутренний суд Сенека. Сенека был осужден Нейроном и вынужден был покончить жизнь самоубийством. 

Крайняя форма фатализма Марк Аврелий – яркий представитель поздней стои, римский император. Сравнивал жизнь человека с жизнью мухи – однодневки, чье существование мгновение «все человеческое – есть дым - Ничто.» Мир как целое, человек его часть. Моральные цели человека – благочестие и простота. Идеи созвучны христианским постулатам и потому способствовали ее развитию. 

· судьба человека предопределена и не может быть изменена.

· но человек свободен, т.к. не имея возможности изменить ход событий, он может изменить  свое отношение к ним, т.е. человек свободен внутренне.

· этика стоиков – философия человеческого достоинства, внутренней личностной автономии, суверенности личности. Стоики учили развивать 4 добродетели и изгонять 4 порока.

· идеи стоиков оказали большое влияние на развитие европейского правосознания. Этические традиции стоицизма нашли свое проявления в нравственных традициях Европы. Это подтверждает высказывание Марии Антуанетты: «Со мной можно поступить низко, но меня нельзя унизить». Сенека в своих новеллах дал иллюстрацию стоической этики.

· цель жизни – достижение апатии (умения владеть своими чувствами и средствами их выражения).

№15. Теологический характер философии в Средние века: патристика и схоластика.

Патристика – совокупность теолого-философских взглядов «отцов церкви» (патер – отец) Которые обосновывали христианство опираясь на античную философии. И прежде всего Платона. В патристике выделяют 3-и этапа: 

1. апологетика (2-3в) греч. Защита

2. классическая патристика 4-5 (систематизирует учение)

3. заключительный период 6-8 (стабилизировавший догматику)

1). Апологетика (Квинт Тертуллиан, Тит Флавий, Ориген – выходцы из Александрии – центр богословской мысли) их задача – убедить язычников в преимуществах новой религии и обратить в христианство, только вера приводит к истине. Ориген был осужден ортодоксальной церковью за идею круговорота душ, погиб в тюрьме, не выдержав пытки.

2). Григорий Нисский (335-394) епископ г.Ниса. 1-й Вселенский собор 325г. установил официальную догматику христианства. Душа нематериальна и бессмертна. Августин Блаженный (354-430) – основной труд «Ограде Божьем» вначале был приверженцем манихейства – дуализм – ир постоянная борьба двух начал – добра и зла, света и тьмы, но в 33 года принял христианство – Бог – исходный и конечный пункт всех помыслов и поступков человека.

3). Боэций и Эриуген, первый завершает патристику второй в преддверии схоластики. Боэций перевел эвклидовы «Начала» и «Органон» Аристотеля, был казнен (обвинен в тайных связях с Византийской империей) в ожидании смерти написал трактат «Об утешении философией». Эриуген (810-877) разум ставил выше веры, последователь Платона, победа общего над единичным. Схоластика (школьный) тип философствования при котором средствами человеческого разума пытаются обосновать принятые на веру идеи и формулы. 3-и этапа: ранняя 11-12 Эриугена, Ансельм Кентерберийский; классический Фома Аквинский, Альберт Великий и поздняя Скот и Оккам (уравняли разум и веру) 


	№16. Дискуссия о природе общих понятие (универсалий) в философии средневековья: номинализм и реализм.

Символом средневековой схоластики стала острая борьба между реализмом и номинализмом. Основной вопрос: обладают ли общие понятия реальным существованием?

РЕАЛИЗМ представители реализма – Ансельм Кентерберийский (1033-1109) – крайний реализм, сторонник линии Платона «универсалии образует особый идеальный мир, пребывающий в своей самодостаточности и в отрыве от мира конкретных вещей. Считали что подлинной реальностью обладают не единичные вещи, а только общие понятия (лат. – универсалии) Пантеисты «Бог в природе» Церковь не поддерживала  их т.к. Бог на одной ступени оказался с универсалиями.

РЕАЛИЗМ УМЕРЕННЫЙ Фома Аквинский, следовали идеям Аристотеля, видели неразрывную связь между единичным и общим, понимая общее как формулу единичного. Фома Аквинский – считал что универсалии существуют до вещей, в вещах и после вещей.

НОМИНАЛИЗМ (лат. Имена) считали что объективно существуют только единичные вещи, а общие понятия универсалии есть не что иное как наименования имена обозначающие вещи и существующие только в языке, т.е. сотрясение воздуха – Росцелин (1050-1120) Таким образом получалось что единая троица не верно истолкована реалистами, а на самом деле существуют 3-и различных Бога, и тем самым он подрывал авторитет «отцов церкви» и христианские каноны. Росцелина заставили отречься от ереси на Суассонском соборе. В 14 в. виток номинализма связан с Оккамом, близость к материалистам, ориентация на опыт. Последователи: Ф.Бэкон, Т.Гоббс, Локк, Д.Юм.

№17. Теологическое учение Фомы Аквинского, его традиция в современной религиозной философии.

Фома Аквинский (1225-1274) представитель умеренного реализма, систематизатор ортодоксальной схоластики средневековья и основатель религиозно-философской системы католицизма – томизм (от лат. Томас – Фома) с конца 19в. официальная философия современного Ватикана, именуемая неотомизмом. Фома итальянец близ местечка Аквино (Аквинский) монастырское образование, учеба в Неаполитанском и Парижском университетах , затем преподавал, автор многих книг, после смерти ему присвоили титул «ангельского доктора». 1323г. был причислен к лику святых. Знания обладают ценностью, но еще более необходима человеку вера. Фома выводит 5 косвенных доказательств Бога: 

1. Бог – движущее начало

2. все следствие чего-то, Бог – первопричина

3. случайность недоступная нашему пониманию необходимость

4. эталон всего Бог

5. Бог задает цель.

Предложенное ФА соотношение веры и знания направлено не на разъединение, а на объединение двух истин, таким образом делая науку и философию союзником теологии. Этика ФА тесно переплетается с понятием права, 1-ой разновидностью которого он считал вечное право (основа божественного руководства миром) вечное право отражается в естественном и последнее человеческое право (законы которого постоянно меняются). Труды: «Сумма против язычников» и «Сумма теологии» решил вопрос двух истин – знания и веры . Он признавал что философия и религия приходят к истине различными методами. Наука опирается на опыт и разум, а теология черпает их в откровении, в священном Писании. Последователи экзистенциальный неотомизм Жильсон и Маритена.

№18. Пантеизм и диалектика в учениях Н.Кузанского и Дж.Бруно.

Итальянская философия эпохи расцвета (Возрождения) – пантеистический взгляд на мир, идеи арабской философии, богатой материалистическими традициями и знаниями естественных наук, а также ереси и мистикой. 

Николай Кузанский (1401-1464) – кардинал римско-католической церкви. Идеи гуманизма, математик, астроном, медик, географ. Учение о Боге – центральное место. Отходит от ортодоксальных схоластических идей и развивает идеи близкие к античному пантеизму. Возникновение мира – результат его развертывания из божественных глубин, вечное порождение, выдвигает идею мистического пантеизма, отождествляя Творца и творение. Природа – живой организм, одушевленный мировой душой, все части этого мира находятся в общей связи и существуют в постоянной динамике, природа противоречива, выступает как единство противоположностей. В основе всех явлений лежат математические принципы, распространение принципа единства противоположностей на реальный природный мир поставило Кузанского на видное место в истории развития диалектики. 

Джордано Бруно (1548-1600) источниками учения Бруно были работы Кузанского и Телехио, Коперника. Как мыслитель позднего Возрождения сконцентрировался на натурфилософских проблемах – цель философии – познание природы. Основная мысль Джордано Бруно – о диалектическом единстве божественного и природного, материального и идеального, рационального и чувственного. Соотношение природы и Бога решает с позиции пантеизма – единство, Бог во всем. Его пантеизм натуралистический, но также отождествляет Бога не только с природой но и с материей, его пантеизм материалистичен. Диалектика Джордано Бруно: одна противоположность есть начало другой, уничтожение – есть начало возникновения, возникновение – уничтожения, любовь – начало ненависти, яды – лекарства. Идеи «Двойственной истины»


	№19. Проблемы познания в философии Нового  времени: эмпиризм и рационализм (Бэкон, Декарт).

Конец 16-нач.17в. в Западной Европе зарождение капиталистического способа производства, возникает новое мировоззрение. Создается механистический материализм (на целое смотрят как на сумму механических частей) с присущим ему метафизическим методом исследования мира. Основная задача философии становится: увеличение власти человека над природой, упор на практику. Задача создания и обоснования методов научного познания.

Фрэнсис Бэкон (1561-1626) политический деятель Англии, философ, основное произведения «Новый Органон», утопия «Новая Атлантида». Бэкон – родоначальник материализма и эмпиризма Нового Времени, но «легкие глотки философии толкают к атеизму, глубокие возвращают к вере». Материализм Бэкона – деистичен (деизм – Бог первопричина мира).

При этом Бэкон непоколебимо отстаивал познаваемость природы, считая, что вопрос о познаваемости природы решается не спорами, а опытом. Природа познаваема, но на пути познания имеется множество препятствий, заблуждений, которые засоряют сознание людей, Б различает 4 вида заблуждений – 4 вида «идолов»- (ложных образов), или призраков. Это «идолы рода», «идолы пещеры», «идолы площади» и «идолы театра».

«Идолы рода» ведут к ложным представлениям о мире и являются следствием ограниченности человеческого ума, органов чувств. Люди к природе вещей примешивают свою собственную природу, искажая, таким образом, действительную картину мира. 

«Идолы пещеры» – это ложное восприятие действительности, свойственное отдельным людям, или индивидуальное заблуждение человека. Каждый человек имеет свой внутренний субъективный мир («свою пещеру»), который искажает его суждения о явлениях мира. 

«Идолы рынка» – это ложные понятия, которые порождены употреблением неправильных слов, распространенных чаще всего на рынках. В одни и те же слова люди часто вкладывают различное понимание, что ведет к безрезультатным, пустым спорам и затрудняет познание вещей природы.

«Идолы театра» – это неправильное представление о мире, возникшее на основе некритического усвоения различных философских взглядов и систем. Подобные представления изображают вымышленную картину мира, а не действительную природу вещей.

В критике «идолов» Бэкон пытался освободить сознание людей от пережитков схоластики, создать условия для научного изучения природы. Правильное познание ведет к господству людей над природой. Но подчинить природу можно только на основе изучения и использования присущих ей законов.

Разработал метод индукции. 
1. наблюдение фактов

2. их систематизация и классификация 

3. отсечение ненужных фактов

4. разложение явления на составные части

5. проверка фактов на опыте 

6. обобщение

Главная заслуга Бэкона – его философия имеет эмпирическую и практическую направленность, в создании эффективного метода научного познания.

Рене Декарт (1596-1650) «Рассуждение о методе» «Начала философии», родоначальник дуалистической философии – признание 2-х начал материи и духа; тела и души. Декарт склоняется к идеализму. Под материей понимает все, что имеет объем. Дуализм Декарта определил его теорию познания и учение о методе. Развивает рационализм, считает, что в акте познания разум человека не нуждается в чувственных вещах, ибо истина в разуме, а единственный метод познания – дедукция, а начинать надо с методологического сомнения, во всем можно сомневаться кроме сомнения. «Я мыслю следовательно я существую» т.к. сомнение есть акт мышления. На основе своего рационализма Декарт создает учение о методе 4-х правил:

1. ясность познания не вызывающая сомнения

2. разделять вопрос на части (для понимания)

3. мыслить от простого к сложному

4. нельзя упускать ничего существенного.




	№20. Концепции Локка о «первичных» и «вторичных» качествах.

Джон Локк (1632-1704) английский философ «Опыт о человеческом разуме» начинается с критики учения о врожденных идеях Декарта. Локк считал, что идеи не наследуются, единственным источником идей является опыт, Локк подразделяет его на внешний и внутренний. 

Внешний опыт возникает посредством слуха, зрения, осязания, объектом внешнего опыта является внешний мир, объектом внутреннего  - деятельность самой души. Внешний опыт, ощущения дают нам представления о таких качествах, которые принадлежат самим предметам – это объективные качества, неотделимы от предмета (например: протяженность, плотность, фигура, число) назвал их ПЕРВИЧНЫМИ КАЧЕСТВАМИ.

ВТОРИЧНЫЕ КАЧЕСТВА – субъективны, они не принадлежат самим предметам материального мира, в них есть лишь способность вызывать в нас ощущения, такие как звук, цвет, запах. Л утверждает, что если глаза не видят света или цвета, уши не слышат звуков, нос не обоняет, то все цвета, звуки, запахи, как самостоятельные идеи, исчезают. Т.е. данные качества субъективны, вторичны, они зависят от деятельности наших чувств. Вторичные качества Локк уподобляет условному знаку.   Подобное понимание означало уступку агностицизму, вело к сомнению в возможности познания свойств различных вещей. Деление опыта как источника знаний на внешний и внутренний, качеств на первичные и вторичные, на объективные и субъективные свидетельствовало об отступлении Локка от материалистической теории познания. В последующем этим отступлением воспользовались субъективные идеалисты, прежде всего Беркли и Юм. Таким образом, двойственный характер философии Локка явился своеобразным источником как для материалистических, так и для идеалистических школ.

Значительное место в теории познания Локка занимает учение о языке. Слова, по Локку, есть чувственные знаки и основная их часть – не единичные обозначения, а общие термины. В целом учение Локка оказало значительное влияние на последующее развитие философии и прежде всего на представителей французского материализма XVIII в. и на субъективно-идеалистические взгляды Д.Беркли.

№21. Учение о субстанции и ее атрибутах в философии Декарта и Спинозы. Монадология Лейбница.

ДУАЛИЗМ: Рене Декарт (1596-1650) мыслитель Нового Времени «Рассуждения о методе» «Начала философии» творец дуалистической философии, признание 2-х самостоятельных субстанциональных начал – материи и духа, тела и души. Единый мир Декарт расчленил на 2-е независимые части, определив каждую из них как самостоятельную субстанцию. Атрибуты субстанции (неотъемлемое свойство):

· материальной, телесной субстанции считал ПРОТЯЖЕННОСТЬ, 

· духовной субстанции – МЫШЛЕНИЕ.

