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7 – 6 вв. до н.э. стали тем рубежом в истории человечества, когда практически одновременно в трёх наиболее цивилизованных странах - Индии, Китае и Греции – возникает философия. Рождению философии благоприятствовали такие факторы, как 1) распад родоплеменных отношений и социальное расслоение, 2) скачок в развитии производительных сил, 3) накопление первых научных знаний и кризис мифологического сознания. 
В Древней Индии первые попытки осмысления мира относятся к 15 – 10 вв. до н.э. Первобытные племенные верования и обычаи были зафиксированы в древнейшем памятнике индийской литературы – Ведах. Веды представляли собой сборник гимнов в честь богов и установленного ими миропорядка. Веды состояли из четырёх частей: «Ригведа» (гимны), «Яджурведа» (жертвенные формулы), «Самаведа» (напевы), «Атхарведа» (заклинания). Хранителями и толкователями этого священного знания являлись брахманы – представители высшей касты. Были составлены комментарии к Ведам: «Упанишады» (буквально – «сидеть у ног учителя») и «Араньяки» («лесные книги», составленные отшельниками). Так возникла веданта, система древнеиндийской религиозной философии. Основу древнеиндийских религиозных взглядов, в частности, брахманизма, составлял культ троицы: Брахма – бог-творец, Вишну – бог-хранитель, Шива – бог-разрушитель. Эта религия получила своё развитие в эпической поэме «Махабхарата» (по объёму эта книга равна 16-ти текстам «Илиады»), куда входит трактат «Бхагавадгита» (его название буквально переводится как «Божественная песнь»). Этот трактат содержит религиозно-философские наставления Кришны (земное воплощение бога Вишну). Перед героем книги Арджуной встают вопросы о смысле бытия, и Кришна объясняет ему разницу между «бытием, погружённым в вечность» и земным миром. Первый мир не был рождён, не был составлен из частей, поэтому он не погибнет и не разрушится. 
Веданта признаёт абсолютный авторитет Вед, которые, согласно легенде, существовали до начала мира и возникли из дыхания брахмана. Содержание Вед рассматривается как откровение и источник истинного знания.
Основы философии. Электронный учебник. Автор М.В. Осмоловский
Карма («действие») – центральное понятие антибрахманских религий: индуизма, джайнизма и буддизма – это сумма всех совершённых человеком поступков, которые влияют на его последующее существование и перерождение. От закона кармы зависят здоровье и болезнь, богатство и бедность, срок жизни и пол человека. 
Сансара (буквально – «круговорот») – понятие, отрицающее смерть как таковую: живая материя неуничтожима, она лишь меняет формы своего существования. Всё живое не умирает, а перерождается. Человек может воплотиться в растение, животное или стать богом. Чтобы добиться последнего, в индуизме необходимо пройти через практику йоги – системы упражнений, позволяющих душе слиться с божеством в мистическом экстазе. Истинный йогин свободен от себялюбия, от чувственных привязанностей, терпелив, искренен, стоек, безразличен к окружающему миру. Различают хатха-йогу, систему физических упражнений – и раджа-йогу,  систему психических упражнений, которые позволяют достичь совершенства. 

Буддизм, религиозно-философское учение, ставшее впоследствии первой из мировых религий, возник в 6 веке до н.э. Основателем буддизма стал принц Сиддхартха Гаутама, родившийся на северной окраине долины Ганга в 563 году до н.э. и получивший впоследствии прозвище Будда, т.е. «просветлённый». Основу буддизма составляет учение о четырёх истинах, открывшихся Сиддхартхе (Будде). Главный вопрос в буддийском учении – «освобождение» человека, путь избавления от страданий. Если в брахманизме страдание было наказанием за грехи, то буддизм учит, что 
- любая жизнь есть страдание и сатанинское обольщение (это первая истина) 
- причина страдания – жажда жизни и наслаждения, и эта жажда приводит человека к бесконечной цепи новых рождений (вторая истина) 
- избавление от страдания – отказ от желаний (третья истина)  
- четвёртая истина указывает на восьмеричный путь достижения нирваны – состояния невозмутимости и безразличия.
Признаки страдания – беспокойство, надежда, желания, страх. Страдание – это вечное желание удовлетворения. Смерть не освобождает человека от страдания, т.к. после смерти человека ожидает новое рождение и новые страдания. Цепь бесконечных перерождений только усугубляет страдания и лишает их смысла (в отличие, например, от христианской концепции, где страдания понимаются как искупление грехов). Освобождением от страдания служит нирвана, определённое психическое состояние, которое позволяет а) проникнуть в суть вещей и обнаружить их бессущностность, б) перестать переживать какие-либо эмоциональные состояния, в) прекратить всякую связь с внешним миром, освободиться от «пут реальности», которая есть не что иное как обольщение сатаны.
========================================================================== 
На снимке: песчаная статуя Будды в городе Алания (Турция) на берегу Средиземного моря 
========================================================================== 
Основы философии. Электронный учебник. Автор М.В. Осмоловский
	ФИЛОСОФИЯ ДРЕВНЕГО КИТАЯ


Чем дальше идёшь, тем меньше познаёшь. 
Поэтому мудрый никуда не идёт, но всё 
познаёт.  
Дао Дэ Цзин 


Философия Древнего Китая уходит корнями в предфилософию, положения которой отражены в «У-цзине» (Пятикнижии), состоящем из «Книги перемен» («И-цзин»), «Книги песен» («Ши-цзин»), «Книги истории» (Шу-цзин»), «Книги обрядов» («Ли –цзин») и «Летописи» («Чунь-цю»). В этих книгах отразилось мифологическое представление о мире древних китайцев, и из этих представлений родилась китайская философия. 
Золотой век китайской философии – период с 6 по 4 вв. до н.э. В это время сформировалось 6 философских школ (конфуцианство, моизм, легизм, даосизм, школа инь-ян, школа имён), среди которых лидирующее положение заняли конфуцианство и даосизм. 
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Древнейшая философская система,  конфуцианство, называемое по-китайски жу цзя сюэ шо – «школа учёных-интеллигентов», возникло в 6 – 5 веках до н. э. Такое название не было случайным: во времена Конфуция (552 – 479 до н.э.), имевшего более трёх тысяч учеников, хранителями знаний являлись учёные-интеллигенты, которые переписывали научные труды прошлого и создавали трактаты. Конфуций, или Кун Фу Цзы (鋏 鋏 鋏), выдвинул концепцию идеального государства, которым, по его мнению, и должны были править учёные. Общество должно управляться не на основе административно-правовых или экономических принципов, а только на основе норм морали. 
Основу конфуцианства составляет этическое учение о врождённой природе человека и о приобретаемых им качествах. Человек в учении Конфуция – это прежде всего член общества, которое, в свою очередь, подобно большой семье.
Внутренний импульс человеческого существования – гуманность, внешний – благопристойность. Последний фактор позволяет человеку социализироваться, а именно это и рождает в нём лучшие качества: справедливость, взаимность, разумность, мужество, почтительность,  братскую любовь, верность, милостивость и т.д. Все эти качества, согласно учению Конфуция, есть проявления дао – пути всего сущего.

==================================================== 

На иллюстрации: Конфуций (Кун Фу Цзы)

====================================================                                                         

Основы философии. Электронный учебник. Автор М.В. Осмоловский
Даосизм (по-китайски дао цзяо) – направление в китайской философии, восходящее к древнекитайскому шаманизму. Сформировалось в 6 – 4 веках до н.э.
Согласно легенде, основателем даосизма был Лао-Цзы, родившийся в результате непорочного зачатия: мать будущего мудреца Юнь-Нюй вдыхала аромат цветущей сливы, и ей в рот попала капелька Солнца. Ребёнка во чреве она носила 81 год, поэтому его при рождении назвали «Старый ребёнок», или «Старый учитель». Лао-Цзы написал только одну книгу – «Дао-дэ-цзин», название которой переводится как «Книга о пути (Дао) и о благой силе (Дэ)». Дао – это закон всего сущего, рождающее и поглощающее начало Вселенной, принцип бытия космоса, общества и человека. Дао соединяет в себе движущие силы мирового процесса: Инь и Ян. Инь – женское, тёмное, пассивное, внутреннее начало. Ян – мужское, светлое, активное, внешнее начало. Отдельно друг от друга они не существуют. Смысл космического бытия – в их взаимопроникновении и взаимодействии. Следование закону Дао обеспечивает гармонию, процветание и долголетие. Отступление от Дао – причина всего зла, царящего в мире, дисгармонии, катастроф, гибели. Дао – целостное бытие. Ни одна вещь в мире не существует отдельно и не обладает самоценностью. Мыслить об отдельных предметах и явлениях – это заблуждение, порождаемое языком, где каждой вещи соответствует отдельное имя. Для даосизма не существует противопоставления жизни и смерти: они мыслятся как нераздельное целое, как трансформации бытия. Однако в даосизме нет и учения о бессмертии: дух человека гибнет вместе с телом, растворяясь в мире. Бессмертие может быть достигнуто только путём специальных упражнений, которые позволят уподобить тело человека космосу.
	ФИЛОСОФИЯ ДРЕВНЕЙ ГРЕЦИИ 


