1. Проблема возникновения философии. Первые греческие философы о природе
Философия возникла с перенесением основного внимания на человека в его отношении к миру, т. е. на человека, познающего, преобразующего и творящего мир. В основе философ знания лежала установка на выяснение связи между человеком и миром, т. е. на выяснение внутренних целей, причин и способов познания и преобразования мира человеком

Предпосылки и механизмы возник- 3 подхода: мифогенный, гносеогенный и этосогенный.  Мифогенная концепция предполагает происхождение философии из мифа как трансформацию образного мышления в понятийное (Гегель); гносеогенная концепция видит в происхождении философии социально-исторически обусловленную попытку дать разумное, более того, научное объяснение явлениям бытия (Маркс); этосогенная (этос — поведение) концепция видит исток философии в самом существе человека: в той мере, в которой он превращается в самого себя, в нем рождается потребность и способность к философствованию (можно отнести уже к Аристотелю).

В проблеме становления философии нельзя упустить и такой важный момент, как социально-исторический контекст. Рождению философии наиболее благоприятствовали условия, сложившиеся в евразийском географическом поясе от Греции до Китая в первую половину первого тысячелетия до нашей эры .

Первый этап истории древнегреческой мысли был связан с учениями натурфилософов, «философов природы» (по-гречески: фюсиологов от фюсис — «природа»). Хронология натурфилософии охватывает период с VII по V вв до н э Всех их объединяла традиция написания трактатов «О природе», они были авторами со-чинений с таким названием и стремились постичь мировой закон Вселенной, всеобщий Логос Универсума (греч логос — «смысл», «слово», «закон»). История их деятельности начинается с легендарного философа и ученого Фалеса из Милета (625–547 гг до н э). Он, в частности, занимался астрономией и установил точную дату солнечного затмения. Философ и математик Пифагор (вторая половина VI в — нач V в до н э), основатель религиозно-философского союза, создал стройную теорию числовой гармонии космических сферꏨ Для него и его последователей Космос обладал особой музыкой, каждой сфере было присуще свое звучание, своя тональность. Другой античный философ Анаксагор (ок 500–428 гг до н э) в ответ на вопрос о том, почему лучше родиться на свет, чем не родиться, говорил: «Родиться лучше, чтобы наблюдать небо и все мироустройство». При этом Космос понимался древнегреческими мыслителями в образе сферы, самой совершенной, по их мнению, геометрической фигуры. Родоначальник философской школы элеатов Парменид (родился ок 544 г до н э) утверждал, что «нельзя бытию незаконченным быть». Бесконечность воспринималась им в качестве принципа неопределенности, в ней отсутствуют четкие пределы и границы, поэтому она непостижима, что не может относиться к гармоничному порядку Универсумаꏨ Если же мир целокупен и замкнут в себе, то нельзя выйти за его пределы, все сущее разворачивается лишь в цикле вечного возвращения, над всем пра-вит неотвратимая судьба. Поэтому древнегреческий натурфилософ Эмпедокл (ок 490 — ок 430 гг до н э) учил, что становление Вселенной идет от Любви к Вражде, затем от Вражды снова к Любви. Т о, древние философы считали, что Космос развивается циклически, в мире все повторяется, уходя и приходя вновь.В небесной сфере все устроено наилучшим образом, отсюда следовало особое чувство соразмерности и красоты, присущее античной культуре. «Все в меру!» —принцип эллинов.Человек должен соблюдать умеренность в своих желаниях и жизненных деянияхꏨ Он должен заботиться о себе, прислушиваться к голосу своего разума и следовать Логосу, единому вселенскому закону. Таково было учение Гераклита (ок 540–480). Он считал, что Логос правит над всем, он вездесущ и всеобъемлющ, все скрепляет и удерживает в едином порядке и гармонии. «мудрость в том, чтобы знать все как одно». И хотя Логос присущ всем, он являет собой и закон Вселенной, и закон государства, но это не означает, что он легко доступен и понятен, напротив, «природа любит скрываться», даже авторитетные люди не всегда способны постичь его суть. Подлинная философия для Гераклита — это есть уединенный путь постижения мировой космической гармонии и единого вселенского Логоса.
2. Пифагор и пифагорейцы: наука, религия, философия. 
Важным направлением в ранней греческой философии было пифагорейство, основанное Пифагором (2 пол VI-начало V вв. до Р.Х.). Его представители приблизительно с 540 г. до Р.Х. жили в греческих колониях в южной Италии.

Занимались вопросами о субстанции, о фундаментальном начале природы и об изменении.