МОНИЗМ: Бенедикт Спиноза (1632-1677) из Амстердама, из богатой еврейской семьи, был отлучен от еврейской общины и всю жизнь занимался шлифовкой линз для телескопов. «Богословско-политический трактат» и «Этика» - где критикует дуализм Декарта и разрабатывает монистическое учение о материальности мира. Спиноза считал, что не может быть 2-х субстанций в природе вещей. У Декарта Бог возвышается над 2-я субстанциями, у Спинозы Бог сливается с субстанцией отождествляется с природой. Пантеист: природа есть причина и следствие, сущность и существование, она вечна, бесконечна. Природа – есть причина самой себя – субстанция, проявляет себя в атрибутах (их бесконечное множество, но человек познает только 2-а – протяженность  и мышление. Спиноза гилозоист. Субстанция вечна и неизменна и потому лишена движения. Движение не является атрибутом субстанции, поэтому не имеет отношения ко времени, вечна.

ПЛЮРАЛИЗМ: «Монадология» основной труд Лейбница (1646-1716), его не устраивал декартовский дуализм субстанций, как и спинозовская единая субстанция, он утверждает, что вся Вселенная состоит из бесчисленного множества субстанций – монад. По Лейбницу монады – это деятельные души принадлежащих им тел, он подчеркивал неразрывность духовного и материального, подчеркивая что монады являются носителями материального, но это проявление второстепенно по отношению к их духовной сущности. 


	№22. Субъективный идеализм Беркли.

(против материалистической философии; против атеизма; не согласен с учением Локка; крайняя степень субъективного идеализма (исходное начало – ощущения, солипсизм), в дальнейшем приходит к объективному идеализму (единая духовная субстанция)

Джордж Беркли (1685-1753) английский философ «Трактат о началах человеческого знания» - выступает против исходного пункта материализма (принятие материи за вещественную основу мира). Для него материя – пустое, беспредметное слово, т.к. если удалить цвета, звуки, формы, движение, плотность, все чувственно воспринимаемое, то не останется ничего, что могло бы быть предметом познания. Человеческий разум способен воспринимать лишь отдельные, конкретные предметы. «Быть» означает «быть в восприятии». Исходное начало – это ощущение, комбинация ощущений (идей). Отрицал значимость абстрактного мышления и общих понятий. Его сведение качеств вещей их параметров, свойств логически вело к солипсизму (один, сам) т.е. к крайней форме субъективного идеализма, признающего несомненной реальностью лишь мыслящий субъект, а остальное существующим только в сознании этого субъекта. Таким образом утверждение бытия вещи ставилось в зависимость от существования «Я» воспринимающего индивидуума.

Беркли пытался преодолеть солипсизм, приходит к выводу о том что субъект не один, вещь может восприниматься другими субъектами. Вещи не могут исчезнуть т.к. это совокупность «идей» Бога, даже если исчезнет субъект, таким образом Беркли приходит к объективному идеализму. Вечному духу обнимающему все вещи и показывающему нашему взору такие правила, которые Бог сам установил и которые мы пытаемся определить как законы.

№23. Философский скептицизм и его обоснование в философии Юма.

(скептицизм, агностицизм (не признает познания причинных связей); цель знания – практика, это противоречие вело к субъективному идеализму)

Дэвид Юм (1711-1776) английский философ, основные труды: «Трактат о человеческой природе» «Естественная история религии». Источником познания объявляется опыт, под которым Юм как и Беркли понимает совокупность ощущений. На основе опыта (ощущения) образуются идеи, они суть копии наших впечатлений, без впечатлений идея не может возникнуть. Идеи вступают в связь друг с другом на основе 3-х принципов:

1. сходства

2. смежности во времени и пространстве

3. причинности

Причинную связь по Юму невозможно установить, он не признает вероятности познания причинных связей. Считал, что мы видим  только последовательность явлений, но не можем раскрыть тайные внутренние связи, силы соединяющие эти явления. Агностицизм Юма особенно отчетливо проявился в объяснении причинности.

В теории познания Юм – агностик, но на практике защищает позицию « здравого смысла». Видел задачу знаний в возможности быть руководством для практики, а не в адекватном познании, это противоречие неизбежно для субъективного идеализма. Скептицизм Юма является теоретическим обоснованием практицизма и рассудочного мировоззрения.


	№24. Французский материализм 18 века: Дидро, Гельвеций, Гольбах.

(за свободу научной мысли, против феодализма, метафизический материализм в его механистической форме, атеизм)

Французский материализм сыграл важную роль в идеологической подготовке революции 1789-1794г. Наиболее известны представители: Ламетри (1709-1751) Дидро (1713-1784) Гельвеций (1715-1771) Гольбах (1723-1789). Французский материализм этого периода – это классическая разновидность метафизического материализма в его механистической форме. Материя – объективная реальность, основной ее атрибут движение. Материя есть причина всего и самой себя. Свободомыслие и воинствующий атеизм. Французские материалисты стремились прежде всего дать философское обоснование атеизма. 

Гольбах «Система природы» - библия материализма, все явления природы у Гольбаха сводятся к различным формам движения материальных частиц, которые образуют вечную природу, она получила свое движение от самой себя. Основным недостатком деистов Гольбах считал отрицание ими «присущей природе энергии»

Ламетри – способность вызывать движение – неотъемлемый атрибут материи.

Дидро – движение существенное свойство материи, а абсолютный покой – это абстрактное понятие. Идея неразрывной связи материи и движения представляет собой элемент диалектики, не укладывающийся в строгую механистическую картину природы. Нет свободы есть только необходимость, т.к. они не уяснили диалектическое понимания взаимодействия свободы и необходимости.

Гельвеций – ум есть совокупность ощущений человека, развивали сенсуализм (в учении о познании) Личный интерес – главная причина человеческого поведения и действия. Человек – продукт среды, мнения правят миром. По его словам голод научил людей сгибать лук, плести сети, устраивать западни животным, возделывать землю.

№25. Философия Канта: учение о познании.

(объективный идеализм; агностицизм и априоризм что вело к субъективному идеализму; «вещь в себе» - материализм (вещь существует не зависимо от субъекта; противоречия – антиномии)

Иммануил Кант (1724-1804) родоначальник немецкой классической философии, из семьи ремесленника. Немецкая философия (классическая) носила двойственный, компромиссный характер, иногда даже противоречия. Если труды французских просветителей сжигались, а они подвергались судебным преследованиям, то немецкие философы - идеалисты были заслуженными профессорами. Кант – один из них – ректор университета в Кенигсберге. 2-а периода различают в его творчестве:

1– й до 70-х годов – «докритический» (занимается естествознанием)

2– й с начала 70-х годов – «критический» («Критика чистого разума», «Критика практического разума»)

Теория познания освящена в «Критике чистого разума» - мотивы агностицизма, в предисловии он пишет «я должен был ограничить область знания, чтобы дать место вере», процесс познания включает в себя 3-и этапа: чувственное, рассудочное, разумное. Все знание начинается с опыта, с работы органов чувств, на них воздействуют предметы – «вещи в себе» . Знание имеет сложный состав из 2-х частей: 1-я «материя» знания – поток ощущений, знание эмпирическое, даваемое путем опыта. 2-я часть –форма – дается до опыта априори. Итак характерными чертами теории познания Канта являются: 

· АГНОСТИЦИЗМ

· АПРИОРИЗМ

Чистыми априорными наглядными представлениями выступают пространство и время – это формы именно чувственности, а не рассудка, это представления, а не понятия, - это единичные представления интуитивного характера.

Причинность – это одна из категорий, которые являются априорными принципами мышления. В «Критике чистого разума» таблица этих категорий, их 12 (как суждений по логике): единства, множества, всеобщности, реальности, отрицания, ограничения, принадлежности, причинности, общения, возможности, существования, необходимости. Гегель упрекал Канта в догматизме и формализме. Последний, высший этап – разумное познание разум в отличие от рассудка порождает «трансцендентальные идеи» их 3-и:

1. психологическая (учение о душе)

2. космологическая (учение о мире)

3. теологическая (учение о Боге)

Кант имел как последователей так и критиков. Его критиковали с позиций идеализма – за допущение материалистического тезиса о существовании независимо от субъекта вещей в себе, так и с позиции материализма – за агностицизм и априоризм – которые вели к субъективному идеализму.


	№26. Этическое учение Канта.

(Категорический императив, сближение с деизмом)

По Канту «чистый разум» потерпел фиаско в своих попытках постигнуть мир вещей в себе и человеку остается одно – «практический разум» - т.е. учение о нравственности, этика. В основе нравственных оценок лежит категорический императив – основной закон этики Канта. Императив – это форма повелений, связанная с категорией должного:  «поступай так, чтобы максима (основной принцип) твоей воли во всякое время могла бы служить принципом всеобщего законодательства». Важнейшей конкретизацией категорического императива является императив «практический» «поступай так, чтобы человечество в твоем лице, также как и в лице каждого другого, непременно употреблялось как ЦЕЛЬ И НИКОГДА КАК СРЕДСТВО!» Принципы гуманизма, считал что нравственность автономна и не зависит от религии, а религия должна выводиться из принципов нравственности. Бог превращается в этический символ. Философия Канта сближает с деизмом. Мечтал о вечном мире на земле, союзе свободных городов и народов как гаранте этого мира – этому посвящен трактат «Вечный мир»  

№27. Основные идеи «наукоучения» Фихте.

(связующее звено между философией Канта и Гегеля, философия человеческой свободы и активного практического действия, противоречия неизбежные для субъективного идеализма, что ведет к солипсизму; вклад в разработку диалектического метода, но антитезис у него выводится не из тезиса, а сопоставляется с ним образуя единство противоположностей)

Иоганн Готлиб Фихте (1762-1814) из крестьян, получил образование, жизнь насыщена (в отличие от Канта и Гегеля) драматическими событиями. Идеолог немецкого освободительного движения против французских оккупантов. В его творчестве в то же время нашли отражения прогрессивные идеи французского просвещения. 

Философия Фихте – не только связующее звено между философией Канта и Шеллинга с Гегелем, но и своеобразное выражение прогрессивных устремлений немецкого народа, философия человеческой свободы и активного практического действия. Свою философию Фихте называет «первой системой свободы» которая освобождает человеческое «Я» от оков вещей, от внешнего диктата. По Фихте философия – это не мировоззрение, а самосознание, связанное с характером, образом мыслей, практическими действиями личности. Позиция последовательного субъективного идеализма. «Я» - мыслящий субъект, обладающий большой активность, деятельность выливается в диалектический процесс: 

Утверждение – отрицание – единство, синтез первых 2-х положений. 

Категории «Я « - нравственность, моральный долг: « не Я» - физическая природа человека, естественные склонности, дополняются еще одной «интеллектуальное сознание» или интуиция призвана устранить противоположность субъекта и объекта. Свое учение Фихте назвал «учение о науке» - наукоучением:

Философия есть наука о науке, высшее и безусловное основоположение для всех наук, универсальный метод познания. Его противоречие: с одной стороны с одной стороны он провозглашает всесилие разума, а с другой «теоретический разум» подчиняется «практическому разуму» т.е. нравственному сознанию и воле. Центральной  категорией «практической» философии Фихте считал свободу, считал  (как и Спиноза) что человек подчинен закону причинности т.е. необходимости, случайность – субъективная категория, случайно лишь то, причина чего нам неизвестна. Свобода – активная деятельность в рамках познанной необходимости.




	№28. Система и метод в философии Гегеля. Противоречие между методом и системой.

(максимально рационализированный  и логизированный объективный идеализм, консервативная система и прогрессивный диалектический метод)

Георг Вильгельм Фридрих Гегель (1770-1831) родился в семье крупного чиновника. Первым представил весь естественный, исторический и духовный мир в беспрерывном развитии, открыл и обосновал с позиции объективного идеализма основанные законы и категории диалектики. Диалектику (как метод познания) противопоставил метафизике. Признает возможность адекватного познания мира на базе тождества мышления и бытия. Философия Гегеля – это максимально рационализированный  и логизированный объективный идеализм. В основе всего сущего лежат законы мышления, т.е. законы логики, на не формальной, а совпадающей с диалектикой, а законы эти – это мысли Бога до сотворения мира. Логика – это изображение Бога в вечной сущности. Философская система Гегеля делится на 3-и части: ЛОГИКА, ФИЛОСОФИЯ ПРИРОДЫ, ФИЛОСОФИЯ ДУХА.

ЛОГИКА – тождество бытия и мышления, представляет собой закономерное движение понятий выражающих содержание абсолютной идеи. 3-и элемента – тезис – антитезис – синтез – триада тождество, единство противоположностей – ключевое понятие логики Гегеля. Применил диалектический метод к анализу логических понятий, суждений, умозаключений.

ФИЛОСОФИЯ ПРИРОДЫ – природа порождение абсолютной идеи, ее проявлениями в природе считает механику, физику, органику. В химических процессах указал на превращение количественных изменений в качественные, но не смог преодолеть механистического понимания природы, остался на позициях старой натурфилософии.

ФИЛОСОФИЯ ДУХА – синтез логики и философии природы – абсолютная идея пробуждается и находит свое выражение в абсолютном Духе. Человек – часть природы. Дух – единое и целое но находится в процессе развития, переходе от низшего к высшему, движущей силой развития духа является диалектическое противоречие субъекта и объекта, мысли и предмета. Субстанция духа есть свобода. 

МЕТОД – движение самой сути дела, диалектический характер, объективное содержание мира. Противоречие между методом и системой в философии Гегеля: сам дух диалектического метода противоречит формализованной консервативной системе – это противоречие доктрины, которое запрещается как формальной так и диалектической логикой. Диалектика с ее борьбой противоположностей, духовный и исторический прогресс фактически обращен в прошлое т.к. «абсолютная цель» прогресса достигнута (надо отбросить консервативную систему гегелевской философии).

СИСТЕМА – это избранный Г порядок изложения материала, связь логических категорий, общее построение всего философского здания. В отличие от метода, который определяется главным образом объективным содержанием мира, система во многом несет черты авторского произвола.

№29. Антропологический материализм Фейербаха.