		 



	

	Что есть всё? 
Фалес 


Основы философии. Электронный учебник. Автор М.В. Осмоловский
Первых греческих философов называли физиками (от греч. physis – природа). Древние греки ещё в мифологическую эпоху пытались понять сущность природы и космоса в целом, что отразилось в ранних мифологических сказаниях. В «Теогонии» Гесиода говорится о том, что первоначально существовал Хаос, из которого возникло всё сущее – Земля, Тартар, Эрос и т.д. Однако если мифология пыталась ответить на вопрос кто родил всё сущее, то для философии был важен вопрос из чего всё произошло, т.е. философия искала субстанциальное начало. Примечательно, что и ранние греческие мыслители МИЛЕТСКОЙ ШКОЛЫ Анаксимен, Анаксимандр и Фалес искали первопричину всего сущего. У Фалеса это вода, у Анаксимена воздух, у Гераклита – огонь. 
Фалес (625 – 545 до н.э.) считается родоначальником европейской философии. Согласно его учению, океан – это кольцевая река, окружающая мир, и сама Земля плавает в этой реке. Фалес различал душу и тело, но саму душу считал материальной. По его представлениям, всё обладает душой. Например, магнит способен притягивать благодаря тому, что имеет душу. Иными словами, душой Фалес считал свойства предметов, и эти свойства важнее внешней формы. Из этого тезиса выводится и этическое учение Фалеса: человек прекрасен не наружностью, а делами. На вопрос «Что больше всего на свете?» Фалес ответил: «Пространство, ибо оно вмещает в себя всё». На вопрос «Что мудрее всего на свете?» - «Время, ибо оно постоянно обнаруживается». На вопрос «Что полезнее всего на свете?» Фалес заметил: «Добродетель, ибо благодаря ей всё иное становится полезным». 
Фалес стал и первым греческим математиком, доказавшим теоремы о равенстве треугольников и вертикальных углов. Основным для философии Фалес называл вопрос «Что есть всё?». 
Анаксимандр (611 – 545) попытался обосновать, что такое бесконечность. Первопричиной сущего считал апейрон – неопределённую бесформенную вневременную материю, из которой возникает всё: земля, воздух, вода, огонь. 
Анаксимандр считал, что мир не был сотворён, а возник сам по себе из апейрона. А уже из земных стихий (земли, воздуха, воды, огня) возникают живые существа и явления природы. Жизнь, по мнению Анаксимандра, зародилась в результате выпаривания влаги из ила. Человек, как и все животные, произошёл от рыб. Мир не вечен, но в результате его разрушения возникнет новый мир, и так будет продолжаться до бесконечности. Мир не является таким, каким мы его воспринимаем, т.к. наши чувства несовершенны. Поэтому прежде, чем познать мир, необходимо познать природу наших чувств. Ещё одной заслугой Анаксимандра было изобретение солнечных часов и создание географической карты Европы и Азии. 
Другой представитель Милетской школы – Анаксимен (560 – 480) – считал первоосновой сущего воздух, а все состояния вещества объяснял степенью сгущения воздуха: сгущаясь, воздух становится сначала водой, потом камнем, а разрежаясь, становится огнём. Воздух бесконечен, и из него состоят не только материальные предметы, но и душа. 
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Вслед за Милетской в Греции начинают возникать новые философские школы, самой влиятельной из которых в 6 веке до н.э. стала школа математика ПИФАГОРА (580 – 497), ученика Анаксимандра, совершивший путешествие в Египет и Вавилон, где постиг основы математики. Пифагор объединил вокруг себя астрономов, физиков, врачей и скульпторов. Пифагор не только изобрёл термин «философия», но и стал основателем математики как науки. Пытаясь найти ответ на вопрос Фалеса, Пифагор пришёл к выводу, что «всё есть число», т.к. все вещи можно измерить, любое явление имеет числовое выражение. Число – основа мышления и познания. Исследуя природу музыки, пифагорейцы выявили, что ноты и аккорды заключаются в числах, поэтому и гармония мира зависит от чисел. Процесс познания мира – это процесс познания чисел. Основа ряда чисел – единица. И даже душу пифагорейцы считали гармонией телесных элементов, исчисляемых числом. 
На иллюстрации: древнегреческий математик и философ Пифагор


Основы философии. Электронный учебник. Автор М.В. Осмоловский 
В Южной Италии в 6 веке до н.э. находилась греческая колония Элея, где возникла философская ШКОЛА ЭЛЕАТОВ, наиболее известными представителями которой стали Ксенофан, Парменид и Зенон. 
Ксенофан (580 – 490) написал свой главный философский труд в виде поэмы «О природе», где утверждал, что основой мира является земля, ибо из неё всё рождается и в неё всё уходит. Одним из первых предположил, что жизнь зародилась в воде. Размышляя о богах, высказал мысль, что «бог таков, каков человек», т.е. их антропоморфизм есть плод фантазии. На самом деле Бог – это весь мир, вечный и бесконечный космос. Всё, что мы видим, есть воплощение свойств Бога. 
Парменид (540 – 480) утверждал неизменность и неподвижность мира. Если Гераклиту принадлежит афоризм «Нельзя дважды войти в одну и ту же реку», то Парменид считал, что бытие вечно, целостно и неподвижно. Бытие – это то, что можно охватить мыслью. Думать и быть – одно и то же. Бытие существует, т.к. оно мыслимо, а небытие не существует, т.к. о нём нельзя мыслить или говорить. 
Зенон (490 – 430) является изобретателем диалектики. Считал, что существует лишь то, что можно логически доказать. Прославился своими знаменитыми апориями «Стрела», «Ахилл и черепаха», «Дихотомия». Апория – это трудноразрешимая задача, в которой данные опыта расходятся с данными логического анализа. 
Апория «Стрела»: летящая стрела никогда не достигнет цели, т.к. её движение есть иллюзия. В каждый момент своего полёта она занимает одно и то же место в пространстве, в каждый отдельный момент полёта она находится в состоянии покоя. Сумма состояний покоя есть покоя, следовательно, движение – иллюзия. 
Апория «Ахилл и черепаха»: быстроногий Ахилл (Ахиллес) никогда не догонит ползущую черепаху. В начальный момент Ахилла и черепаху разделяет некоторое расстояние (а). Чтобы его преодолеть, Ахиллу нужно пробежать половину этого расстояния (0,5 а). Чтобы пробежать половину, нужно пробежать половину половины расстояния (0,25 а) и так до бесконечности. Даже если Ахилл преодолеет расстояние а, черепаха уже отползёт, и ему вновь придётся преодолевать новый отрезок пути. 
Апория «Дихотомия» (с греческого «деление пополам»): смысл в том, что если целое число делить на два до бесконечности, а потом попытаться сложить получившиеся результаты, мы это целое число не получим. Если 1 разделить на 2, получится 0,5; если 0,5 разделить на 2, получится 0,25; если 0,25 разделить на 2, получится 0, 125 и т.д. Если же мы сложим получившиеся результаты 0,5+0,25+0,125, получится 0,875. То есть 1 в сумме мы не получим. Продолжим деление пополам. 0,125:2=0,0625; 0,0625:2=0,03125; 0,03125:2=0,015625. Попробуем теперь сложить все получившиеся результаты: 
0,5+0,25+0,125+0,0625+0,03125+0,015625=0,984375 
Очевидно, что 0,984375 ближе к числу 1, чем 0,875. Однако сколько бы мы ни дробили единицу, никогда получившиеся результаты после сложения не дадут в сумме 1, хотя сумма постоянно будет приближаться к 1. Так было открыто понятие математического предела. 
Преимущество чувств над разумом Зенон доказывал на примере пшеничного зерна: когда падает одно зерно, мы этого не слышим, а когда высыпают мешок зерна, звук слышен. Чувства ведут к противоречию, но разум это противоречие разрешает: одно зерно производит звук во столько раз меньший, во сколько раз одно зерно меньше мешка зерна. Поэтому выводы, которые мы делаем путём рассуждений, более истинны, чем опыт, постигаемый чувствами. 
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Особая роль в истории греческой философии принадлежит СОКРАТУ (469 – 399), сведения о котором дошли до нас только благодаря его ученикам. За всю жизнь Сократ не написал ни строчки, т.к. письменность считал «мёртвым знанием», а книги, по его мнению, плохи для философа тем, что им нельзя задавать вопросы, в то время как истина может родиться только в диалоге. Поэтому сведения о взглядах Сократа почерпнуты из вторичных источников – преимущественно из трудов Платона и Ксенофонта. Анализ этих источников убеждает в том, что целостной философской системы Сократ не создал, и в сущности он был не философом в традиционном понимании этого слова, а народным мудрецом и мыслителем.