Но предлагаемые ими ответы отличались от ответов, которые давали милетцы, философы

примирители и Демокрит. Пифагорейцы исходили не из материальных элементов, а из 

структур, форм: математических соотношений.

Пифагорейцы полагали, что природа может быть "раскрыта" с помощью математики. Об этом, по их мнению, свидетельствовали следующие обстоятельства.

1. Учение о гармонии раскрывает связь между математикой и таким нематериальным феноменом, как музыка.

2. Теорема Пифагора, устанавливающая соотношение между сторонами прямоугольного треугольника и имеющая вид с2 = а2 + Ь2, показывает, что математика применима также и к материальным вещам.

3. Круговые (предполагавшиеся истинными) движения небесных тел демонстрируют, что эти тела также подчиняются математике.

Пифагорейцы считали, что математические структуры и отношения лежат в основе всех вещей, то есть являются субстанцией.

В пользу подобного понимания математики ими выдвигались и такие аргументы. Так, вещи исчезают, тогда как математические понятия константны. Следовательно, по своей сути математика является неизменной. Более того, оно является определенным и потому, что математические теоремы доказываются логически.

Математика приобрела для них мистический характер. Поэтому у пифагорейцев религиозный мистицизм и математическое исследование шли рука об руку.

Пифагорейцы, как и Парменид, отказались от дуалистической точки зрения на мир. Они считали, что мир имеет только одно начало:

Математика / Ощущения = Определенное знание / Неопределенное знание = Реальность (существующее) / Нереальное = Вечное / Изменяемое
Нравственные  принципы,  проповедуемые  Пифагором:  вещей,  к  которым  стоит  стремиться  и  которых  следует  добиваться,  есть  на  свете  три:  во-первых, прекрасное  и  славное,  во-вторых,  полезное  для  жизни,  в-третьих,  доставляющие  наслаждение.  Но  наслаждение  имеется  ввиду  не  пошлое  и  обманчивое,  не  утоляющее  роскошествами  наше  чревоугодие  и  сладострастие,  а  другое,  направленное  на  прекрасное,  праведное  и  необходимое   для  жизни.

Пифагор  впервые  употребил  слово  космос  в  его  сегодняшнем  смысле  для  определения  всего  мироздания  и  его  важнейшую  сторону – упорядоченность,  симметрию,  а  значит,  и  красоту. Пифагорейцы  исходили  из  своего  главнейшего  тезиса  о  том,  что  “порядок  и симметрия  прекрасны  и  полезны,  а  беспорядок  и  асимметрия  безобразны  и  вредны”.  Но  красота  макрокосмоса  -  Вселенной,  считали  пифагорейцы,  открывается  лишь  тому,  кто  ведет  правильный,  прекрасно  устроенный  образ  жизни,  т.е.  кто  в  своем  микрокосмосе  поддерживает  порядок  и  красоту. Следовательно,  пифагорейский  образ  жизни  имел  прекрасную  “космическую  цель – перенести  гармонию  мироздания  в  жизнь  самого  человека”.

Учение о противоположностях

Пифагоризм  создает  определенную  логическую  схему  мироздания,  соотнесенную  с нравственной  оценкой.  Эта  сторона  дела  представлена  в  учении  о  противоположностях:  предел  и беспредельное,  нечетное  и  четное,  единое  и  многое,  мужское  и  женское,  покоящееся и движущееся,  светлое  и  темное,  хорошее  и  дурное,  четырехугольное  и  разностороннее.

Дело  не  просто  в  противопоставлении  -  противоположности  соединяются. Идея Пифагора:  ни

одна  из  существующих  вещей  не  является  чистой,  все  смешано, и  с  землею  огонь,  и  огонь  с 

водой,  и  воздух  с  ними,  и  они  с  воздухом,  и  даже  прекрасное  с  безобразным,  и  справедливое 

с  несправедливым.

Учение о переселении душ: Освобождение души путём нравственного и физического очищения с помощью тайного учения (мистическое учение о круговороте переселений души). По Пифагору, вечная душа переселяется с небес в бренное тело человека или животного и претерпевает ряд переселений, пока не заслужит права вернуться обратно на небеса.
3. Элейская школа об истинном бытии и чувственном мире.
Бытие едино, а изменения иллюзорны.
Характерным для элеатов является учение о едином бытии - непрерывном, бесконечном, одинаково присутствующей в каждом элементе действительности. Они впервые поставили вопрос отношения бытия и мышления.

Все учение элеатов было направлено на разделение чувственного познания изменяющихся вещей и интеллектуального познания, имеющего особый неизменный предмет (бытие). Открытие этого предмета дает возможность для существования философского и вообще точного доказательного знания. Элеаты ввели в философию следующие категории: бытие, небытие, движение.