(материалист, атеист, гностик, антропологический материализм) 

Людвиг Фейербах (1804-1872) – представитель философского материализма и атеизма. Его взгляды формировались под воздействием Гегеля, подверг систематической критике философский идеализм и религиозное мировоззрение. 1841г. «Сущность христианства» - основной труд. Материализм Фейербаха оказал сильнейшее влияние на Маркса и Энгельса, но сам он сторонился политической деятельности. Свою философскую систему Фейербах назвал «новой философией» и «философией будущего» Преодолев идеализм Гегеля Фейербах называет человека продуктом природы, а его мыслительную деятельность единственным носителем разума. Убежден в познаваемости мира, сторонник материалистического сенсуализма, противник агностицизма. Истинность теоретических положений проверяется  их  сопоставлением с чувственными данными, такой критерий истины не является надежным, не универсален. В результате  (в целом справедливой) критики философского идеализма  Фейербах потерял то ценное, что было заключено в трудах его великих предшественников – диалектику познания.

Предметом новой философии должен стать сам человек, а сама философия – учением о человеке, или антропологией. «Новая философия превращает человека включая природу как базис человека, в единственный, универсальный и высший предмет философии, превращая антропологию, в том числе физиологию в универсальную науку». Фейербах говорит о человеке вообще как о родовом существе, это абстрактные понятия игнорирующие социальные характеристики.

Фейербах признает как индивидуальные так и групповой эгоизм. Групповой эгоизм создает напряженность, порождает социальные конфликты, Фейербах говорит о «вполне законном эгоизме» угнетенной массы – эти рассуждения можно рассматривать как зародыш исторического материализма. Но в конечном итоге социальные противоположности Фейербах пытался объяснить антропологическими особенностями людей.


	№30. Единство материализма и диалектики в философии марксизма.

(гносеологический оптимизм (к этому моменту было совершено 3-и крупных открытия: 1.клеточное строение вещества, 2.закон сохранения энергии, 3.теория Дарвина; диалектический материализм) 

Преодолевая идеализм Гегеля, Маркс и Энгельс пришли к материализму,   но не к метафизическому и механистическому материализму 18 в., а к материализму диалектическому. Если Гегель процесс мышлений, абсолютную идею превращает в творца действительности, то для Маркса «идеальное есть не что иное, как материальное, пересаженное в человеческую голову и преобразованное в ней». Маркс подчеркивал, что его диалектический метод является в своей основе прямой противоположностью методу Гегеля. Энгельс отмечает, что гегелевская система страдала внутренним противоречием: 

1. человеческая история рассматривается как процесс развития без границ

2. именно в гегелевской системе абсолютная истина, соответственно прогресс невозможен.

Первый тезис явно противоречит второму.

Философия Фейербаха сыграла большую роль в преодолении Марксом и Энгельсом идеалистических представлений. Маркс и Энгельс создали  диалектический материализм основой которого является материалистическая диалектика (материалистический метод), но это было не механическое соединение диалектики Гегеля и материализма Фейербаха, а органическое единство теории и метода, обобщение и осмысление общественно – исторического опыта, достижений естественных и общественных наук. С каждым новым открытием в естествознании материализм меняет свою форму. На основе этих открытий Энгельс формулирует тезис: о материальном  единстве мира, выявляет основные формы движения материи и их взаимосвязь. Предмет материалистической диалектики: общие диалектические законы природы, истории, познания (в том числе мышления). Выделение главного закона диалектики: 

1. закон единства и борьбы противоположностей

2. закон превращения количественных изменений в качественные 

3. закон отрицания отрицания.

№31. Концепция социально-исторической практики в марксистской философии.

Практика – в марксизме не только критерий истины, но также движущая сила и в значительной степени цель познания. Человек воздействует на природу, изменяя ее создает новые условия существования, у общества начинают возникать многообразные потребности, в том числе и технические, а это «продвигает науку вперед больше, чем десяток университетов».

Кардинальным вопросом для теории познания является обоснование критерия истины, марксисты разработали концепцию социально-исторической практики. Практика – это материальная, чувственно-предметная, целеполагающая деятельность общественного человека. Ее содержанием является освоение и преобразование природных и социальных объектов и систем. Основные формы практики:

1. производство материальных благ и орудий труда

2. социальная деятельность, приводящая к реальным изменениям общественных отношений и политических систем

3. научный эксперимент с использованием приборов и установок.

Структура практики:

· потребность

· цель и мотив деятельности (возникающие на основе потребности)

· сама целесообразная деятельность

· применяемые средства

· достигаемый результат


	№32. Диалектико-материалистическое понимание истории в философии марксизма.

Историческая необходимость замены частной собственности общественной – таково краткое выражение сущности учения Маркса и Энгельса об обществе. Сущность человека – есть производное от конкретно – исторической системы общественных отношений, а не наоборот. Чтобы знать, что такое человек, это возможно только на пути разработки диалектико-материалистического  понимания общества и его истории. 

Марксистская философия видит общество не только с позиций марксизма, но и с позиций диалектики. Считают, что производственные отношения должны соответствовать определенной ступени развития производительных сил, но это соответствие не может быть статичным. И в какой-то момент подвижный и динамичный способ производства производительные силы вступают в противоречие с отставшими производственными отношениями. 

Диалектика производительных сил и производственных отношений является внутренним источником самодвижения способа производства, а в конечном счете, всего социального организма. Исторический материализм это не только общесоциологическое учение, но и марксистская философия истории. Задача марксистской философии истории состоит в ответе на вопрос: «откуда, куда и как идет человечество?» и встает вопрос о содержании и критерии общественного прогресса, ответ таков: «избыток продукта труда над издержками поддержания способности к труду есть основа всякого общественного, политического и умственного прогресса. Метод в центре! Общественно-экономическая формация – стержень ПС (производительных сил): первобытно-общинная; рабовладельческая; феодальная; капитализм; коммунизм. Структура общества: ФОС ↔ ПН ← ПО ← ПС (формы общественного сознания ↔ политическая надстройка ← производственные отношения ← производительные силы) неверно все сводить к экономическому детерминизму.


	№33. Марксистская философия в России: Г.Плеханов, В.Ленин.

Георгий Валентинович Плеханов (1856-1918) пропагандист марксизма, создатель первой российской социал-демократической группы «Освобождение труда». Плеханов до 1917 года жил в Западной Европе где знакомится с рабочим движением и становится убежденным марксистом. Критикует народничество. На его трудах «Социализм и политическая борьба» и «Наши разногласия» воспитывалось целое поколение российских марксистов.

Как бы ни менялись политические и тактические взгляды Плеханова, он не менял своего диалектико-материалистического мировоззрения. До конца жизни он оставался материалистом и диалектиком, противником антимарксизма и идеалистической философии. Труды: «К вопросу о развитии монистического взгляда на историю», «О материалистическом понимании истории», «К вопросу о роли личности в истории», «К шестидесятой годовщине смерти Гегеля» и др.

Материалистическая философия в трудах Маркса и Энгельса возвысилась до цельного, гармонического и последовательного миросозерцания. Такого единства и цельности нет, полагает П, ни у кого. Домарксовский материализм был метафизическим по методу и идеалистическим по своим взглядам на человеческое общество и его историю. Философия Гегеля раздиралась противоречием между прогрессивным и даже революционным диалектическим методом и консервативной идеалистической системой.

П предлагает классификацию движущих сил, или факторов исторического развития.  Конечной и самой общей причиной исторического движения является развитие производительных сил. Наряду с этой общей причиной, действуют особенные причины, т.е. та историческая обстановка, при которой совершается развитие производительных сил у данного народа. И причины единичные: личные особенности деятелей и другие случайности, благодаря которым события получают индивидуальные черты. «Великий человек» является начинателем, потому что он видит дальше других и хочет сильнее других. Наряду с философскими широкую известность получили труды Плеханова, посвященные истории философии, эстетике, истории искусства и литературоведению. 

Ленин (1870–1924). «Мы вовсе не смотрим на теорию Маркса как на нечто законченное и неприкосновенное» Исторически условна всякая идеология, не делая при этом исключения для марксизма, который был для него примером научной идеологии.» В начале XX в. перед Лениным встала задача защитить основы материалистического мировоззрения в условиях казалось бы полного краха естественнонаучной картины мира и массового отступления естествоиспытателей от позиций стихийного материализма и перехода на позиции модных в ту пору школ субъективного идеализма – в первую очередь – махизма, или эмпириокритицизма.

После поражение революции 1905–1907 гг. в России усилилось влияние идеалистических и религиозно-мистических настроений, которые оказывали свое воздействие на часть социал-демократов. Они изображали махизм философией современного естествознания, которая, по их мнению, возвысилась и над материализмом, и над идеализмом. А. В. Луначарский, к примеру, призывал сбросить «ветхий плащ серого материализма» и соединить марксизм с «новой религией, в которой Богом выступало бы само человечество».

Ленин доказывал, что исчезла не материя, а старые, в своей основе метафизические и стихийно-материалистические убеждения ученых, воспитанных в духе классической физики и подразумевавших под материей прежде всего вещество, «весомые тела». Ленин видел несостоятельность этих воззрений. Виды и формы материи бесконечно многообразны, считал он, и науке известна лишь малая их часть. Но все они существуют объективно. Выражение «материя исчезает», «материя сводится к электричеству», отмечает Ленин, – есть лишь выражение той истины, что удается открыть новые формы материи, новые формы материального движения, свести старые формы к этим новым.

Материя есть объективная реальность, существующая независимо от человеческого сознания и отображаемая им. Истина, всегда объективна. Но не в смысле существования ее где-то вне человеческого сознания, а лишь в том смысле, что содержание ее объективно. 

Считал, что практика – не просто физиологическая деятельность человека, как думал Фейербах, а включает всю совокупность материальной деятельности человечества – общественное производство, классовую борьбу как изменение общественно-политических отношений, научные эксперименты.

Краеугольным камнем материалистической теории познания Ленин считал принцип отражения внешнего мира в человеческом сознании. Все знания проистекают из опыта, из ощущений, из восприятий, в которых так или иначе отражаются свойства вещей. Ощущение Ленин называл субъективным образом объективного мира. Познание, каждая его форма или этап, пронизаны диалектикой. Поэтому и наука о познании, гносеология, должна строиться на принципах диалектики. Более того, Ленин считал, что диалектика и есть теория познания марксизма. Он подчеркивал мысль о единстве (тождестве) диалектики, логики и теории познания и считал, что классическим образцом воплощения этого единства является «Капитал» Маркса.

Разрабатывая теорию исторического материализма применительно к новым историческим условиям, Л особое внимание уделял гносеологическим аспектам. Несмотря на острые политические расхождения в тот период, Ленин и Плеханов находились в одном «лагере», в одной «партии». Они оба боролись против субъективно-идеалистической философии махизма, защищая диалектический материализм.




	№34. Русская философия 18в.: Ломоносов, Радищев.

Многие традиции, вошедшие в отечественную философскую мысль, оформились еще в допетровские времена (XI – XVII вв.) в русле древне- и средневекового любомудрия. Оно было представлено именами митрополита Илариона, Филофея, А.Курбского, Максима Грека, Симеона Полоцкого. В петровское и ближайшее постпетровское время заметно себя проявили Феофан Прокопович и Крижанич. Философские идеи в России в это время часто носили этический и эстетический характер. Они были направлены на научение человека добродетельной жизни, возбуждали интерес к бытию и душе человека, общественно-политической проблематике. 

Реформы Петра I имели своим следствием сближение русской и западноевропейской культуры. Самый универсальный ум России XVIII в. – Михаил Васильевич Ломоносов (1711 – 1765). Он родился в Архангельской губернии в семье крестьянина-помора, учился в Москве в Славяно-греко-латинской академии, продолжил образование в Германии, где глубоко изучил философию и естествознание. Ломоносов выдвинул идею отделения просвещения и научного познания от религии: «Нездраворассудителен математик, ежели он хочет божескую волю вымерять циркулем. Таков же и богословия учитель, если он думает, что по псалтире научиться можно астрономии или химии».

Главный вклад Ломоносова в философию – обобщающие выводы мировоззренческого характера, которые логически вытекали из его научных исследований и которые явились естественнонаучным фундаментом его материализма. Развил атомистические идеи античности, конкретизировал фундаментальное положение Декарта о сохранении движения, выдвинул молекулярную концепцию строения вещества: корпускулы – молекулы, состоящие из элементов, т.е. атомов. Ему принадлежит идея механической природы теплоты (в горячем частицы вращаются быстрее), наличие взаимной связи и развития живой и неживой природы. 

В отличие от Локка он считал, что и первичные, и вторичные качества существуют объективно и зависят лишь от физических, свойств составляющих их корпускул.

В теории познания Ломоносов обосновывал тезис о единстве эмпирических и теоретических исследований: эмпирические исследования – это руки, а теоретические – глаза ученого; таково образное представление Ломоносова о познавательном процессе. При этом он не проводил резкой грани между теоретическими обобщениями и философскими выводами из них. Л логику  ставил в связь с риторикой. Итак, и по содержанию и по характеру обоснования и по направленности взгляды Л соответствуют западноевропейской философской традиции.

В последней трети XVIII – начале XIX в. духовная жизнь России испытывает мощное влияние французского Просвещения. Этот период отмечен дальнейшим развитием науки и образования, в 1755 г. открылся Московский университет,   ставший  очагом  передовой науки и культуры, развития свободомыслия (Д.С. Аничков, СЕ. Десницкйй, ЯП. Козельский; ПС. Батурин, Н.И. Новиков и др.) выступали с критикой многих сторон российской действительности, однако возлагали Надежды на «просвещенного государя», «философа на троне». Они видели предназначение философии в том, чтобы формировать «генеральные принципы науки».

В этот период в России формируются революционные идеи, родоначальником которых был Александр Николаевич Радищев (1749–1802). Критикует крепостное право и самодержавие, самодержавие не способно облегчить положение народа. В сочинении «Путешествие из Петербурга в Москву», за издание которого он был, осужден на смертную казнь, замененную ссылкой в Сибирь, Радищев описывает тяжкий труд, бесправие и нищету крестьян, выдвигает идеи о необходимости революционного просвещения народа.