Свой метод философствования Сократ назвал «майевтикой», что означает буквально «искусство принимать роды»: философ обязан содействовать рождению истины. Мать Сократа Фенарета была повитухой, и Сократ полагал, что в известном смысле он продолжил её дело. Задача философа – не учить других, а, задавая вопросы, побуждать к познанию и поиску истины.

Сократ первым установил, что мышление наше носит понятийный характер, а путь к истине лежит через диалог. Именно Сократом был сформулирован принцип «В споре рождается истина». Диалог рассматривался как способ критически обсудить любую точку зрения. Внешний мир познать невозможно, зато можно познать душу человека, и в этом состоит задача философии. Зло Сократ понимал как незнание добра. Счастье человека зависит от того, насколько он добродетелен. В возрасте семидесяти лет Сократ был приговорён к смерти «за введение новых божеств и развращение юношества» и мужественно принял яд, хотя считал решение суда несправедливым. Будучи убеждённым в своей правоте, отказался бежать накануне казни, т.к. побег означал бы непочтение к законам и не позволил бы ему уйти, будучи правым, а с судей снял бы позор несправедливости.  
На иллюстрации: Сократ

После казни Сократа один из лучших его учеников Аристокл, более известный под прозвищем ПЛАТОН («широкоплечий»), живший в 427 – 347 гг., уехал странствовать по Средиземноморью, общался со многими учёными, пережил унижения и бедность, был продан в рабство. В 386 году ему удалось вернуться в Афины, где он основал свою философскую школу – Академию, просуществовавшую более 900 лет. Все ученики Платона назвали себя академиками. 
Наследие Платона составляют 34 диалога, главным действующим лицом которых является Сократ. Платон утверждал, что, кроме мира материального, существует мир идей, который первичен по отношению к миру вещей. Материальные вещи есть воплощение идей. Идеи вечны, их воплощения – нет. Познание мира человеком происходит априори, т.е. до рождения, когда душа созерцает идеи. Живя в материальном мире, человек просто вспоминает врождённые идеи. Таким образом, познание мира есть не что иное, как процесс припоминания. Под идеей Платон понимал смысл вещей и явлений. Стимулом к познанию является любовь. Платон считал, что существует три вида любви: 1) к телу, смысл которой – породить новую жизнь; 2) к душе, цель – познать искусство и справедливость; 3) к знанию, цель которой – познать идеи. Именно третья разновидность получила название платонической любви. 
Основы философии. Электронный учебник. Автор М.В. Осмоловский[image: image5.jpg]



Платон выделял три типа души: 1) разумная – ею обладают философы, которые, по мнению Платона, должны управлять государством; 2) страстная – душа, в которой преобладает страсть и воля; обладатели такой души (воины и стражники) обязаны охранять государство; 3) вожделенная – стремящаяся к чувственным наслаждениям душа; её обладатели – крестьяне и ремесленники, люди, нуждающиеся в руководстве. В идеальном государстве, по мнению Платона, каждый человек выполняет те функции, которые присущи его душе.
======================================================= 

На иллюстрации: Платон и Аристотель
=======================================================

Среди многочисленных учеников Платона выделился АРИСТОТЕЛЬ из города Стагира (384 – 322), ставший первым учёным-энциклопедистом. Сначала Аристотель – лучший ученик платоновской академии, затем её преподаватель. После смерти Платона отправился путешествовать, прославился своей мудростью и получил приглашение от царя Филиппа Македонского стать учителем его сына Александра. В возрасте 50 лет Аристотель вернулся в Афины и основал первый в мире лицей (Ликей), названный так потому, что находился рядом с храмом Аполлона Ликейского (другое название Лицея – «Перипатетическая школа»). 
Будучи учеником Платона, Аристотель не стал его последователем. Он подверг критике основные положения платоновской философии, произнеся знаменитую фразу: «Платон мне друг, но истина дороже». Критическому анализу подверглись учения и других греческих философов, поэтому аристотелевская философия родилась в результате систематизации научных знаний, накопленных его предшественниками. 
Основным методом научного познания Аристотель считал не диалектику, как Платон, а логику, основанную ан рассуждении и доказательстве. В отличие от Платона, Аристотель утверждал, что знание не является врождённым. В процессе познания философ выделил четыре ступени: ощущение, память, опыт, научное знание. 
Учение о бытии. Бытие, согласно учению Аристотеля, есть предметный мир, данный нам в ощущениях. Причиной бытия (субстанцией) является материя, но она сама по себе ещё не есть бытие. Только тогда, когда материя обретает форму, она становится частью бытия. Человек воспринимает мир только через конкретную форму материи. Через познание формы происходит познание материи. От формы материи зависят свойства предмета: форма – это сумма свойств предмета, а материя – основа его бытия. Материя – это «возможность» (потенция) вещи, форма – осуществление этой возможности. Идеи, якобы существующие априори, на самом деле есть только понятия, «копии» вещей.  

Бог – это причина причин и форма форм, перводвигатель космоса, существующий в вечности. 
В человеке Аристотель выделял душу и тело как форму и материю. Платоновскую классификацию душ он переосмыслил, выстроив определённую иерархию: 
1) растительная душа обладает способностью осуществлять обмен веществ и размножаться; 
2) чувственная душа, которой наделены все животные, способна воспринимать формы с помощью ощущений; 
3) разумная душа присуща только человеку и способна познавать и думать. 
Познание мира происходит эмпирически, т.е. путём опыта. Однако опыт – это ещё не знание, это только фундамент знания. Накапливая опыт, человек способен познать единичные вещи. Сопоставляя их друг с другом, он выделяет общие законы, и это уже называется научным знанием. И только постигая законы мышления, т.е. переходя к логике, человек постигает мудрость. 
Политическое учение. Аристотелю принадлежит и одно из первых социологических учений. Человека он считал общественным, или «политическим», животным, которое стремится к совместному житью во имя общей пользы. Если человек самодостаточен, не нуждается в государстве, то он либо зверь, либо Бог. Назначение государства – в обеспечении счастья всем гражданам, при этом счастье понималось как довольство жизнью. Однако следует заметить, что рабов Аристотель гражданами не считал. Более того, по мнению учёного, рабство существует «от природы» и является необходимым условием устройства государства. В полисе-государстве не должно быть резкого противопоставления богатых и бедных, поэтому идеал философ видел в преобладании зажиточных (тех, кого в современном мире принято называть «средним классом»).  Аристотель выделил шесть форм государства, из которых первые три – правильные, а вторые три – неправильные: 
1) монархия, 2) аристократия, 3) полития («умеренная демократия»); 
4) тирания, 5) олигархия, 6) демократия. 
Учение об искусстве. Аристотелю принадлежит и первый фундаментальный труд по теории искусства – «Поэтика». Аристотель разделил риторику как искусство убеждения и поэтику как искусство подражания. Главным искусством греки считали литературу, поэтому труд Аристотеля в основном посвящён теории литературы. Он обосновал деление на литературные роды, разделил исторические сюжеты и мифологические, дал определение элементам сюжета и понятию «характер». Самым важным видом литературы считал трагедию, т.к. она наиболее точно подражает жизни и несёт зрителю «катарсис», т.е. очищение. Вторая часть «Поэтики», посвящённая комедии и природе смеха, была утрачена. 