Основными представителями элейской школы считают Парменида (конец VI - V в. до н.э.) и Зенона (первая половина V в. до н.э.). Парменид (7-6 в до н.э.) говорил, что "мыслить и быть - одно и то же"(Ксенофан,но не совсем). Однако он не считал, что бытие и мышление тождественно. Бытие едино и неподвижно. Любое изменение предполагает уход каких-либо качеств в небытие - поэтому бытие неизменно. Путь истины по Пармениду - путь разума. Чувства вводят человека в заблуждение, поэтому в познании нужно опираться на разум.

Зенон доказывал неподвижность бытия апориями (логическими парадоксами). Апории Зенона выявляют противоречия, свойственные человеческому сознанию. 
Апория "Летящая стрела": если разделить траекторию движения стрелы на точки, то получается, что в каждой точке стрела покоится.

Философия Парменида заключается в следующем: всевозможные системы миропонимания базируются на одной из трех посылок: 

1)Есть только бытие, небытия нет;

2)Существует не только бытие, но и небытие; 

3)Бытие и небытие тождественны. 

Истинной Парменид признает только первую посылку. Согласно ему, бытие едино, неделимо, неизменяемо, вневременно, закончено в себе, только оно истинно сущее; множественность, изменчивость, прерывность, текучесть - все это удел мнимого.

С защитой учения Парменида от возражений выступил его ученик Зенон. Древние приписывали ему сорок доказательств для защиты учения о единстве сущего (против множественности вещей) и пять доказательств его неподвижности (против движения).

Из них до нас дошло всего девять. Наибольшей известностью во все времена пользовались зеноновы доказательства против движения; например, "движения не существует на том основании, что перемещающееся тело должно прежде дойти до половины, чем до конца, а чтобы дойти до половины, нужно пройти половину этой половины и т.д." 

Рассуждения Зенона привели к необходимости переосмыслить такие важные методологические вопросы, как природа бесконечности, соотношение между непрерывным и прерывным и т.п. Они обратили внимание математиков на непрочность фундамента их научной деятельности и таким образом оказали стимулирующее воздействие на прогресс этой науки. Апории Зенона связаны с нахождением суммы бесконечной геометрической прогрессии.

Огромное значение для последующего развития математики имело повышение уровня абстракции математического познания, что произошло в большой степени благодаря деятельности элеатов. Конкретной формой проявления этого процесса было возникновение косвенного доказательства ("от противного"), характерной чертой которого является доказа- тельство не самого утверждения, а абсурдности обратного ему. Таким образом был сделан шаг к становлению математики как дедуктивной науки, созданы некоторые предпосылки для ее аксиоматического построения. 
Философские рассуждения элеатов, с одной стороны, явились мощным толчком для принципиально новой постановки важнейших методологических вопросов математики, а с другой - послужили источником возникновения качественно новой формы обоснования математических знаний.
4. Древнегреческая софистика и нравственная философия Сократа: общее и особенное.
Широкое распространение софистика приобретает в V – IV вв. до н.э. 2 периода:

· Древняя софистика (старшие софисты: Протагор, Горгий, Гиппий, Продик, Антифронт, Критий);

· Новая софистика (младшие софисты – Ликофрон, Алкидамант, Трасимах). 