 «О человеке, его смертности и бессмертии» Это произведение, написанное в ссылке состоит из четырех частей. В первых двух частях проблема смертности и бессмертия рассматривается с материалистических позиций. Опираясь на, достижения естествознания XVIII в., идеи французских энциклопедистов и русскую материалистическую традицию, идущую от Ломоносова, Радищев показывает зависимость духовной жизни человека от тела и приходит к выводу, что смерть тела неминуемо влечет смерть души. 

Однако в двух последних частях своего сочинения Радищев выступает с противоположных позиций, объявляя душу бессмертной. Рассматривая природу мышления и чувств, он приходит к выводу, что познание несводимо к чувственному опыту, мышление же по своей природе нечувственно. А поскольку душа человека есть «существо само по себе», она проста, принципиально отлична от телесности, непротяженна, а значит, неразделима среди всех чувствований и мыслей, поскольку она бессмертна. 

Другим доказательством бессмертия души Радищев считает наличие цели жизни как стремления к совершенству и вечному блаженству. Р аргументирует это утверждение ссылкой на Лейбница, который сравнивал переход из одного состояния тела в другое с превращением гусеницы в бабочку. Главный же аргумент тезиса о бессмертии души – закон сохранения энергии. И если в природе невозможно исчезновение энергии, то и «душа», будучи одной из совершенных сил, не исчезает бесследно. О значимости проблематики труда Радищева свидетельствует то, что во многом он предвосхищал идеи русского космизма, пытавшегося практически разрешить задачу бессмертия («воскрешения отцов»).

	№35. Историософия П.Я.Чаадаева. Славянофилы и западники: философские и социально-политические взгляды.

Победа войны 1812 г. Последствия европеизации России, осуществленной Петром I: Позитивные результаты: активная торговля с Европой и ускорение экономического развития страны, бурное развитие науки, искусства, архитектуры, переориентация интересов общества в сторону духовной, по преимуществу светской культурной жизни. Занятие наукой и искусством стало важнейшим признаком исключительности личности. Негативные последствия: разлом русской культуры на европейскую и народную, пренебрежительное отношение к национальным корням, искусственный разрыв культурной эволюции, отказ от национальных традиций.

Попытка разрешить это противоречие и была предпринята «западниками» и «славянофилами»  Как идейное течение западничество восходит к философии П.Я. Чаадаева.

Петр Яковлевич Чаадаев (1794 – 1856) – философ, участник Отечественной войны 1812 г., друг Пушкина. П.Я. Чаадаев объединил религиозно-философское миросозерцание, историософию и социологию. Религиозный мыслитель Чаадаев: «лишь под влиянием религии человеческий род может исполнить свое конечное предназначение». Естественный ход умственного развития – состоит в принятии некоторых религиозных истин как априорных, которые предшествуют собственному движению разума. Естественные основы философии он видел в фактах, которые называл первичными. «Философские письма» 1836г. – 1-е опубликованное письмо, всего 8 писем. «Мы живем одним настоящим, без  прошлого и будущего». Россия станет центром духовной жизни Европы, считал, что Запад пошел по этому пути. «Наша свобода заключается лишь в том, что мы не осознаем нашей зависимости». Главные темы его сочинений – Россия и философия истории. Свой взгляд на социальные процессы Чаадаев обосновывает, опираясь на разработанную им онтологию и гносеологию.

Онтология Чаадаева как предтеча всеединства – целого направления философской мысли России XIX в. В основе мира лежит великое «ВСЕ», оно объективно и не зависит от человека. «Великое «ВСЕ» суть ипостаси Бога, оно существует в формах мира физического и мира духовного.  

Основополагающая идея гносеологии – объективная обусловленность сознания. Чаадаев утверждает, что иного разума, кроме подчиненного, не существует. Чему же подчинен разум, познающий физический мир? – Законам этого мира. Поэтому инструментами познания физического мира являются «естественные средства опытности», рассуждение и интуиция. 

антропология Чаадаева, в которой он обосновывал концепцию родовой сущности человека. Он подчеркивал что человек –  не самодовлеющая индивидуальность так как его духовность унаследована «от наших предшественников на земле». 

Основополагающий принцип всей историософии Чаадаева – представление об истории как о созидании в мире «Царства Божия». Течение исторических событий и ум отдельного человека управляются не принципами и не деятельностью личности, но Провидением, – полагал Чаадаев. «Истина едина: Царство Божие, небо на земле, все евангельские обетования – все это не иное что, как прозрение и соединение всех мыслей человечества в единой мысли; и эта единая мысль есть мысль самого Бога, иначе говоря – осуществленный нравственный закон». Чаадаев подвергает критике повествовательную, эмпирическую историософию, которая ограничивает себя задачей овладеть как можно большим количеством фактов и объяснять все деятельностью личности, игнорируя «высший закон». Неприемлемой для Чаадаева является и «основоположение об однородности природы всех людей», теория «естественного развития человеческого духа». Историософия призвана ответить на вопрос: существуют ли общие законы развития человеческих сообществ? Чем определяется единство истории человечества? Каков «всеобщий закон», управляющий историей? Обретение истины в понимании истории предполагает выработку определенного способа понимания фактов, а не механическую проработку их совокупности. Философия истории должна найти принцип единства истории человечества, ее всеобщий закон. Законосообразность исторического процесса означает наличие исторической необходимости, которую Чаадаев связывает с понятием свободы. Свобода подчинена необходимости, поскольку лишь та деятельность свободна, которая ее (необходимость) учитывает. Всякий раз, когда мы отступаем от закона, «наши действия определяются не нами, а тем, что нас окружает». Ч неоднократно подчеркивал, что именно в силу своей отсталости Россия может избежать ошибок и заблуждений Европы.  


	За высказанные идеи Ч признали сумасшедшем и Николай I написал на донесении Особой комиссии: «Чаадаева продолжать считать умалишенным и как за таковым иметь медико-полицейский надзор».

Как особое идейное течение западничество оформилось в деятельности кружка Н.В. Станкевича. В московский кружок западников входили А.И. Герцен, Т.Н. Грановский, Н.П. Огарев, В.П. Боткин, К.Д. Кавелин и другие. Тесную связь с кружком имел В.Г. Белинский. Также к западниикам И.С. Тургенев, П.А. Анненков, И.И. Панаев. Западничество в целом характеризуется европейской ориентацией мысли, интересом к западноевропейской философии, борьбой за «исправление» исторического развития России, перевод ее на пути европейской Цивилизации. Свое конкретное выражение оно получало в литературно-критических статьях, дискуссиях, философских произведениях. По характеру социальной ориентации западничество неоднородно; часть его представителей (Белинский, Герцен, Огарев) составляло радикальное крыло, а большинство принадлежало к либеральному направлению.

В противовес западникам славянофилы (К.С. Аксаков, И.В. Киреевский, А.С. Хомяков) выступили с обоснованием особого пути исторического развития России, принципиально отличного от западноевропейского. Область теоретических интересов славянофилов определялась задачей выявления самобытности русской истории, ее национальной исключительности. В своем понимании особенностей мировоззрения и исторической миссии славян они опирались на тезис о самоценности и самодостаточности русского национального сознания и культуры. 
ЗАПАДНИКИ

СЛАВЯНОФИЛЫ

Сфера познания

наука

религия

Сфера действия

Социализм (анархизм)

монархия

Сфера ценностей

личность

тотальность

Противопоставляя русскую и европейскую культуры, славянофилы доказывали необходимость для России следовать самобытным путем. Так, И.В. Киреевский (1806–1856) характеризует древнерусскую образованность как цельную и разумную, а западную – как построенную на принципах дуализма и рационализма. 

Славянофил А.С. Хомяков (1804–1860). Разделяя точку зрения Киреевского, формулирует основные принципы бытия национального сознания россиян - принцип соборности, или общинное, как единства и свободы, опирающийся на любовь к Богу и его истине и на взаимную любовь ко всем, кто любит Бога. Отсюда – идеализация русской общины, «мира» с его Сходами, принимающими единодушные решения, с его понятием справедливости как соответствия обычаю, совести, внутренней истине. Славяне, – писал Хомяков, – земледельческие народы, которым чужды воинственность и аристократизм, они демократы, приверженные идеям гуманности. 


	№36. Русская материалистическая философия 19в.: Герцен, Чернышевский.

В середине XIX в. в России сформировалось материалистическое течение в философии, западники материалисты и атеисты. Раскол среди западников на радикалов и либералов. Считали, что Россия должна учиться у Запада экономики. Представители либерального крыла: Каверин К.Д.; радикалы:  Герцен, Н.П. Огарев, В.Г. Белинский, Н.Г. Чернышевский, и др. принадлежали к революционной демократии, боровшейся против крепостничества и самодержавного абсолютизма. 

Александр Иванович Герцен (1812 – 1870) диалектику Гегеля освободил от идеализма и соединил с материализмом в работе «Дилетантизм в науке» и особенно в «Письмах об изучении природы». Назвал диалектику – алгеброй революции. Субъектом истории выступал народ, чтобы его просветить надо ему дать досуг и хлеба. Русская община основа социализма. Открывает типографию на Западе, газета Звезда, затем Колокол. Герцена разбудили декабристы.

Г считал основным недостатком систем материализма в их метафизичности. Материализм со стороны метода, отмечал он, стоит несравненно ниже идеализма. Г стремился сделать материализм «философски логичным», понимая под логикой диалектику, которая нашла наиболее полную и глубокую разработку в трудах Гегеля. Г обнаруживает противоречие между прогрессивным методом и консервативной системой Гегеля. Г рассматривает законы и формы мышления как отражение законов действительности, как осознанные законы бытия. Человек не навязывает своего разума природе, а лишь осознает то, что есть в ней. Человек есть часть природы и только относительно противоположен ей. У Г имеются догадки о роли в познании материальной человеческой деятельности. Утверждает, что «мышление без действий – мечта». Отводит большую роль технике в деле преобразования природы, однако Г не сумел осмыслить практику как материально-чувственную общественно-историческую деятельность и в ряде его высказываний дается идеалистическое определение истины; критерий истины, считал он, можно найти только в мышлении, но в мышлении, «освобожденном от личного характера». Г вооружил материализм диалектическим методом или, сделал диалектику материалистичной. 

Николай Гаврилович Чернышевский – антропологический материалист (1828 – 1889), как и Герцен, шел по пути соединения философского материализма и диалектического метода, используя, главным образом, учения Фейербаха и Гегеля. В «Критика философских предубеждений против общинного владения», «Антропологический принцип в философии», «Суеверие и правила логики» и др. Ч придерживался антропологического принципа Фейербаха, объясняя общественную жизнь свойствами и потребностями человека как преимущественно биологического существа, никакого дуализма в человеке нет, а философия прибавляет, что если бы человек имел, кроме своей реальной натуры, другую натуру, то последняя непременно обнаруживалась бы в чем-нибудь. Но так как она не обнаруживается ни в чем, и все, что происходит в человеке, происходит по одной реальной натуре, то, говорил Ч, – никакой другой натуры в нем нет.

 Ч считал, что нет особого, «философского» знания мира, отличного от естествознания. Утверждает тождество философии и естествознания, на единстве законов природы и человеческого существования, но упускает из виду социальную специфику человека как общественного существа. «Реальная натура» человека остается у Ч абстракцией антропологизма, как и у Фейербаха.

Ч считал, что мир един и материален. В природе нечего искать идеи, говорил он. В ней разнородная материя с разнородными качествами. Материя находится в непрерывном движении. Гностик, называя агностицизм и субъективный идеализм «иллюзионизмом», Ч считал, что истинность или ложность человеческого познания выявляется практической жизнью. «Приговор дает сам человек своею жизнью; «практика», этот непреложный пробный камень всякой теории, должна быть руководительницей нашей и здесь». Практику Ч называл великой разоблачительницей обманов и самообманов не только в практических делах, но также «в делах чувства и мысли. Утверждение, что «главная движущая сила жизни промышленное направление», приближает взгляды Ч к материалистическому пониманию истории.

Конкретность и всесторонность – условие объективной истины исследования, к которой должен стремиться подлинный ученый. Ч иронически отзывается о метафизиках-субъективистах, каждый из которых брал из истины только то, что ему нравилось, а всякую неприятную для него истину отвергал. 

Ч разработал свою эстетическую теорию. В произведениях искусства должна отражаться жизнь, взятая в ее типических образах. С этих позиций Ч критикует теорию «чистого искусства». По его словам, «искусство для искусства» – мысль такая же странная, как «богатство для богатства», «наука для науки» и т.д. Все человеческие дела должны служить на пользу человеку. 

Философии истории Ч присущ оптимизм. Прогресс в развитии общественных отношений он связывал с прогрессом научного знания. «Исторический путь – не тротуар Невского проспекта, он идет целиком через поля, то пыльные, то грязные, то через дебри. Кто боится быть покрытым пылью и выпачкать сапоги, тот не должен приниматься за общественную деятельность». 



	№37. Философия всеединства В. Соловьева.

 (идея соборности; экуменист; 3-и ценности: добро, истина, красота; объективный идеалист; пантеист; гилозоист; гностик)

Владимир Сергеевич Соловьев (1853–1900) сын Сергея Соловьева, известного историка. Родственники боялись, что он уйдет в монастырь, но напрасно, т.к. он собирался идти в мир, чтобы преобразить его. Осуществляет синтез: немецкой классической философии + идеализма + эмпиризма + религиозного платонизма. Создатель философской системы всеединства: «Кризис западной философии. Против позитивистов» «Философские начала цельного знания» «Чтения о богочеловечестве» «Критика отвлеченных начал»  «Оправдание добра» «Три разговора».

С родоначальник - метафизика всеединства и софиология. С пытался объединить философию, науку и религию, создавая «свободную теософию». Религиозные смыслообразы ставил на службу философии, нетрадиционно трактует их, за что его публикации неоднократно запрещалась Синодом. С за «практическую» философию, которая положительно влияет на «жизнь народную».

Картину мира С создает с позиций объективного идеализма и своеобразного пантеизма. Основная категория философской системы Соловьева – это сущее, что то же самое, – Абсолют, Бог. Абсолют раздваивается на первое и второе Абсолютное. Первое (первый полюс) – это совокупность вечных сущностей, идей или прообразов множества предметов – уже реально существующих или тех, которые реально возникнут. Первый Абсолют Соловьев расценивает как подлинное Сущее. Первый полюс – свобода от всяких форм, «Единое», Логос.
Второе (второй полюс), сводится лишь к становящемуся Сущему: природа, реальный человек, общество – условное, относительное, временное бытие, мир иллюзорный и неподлинный.; второй – «потенция бытия» или «первая материя», она же – стремление к реализации в конкретном многообразии, София. София занимает место посредника между безусловным единством Божества и реальным миром, она – существо одновременно нетварное (божественное) и тварное (сотворенное). София – Премудрость Божия, «лучезарное и небесное существо».