	 


	ЭЛЛИНИСТИЧЕСКАЯ ФИЛОСОФИЯ 


Основы философии. Электронный учебник. Автор М.В. Осмоловский
После распада империи Александра Македонского в конце 4 века до н.э. происходит слияние греческой и римской культур. Это и называется в античной истории периодом эллинизма. На смену понятию «гражданин», т.е. свободный житель города-государства, пришло понятие «подданный империи». Философия с этого времени стала играть роль уже не столько средства познания космоса, сколько роль наставницы и утешительницы. Космоцентризм сменился сосредоточенностью на личности человека. Ведущие философские течения этого периода – эпикурейство, скептицизм, стоицизм и неоплатонизм. 
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Именно ЭПИКУР (341 – 270) первым высказал мысль о том, что философия призвана сделать человека счастливым. Он пересмотрел теорию Аристотеля о человеке как общественном животном и определил отправным пунктом своей философии человека-индивида. Общественный союз (государство) есть средство для личного благополучия индивида. 
Быть счастливым – значит ничего не бояться. Реальностью Эпикур называл то, что дано нам в ощущениях: «чувства не ошибаются». Поэтому ощущения есть основа познания мира. Критерием истины Эпикур считал чувства удовольствия или страдания. Он не только называл эти ощущения объективными, но и полагал, что они дают нам истинное знание о предмете или явлении. Цель человека – получать наслаждение. «Нельзя жить приятно, не живя разумно, и нельзя жить разумно, не живя приятно», - говорил Эпикур, имея в виду, что приятно лишь то, что связано с отсутствием страдания и беспокойства. Учение Эпикура получило название «гедонизм» (от греческого hedone – удовольствие). Высшее удовольствие – атараксия, т.е. полная невозмутимость духа. 
Эпикур не верил в бессмертие души и в загробную жизнь, т.к. душа, по его мнению, состоит из атомов, как и тело. Однако и смерти не существует, потому что она не может быть дана в ощущениях: пока мы есть, смерти нет, когда смерть приходит, нас уже нет. 
Последователем Эпикура в Риме был Лукреций Кар (99 – 55), автор трактата «О природе вещей». Близкими к эпикурейству были убеждения скептиков и стоиков. 
На иллюстрации: Эпикур



Основатель СКЕПТИЦИЗМА Пиррон из Элиды (360 – 270) считал, что цель жизни – счастье и невозмутимость. Главное в философии – не знание, а сомнение. Мир непознаваем, поэтому суждения бесполезны. «Живи, как живётся, следуя опыту и здравому смыслу» - таков основной принцип скептиков. 

Школа СТОИКОВ была основана в конце 4 века до н.э. Зеноном из Китиона (333 – 262). Его ученики собирались у живописного портика (стои) – отсюда и название течения. Школа просуществовала более трёх веков. Знаменитым стоиком стал римский мыслитель Сенека (1 до н.э. – 65 н.э.) Бытие раз и навсегда предопределено некой закономерностью, поэтому будущее заранее предрешено. Сохранилась легенда о Зеноне, который бил раба за кражу. «Мне суждено было украсть», - сказал раб. «И суждено быть за это битым», - ответил Зенон. 
Счастье человека в том, чтобы подчиниться судьбе: «Судьба желающих ведёт, нежелающих тащит», - говорил Сенека. Идеалом стоиков был Сократ, первым, по их мнению, осознавший, что философия – это «наука умирать». Свобода – это умение подчиняться необходимости. Главный принцип стоического мировоззрения определил и А.С.Пушкин: «На свете счастья нет, но есть покой и воля». Именно покой и воля позволяют человеку управлять собой, поступать всегда разумно. 

Последним течением в античной философии стал НЕОПЛАТОНИЗМ, просуществовавший с 3 по 5 века н.э. Плотин, Порфирий и Прокл считали себя последователями Платона. Бытие триедино и состоит из Единого, Ума и Души. Основой бытия является Единое (Бог). Единое нематериально и бесконечно, оно порождает всё. Если Единое – это потенциал, то Ум – это реализация потенциала. Из Ума проистекает Душа, которая наполняет материю творческой энергией. Образ Ума – свет, образ материи – тьма. Проистечение Души в материю неоплатоники называли эманацией (нисхождением), а обратный процесс – экстазом (восхождением). Экстаз, по определению Плотина, это процесс, когда Душа, отбросив всё чувственное и интеллектуальное, в восторге соприкасается с Единым. 

После распада в 476 году Западной Римской империи античная эпоха заканчивается, и уходят в историю философские течения Древней Греции и Рима. Возникнув под влиянием мифологии, античная философия прекратила своё существование вместе с ней. На смену античному космоцентризму пришёл средневековый теоцентризм, видящий основу бытия в Боге как в совершенной личности, творящей космос и управляющей им. 
	СРЕДНЕВЕКОВАЯ ФИЛОСОФИЯ 


Я приступаю к изучению средневековья, не 
стремясь ни осудить, ни оправдать его. Я 
пытаюсь только понять его. 

Карл Каутский 


Понятие «средние века» появилось в середине 15 века благодаря Джанни Вазари, который обозначил этим термином «средний» период между античностью и эпохой Возрождения. В истории философии средневековьем называют время расцвета и утверждения монотеистических религий – христианства и ислама – в Европе и Азии. Именно на основе этих религий рождается теоцентрическая философия, главный принцип которой – понимание Бога как реальности, определяющей всё сущее. Теология – наука о Боге – возникла в результате переосмысления философии Платона в контексте христианского вероучения. Совокупность учений первых «отцов церкви» получила название патристики. 
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Credo, ut intelligam (Верую, чтобы понимать). 
Ансельм Кентерберийский 

Credo, quia absurdum (Верую, потому что абсурдно). 
Тертуллиан 

Основателем христианской философии стал АВГУСТИН БЛАЖЕННЫЙ (354 – 430), автор трудов «Исповедь» («Confessiones») и «О граде Божием» («De civitate Dei»). В основе теоцентризма лежат два важнейших принципа, которые были неведомы античному миру: идея творения и идея откровения. 
Идея творения (креационизм) сводится к тому, что мир был создан «из ничего» волей Бога, т.е. в самом мире нет активного творческого начала, он существует лишь благодаря божественному всемогуществу. При этом единый Бог, в отличие от языческих богов, не является частью природы, существует вне мира и вне времени: Бог-творец трансцендентен по отношению к своему творению. Бог и сотворённый им мир – явления совершенно разного порядка, между творцом и творением существует непреодолимый рубеж. Единственным случаем преодоления этого рубежа стало явление на Землю Иисуса Христа. Истинным бытием обладает только Бог. Всё остальное – его творение, существующее лишь по воле Творца. 
Идея откровения (провиденциализм) подразумевает непознаваемость Бога, который, однако, открывает себя человеку в Священном Писании, поэтому толкование текста Библии есть путь богопознания. Знание о Боге как о сверхбытии можно получить не путём опыта, данного в ощущениях, а с помощью веры – способности души, неведомой античным философам. Сотворённый Богом мир познать можно с помощью разума, но познание это не безгранично. Законы физического мира могут нарушаться по воле Творца, и такое нарушение именуется чудом. Жизнью отдельного человека и историческим процессом в целом управляет божественное провидение. 
Всё, что сотворено Богом, несёт на себе печать добра и совершенства. Добро есть бытие, а зло – небытие, прикидывающееся бытием. Августин резко противопоставляет «град земной» и «град Божий». Вся история определяется борьбой этих двух градов. Град земной, т.е. государственность, создан любовью к себе, доведённой до презрения к Богу, а град Божий – любовью к Богу, доведённой до презрения к себе, при этом презрение к себе Августин провозглашает целью жизни праведного человека. Град земной – это мир Сатаны, зла, похоти. Град Божий – это мир Бога, добра и любви. Церковь, по мнению Августина, является представительством Бога в граде земном, а потому её власть должна быть выше любой другой власти. 
Основы философии. Электронный учебник. Автор М.В. Осмоловский
После смерти Августина патристика переживает кризис. С 6 по 10 вв. в Западной Европе наблюдается кризис культуры и образования, монополистом в этой сфере постепенно становится духовенство, которое занимается преимущественно переписыванием старых философских трудов. Полемика в области богословия, сопровождаемая борьбой за власть, приводит к расколу церкви на западную (католическую) и восточную (православную) в 1054 году. Единственным заметным философом этого периода безвременья является БОЭЦИЙ (480 – 524), автор труда «Об утешении философией», написанного в тюрьме в ожидании казни. Одной из главных заслуг Боэция явилось чёткое разделение сущности и существования (эссенции и экзистенции). Эти два понятия едины только для Бога, а для сотворённых им вещей существование (бытие) и сущность (назначение) не совпадают. О существовании вещи мы узнаём из опыта, а сущность определяется волей Творца. Учение Боэция оказало влияние на развитие схоластики (см. курс логики). 
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Систематизатором средневековой схоластики стал монах ФОМА АКВИНСКИЙ (1225 – 1274), ученик Альберта Великого и последователь Аристотеля. Высшим бытием Фома считал Бога-творца. А бытие в физическом мире определяется, по его мнению, степенью реализации формы предмета, т.е. суммы его свойств. Во всякой вещи, согласно учению Фомы, столько бытия, сколько в ней способности к действию. Исходя из этого, Фома выделил 4 ступени бытия, по сути переосмыслив аристотелевскую классификацию душ. 
1) Causa formalis (формальная причина) – низшая ступень бытия, к которой относится весь неорганический мир. Способность к действию на этом уровне равна нулю. 
2) Causa finalis (конечная причина) – примитивная (растительная) душа, формирующая тело. Найти проявление в теле – конечная цель формы на этом уровне бытия. 
3) Causa efficiens (действующая причина) – животная душа, способная уже не только к формированию тела, но и к деятельности. 
4) Forma per se, forma separata (форма сама по себе, отдельная форма) – это дух, разумная душа, которая, в отличие от предыдущих душ, бессмертна. Высшая способность такой души состоит в умении различать добро и зло. 
На иллюстрации: Фома Аквинский