АБСОЛЮТ

Первое абсолютное

Вечные сущности, свобода ото всяких форм, ЛОГОС,

(БОГ, СУЩЕЕ)

Второе абсолютное

Становящееся сущее, природа, человек, потенция бытия, СОФИЯ

С искал причину зла – отпадения мира от Бога – и нашел ее в принципе индивидуации – эгоистическом стремлении каждого существа к обособленному существованию, а также в отталкивании от себя других. Индивидуализация заложена в замысле самого Божества. 

Панморалист, т.е. судьбы мира ставит в прямую зависимость от нравственности и всей духовности человека. Гилозоист.

В теории познания Соловьев предстает как гносеологический оптимист. Он воспринял от славянофилов идею цельного знания, или живознания. Познание осуществляется 3-мя путями: 1.эмпирическим (научным), постигается мир явлений, 2.разумным (рационально-философским) мышление, идеальная сфера 3. мистическим (созерцательно-религиозным) постигается абсолютное. Мысль познающего человека должна двигаться не от сознания к бытию, а от бытия – к сознанию. 

Цель – создать в посюстороннем мире Богочеловека. Выдвигал положения, что без человека нет деятельности бога, ее не на что направлять и, следовательно, человек совечен и сомогущ Богу. «Вообще человек, – пишет философ, – есть некоторое соединение Божества с материальною природою, что предполагает в человеке три составных элемента: божественный, материальный и связующий оба, собственно человеческий... Причем собственно человеческое начало есть разум (ratio), т.е. отношение двух других». Человек Божественный – это вечная идея человека, содержащаяся в первом Абсолюте. Человек материальный (природный) – это дохристианское первобытное существо, не выделившееся из природы. 

В последние два года наблюдая за событиями в России и Европе конца XIX в., С отказывается от идеала богочеловечества. Тщетность надежд на неуклонный прогресс общества, совершенствование каждого человека и человечества в целом. С возвращается к традиционной христианской концепции: царство всеобщего блаженства создается уже за пределами земной (в потустороннем мире) истории человечества. Этот горький вывод противоречит былому оптимизму философа. 

	№38. Религиозный экзистенциализм и социальная философия Н. Бердяева 

Николай Александрович Бердяев (примат личности над обществом, персоналистический социализм) 

Б (1874–1948) – Еще при жизни его труды были переведены на 14 языков, он оказал заметное влияние на современную западную мысль. В 1918 г. он создал в Москве Вольную Академию духовной культуры, несколько лет успешно действовавшую. В своих взглядах Б прошел эволюцию от увлечения марксизмом к неокантианству, далее – к поискам «нового религиозного сознания» и, наконец, к религиозному экзистенциализму и персонализму. Однако Бердяев далек от христианской ортодоксии, он был своего рода еретиком. Труды: «Смысл творчества. Опыт оправдания человека» «Смысл истории» «Я и мир объектов» «Дух и реальность» «О рабстве и свободе человека. Опыт персоналистической философии» «Опыт эсхатологической метафизики. Творчество и объективация», «Самопознание. Опыт философской автобиографии», «Царство Духа и царство Кесаря»  «Экзистенциальная диалектика божественного и человеческого» 

Увлекается философией Соловьева, но на первое место ставит личность, она выше общества. В основу философии положил не бытие, а свободу. Свобода предшествует даже божественному творению. Сотворение мира Богом происходит из Божественного ничто в котором свобода уже существует, соответственно свобода не есть творение Бога, а соответственно не вина Бога, что человек творит зло. Три уровня свободы: 1. до-Божественное ничто; 2. христианская свобода; 3.социальное измерение, деятельность.
Как экзистенциалист Бердяев строго различает бытие и существование, имея в виду существование субъекта как духа. Бытие – сущность (essentia), оно реально не существует и всего лишь бытийствует в отличие от духовного существования (existentia). Подлинным существованием («первожизнью») обладают только духи-субъекты. Философию Б считал внутренним познанием мира через духовный мир личности, тогда как наука с внешней стороны познает мир вне человека. Цель философского познания не в отражении действительности, а в улавливании ее смысла. «Познай самого себя, – писал он аналогично положению Сократа, – и через это познаешь мир...». В центре философского творчества находится «проблема человека». 

Б полагал, что существует три вида времени: 1.космическое – изображается кругом вечного коловращения; 2. историческое – изображается линией, протянутой из прошлого в будущее; 3.экзистенциальное – символизируется точкой, говорящей о движении духа вглубь. 

«Примат свободы над бытием» – это положение, которое усиленно подчеркивалось философом в качестве исходного для своего миросозерцания. С одной стороны, свобода – ничто, с другой – она воля к чему-то, ничем не обусловленная творческая мощь, хаотически волевая стихия.

«Бог всегда в свободе, никогда не в необходимости, всегда в личности, никогда не в мировом целом». Он обращен к свободе человека и не заставляет его себя признавать. «Вера в Бога есть лишь внутренняя встреча в духовном опыте». Поэтому как единственное свидетельство существования Бога Б рассматривал обладание человеком духовностью и устремленностью к высшей духовности.

Понимание Б. мира носит плюралистический  и номиналистический характер. Экзистенциализм Б - персоналистический. Каждый дух представляет собой деятельную единицу, свободу и творческий акт. Духи – нечто высшее по отношению к природе, а высшее не может родиться из низшего. Бердяев, занял позицию субъективного идеализма. При этом он не отрицал того, что имеется внешний мир, который, с его точки зрения, «во зле лежит» из-за его объективированности и «падшести».

Объективация составляет одно из центральных понятий его учения, оно сродни понятию «отчуждение» и воплощает в себе зло мира, коренящееся в добытийственной свободе. Люди оказываются в рабстве у объектности. Образование мира объектов есть источник всех несчастий человека.

Каждый человек – микрокосм и микротеос, в глубине каждого из людей совершается мировая история и функционирует общество. Унизительна идея, будто бы человек – ничто перед Богом или просто его орудие. Личность не составляет готовой данности, она – задание, идеал человека; Личность самосозидается. Свой персонализм философ обосновывал тем, что божественное обнаруживается только в «частях», но никогда не в «целом», только в индивидуальном, но не в общем. Большая роль отводится человеческому творчеству. Личность тесно увязывается с творчеством. 

Смысл истории Б парадоксально усматривал в том, она должна придти к концу, негативно оценивал социальные революции. У людей должно пробудится «сверхсознание», в котором духовность займет высшее место. Наступит богочеловеческое царство. Победителем окажется Богочеловек, иначе, если люди в основном будут направлять свое творчество во зло, случится космическая и социальная катастрофа.  Три силы, управляющие общественной историей:1.Бог 2.Историческая необходимость 3.Человек (главная роль принадлежит человеку).

Для Б одинаково неприемлем и капитализм и коммунизм. Преображенное общество, по его мысли, будет означать христианский «персоналистический социализм», в котором закреплен примат личности над обществом. Сформируется соборность – внутреннее духовное общество людей. Экзистенциализм и персонализм Бердяева носят историософский характер. Глубокий гуманизм, лишь под углом зрения каждой отдельной человеческой судьбы можно постичь мировую судьбу. Вся философия Б – это благородная попытка вдохновить человека на созидание, преображение мира и самого себя.


	№ 39 Религиозно-философский космизм Н.Федорова (1829-1903)

(проблема единства человека и космоса, к человеческому бессмертию, синтез космоса и антропологизма)

Космос (греч. строй, лад, порядок) – соборное сознание, не только внешнее, но и внутреннее. Выделяются три течения в русском космизме: естественнонаучное (Н.А. Умов, В.И. Вернадский, К.Э. Циолковский, А.Л. Чижевский,); религиозно-философское (Н.Ф. Федоров, B.C. Соловьев, Н.А. Бердяев,); поэтически-художественное (В.А. Левшин, В.Ф. Одоевский, А.В. Сухово-Кобылин). Основные проблемы космизма: связь человеческого сознания (души) и космоса, место разума во Вселенной, новая космическая этика, множественность разумных миров, тема кочующего человечества.

Основатель русского космизма Николай Федорович Федоров (1829–1903). С юношеских лет он разрабатывал космическо-антропологическую концепцию активного христианства. Основной труд Ф – трехтомник «Философия общего дела» - это обоснованный призыв к активному действию, к достижению человеческого бессмертия.

В основе «философии общего дела» лежит специфическое понимание человека. Согласно космистам, истоки человеческого бытия коренятся во Вселенной и порывать с этими корнями нельзя. Человек – существо вертикальное, и это не дар рождения, а сверхъестественное требование перестройки человеческой природы. Человек – существо родовое, и поэтому, чтобы выполнить свой долг, он должен осознавать, что является сыном человеческим т.е. потомком вереницы предков, вплоть до первоотца и первочеловека, которые дали ему все. Родовая солидарность людей – самая глубокая и неотменимая связь между людьми. Но Человек –смертен и осознает свою смертность, выход в Апокалипсисе – самой последней книги Библии, в напутственном Слове – «откровении святого Иоанна Богослова» - это весть не о смерти, а о спасении, это Благовест.

Ф писал: «Мир дан не на поглядение, а на изменение его согласно своим желаниям». Проект регуляции, включает в себя как внутреннюю регуляцию процессов, протекающих в самом человеке, так и внешнюю регуляцию природных процессов. Постепенное распространение власти человека над Вселенной должно начаться с Земли (метеорическая регуляция), перейти на Солнечную систему (планетарная астрорегуляция) и затем – на Вселенную (космическая регуляция). Эта задача разрешается на пути постепенного преобразования природы:

· Создание долгоживущего человека

· Приобретение автотрофности

· Постепенное самосозидание

· Регуляция космических сил и стихий

· Достижение бессмертия

Федоров расценивал всеобщее воскрешение как победу над пространством: и временем. Воскрешение – фундаментальный «антиприродный акт», обратный рождению. Воскрешении не для будущей потусторонней, а ради посюсторонней жизни, в том числе и на других планетах.  Превратить христианство из молитвы в Дело он призывал не ради стяжания Святого Духа, а ради восстановления ушедших из жизни уникальных личностей, превращения человека в господина Вселенной. Оно возможно лишь на основе развития науки и техники.

Прообраз воскресительного акта Федоров видит в искусстве. Погребальные обряды, отпевание, попытки удержать умершего в живописном или скульптурном изображении и т.п. – все это свидетельство стремления сохранить, увековечить, обессмертить человека. 

Надежды Ф на технический прогресс были излишне оптимистическими и утопическими, но отнюдь не мистическими. Он верил, что возвращение к жизни всех умерших, активное воскрешение, а не пассивное ожидание бессмертия, должно быть не только христианским делом, но и делом позитивно-научным. В своей философии он осуществил синтез космизма и антропологизма. В центре его воззрений стоит человек и человеческое творчество космического масштаба.


	№40. Естественно – научный космизм: Циолковский, Вернадский.

(автотрофность, выход в космос, цефализация, ноосфера)

Выделяются три течения в русском космизме: естественнонаучное (Умов, Вернадский, Циолковский, Чижевский,); религиозно-философское (Федоров, Соловьев, Бердяев,); поэтически-художественное (Левшин, Одоевский, Сухово-Кобылин).

Основные проблемы космизма: 1.связь человеческого сознания (души) и космоса, 2.место разума во Вселенной, 3.новая космическая этика, множественность разумных миров и единство всех слоев бытия, целостность восприятия мира и проблемы понимания, тема «живого космоса», тема кочующего человечества, развитие космонавтики.

Идея активной эволюции получила в трудах Вернадского (1863–1945). Работая в области биогеохимии, он воспользовался догадкой американского ученого XIX в, Дж. Дана, согласно «принципу Дана», основное направление эволюции животного мира – так называемая «цефализация», т.е; совершенствование нервной системы, в частности головного мозга. От моллюска до человека это нарастающее движение неизменно себя обнаруживает, что дает основание полагать: в эволюции заложена идеальная программа, стремящаяся к реализации. Вернадский считал, что использование энергии, связанной с разумом, является отличительным признаком человека, и эта энергия позволит людям преобразовать природу, одухотворить ее. К идее цефализации примыкает и развиваемая Вернадским идея ноосферы, т.е. сферы разума. Он показал, что биосфера закономерно переходит в ноосферу, ибо человек все больше преобразует природу соответственно своим потребностям.

Вернадский одним из первых забил тревогу об истощении биосферы. С его точки зрения, влияние цивилизации на ход земных и космических процессов будет нарастать. Человечество должно стать автотрофным существом, т.е. от употребления в пищу других организмов перейти к непосредственной утилизации солнечной энергии, подобно растениям. Именно автотрофность, предполагал Вернадский, – путь к бессмертию человека.

Идея освоения космического пространства нашла свое развитие в трудах Циолковского (1857 – 1935). Он предсказал грядущий выход человека из его «заключения на Земле» и расселение в космосе, но и создал необходимые научные предпосылки ракетостроения, в подробностях описав состояние невесомости, как если бы он сам его испытал. Создатель космонавтики разрабатывал «космическую» философию панпсихизма и связывал ее с буддизмом. Он исходил из идеи одушевления Вселенной, допускал бессмертие «духовных» атомов, блуждающих в мире и переселяющихся в разные организмы, В качестве ведущего принципа этики он выдвигал требование, чтобы «все живое благоденствовало», поскольку, согласно буддизму, «жизнь непрерывна, а смерти нет».




	№41. Позитивизм и его исторические формы.

Позитивизм (лат. positivus – положительный) – широко распространенное течение западной философии XIX – XX вв., выступившее в процессе своей эволюции в трех формах: 

· позитивизм Конта – Спенсера – Милля;

·  эмпириокритицизм, или махизм, Маха и Авенариуса; 

· неопозитивизм, включающий школы: «логический атомизм», «логический эмпиризм», «логическая семантика», «аналитическая философия» и др.