Теологические проблемы Фома Аквинский затрагивает в своих главных работах «Сумма теологии» и «Сумма против язычников». Человеческий разум слишком слаб, по мнению Фомы, поэтому человеку необходима вера, которая компенсирует ущербность ума. Всё, что невозможно доказать силой ума, необходимо принять на веру. Например, существование Бога нельзя доказать при помощи разумных доводов, но это можно сделать путём косвенных рассуждений, приняв, однако, на веру факт существования Бога. Опираясь на учение Аристотеля, Фома выводит пять доказательств бытия Божьего: 
1) всё, что движется, имеет причиной своего движения нечто иное, и этим движущим началом является Бог; 
2) всё, что происходит, имеет причины, а эти причины имеют свои причины, и так до было бы до бесконечности, если бы не существовало первопричины – Бога; 
3) всё происходящее мы воспринимаем как необходимое или случайное, однако случайность – это не осознаваемая нами необходимость, определяемая волей Бога; 
4) мы знаем, что красиво, а что безобразно, т.к. существует эталон этих качеств – Бог; 
5) всё происходящее имеет цель, о которой знает только Бог, задающий эту цель. 

Центром средневековой философии на протяжении нескольких столетий была Византийская империя, которая за тысячу лет своего существования сумела сохранить античное понимание науки как умозрительного знания. Именно под влиянием византийской культурной и философской традиции сформировалась культура Древней Руси. Средневековая философия с 10 по 14 вв. развивалась в условиях борьбы двух тенденций: рационалистической и мистической. Для первой тенденции был характерен интерес к физическому (внешнему) миру, к земной истории и политике, преклонение перед античной философией, которая подвергалась переосмыслению с позиций христианства. Другая тенденция сосредоточила внимание на внутреннем мире человека и на приёмах совершенствования его духа с точки зрения христианской этики смирения. К 15 веку – времени падения Византии – рационалистическое направление получает всё более широкое распространение. Догматизм христианской теософии постепенно преодолевается, и на смену теоцентризму приходит антропоцентризм, проповедующий духовную самодостаточность человека и преклонение перед античной культурой, которая с этого времени в Западной Европе считается образцовой. Культурная и общественная жизнь подвергается секуляризации, и, как следствие, самостоятельность по отношению к церкви приобретают наука, искусство и философия. 
	ФИЛОСОФИЯ  ЭПОХИ ВОЗРОЖДЕНИЯ (РЕНЕССАНСА)


                                                                                    Homo mensura omnium rerum est.

                                                                                                  (Человек – мера всех вещей)

                                                                                                                                        Протагор                                               

   
Центром средневековой философии на протяжении нескольких столетий была Византийская империя, которая за тысячу лет своего существования сумела сохранить античное понимание науки как умозрительного знания. Именно под влиянием византийской культурной и философской традиции сформировалась культура Древней Руси. Средневековая философия с 10 по 14 вв. развивалась в условиях борьбы двух тенденций: рационалистической и мистической. Для первой тенденции был характерен интерес к физическому (внешнему) миру, к земной истории и политике, преклонение перед  античной философией, которая подвергалась переосмыслению с позиций христианства. Другая тенденция сосредоточила внимание на внутреннем мире человека и на приёмах совершенствования его духа с точки зрения христианской этики смирения. 


 К 15 веку – времени падения Византии – рационалистическое направление получает всё более широкое распространение. Догматизм христианской теософии постепенно преодолевается, и на смену теоцентризму приходит антропоцентризм, проповедующий духовную самодостаточность человека и преклонение перед античной культурой, которая с этого времени в Западной Европе считается образцовой. Культурная и общественная жизнь подвергается секуляризации, и, как следствие, самостоятельность по отношению к церкви приобретают наука, искусство и философия. 


Наступившая в Западной Европе новая эпоха осознала себя как возрождение античной культуры, античного способа мышления, поэтому и получила название эпохи Возрождения (Ренессанса). Возрождение, хотя и противопоставляло себя средневековью, возникло как итог развития средневековой культуры. 

Таблица. Сопоставительная характеристика философии Средневековья и Возрождения

	Эпоха средневековья
	Эпоха Возрождения

	Длилась около 1000 лет
	Длилась около 200 лет

	В центре мировоззрения – Бог (теоцентризм) 
	В центре мировоззрения – человек (антропоцентризм)

	Эпоха религиозная
	Эпоха художественно- эстетическая

	Человек считал, что таланты – от Бога.
	Человек считал, что таланты – его собственная заслуга

	Было принято почитать святых и принимать их образ жизни за образец.
	Как святых, почитали выдающихся мастеров своего дела: художников, писателей, учёных, изобретателей.

	Человек нуждался в милости Бога.
	Человек себя считал творцом собственной судьбы.

	Задачей философии считали познание Бога.
	Задачей философии считали познание Вселенной и законов природы.


Основы философии. Электронный учебник. Автор М.В. Осмоловский
Возрождение обратило философов вновь к изучению космоса, природы. Одним из крупнейших ренессансных философов был Николай Кузанский (Кребс) (1401 – 1464), который, развивая идеи неоплатоников, исследовал проблему бесконечности и единства противоположностей. Пытаясь постигнуть природу Единого, Кузанский открыл принцип совпадения противоположностей. Чтобы сделать этот принцип наглядным, он обращается к математике: 

1. Что будет представлять собой окружность, радиус которой равен бесконечности? 

2. Что будет представлять собой треугольник, одна из сторон которого равна бесконечности? 

3. Если из книги, в которой бесконечное число страниц, вырвать сто страниц, сколько останется? А если добавить тысячу страниц?

4. Если одна прямая линия состоит из бесконечного числа отрезков по 2 см, а другая – из бесконечного числа отрезков в 15 см, равны ли эти линии? 


При увеличении радиуса окружности до бесконечности окружность превращается в бесконечную прямую. Причём у такой окружности бесконечны и диаметр, и центр. Если одна из сторон треугольника бесконечна, то и две другие тоже будут бесконечны. Следовательно, бесконечная линия – это и окружность, и треугольник, и шар. Если от бесконечности отнять любую конечную величину, количество всё равно будет равно бесконечности. Если одна бесконечная линия состоит из бесконечного числа отрезков размером в 2 см,  а другая – из бесконечного числа отрезков в 5 см, то всё равно эти две линии равны. Следовательно, перед лицом бесконечности всякие конечные различия исчезают, а конечные величины теряют смысл. А потому и космос, мироздание не могут иметь каких-либо конечных измерений, т.к. при соотнесении с бесконечностью становится ясен относительный характер этих измерений.


Кроме того, Кузанский опроверг главный тезис античной и средневековой науки, выдвинутый Аристотелем и Птолемеем, согласно которому центром космоса является Земля (геоцентрический принцип) т.к. центр – весьма относительное понятие для бесконечной Вселенной.


Теория Кузанского, разрушившая представление о мире как о чём-то конечном, подготовила открытия Николая Коперника (1473 – 1543). Коперник же провозгласил ведущим принцип относительности в астрономии. Согласно учению Коперника, Земля вращается вокруг своей оси, чем объясняется смена дня и ночи, а также движение звёзд на небе. Кроме того, Земля вращается ещё и вокруг Солнца, являясь частью Вселенной, которая, в свою очередь, бесконечна. Размеры Земли по сравнению с размерами Космоса исчезающе малы. 


Представление о бесконечности Вселенной нанесло удар по аристотелевскому учению о форме: если Аристотель считал форму активным и творческим началом Вселенной, а материю – бесконечным и потому пассивным, то Джордано Бруно (1548 – 1600) именно материи передаёт творческую способность. Субстанция материальна, именно она является божественным бытием в вещах. Учение о бесконечной Вселенной не могло понравиться церкви, т.к. в  бесконечном мире  не  могло  быть  Бога.  Пошатнулись  представления  и  о бытии человека: вместо неподвижного центра мироздания и подножия Бога Земля превращалась в одну из миллионов планет, носящихся в безжизненном космосе.