Термин «позитивизм» был введен основателем этого течения французским философом Огюстом Контом (1798–1857), выступившим с идеей о неспособности «метафизики», т.е. традиционной философии, основанной на умозрительном, отвлеченном типе построения знаний, ответить на вопросы, поставленные развитием науки. Эта идея основывалась на учении Конта о трех стадиях развития познания: 

1. теологической, характеризующейся господством религии, объяснением явлений деятельностью сверхъестественных фантастических существ; 

2. метафизической, для которой характерно господство философии, объясняющей природу абстрактными «сущностями» и «причинами», и высшей 

3. позитивной стадией, отличающейся от двух предшествующих (донаучных) стадий отказом от теологии и метафизики, господством позитивных, т.е. положительных наук, научным объяснением всех явлений. 

Все положительные знания могут быть получены, согласно Конту, эмпирическими науками, опирающимися на опыт, поэтому философия с ее претензиями на исследование реальности не имеет своего предмета. Ее задача ограничивается обобщением результатов специальных наук. Научное познание, с точки зрения Конта, должно не объяснять явления, а ограничиться их описанием.

Позитивизм Конта содержал материалистические положения. Он не отрицал существование внешнего мира. Плодотворна его идея классификации наук, основанной на изучении самих предметов и естественных связей между ними. Вместе с тем, ограничив научное познание областью явлений, он создал учение характерной чертой которого является агностицизм.

В конце XIX в. возникает вторая форма позитивизма, связанная с методологическим кризисом в физике, который был порожден рядом крупных открытий (открытие электрона, явления радиоактивности и др.), которые привели к крушению старых представлений о строении материи и к отказу некоторых ученых от материализма. «Второй позитивизм» объединяет махизм, основателем которого является австрийский физик и философ Эрнст Мах (1838–1916) и эмпириокритицизм (критика опыта) швейцарского философа Рихарда Авенариуса (1843–1896). В связи со сходством этих учений их принято объединять под общим названием – махизм, или эмпириокритицизм.

В отличие от позитивизма Конта махизм окончательно порвал с элементами материализма, реанимировав субъективный идеализм Беркли. Основным принципом научного познания Мах провозгласил принцип «экономии мышления». Подобный принцип у Авенариуса получил название «наименьшей траты сил», суть которого состоит в том, чтобы освободить знания от «метафизических» допущений, к которым относится прежде всего признание объективной реальности. Понятия «движение», «пространство», «время», «причинность», «необходимость» рассматриваются махистами как продукты мышления, не имеющие смысла помимо человека и, следовательно, не имеющие объективного содержания. Мыслить «экономно», с «наименьшей тратой сил», значит, не объяснять, а описывать явления.

Мах вводит понятие «нейтральных элементов мира». Эти элементы не являются ни физическими; ни психическими, они «нейтральны». Выступив против «метафизики» с ее «мнимыми» проблемами, махисты и эмпириокритики пришли к отрицанию возможности познания сущности вещей и к отрицанию их объективного существования.


	Неопозитивизм, или «третий позитивизм» сформировался в 20-х годах XX в. в Европе. В 40-х – 50-х годах это философское течение получило широкое распространение в США, куда в связи со второй мировой войной переместились многие его представители Бертран Рассел (1872–1970) и австрийский философ и логик Людвиг Витгенштейн (1889–1951).

Применив метод логического анализа к понятиям математики и убедившись в его эффективности, Рассел пришел к выводу, что он может быть применен в любой области знания, в том числе в решений философских проблем. Логика была провозглашена сущностью философии. Философские проблемы, по мнению Рассела, сами сводят себя к проблемам логики, поскольку каждая философская проблема, если её подвергнуть необходимому анализу и очищению, оказывается или вовсе не философской, или философской в том смысле, в каком мы употребляем  это слово, т.е. логической.

Рассел и Витгенштейн поставили своей задачей - построение  логически совершенного языка науки, назвав свою теорию «логическим атомизмом». Идея оказалась плодотворной для конструирования искусственных, формализованных языков и развития символической логики, и в этой области неопозитивисты достигли; значительных результатов. Онтология была сведена к логике.

Рудольф Карнап (1891 – 1970) ввел классификацию предложений, разделив их на три класса:

1. бессмысленные (предложения, которые могут рассматриваться как таковые лишь по внешним признакам)
2. научно-неосмысленные (вненаучные) (все философские предложения, так как они не могут быть сведены к «протокольным» предложениям – они или непроверяемы, или в их состав входят «псевдопонятия»)

3. научно-осмысленные (научные). 

Если Рассел и Витгенштейн рассматривали отношения между предложениями и фактами, то Карнап объявил понятия «атомарный факт», «простой объект», «элемент мира» и т.п. «недопустимой метафизикой», ограничив задачу философии логическим анализом языка, его синтаксисом, ибо логика науки, с точки зрения Карнапа, есть не что иное, как логический синтаксис науки. С этих позиций он пришел к отрицанию возможности обсуждения вопросов, относящихся к природе реальных объектов и их отношения к языку.

Синтаксис (греч. syntaxig – построение, порядок) изучает внутреннюю структуру знаковых систем, правила их построения, безотносительно к выполняемым ими функциям. Философия оказалась, таким образом, сведенной к теории лингвистических форм, сводом формальных правил, Независимых от значения слов и предложений.

В дальнейшем, убедившись в ограниченности синтаксического подхода, неопозитивисты пришли к выводу о необходимости семантического анализа языка. Семантика (греч. semantikas – обозначающий) – раздел языкознания, в котором исследуются проблемы, связанные со смыслом, значением и интерпретацией знания и знаковых выражений..

Один из основных принципов логического позитивизма – принцип верификации (лат. verus – истинный и facio – делаю), согласно которому критерием истинности и осмысленности предложений является их сопоставление с фактами чувственного опыта. Затем заменяется принцип верификации принципом верифицируемости: предложение истинно и в том случае, если возможна его принципиальная проверка, затем – и этот принцип был заменен принципом подтверждаемости: возможна частичная эмпирическая проверка. Однако и это не спасло неопозитивизм от субъективизма и исключения из науки общих положений и в конечном счете – объективной реальности, так как эмпирическая проверка сводилась к соотношению предложений с фактами, которые трактуются как состояния сознания.


	№42. Постпозитивизм, его представители и основные этапы развития.

(сциентизм, аналитическая философия, плюрализм мнений, историческая школа) На смену 3-й форме позитивизма приходит постпозитивизм (40-50 г.20в) Современная философия науки. Вопросы рассматриваются корректно, возвращение к философии, истории возникновения, развития и смены научных теорий. Значительное внимание уделяется методологическим проблемам.

Карл Поппер (1902–1994) в своей концепции «критического рационализма» поставил проблему демаркации (разграничения) научного и ненаучного знания, т.е. эмпирических наук, с одной стороны, и математики, логики, философии, с другой. Критерием разграничения Поппер выдвинул принцип фальсифицируемости, согласно которому подлинно научная теория открыта для фальсификации (опровержения) ссылкой на эмпирический факты, противоречащие данной теории. На смену верификации приходит фальсификация, надо искать факты которые опровергают суждение и значит это наука. Наука – это движение от одной проблемы к другой. Но реальное развитие науки свидетельствует, что не все положения старой теории отвергаются новой. Научное знание, развиваясь, сохраняет в своем содержании объективно истинные знания, которые не могут быть фальсифицированы. Отвергая «историцизм», Поппер выступает защитником «открытого», т.е. западного общества и критиком «закрытых», тоталитарных общественных систем.

Томас Кун (род. 1922). В работе «Структура научных революций» Кун ввел понятие парадигмы (от греч. paradeigma – образец, пример). Парадигма – это и то, что объединяет научное сообщество, и вместе с тем это группа ученых, признающих данную парадигму (в дальнейшем под влиянием критики Кун ввел понятие дисциплинарной матрицы: принадлежность ученых к определенной дисциплине и система определенных правил их научной деятельности). Критикует эмпиризм неопозитивистов.

Видным представителем «исторической школы» является американский историк Имре Лакатос (1922 – 1974), предложивший методологию научно-исследовательских программ. Как и Поппер, Лакатос стоит на позиции что все теории ошибочны, как и Кун, он не представил развитие научного знания во всей его сложности и противоречивости.

Обосновывает плюрализм в методологии познания американский философ Пол Фейерабенд (1924–1994). Одна из его работ имеет характерное название: «Очерк плюралистической теории познания и действия». Ф критикует Поппера (принцип фальсифицирования) т.к. строгое выполнение этого фактически уничтожает науку. Критикует «историческую школу» - консерватизм «научного сообщества» в концепции Куна, т.к. зрелая наука предполагает альтернативные точки зрения– допустимо все. Многие научные открытия стали возможными лишь потому, что они были сделаны благодаря нарушению методологических правил или вопреки им, за свободу дискуссий и плюрализм мнений.. 


	№43. Проблема истины и ее критерия в философии прагматизма.

(гр.дело, действие; польза – единственный критерий истины; истина отождествляется с пользой)

США основные идеи этого учения выдвинул; американский философ, логик и математик Чарлз Пирс (1839–1914): Главная его идея - прагматический принцип или «прагматическая максима», согласно которой все содержание наших понятий исчерпывается понятием о его возможных практических последствиях. П отрицает познавательное значение мышления, считая единственной его функцией преодоление сомнения, затрудняющее действия человека, и переход к «устойчивому верованию», к убеждениям, которые «суть фактические правила для действия». Успешные действия, польза – единственный критерий истины и по существу отождествляется с ней.

Однако широкое распространение прагматизм получил лишь в 90-х годах XIX в. из-за Уильяма Джемса (1842 – 1910). Джемс развил идеи Пирса, придав им более популярную форму. Он выдвинул концепцию «радикального эмпиризма»,суть которого в отождествлении опыта и реальности. Реальность - это хаос случайных событий, «плюралистическая вселенная». Тождественный ей опыт включает в качестве равноправных состояний сознания ощущения и эмоции, сны и галлюцинации, религиозные, спиритические и другие переживания. Опыт рассматривается, таким образом, в духе махизма как нечто «нейтральное». Это и состояние сознания познающего субъекта и вместе с тем познаваемый объект. И мысль, и вещь. Объект оказывается потоком сознания, объективированным в «плюралистическую вселенную». Человек действует в иррациональном и непознаваемом мире, и все попытки познать его бессмысленны. «Мы находимся в мире так же, как собаки и кошки в наших библиотеках; они видят книги и слышат разговор, не чуя во всем этом никакого смысла». А так как знания не имеют объективного содержания, теории, идеи, понятия должны оцениваться прагматически, т.е. не с точки зрения их истинности или ложности, а с точки зрения их практической пользы; Истинно то, что полезно то что приносит успех» Проблема истины -главная в прагматизме. Отождествление истины и пользы. 

В 20 –30-х годах XX столетия основные идеи прагматизма получили    развитие    в    инструментализме    Джона    Дьюи (1859–1952). Идею Пирса о преодолении сомнения и переходе к вере Дьюи развивает в учениио «проблематической ситуации». Это неопределенное, затруднительное положение, в котором оказывается человек и которое преодолевается благодаря мышлению. Основная и единственная задача мышления – преобразовать неопределенную ситуацию, в определенную, используя для этой цели наиболее полезные «инструменты»: понятия, идеи, теорий; Отождествив, как и Джемс, истину с пользой, Дьюи считает идею истинной, если она является «инструментом» успеха. Функции интеллекта, считает Дьюи, заключаются не в том, чтобы познавать объекты окружающего мира, а в том чтобы устанавливать пути, позволяющие создать наиболее эффективные и выгодные отношения к этим объектам.




	№44. Философская герменевтика: сущность и основные этапы развития.

(гр. Разъясняю, истолковываю; этапы от Древней Греции до сегодня)

Название этого течения связано с именем древнегреческого бога Гермеса – посланника богов и толкователя их воли. По римской версии мифа таким посредником считался Меркурий. Сам термин в переводе с греческого означает «разъясняю», «истолковываю».

В Древней Греции герменевтика представляла собой искусство толкования иносказаний, а позднее – поэтических произведений, особенно поэм Гомера. В средние века она рассматривалась как искусство толкования библейских текстов, а в эпоху Возрождения – перевода и интерпретации античных авторов. В Новое время методы интерпретации стали широко использоваться в классической филологии; тогда были систематизированы разнообразные приемы и правила интерпретации, относящиеся преимущественно к практике, а не к теории.

В самостоятельную область знания герменевтика оформилась лишь в XIX в. благодаря трудам немецких философов Ф.Шлейермахера (1768-1834) и В.Дильтея (1833-1911) - оппозиционно настроены по отношению к ценностям классической философии, ее рационализму и веру в возможности научного познания. Они противопоставляли естественные и гуманитарные науки, утверждая, что задача первых заключается в познании объективной истины, а вторых – в раскрытии «смысла», «истолковании» всего того, что связано с деятельностью человека, с его мотивами и целями.

Для Шлейермахера и особенно Дильтея герменевтические принципы становятся методологической основой гуманитарных наук и культурно-исторического исследования в целом. Ш - цель герменевтического понимания заключается в том, чтобы как бы заново повторить творческий акт создания текста его автором, а понимание исторических событий возможно лишь на основе «вживания» во внутренний мир исторических деятелей. Д - один из основателей «философии жизни» - «жизнь – способ бытия человека в мире» утверждает необходимость вхождения в историческую атмосферу, в которой творил создатель того или иного исторического памятника. 

В середине XX в. популярность приобрела философская герменевтика, которую занимают не только методологические вопросы, связанные с анализом сущности и значения гуманитарного знания, но и онтологические проблемы.

Источником философской герменевтики явилась феноменология Э.Гуссерля (1859–1938). Анализируя «чистое сознание», Гуссерль выделил в нем несознаваемый фон интенциональных (Интенциоиальность (лат. – стремление – направленность сознания на предмет, толкуемая как основополагающая характеристика сознания и его актов) актов сознания, нетематический горизонт, позволяющий иметь некоторые предварительные знания о предмете. Согласно Гуссерлю, при исследовании прошлой или, чужой культуры необходимо реконструировать, ее, «жизненный мир», что дает возможность понять смысл отдельных; памятников этой культуры.

М.Хайдеггера (1889–1976) положил начало повороту герменевтики к проблемам онтологии. Он трактует реальность преимущественно как языковую; единственный способ «прислушаться» к бытию – это герменевтика, истолкование того, что говорит сам язык. Человек не творец языка, а скорее медиум, посредством которого говорит язык, т.е. само бытие. Хайдеггер онтологизировал язык, полагая, что язык это «дом бытия».

Ханс Георг Гадамер (р. 1900 г.), ученик Хайдеггера, автор программного труда «Истина и метод. Очерки философской герменевтики» - герменевтика представляет собой универсальный аспект философии, а не только методологию.

Проблема языка - развивая идею Хайдеггера о самостоятельности, бытийности языка, Гадамер онтологизирует язык, трактуя его с позиций объективного идеализма. На место фундаментального представления классической, прежде всего гегелевской, философии о «мышлении, мыслящем самоё себя», герменевтика ставит понятие языка. Язык – центр человеческого бытия. Мы окружены языком, мир языка – это мир, в котором мы живем. «Языковая интерпретация мира всегда предвосхищает любую мысль, любое познание… Язык всегда имеет нас уже над собой». Смысл мира раскрывается не в монологе, а в диалоге. Язык бесконечен его бесконечная универсальность определяет внутреннюю бесконечность диалога, который может быть всегда продолжен, ибо всегда существует возможность постановки вопроса, требующего ответа на него. Историческое понимание Г придает большое значение традиции, носителем которой является язык: подходя к историческому тексту, историк уже имеет его предварительное понимание. Проблема исторического понимания решается Гадамером с позиций субъективизма и отчасти релятивизма. Г много внимания уделяет юридической герменевтике. Он приходит к выводу, что предрассудок играет значительную роль в деятельности как историка права, так и юриста-практика. 

П.Рикёр (р. 1913), французский философ, представитель религиозно-феноменологической герменевтики. Характеризуя субъекта как субъекта говорящего, действующего, морального, Рикёр подчеркивает, что бытийность телесного воплощения человека без языковой артикуляции несостоятельна.


	№45. Философия А. Шопенгауэра: учение о мире как воле и представлении.

(волюнтаризм, философия жизни, иррационалистическое, антисциентизм)

В 60 –70-х годах XIX в. в Германии, Франции и др. странах возникает философское течение «философия жизни». Идея: все существующее как проявление, некой первоначальной реальности – жизни, недоступной ни чувственному, ни рациональному познанию и постигаемой лишь интуитивно, в результате непосредственных переживаний. Противопоставляя науке и разуму интуицию и инстинкт, философия жизни представляет собой антисциентистское, иррационалистическое направление западной философии.

Непосредственным идейным источником этой философии явилось иррационалистическое и волюнтаристское (Волюнтаризм (лат. volutas – воля) – философская концепция, признающая волю основой всего существующего) учение немецкого философа Артура Шопенгауэра (1788–1860), главное сочинение которого называется «Мир как воля и представление».

На формирование взглядов Шопенгауэра оказали влияние идеи Платона и Канта, но в большей степени философия и религия Древней Индии. Он ссылается на Веды, Упанишады, буддизм, использует термины «майя» (видимость, иллюзия), «нирвана» (угасание) и др. Шопенгауэр переосмысливает кантовскую «вещь в себе», представив ее как волю к жизни – некую недоступную познанию сущность мира. Воля первична, она ничем не обоснована, не имеет ни причины, ни цели. Проявляясь в живой и неживой природе, воля не «раскалывается» на множество воль, а представляет собой единую мировую волю. Являясь в человеке, она подчиняет его себе, от нее зависят все его поступки. Мир существует в сознании субъекта как представление, он обусловлен субъектом и без субъекта немыслим. Интеллект человека, порожденный волей к жизни, ограничен целями самосохранения, борьбы за существование, удовлетворением потребностей. Мир, также порожденный волей, недоступен интеллектуальному познанию. Он может быть постигнут лишь внутренним опытом, сверхразумной интуицией, основанной на воле.

В этом противопоставлении мистической интуиции чувственному и рациональному познанию проявился антиинтеллектуализм и иррационализм" философии Шопенгауэра, характерные для всех направлений философии жизни.

Философия Шопенгауэра пессимистична. Воля к жизни – это злая, сатанинская сила, источник страданий. Мир, которым она правит, подчинен случайностям; он не имеет ни смысла, ни ценностей, ни целесообразности. Человек ничего не может в нем изменить. Однако если причина страданий – напряжение воли, значит, возможно прекращение  страданий, и жизнь  обретает смысл, если разум откажется от услужения воле и поставит своей целью подавление своей индивидуальной воли, бегство от нее в аскетический образ жизни, в нирвану. Это единственный способ спастись от горестей и мучений и тем самым сократить мировое зло.

Волюнтаризм и иррационализм учения Шопенгауэра были восприняты философией жизни, крупнейшими представителями которой являются Фридрих Ницше в Германии и Анри Бергсон во Франции.

	№46. Иррационализм и волюнтаризм философии Ф. Ницше.

(антидемократические идеи, аморализм, антисциентизм, воля к власти)

В творческой деятельности немецкого философа Фридриха Ницше (1844 – 1900) принято выделять три периода. 

К 1-у периоду (1870–1876) относятся работы по греческой культуре: «Рождение трагедии из духа музыки», «Философия в трагическую эпоху Греции», «Несвоевременные размышления». Н обращается к мифологии Древней Греции. Он вводит понятия двух противоборствующих начал бытия и культуры: дионисийского – темного, хаотичного, иррационального и аполлоновского – просветленного, рационального, гармоничного. И хотя идеал искусства Н видел в определенном равновесии двух начал, однако во всем его творчестве преобладает дионисийское начало. 

2-й период (1876–1882) – «Человеческое, слишком человеческое», «Утренняя заря», «Веселая наука» – Н как философ-скептик, критик европейской культуры, искусства, религии. 

3-й период – с 1883 г когда написаны основные произведения до конца 1889 г., когда прекратилась его творческая деятельность в связи с тяжелой психической болезнью. К этому периоду относятся «Так говорил Заратустра», «По ту сторону добра и зла», «Генеалогия морали», «Воля к власти» - это учение имеет непосредственным источником волюнтаризм Шопенгауэра. Воля – основа жизни, инстинктивное иррациональное начало, которое находится во всех ее проявлениях. Но это не единая мировая воля, как у Шопенгауэра, а конкретная воля к власти, множество воль. 

Мир – это вечное, без начала и конца, становление, в основе которого борьба «центров сил», или «пунктуации воли». Становящийся мир непознаваем - он результат состязания между волями, борющимися за превосходство. Прогрессивное, поступательное развитие Ницше считает иллюзией. Время бесконечно,  и все, что происходило раньше, бесконечно повторяется в вечности. Эту идею Н воплощает в учении о вечном возвращении, выражая его в форме мифа – как обращение орла и змеи к Заратустре.

Важным и, пожалуй, наиболее спорным в философии Ницше является его учение о сверхчеловеке. Сверхчеловек – это представитель «высших людей», которые должны преодолеть господство «низших», проповедующих смирение, скромность, и пр. заповеди «молчаливой, ничтожной добродетели». Для лучшего в сверхчеловеке необходима прежде всего сила, воля к власти. Это – противоречивое сочетание идеи личности, стоящей «по ту сторону добра и зла» и романтической идеи человека будущего, преодолевшей ограничения морали буржуазного общества.

Книга «Воля к власти» имеет подзаголовок «Опыт переоценки всех ценностей» в ней критикует «европейский нигилизм», высшие ценности теряют свою ценность. Особенной критике Н подвергает христианство. хорошо все то, от чего возрастает в человеке чувство силы, воля к власти. Христианство подавляет волю к власти. Пусть гибнут слабые и уродливые – первая заповедь нашего человеколюбия. Надо еще помогать им гибнуть. Н делит людей на «высших» – аристократическое меньшинство, элиту, – «недоделанным и неполноценным». В этом делении людей рабов и господ ярко проявился антидемократизм ницшеанства.

Таким образом, волюнтаризм и иррационализм, ярко выраженные антидемократические идеи, аморализм – таковы основные черты философии Ницше.

	№47. Бергсон: учение о «жизненном порыве» и сверхразумной интуиции.

(иррационализм, антиинтеллектуализм, 

Представителем философии жизни во Франции был Анри Бергсон (1859-1941). Как и философия Ницше, его учение характеризуется иррационализмом и антиинтеллектуализмом. Поставив своей основной задачей «поднятья над точкой зрения разума» и обосновать особый вид познания – сверхразумную интуицию, Бергсон в своем учении развертывает концепцию жизни.

Жизнь – это поток переживаний, непрерывное изменение психики – смена мыслей и образов, ощущений и эмоций, настроений и желаний. Поток переживаний – единственная реальность, неоспоримый факт, представляющий собой исходный пункт философского исследования. Однако было бы неправильно рассматривать этот поток только как состояние психики субъекта; в учении Бергсона он приобретает космическое значение. Поток переживаний расширяется до масштабов Вселенной, уподобляясь мировой воле Шопенгауэра. Жизнь рассматривается как мировой процесс, великая иррациональная творческая сила, могучий «жизненный порыв». 

Изменения и есть сама действительность. «Длительность, – пишет Бергсон, – это непрерывный прогресс прошлого, пожирающего будущее и растущего по мере движения вперед». Длительность обнаруживает себя в памяти; в ней прошлое продолжает существовать в настоящем, состояние сознания продолжаются одно в другом в бесконечном потоке. Но длительность, как и поток переживаний, выводится Бергсоном из субъективного и привносится в объективный мир; между ними нет принципиальной разницы, поскольку жизнь, длительность, память принимают вселенские масштабы. 

Критикует интеллект он не способен познать жизнь (трактует все вещи механически), а инстинкт действует органически. Вот к чему он критикует интеллект для определенной цели – обосновать другой, сверхразумный, внеинтеллектуальный метод  познания - инстинкт и его высшее проявление – интуиция. Инстинкт отливается в форме жизни. Он мог бы раскрыть нам самые глубокие тайны жизни. Но инстинкт не может быть постигнут интеллектом, так как существенное в инстинкте невыразимо в терминах интеллекта, а значит, не может быть анализировано. Сравнивая различные формы инстинкта у различных видов перепончатокрылых – пчел, ос, муравьев, – Бергсон подчеркивает совершенство инстинкта. И если интеллект есть несчастье человека, то инстинкт, как иронически замечает Б.Рассел, в своем лучшем проявлении виден у муравьев, пчел и у Бергсона. В отличие от инстинкта, утверждает Бергсон, интуиция – это инстинкт, сознающий самого себя, способный размышлять о своем предмете. 

Социальное учение Бергсона характеризуется иррационализмом и биологизмом. Отношения между людьми определяются биологическими причинами, прежде всего – инстинктом. Инстинкт – основа совместной жизни в человеческом обществе, организация которого принципиально не отличается от организации муравейника или пчелиного улья, также основанной на инстинкте.

Б различает два типа общества – «закрытое» и «открытое». «Закрытое» общество – это замкнутое единство, национальное государство. В нем господствует социальный инстинкт, подчиняющий личность коллективу, истину – пользе. «Закрытое» общество враждебно к другим людям и всегда готово нападать и защищаться. Оно должно быть организовано для войны, источник которой Бергсон видит в самой природе. «Открытое» общество, охватывает все человечество, в его основе лежит любовь ко всем людям. Такое общество возможно потому, что человек – не только биологическое, но и духовное существо, но любовь ко всему человечеству противоречит природе и доступно только святым и пророкам. Считая войны естественными и неизбежными, Бергсон призывает к их прекращению, предлагая такие трудно осуществимые меры, как ограничение деторождения и сокращение потребностей.

Б– сторонник элитарного устройства общества. Подобно Ницше он делит общество на привилегированное меньшинство, элиту и подчиненное ей большинство, массу, считая это деление естественным и необходимым. Отвергая демократическую форму правления, лучшими политическими системами он считает монархию и олигархию. «Абсолютная власть на одной стороне, абсолютное повиновение на другой» 

Интуитивизм Бергсона оказал большое влияние на последующее развитие философии, прежде всего на такие ее течения, как прагматизм и экзистенциализм. Его метод, основанный на потоке сознания, был применен в творчестве многими крупными представителями культуры.




	№48. Психоанализ З.Фрейда. Учение о бессознательном. Неофрейдизм.

Фрейдизм возник и развивался на основе психоанализа – метода лечения нервных болезней, автор австрийским психиатр Зигмунд Фрейд (1896–1939). Причина нервных расстройств (неврозов) находится за порогом сознания, в бессознательной сфере психики. Неприемлемые для сознания влечения, помыслы (преимущественно сексуальные) подавляются и, вытесняясь в бессознательное, проявляются в сновидениях, непроизвольных действиях, ошибках и обмолвках. Конфликт между осознанием и бессознательными влечениями и является причиной неврозов и психических болезней. Задача психоанализа заключается в том, чтобы с помощью свободных ассоциаций, толкования сновидений и других приемов установить причину болезни, помочь пациенту осознать ее и таким образом освободиться от комплекса переживаний.

Основной предпосылкой психоанализа является выделение в психике человека 3-х уровней: 1) СУПЕР ЭГО - сознательное – то, что осознается личностью, нравственно-оценочный элемент, идет из вне, отсюда идут конфликты 2) Я - предсознательное – осуществляет контроль 3) ОНО - бессознательное – источник энергии, стремление к удовольствиям. Фактически игнорировал роль социального фактора в поведении человека,

Содержанием бессознательного являются два вида первичных влечений – сексуальные инстинкты – либидо цель которых – продолжение рода, и влечение «Я», имеющее своей целью сохранение индивида. Впоследствии оба влечения Фрейд объединяет в одно: влечение к жизни (Эрос), противоположностью которого является влечение к смерти. Оба влечения Фрейд выводит из комплекса Эдипа, который формируется в раннем детстве и проявляется у мальчиков в любви к матери и ревности к отцу. У девочек подобное чувство проявляется в виде комплекса Электры – в любви к отцу и ревности к матери.

В учении Фрейда очевидна тенденция преувеличения роли бессознательного в структуре психики, недооценка значения сознания в деятельности человека и социальных условий в формировании сознания и психики в целом. Ф распространил идеи бессознательного на объяснение различных областей культуры: мифологию, религию, мораль, искусство, создав таким образом философско-психологическое учение.