Научные открытия эпохи Возрождения,  как ни парадоксально, в итоге привели к тому, что человек из центральной фигуры эпохи стал мыслиться как ничтожная песчинка в огромном, бесконечном мироздании. Все прежние представления о природе и о величии человека потерпели крах. Это усиливалось и социально-политическими причинами: кризис феодализма заставил искать новые социальные проекты. Если феодальный строй не мог сделать всех людей счастливыми, нужно было придумать такой порядок вещей, при котором все люди смогли бы жить гармонично. Впервые именно в эпоху Возрождения поднимается вопрос о всеобщем равенстве, независимо от знатности и богатства. В этом отношении наибольшую известность приобрели проекты Томаса Мора и Томмазо Кампанелла. 
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Томас Мор (1478 – 1535), английский гуманист, государственный деятель и писатель, друг Эразма Роттердамского, канцлер Англии, не принявший лютеранской реформы церкви, был казнён за отказ дать присягу королю как главе английской церкви. Размышляя над путями преодоления феодального гнёта, Мор написал книгу «О наилучшем устройстве государства», более известную под названием «Утопия» (от греч. u-topos – место, которого нет). Основные идеи книги: 

· введение общественной собственности вместо частной и личной
· утверждение равенства всех людей

· все жители Утопии обязаны работать 6 часов в день, а взамен бесплатно получают продукты

· все живут скромно, деньги внутри государства отменены, золото и серебро ничего не стоят

· женщины освобождены от домашних забот и могут получать образование, но в семье подчиняются мужу
· семьи организованы не столько на родственных, сколько на поизводственных началах
· тяжёлую работу выполняют рабы из числа военнопленных и преступников. 
На иллюстрации: Томас Мор


Томмазо Кампанелла (1568 – 1639), развивая идеи Т.Мора, разработал новый социально-утопический проект под названием «Город Солнца». Кампанелла выступил против частной собственности, которая делит людей на богатых и бедных. Городом Солнца управляют все жители во главе с руководителем, который является одновременно учёным и священником. Орган управления – Большой Совет республики, который выбирает наиболее достойных занять высокие должности. Работают все по 4 часа в день, живут и питаются все вместе. Семей нет. Пары подбираются должностными лицами таким образом, чтобы рождалось красивое и здоровое потомство. Дети воспитываются совместными усилиями, не зная ни отца, ни матери. Социальные утопии подобного рода вполне вписывались в ренессансные представления о гуманизме. 


В целом философия эпохи Возрождения сыграла существенную роль в преодолении средневекового догматизма, содействовала развитию диалектики и рационализма Нового времени.  

	ЕВРОПЕЙСКАЯ ФИЛОСОФИЯ  17 – 19 ВЕКОВ


                                                                            Cogito, ergo sum.  

                                                                                                                 Рене Декарт

                                                                                        Включать в свои суждения только то,

                                                                                        что представляется моему уму ясно и

                                                                                        отчётливо, не давая мне никакого 

повода подвергать это сомнению.

                                                                                                                 Рене Декарт   


На рубеже 16 – 17 вв. религия окончательно утрачивает своё влияние на науку и философию в большинстве стран Европы. Усиливается интерес к естественным и точным наукам, в частности, к биологии и физике. Ньютон открывает законы механики и закон всемирного тяготения, Гарвей исследует физиологию человека, Декарт и Лейбниц делают революционные открытия в физике и математике. Отныне наука опирается не на умозрительные обобщения, а на классификацию фактов и практику. 


Основателем опытной науки стал Френсис Бэкон (1561 – 1626), автор произведения «Новый Органон». Высшей задачей познания Бэкон считал покорение природы, которая должна служить благу человечества. По его мнению, правильному познанию мира мешают четыре «идола»: 1) идолы рода – склонность человека примешивать к природе вещей свою собственную природу; 2) идолы пещеры – человеку мешает его субъективный мир, который искажает и представления, и суждения о мире; 3) идолы рынка – неправильное употребление слов, что приводит к  ложному восприятию понятий и бесполезным спорам; 4) идолы театра – неправильное представление о мире в результате некритического усвоения философских взглядов.   Бэкон чётко разделил теологию и науку: теология познаёт Бога, наука – природу. Признавая Бога творцом мира и человека, Бэкон считал его объектом не познания, а веры. Смешение знания и веры приводит к заблуждениям, которые были свойственны средневековым философам. 
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Единственно верным способом познания Бэкон называл индукцию. Он разработал собственный метод познания, состоявший из шести этапов: 1) наблюдение фактов; 2) систематизация и классификация фактов; 3) отсечение ненужного; 4) разложение явления на составные части; 5) проверка фактов на опыте; 6) обобщение.  


К учению Бэкона примыкает материалистическая теория Томаса Гоббса (1588 – 1679). Его главный труд – «Левиафан».  Объектом философского изучения он считал природу и человека. Мир материален, и никакой иной реальности нет. Материя вечна, меняются только тела, которые возникают и исчезают, но материя остаётся. Познание материального мира, по Гоббсу, сводится к геометрическим измерениям, т.к. все тела имеют количественные характеристики, и состоит из восприятия и знания об именах предметов. 


В учении о государстве Гоббс придерживался теории «естественного договора»: создавая государство, люди договариваются о том, что они готовы поступиться своими правами взамен на гарантии своей безопасности.
На иллюстрации: Томас Гоббс

Основы философии. Электронный учебник. Автор М.В. Осмоловский
Выдающимся мыслителем Нового времени стал Рене Декарт (1596 – 1650), создатель аналитической геометрии, автор работ «Начала философии» и «Рассуждения о методе». В отличие от Гоббса, Декарт признавал существование двух самостоятельных субстанций – материальной и духовной. Такая мировоззренческая позиция называется дуалистической. 
[image: image11.jpg]



Субстанцией Декарт называет вещь, которая нуждается только в самой себе. Поэтому, строго говоря, настоящей (бесконечной) субстанцией является только Бог. Однако в сотворённом мире тоже можно выделить две конечные субстанции – материальную и духовную. Свойство первой из них – протяжение, свойство второй – мышление. Все остальные свойства являются производными от протяжения и мышления: например, фигуры тел – производное свойство протяжения, а воображение и чувства – производные мышления. Объективно существующими Декарт признавал только такие качества материи, как объём и движение. Все остальные качества: вкус, цвет, теплота – он считал лишь человеческими ощущениями.


В человеке обе субстанции соединены, благодаря чему он способен познавать мир. Цель познания – господство над природой. Критерием истины Декарт считал очевидность. Если в процессе познания человек в чём-то имеет повод сомневаться, значит, истинного знания он не обретёт. Одним из революционных открытий Декарта было создание учения о научном методе, т.е. универсального способа познания мира. Метод позволит превратить познание в организованную деятельность, ориентированную не на отдельные открытия, а на создание целостной картины мира. 
На иллюстрации: Рене Декарт (Renatus Cartesius)

Не смеяться, не плакать, не проклинать, 

а понимать!  В  этом  задача  философа.

Б.Спиноза


Сильное влияние Декарта испытал Бенедикт Спиноза (1632 – 1677). Он родился в бедной еврейской семье. Ещё в детстве, читая Библию, пришёл к выводу о том, что в этой книге немало противоречий, и таким образом пришёл к рациональной философии. За свои критические высказывания в адрес христианства был отлучён от церкви. Жил в Амстердаме, потом в Гааге, зарабатывая на жизнь шлифовкой линз для микроскопов и телескопов. 


Будучи последователем Декарта, Спиноза, тем не менее, не был сторонником дуализма и создал учение о единой субстанции, которую назвал богом, или природой. Это учение получило название монизм (от греч. monos – “один, единица”) – в противовес дуализму. Бог у Спинозы понимается не в религиозном смысле, не как личность, наделённая сознанием, а как безличная сущность, являющаяся причиной всего сущего. Иначе говоря, Спиноза ставит знак равенства между Богом и тем, что обычно называют природой. Представление о слиянии бога и природы называется пантеизмом. Природа как единая субстанция проявляет себя в бесконечном разнообразии свойств, но человек из всего этого способен познать только мышление и протяжение, т.е. мир конечных вещей. Мышление и протяжение присущи в разной степени всем вещам, в том числе неживой природе. Конечные вещи отличаются от единой субстанции тем, что их сущность зависит от других конечных вещей.  


Немецкий философ Готфрид Вильгельм Лейбниц (1646 – 1716) прославился как учёный, сделавший революционные открытия во многих областях знаний. В математику он ввёл понятие бесконечно малых величин. В области политики он создал проект египетской экспедиции, которую впоследствии осуществил Наполеон. Внёс существенный вклад в инженерно-строительные проекты. Был одним из основателей современной математической логики, открыл и сформулировал законы логического доказательства. 


Философское учение Лейбниц построил на критике философии Декарта и Спинозы. В своей работе «Монадология» Лейбниц попытался доказать, что Вселенная состоит из множества субстанций – монад (от греч. «единица»).  Под этим термином он понимал самостоятельно существующую субстанцию, которая обладает следующими качествами: 

1) она неделима и является духовным началом всего существующего; 

2) она нематериальна в силу своей неделимости, т.к. всё материальное делимо до бесконечности; 

3) она вечна, т.е. не появляется и не исчезает; 

4) монада – составной элемент всех вещей, поэтому все предметы, явления, организмы состоят из множества монад. 