Понятие сублимации (лат. sublimo – возвышаю), означающее в фрейдизме переключение энергии с социально неприемлемых, низменных целей на социально-приемлемые: творчество в области науки, искусства, социальной деятельности, перенесение либидо на несексуальную деятельность в качестве замещающего удовольствия. Бессознательное – источник нравственности, религии, творчества. Сублимация – основа культурного развития, благодаря ей становится возможной научная, художественная, идеологическая деятельность.

Альфред Адлер (1870 – 1937), считая, что Фрейд преувеличил роль сексуальности в поведении человека, создает концепцию «индивидуальной психологии», согласно которой основным фактором развития психики является преодоление изначально присущего человеку чувства неполноценности, порождающего стремление к самоутверждению и превосходству. Под влиянием учения Ницше это стремление Адлер называет также «стремлением к власти». Впоследствии, развивая свою концепцию, Адлер пересматривает ряд ее положений, выдвигая на первый план «чувство общности», которое выражается в стремлении человека сотрудничать с другими людьми для достижения общей цели.

В отличие от Фрейда, по существу игнорировавшего роль социального фактора в поведении человека, Адлер трактует влечения как явления социальные по своей природе; они вырастают из «жизненного стиля» человека как системы его целенаправленных стремлений.

Карл Густав Юнг (1875–1961) подверг критике ряд положений теории Фрейда, считая, что все проявления бессознательного нельзя объяснить вытеснением сексуальности, а происхождение культуры комплексом Эдипа и сублимацией. Юнг создает собственную концепцию бессознательно, назвав ее аналитической психологией.

	Не ограничиваясь исследованием индивидуального бессознательного, Юнг выявил коллективное бессознательное – более глубинный слой психики, несущий в себе «свойства всего человечества, как некоего общего целого». Содержанием коллективного бессознательного являются образы, символы, названные Юнгом архетипами. Архетипы – это прообразы, определенные образования архаического характера, включающие мифологические мотивы. Они проявляются в сказках, мифах, легендах разных народов, а также в снах, фантазиях. Таковы образы Героя, Освободителя, Дракона (всегда сражающегося с Героем, который должен победить его), Кита или Чудовища. 

Мозг человека рождается с определенной структурой, но формируется в течение миллионов лет, имеет свою историю, является ее результатом. Он функционирует со следами этой истории, поэтому в основах мозговой структуры содержатся следы архаического разума. Боги – это результат персонификации психических сил, которые не имеют ничего общего с сознательным разумом. К современным мифам Юнг относит также миф о НЛО.

В конце 30-х годов XX в. на основе психоанализа формируется   течение,   получившее   название   неофрейдизма, представители которого – Э.Фромм, К.Корни, Г.С. Салливен и др. – соединили идеи психоанализа с социологическими теориями. Крупнейший представитель этого течения немецко-американский психолог и социолог Эрих Фромм (1900 –1980) отвергает как односторонне биологизаторский подход к объяснению природы человека, так и социологизаторские концепции личности. 

В отличие от индивидуального бессознательного классического психоанализа Фромм вводит понятие социального бессознательного. Это вытесненный психический материал, который является общим для большинства членов данного общества; он социален по своей природе и представляет собой социальный характер – ключевое понятие в концепции Фромма. Это совокупность черт характера, общая для большинства членов данной социальной группы, возникающая в результате общих переживаний и общего образа жизни. 

В зависимости от типа общества Фромм выделяет четыре типа социального характера: рецептивный (пассивный), типичный для феодального общества, накопительский и эксплуататорский, распространенные в период становления и развития капиталистического производства, и рыночный, порожденный обществом «тотального отчуждения» – капитализмом XIX в. и господствующий в современном западном обществе, в котором не только вещи, но и человек становятся товаром. 

Фромм критикует капиталистическое общество, где условия существования человека не совместимы с требованиями человеческой природы. Современное производство, ориентированное на безграничное потребление, формирует человека, стремящегося потреблять как можно больше. А это ведет к углублению экономических и экологических проблем и в конечном счете – к катастрофе. Альтернативой обладания является бытие, т.е. истинная природа личности, имеющая в качестве своих предпосылок независимость, свободу, критический разум. Ее основная черта – «внутренняя активность». «Быть активным – значит дать проявиться своим способностям, таланту, всему богатству человеческих дарований, которыми – хотя и в разной степени – наделен каждый человек». Ориентация на бытие характерна для общества, которое он называет «демократическим», «гуманным» социализмом, оно отличается и от современного капитализма, и от советского централизованного государственного капитализма. Для этого необходимо изменить характер человека, т.е. осуществить переход от доминирующей установки на обладание к господству установки на бытие.

В этом должен помочь психоанализ. Но если Фрейд ставил своей целью помочь индивиду осознать причину его стадий, то цель, которую ставит Фромм - лечить не индивида, а общество; его члены должны осознать необходимость переориентации на принцип бытия.

Идеи психоанализа, выдвинутые Фрейдом, прошли сложную эволюцию от односторонней биологизаторской трактовки человека к признанию роли социальных условий его существования. А.Адлер выдвигает идею о социальной природе влечений, Э.Фромм вводит понятия «социальное бессознательное» и «социальный характер», уделяет значительное внимание обусловленности психики социальной структурой общества.


	№49. Проблема человека в философии экзистенциализма.

(философия существования, иррационализма и антиинтеллектуализма, на первый план выходит существование человека, субъективный идеализм, но есть элементы и объективного идеализма, абсолютный релятивизм, гносеологический анархизм)

Экзистенциализм (лат. existentia – существование), или философия существования, – одно из главных направлений в философии XX столетия. Предшественниками экзистенциализма считают  С.Кьеркегора, Ф.Ницше, Ф.М. Достоевского, Н.А. Бердяева. В Германии – М.Хайдеггер, К.Ясперс, во Франции - Г.Марсель, Ж.П. Сартр, А.Камю. Экзистенциализм делится на религиозный (Ясперс, Марсель) и атеистический (Хайдеггер, Сартр), но различия незначительны; не претендует на научность и отрицает возможность создания научного мировоззрения. Предметом философии является человек, его существование, бытие, человек есть тайна, и философия должна заниматься не проблемами, а тайнами, она не дает решения каких-то вопросов, ведет поиски в сфере эмоций, переживаний. Экзистенциализм – философия ярко выраженного иррационализма и антиинтеллектуализма.

Истина есть зло, она делает более тяжелым человеческое существование. Мифы и иллюзии, напротив, помогают человеку жить. Высказывания Кьеркегора «Глупость всегда нужна, чтобы стать счастливым и быть правильно понятым другими». Хайдеггер: «Существование науки никогда не является безусловно необходимым». Для Ясперса наука необходима, но она бессильна вскрыть экзистенцию. Поскольку человек становится свободным, он приходит к обладанию своей истиной. Истина – творческий акт индивида; общезначимой, универсальной истины нет. Свобода порождает истину, но не наоборот. Незнание есть предпосылка свободы. Следовательно, чем меньше человек знает, тем он свободнее. Это точка зрения абсолютного релятивизма, гносеологического анархизма, разрушающих само понятие истины и свободы.

Центральной категорией выступает экзистенция, или существование - переживание субъектом своего бытия в мире. Экзистенциализм сводит проблему бытия к человеческому бытию, а последнее истолковывается с позиций субъективного идеализма. В экзистенциализме есть элементы и объективного идеализма: признается существование независимой от человека действительности, но она имеет не материальный, а идеальный характер. Религиозный экзистенциализм называет эту объективную реальность Богом, атеистический экзистенциализм (например, Сартр) «бытием в себе», или «ничто».

Общество враждебно индивиду, оно нивелирует личность, превращает ее в винтик, в пьесе Сартра «Запреты» трое преступников после смерти попадают в ад. Но не в традиционный ад, а в комнату в дешевой гостинице, которая имеет три особенности: 1) в ней все время горит яркий свет и трудно уснуть, 2) нет зеркала, 3) невозможно остаться одному. Нет нужды в жаровне, ад – это другие, заявляет один из грешников.

Самый важный пункт экзистенциализма – в концепции свободы и «пограничной ситуации». Жизнь бессмысленна, абсурдна, от существования человек испытывает отвращение и страх, и поэтому стремится к небытию, смерти как высшей свободе. Как полагает А.Камю, «имеется только один действительно серьезный вопрос – это вопрос о самоубийстве. Суть о том, что жизнь стоит или не стоит того, чтобы жить- это значит отвечать на основной вопрос философии» Неудовлетворенность самим собой – это вечное, неистребимое чувство, незаживающая рана, с которой живет человек – (Ясперс). 

Самоценность человека требует от него свободы выбора из наличных возможностей и ответственности за этот выбор. Как считает Сартр, ход вещей кажется фатально неотвратимым лишь тому, кто капитулировал перед обстоятельствами и предал свои убеждения. В жизни нет случайности. Личность должна противостоять собственной, возможно, врожденной боязливости, осторожности. Как участник французского Сопротивления в годы второй мировой войны Сартр высоко ценил стихийный бунт безрассудный протест. После войны он стал идейным вдохновителем студенческого бунта в Париже, теоретиком молодежного радикализма «новых левых».

Философия экзистенциализма является выражением глубокого кризиса буржуазной цивилизации в XX в. Именно экзистенциализм вскрыл абсурдность существования человека в современном мире. Трагический пессимизм этой философии далеко не случаен. В центре внимания оказался человек, не познающий и преобразующий мир, а человек страдающий, одинокий, глубоко несчастный и в то же время стремящийся к свободе и отвечающий за все свои поступки.


	№50 Основные течения религиозной философии ХХ в. Неотомизм, персонализм.

Характерная черта: стремление осмыслить проблемы в свете христианской веры. Основные направления: неотомизм, христианский персонализм, религиозный экзистенциализм, религиозный эволюционизм, радикальные лево-католические течения в философии – «теология освобождения», «теология революции» и др. 

Неотомизм - за ним стоит мощный социальный институт – римско-католическая церковь. После I Ватиканского Собора (1870) Папа Римский Лев XIII своим распоряжением ввел обязательное преподавание в католических школах философии Фомы Аквинского, признав тем самым ее статус как официальной доктрины. Томизм, или «вечная философия», преподается в сотнях учебных заведений стран с католическим вероисповеданием. 

Этьен Жильсон и Жак Маритен представители экзистенциального неотомиза.  Открытость миру, стремление рассматривать проблемы, беспокоящие современный мир, с одной стороны, и пристальное внимание к внутреннему миру человека, с другой, – наиболее характерные черты неотомизма. Главные идеи философии Ф.Аквинского – основа онтологии, гносеологии, антропологии неотомизма. Следуя за Фомой Аквинским, неотомисты рассматривают бытие в двух аспектах – как сущность (бытие единое и определенное) и как существование, которое возможно благодаря сопричастности божественному акту творения. Но акцент делается на акте существования, переживания человеком своей конечности, бренности.
Неотомизм принимает все пять рациональных доказательств бытия Бога. Каждый человек – это центр мироздания, бесконечности. И, кроме Бога, только самому человеку его субъективность раскрывается как субъективность. Другими он познается лишь как объект.

Высшим типом познания, по Маритену, является чувственное познание, оно дает возможность охватить вещь всю целиком и сразу, ступени познания (естествознание, философия природы, математика, метафизика) соединены в субъекте посредством действия его познавательных способностей – интеллекций. Высшая интеллекция – сверхрациональная, интуитивная. Интуиции как сверхразумному озарению Маритен уделяет особое внимание (в этом усматривают влияние философии А.Бергсона). Это – сфера субъективности человека, в ней осуществляется связь человека с Богом.

В антропологии неотомизма –представление о человеке как сложной субстанции, стоящей из двух простых – души и тела. Этому сопутствует различное толкование личности и индивида. Свобода атрибут личности. Сущность свободы, – отмечает Жильсон, – совпадает с сущностью личности. Свобода понимается неотомистами как свобода выбора и как свобода от внешнего принуждения. Будущее европейской культуры Ж.Маритен связывает с интегральным гуманизмом, общий смысл которого – единение христианских и гуманистических начал в истории.

Гуманизм, по Маритену, предстает в двух разновидностях: теоцентрической и антропоцентрической. Его отличает открытость к диалогу с другими мировоззрениями, признание возможности общих этических ценностей. Человеческая индивидуальность не должна быть подчинена «коллективному человеку», идее коллективности. 

Персонализм (лат. persona – личность) религиозная философия, в центре которой – личность, ее свобода, возник во Франции в 30-е годы.  представители – Э.Мунье, Ж.Лакруа, М.Недонсель, П.Тибо и др. – объединились в свое время вокруг журнала «Эспри» («Дух»). Персонализм испытал воздействие экзистенциализма, философии А.Бергсона, неотомизма, выступает за обновление христианства в сторону большей открытости миру, предполагает признание автономии от религии и церкви многих сторон общественной жизни – государства, политики, культуры; толерантность (терпимость) к иным мировоззрениям, стремление к конструктивному диалогу с ними.

Центральным положением в философии персонализма является проблема человека. Персонализм рассматривает человека включенным в реальный мир, в конкретную жизненную ситуацию (семья, окружение, принадлежность к определенному классу, родина, определенная эпоха). В конкретных обстоятельствах происходит процесс становления личности – персонализация. Степень персонализации личности определяется свободой. Свобода (вслед за экзистенциализмом) понимается как прорыв рамок наличного бытия, выход за его пределы. Главное в свободе – выбор.

Сущность человека – это его контакт с миром, с людьми, что было определено персоналистами как вовлечение. Вовлечение – это активная деятельность человека, основа самопроявления личности и ее развития. Включает в себя (взаимодействие с внешним миром) и (сосредоточение личности на внутреннем мире). Личность существует только в других, она познается только через других, она не существует вне других. Теория познания персонализма протекает только в вовлечении. Вовлеченное познание и есть подлинная объективность. Ж.Лакруа - вовлечение – это взаимопроникновение субъекта и объекта, при котором субъект играет решающую роль. Критикуют капитализм, жажду наживы, персоналистская и общинная революция виделась Мунье как духовная, а цель - духовное преображение личности.