Главное свойство монады – деятельность. Наблюдая смену, например, душевных состояний, мы сталкиваемся с деятельностью монад. Монады не одинаковы, а различаются по рангу, в зависимости от степени сознательности и разумности – от минералов и растений до Бога. При этом степени сознательности монады прямо пропорциональна степень её свободы. Например, низшим монадам присущи лишь смутные представления (в таком состоянии находятся растения); у животных представления достигают степени ощущений, а у человека – степени понимания и осмысления.


Лейбниц одним из первых разграничил сознательное и бессознательное в человеческих представлениях. Сознание свойственно только разумным монадам, которыми обладают животные и люди. Однако даже человеку свойственны преимущественно бессознательные представления. Лейбниц уподобляет бессознательное представление неслышному шуму капли в морском прибое, в то время как  шум большого числа капель мы ощущаем, и тогда уже речь идёт о сознательном представлении.  


Возникновение монадологии было напрямую связано с изобретением микроскопа (изобретатель – Левенгук). Открытие клетки, красных кровяных телец и нервов, наблюдение за их деятельностью вызвало интерес к существованию микроскопических сущностей предметов, благодаря чему и возникло учение о монадах. 


На основе идей Бэкона, Гоббса, Декарта и Спинозы возникли в 18 веке так называемые просветительские идеи, благодаря которым в Европе воцарился культ науки и разума, приведший в итоге к стремительному научно-техническому прогрессу. Идеологами европейского Просвещения стали Вольтер, Ж.Ж.Руссо, Дени Дидро. Их идеи были подхвачены всей Европой. Особое развитие эти идеи получили в Германии в восемнадцатом веке.  

НЕМЕЦКАЯ КЛАССИЧЕСКАЯ ФИЛОСОФИЯ

ФИЛОСОФИЯ ИММАНУИЛА КАНТА (1724 – 1804)

                                                                   Философия Канта оставляет человека 

                                                                   перед бездной пустоты. Только человек

                                                                   покинутый,   изолированный   мог   и 

                                                                   должен был создать философию Канта.

                                                                                       Н.А.Бердяев

                                                              Взять бы этого Канта, да за такие доказательства 

                                                              года на три в Соловки!

                                                                                                      М.А.Булгаков   
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Вся докантовская философия в известной мере опиралась на метафизику. Эту метафизичность начала преодолевать немецкая классическая философия. И.Кант – родоначальник немецкой классической философии. Происходил из бедной семьи, но благодаря способностям сумел поступить в  университет  Кёнигсберга (Калининграда), где он глубоко изучил философию, логику, теологию, математику и естествознание. Был профессором, затем ректором Кёнигсбергского университета. В творчестве Канта выделяют два периода: докритический и критический.


В докритический период (до 1770 года) Кант, опираясь на идеи Коперника, Галилея и Ньютона, пишет книгу «Всеобщая естественная теория и история неба» («Allgemeine Naturgeshichte und Theorie des Himmels») (1755), где выдвигает теорию происхождения Солнечной системы из туманности. Кант утверждает идею множественности миров, которые непрерывно появляются и исчезают. Он проводит аналогию с природой, которая взамен ежедневно погибающих растений и животных в одних местах рождает не меньшее их количество в других. Спустя полвека французский учёный Лаплас математически обосновал эту идею Канта. Согласно Канту, Солнечная система произошла благодаря законам естественного развития материи. Однако, говоря о происхождении Вселенной из хаоса, Кант приходит к мысли об ограниченности нашего познания, и эта ограниченность заставляет приходить к идее Бога-Творца. 


Критический период. Начиная с 1770-х гг. Кант пишет работы критического характера: «Критика чистого разума» (теория познания), «Критика практического разума» (этическое учение), «Критика способности суждения» (эстетика). 

       Теория познания. Основой философии Кант считал гносеологию. Поэтому предметом философии должно стать не изучение вещей и явлений, а исследование законов познания и его границ. В теории познания Кант стремится примирить материализм с идеализмом. Процесс познания, по Канту, состоит из трёх этапов: 1) чувственное познание; 2) рассудочное познание; 3) разумное познание.


Чувственное познание. Каждый предмет окружающего мира Кант называет «вещью в себе» («Ding an sich»), которая существует вне человека, но воздействует на его чувства и порождает массу ощущений. Наши чувства и суждения не могут дать достоверного знания о предметах, именно поэтому Кант называет их «вещами в себе». Хаос ощущений упорядочивается при помощи двух априорных форм чувственности – пространства и времени. Пространство – априорная форма внешнего созерцания, время – внутреннего созерцания. Именно существование предмета в пространстве и времени позволяет ощущениям воспринимать вещь в себе как предмет, наделённый определёнными качествами. Следует заметить, что, говоря о пространстве и времени, Кант исходил из того, что существует только одно время и одно пространство. Однако уже в 1830-е гг. русский математик Лобачевский доказал, что свойства пространства зависят от свойств материи, поэтому эвклидова геометрия не является единственно возможной для понимания пространства. А теория относительности Эйнштейна показала, что и свойства времени зависят от свойств материи. Следовательно, существует множество форм пространства и времени, поэтому рассуждения Канта в этом вопросе неверны. 


Рассудочное познание. Опыт – результат деятельности, во-первых, чувств, во-вторых, рассудка: без чувств ни один предмет не был бы нам дан в ощущениях, без рассудка он не был бы мыслим.  Например, при помощи чувств мы можем установить, что когда восходит солнце, камень нагревается. Когда же мы устанавливаем причинно-следственную связь между солнечным светом и нагреванием камня, то к суждению восприятия добавляем суждение рассудка. 


Разумное познание. На этом этапе наглядные и рассудочные представления переводятся в категории мышления. Разум стремится познать вещи в себе и для этого порождает трансцендентальные (т.е. выходящие за пределы опыта; от лат. transcendens – «выходящий за пределы») идеи: 1) учение о душе; 2) учение о мире; 3) учение о Боге. Однако разум бессилен постичь вещи в себе, т.к. и тезисы, и антитезисы трансцендентальных идей могут быть одинаково безупречно доказаны с точки зрения логики. Кант выделил четыре основных антиномии.  Например, размышляя о конечности или бесконечности мира, мы приходим к противоречию (антиномии): бесконечная материя состоит из конечных величин. Точно так же невозможно доказать однозначно существование или несуществование Бога. Однако Канта не интересовала чисто религиозная подоплёка этой проблемы, он считал, что идея Бога связана, во-первых, с ограниченностью человеческого познания, во-вторых, с моральной необходимостью. Человек, теряя в познании, приобретает в вере.


Главной заслугой Канта в теории познания стало то, что он впервые попытался диалектически решить проблему познаваемости мира. При этом Кант подчёркивал, что противоречия существуют в разуме, но не в самом мире. 

Основы философии. Электронный учебник. Автор М.В. Осмоловский
Человек не может быть ничьим рабом,

                                                                                                в  том  числе рабом божьим, поэтому 

                                                                                       мораль следует культивировать больше,  чем  религию.

                                                                                                                                          И.Кант 


Этическое учение. Поскольку «чистый разум» не способен постичь мир вещей в себе, человеку остаётся надеяться на «практический разум», под которым Кант понимал этическое учение. В области нравственного сознания человек более свободен, чем в области познания, так как нравственный выбор делает сам. Поэтому он должен подчинять свой «чистый» разум «практическому». Иными словами, всё, что делает человек, в том числе в области познания, должно подчиняться нравственному закону.


Всё, что мы совершаем, любое наше действие получает нравственную оценку. Ни один поступок человека не находится вне морали. В основе нравственной оценки всего, что делает человек, лежит категорический императив, т.е. основной нравственный закон. Категорический императив Канта гласит: 

Поступай так, чтобы основной принцип твоей воли во всякое время мог стать принципом всеобщего закона; поступай так, чтобы ты всегда относился к человечеству и в своём лице, и в лице всякого другого как к цели и никогда как к средству. 


Вывод из кантовского императива сводится к следующему: любой наш поступок может и должен служить всеобщим образцом и принципом, а человек не должен служить средством достижения каких-либо целей. Такое понимание этики шире известного постулата: поступай с другими так, как хочешь, чтобы поступали с тобой. В ситуации выбора между чувствами и нравственным долгом необходимо отдавать предпочтение долгу. Нравственный закон выше любых других установлений, в том числе установлений религиозных. Следовать моральному долгу и отвечать за свои поступки обязан каждый из нас, независимо от религиозных убеждений. И не нравственность должна выводиться из религии, а религия из нравственности. 

Рассуждайте   сколько   угодно

 и  о чём угодно, но повинуйтесь.

И.Кант


Из этики Канта выводится и его учение о государстве и праве. Это учение сводится к следующим идеям:

а) уничтожение всех форм личной зависимости;

б) утверждение свободы и равенства всех людей перед законом;

в) ликвидация юридических привилегий.


Государство, согласно учению Канта, есть объединение множества людей, подчиненных правовым законам. Признаком государства считается существование трёх ветвей власти: 1) закононодательной (верховной) в лице народа, исполнительной в лице правителя, и судебной в лице судьи. Задача последнего – воздавать каждому своё согласно закону. Глава государства, однако, не может подлежать суду. Именно глава государства – источник народного суверенитета. Гражданам государства должна быть гарантирована свобода высказываний при условии безоговорочного подчинения властям. Из всех форм правления наиболее прочной Кант считал республику: только при республиканском правовом строе закон самодержавен и независим от конкретного лица.


В области межгосударственных отношений Кант выступал за правовой принцип этих отношений и отрицал право сильного на международной арене. Канту принадлежит идея вечного мира между народами. Эта идея едва ли будет реализована в полной мере, считал он, но создание союза государств способно приблизить человечество к осуществлению этого  идеала.

ФИЛОСОФИЯ ГЕОРГА ВИЛЬГЕЛЬМА ФРИДРИХА ГЕГЕЛЯ

 (1770 – 1831)

                                                              Невозможно научиться плавать прежде, чем

                                                                        войдёшь в воду.

                                                                                                                          Гегель
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Гегель – сначала домашний учитель, затем директор гимназии, профессор Гейдельбергского и Берлинского университетов, один из самых выдающихся немецких философов мирового значения, автор фундаментального научного труда «Феноменология Духа» (1806). Наряду с Шеллингом и Фихте Гегель был одним из последователей Канта. Однако он пошёл значительно дальше своих великих предшественников. 


Диалектика. Гегель – первый философ, который стал исходить из того, что и физический, и материальный мир находится в непрерывном развитии.
Поскольку мир находится в постоянном развитии и изменении, его необходимо познавать с учётом его постоянной изменчивости. Именно этим и должна заниматься диалектика как наука о закономерностях развития бытия и познания. Диалектику Гегель противопоставил метафизике и назвал диалектику «движущей душой истинного познания». (Следует помнить, что в риторике диалектикой называют искусство вести спор). 


          Гегель сделал анализ всех важнейших категорий философии и сформулировал три основных закона диалектики:

· закон перехода количественных изменений в качественные

· закон единства и борьбы противоположностей

· закон отрицания отрицания 

Закон перехода количественных изменений в качественные. Качество – это то, что характеризует предмет или явление в целом, что отличает  данный предмет от другого. Качество предмета определяется через его свойства, т.е. через способность соотноситься с другими предметами. Количество, в отличие от качества, не влияет на самобытность предмета. Дом, например, остаётся домом независимо от собственных размеров. Однако количество не существует без качества, и наоборот. Единство качества и количества проявляется в мере, которая указывает на предельные количественные значения, в рамках которых существует данное качество. Например, температура воды в определённых пределах не меняет качества самой воды как вещества в капельно-жидком состоянии; однако при возрастании или уменьшении температуры достигается точка, на которой качество воды меняется, и она превращается либо в лёд, либо в пар. 
Закон единства и борьбы противоположностей и закон отрицания отрицания. Диалектический способ мышления предполагает наличие единства и борьбы противоположностей как в мире в целом, так и в каждом отдельном явлении: всякий новый этап развития отрицает предыдущий и в то же время тесно с ним связан. Под противоположностью Гегель понимал коренное отличие объектов при их взаимоотношениях друг с другом. Противоречие, по Гегелю, это процесс взаимопроникновения и взаимоотрицания противоположностей. Всякое развитие есть не что иное, как постоянный процесс борьбы старого и нового. В мире ничто бесследно не погибает, а служит материалом для появления нового. Отрицание как таковое означает переход из одного качественного состояния в другое, т.е. уничтожение старого качества новым в результате скачка. Скачок означает, что старого качества уже нет, а нового ещё нет, и в то же время прежнее качество ещё есть, а новое уже есть. 

Всякое развитие протекает по определённой схеме: 1) утверждение (тезис), 2) отрицание утверждения (антитезис), 3) отрицание отрицания (синтез). Третий этап – синтез – означает новое утверждение, качественное перерождение явления. Этот диалектический цикл Гегель иллюстрирует таким примером: «Почка исчезает, когда распускается цветок, и можно сказать, что она опровергается цветком; при появлении плода уже цветок признаётся ложным наличным бытием растения, а в качестве его истины вместо цветка выступает плод. Эти формы не только различаются между собой, но и вытесняют друг друга как несовместимые. В то же время они представляют собой моменты органического единства, в котором они не только не противоречат друг другу, но и необходимы друг другу; и только эта одинаковая необходимость составляет жизнь целого». 
Отталкиваясь от учения Канта о необходимости исследовать принципы и границы познания, Гегель указал, что в отрыве от мыслительной деятельности человека невозможно исследовать законы познания, как невозможно научиться плавать, не заходя в воду. Гегель опроверг также идею Канта о непознаваемости вещей в себе: каждый ребёнок – «взрослый человек в себе», а росток – «растение в себе». Вещь в себе, по Гегелю, познаваема, т.к., во-первых, развивается, вступая в многообразные отношения с другими вещами и явлениями, а во-вторых, она обнаруживает себя в этих явлениях. 
Основы философии. Электронный учебник. Автор М.В. Осмоловский

Исходя из этого, Гегель и Бога мыслит не в традиционном христианском понимании, а как безличный процесс саморазвития, самодвижения понятия.    
АНТРОПОЛОГИЧЕСКИЙ МАТЕРИАЛИЗМ 

ЛЮДВИГА ФЕЙЕРБАХА (1804 – 1872)
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Людвиг Фейербах – один из наиболее последовательных в истории философии материалистов и атеистов. Первоначально увлекался философией Гегеля, однако вскоре подверг последовательной и аргументированной критике идеализм вообще как «рационализированную религию». В 1839 году выпустил книгу «К критике философии Гегеля». При этом сам Фейербах избегал употребления термина «материализм», называя свою философию натуралистической.
Задача философии, по мнению Фейербаха, заключается в обретении знания о действительной природе вещей, в то время как религия предполагает веру в догматы, но не знание. Идеализм и религия, указывает Фейербах в своей работе «Сущность христианства», имеют общие корни, т.к. пытаются отделить человеческую сущность от самого человека, наделив её самостоятельной формой существования. Философия должна разоблачить те иллюзии, которые составляют сущность религиозного сознания. Главное заблуждение религии – приписывание Богу человеческих качеств. Подлинный творец Бога – человек, сам себя поставивший в зависимость от своего творения. Бог, по Фейербаху, существует, но только как творение фантазии человека: сам человек придумал Бога, назвал себя его творением и лишился свободы и самостоятельности. Чем больше качеств приписывает человек Богу, тем беднее становится сам, т.к. отнимает у себя собственные качества. В то же время человек – это часть природы, которая существует независимо от религии и философии. Все высшие существа порождены нашей фантазией и есть лишь отражение человеческой сущности. Человек в единстве его телесных и духовных качеств, по мнению Фейербаха, есть «единственный универсальный и высший предмет философии». 

Подлинной реальностью Фейербах называет то, что дано нам через органы чувств, и никакой сверхчувственной реальности нет. Природа существует вечно и независимо от Бога или какой-либо философии.     


В области этики Фейербах выступает сторонником альтруистической морали, которая должна прийти на смену иллюзорной связи с Богом, основанной на страхе. Этически оправданной является любовь не к абстрактному Богу, а к другому человеку, являющемуся объектом наших чувств. Понятие объекта рождается в общении между людьми, и первый объект для каждого человека – это другой человек. Всё, что способен сотворить человек, вытекает из общения, из «Я», предполагающего существование «ТЫ»: «Идеи возникают только из общения между людьми, только из разговора человека с человеком». Любовь к другому есть утверждение его бытия, признание существования вещей и явлений вне субъекта, т.е. вне собственного «Я». Именно в сфере межчеловеческих взаимоотношений реализуется родовая сущность человека. 

Учение Фейербаха стало основой марксизма – наиболее влиятельной философской системы конца 19 – начала 20 века.

ИЗ ИСТОРИИ ФИЛОСОФИИ (ЧАСТЬ ВТОРАЯ)
Основы философии. Электронный учебник. Автор М.В. Осмоловский 