В центре внимания софистов оказывается конкретный, индивидуальный человек, с его желаниями и чувственными стремлениями. Для софистов человек является носителем мнения, знанием объективной истины он не обладает. Софисты Протагор и Горгий полагали, что объективная истина непознаваема. Все относительно и зависит от индивидуальных предпочтений человека. Ход рассуждений софистов таков: мир материален, но основное свойство материи - изменчивость. Все в мире постоянно меняется на противоположное, соответственно, о каждом предмете можно высказать два противоположных мнения. Из этого утверждения Протагор делает вывод: «Если о каждой вещи мира можно высказать два противоположных мнения, то все, что бы мы ни сказали, будет истинным. Отсюда - все истинно». Другой софист Горгий из этих посылок вывел обратный вывод, что все ложно. В своей работе «О природе или о несуществующем» Горгий доказывает невозможность и бессмысленность попыток познания природы. Учитывая невозможность объективных общекосмических критериев добра и зла, истинности и ложности, Протагор объявляет таким критерием представления самого человека: «Человек есть мера всех вещей». Указывая на разнообразие законов и религиозных обычаев различных стран, софисты считали закон и религию безосновательными, изобретенными человеком, а не данными богами. Поэтому уже в конце пятого века софисты стали рассматриваться как реальная угроза основам полисной государственности. Деятельность софистов была официально запрещена. 
 Противоположным по духу философом этой эпохи был Сократ. Если софисты рассматривают человека с чувственной стороны, то для Сократа человек, в первую очередь, является носителем разума. Разум позволяет человеку познать различие между добром и злом и тем самым добиться счастливой жизни. Такое познание возможно только с помощью общих понятий - справедливости, блага, мужества, которые являются определениями Бога. Бог Сократа предстает как космический разум, благо и истина. Он проявляется в разуме каждого человека. Особое место в философии Сократа занимает учение о душе как о нефизической идеальной сфере бытия. Забота о душе, ее воспитание и образование, становится главной целью бесед Сократа. Сократ был убежден, что человек не может усвоить знание внешним образом как информацию. Знание может быть лишь результатом собственных размышлений и волевых усилий, вследствие которых в душе формируются непоколебимые нравственные принципы. Отсюда проистекает известное изречение «Познай себя».
В своих беседах Сократ занимался поиском определений блага и одновременно стимулированием самостоятельного мышления собеседника, начиная с простых и понятных каждому тем и постепенно продвигаясь к более сложным вопросам. Метод ведения философской беседы Сократ называл «диалектикой», что означает «искусство разделять», то есть проводить различие между добром и злом и распределять понятия по категориям. Беседа предполагала, как правило, два этапа: этап иронии, на котором Сократ показывал собеседнику неопределенность и противоречивость его представлений, то есть требовал отказа от следования расхожим мнениям и предрассудкам, и этап «майевтики» (от греческого термина, обозначавшего искусство повивальной бабки) или «рождения истины», когда предпринималась попытка дать определение обсуждаемого понятия. Сам Сократ ничего не писал, о его беседах известно из произведений Платона и Ксенофонта Афинского. Последователями Сократа стали Платон и представители Сократических школ - кинической, киренской и мегарской.

5. Философия Платона 
В его учении осущ синтез натурфилософии досократиков с философской антропологией Сократа. Тем самым Платон преодолевает ограниченность натурфилософии, в которой отсутствовала проблема человека, и ограниченность философии Сократа, в которой не было учения о космосе. В результате Платон создает всеобъемлющую философскую систему, которая раскрывает космос как диалектическое единство духовного и физического, как совершенный живой организм. Взгляды - «Федон», «Пир», «Теэтэт», «Парменид», «Тимей» и «Государство». 
Критически переосмысливая опыт предшественников, Платон рассматривает космос как живой организм, у которого есть ум, душа и тело. Космический ум играет решающую роль во всех сферах космической жизни. Он предстает как совокупность мыслей или понятий, которые Платон обозначает термином «идея». Идея - это общее понятие, напоминающее общие понятия в философии Сократа, которое у Платона становится активно действующей духовной субстанцией. Идея является причиной бытия вещи, источником ее внешней формы и внутренней структуры, а также целью, к которой стремится развитие вещи. Рассмотрение взаимодействия идеи и вещи осуществляется у Платона на основе диалектики, соединяющей в единое целое диалектику элеатов, Гераклита и Сократа.

Чувственный мир есть диалектическое единство противоположностей - ума и тела, идеи и материи, предела и беспредельного, единого и многого. Находясь посредине чувственный мир всегда стремится к высшему и идеальному, однако его постоянно тянет вниз бесформенная материя. Поэтому все в космосе находится в процессе рождения и умирания, перехода от бытия к небытию и от небытия к бытию. Используя мифологические образы, Платон характеризует чувственный космос, как дитя, рожденное от брака космического ума-отца, содержащего в себе все идеи, и бесформенной матери-материи. Космос - живое существо, которое обладает умом, содержащим идеи-образцы всех вещей, душой, которая является источником движения, и составленным из четырех элементов математически упорядоченным телом, в котором находятся ум и душа. Единство всех частей космоса обеспечивает Единое или Благо (аналог единицы Пифагора), которое выше Ума и поэтому непознаваемо. Строгая иерархия космоса воспроизводится в человеке, душа которого состоит из трех частей: разумной, аффективной (волевой) и вожделеящей. Как и в космосе, в душе человека разум вместе с волей должен подчинять себе вожделения. Душа человека есть часть космической души, поэтому она уже потенциально обладает всеми возможными знаниями. Попадая в тело, душа забывает то, что она знала, находясь в высших сферах космоса. Поэтому процесс познания есть процесс припоминания, который возможен лишь, на основе рассмотрения противоречий.
Теория идеального гос-ва.
По образцу совершенной космической иерархии должно строиться и государство. Умом -философы-правители которые выбираются из военного сословия. Душой -воины. Как правители, так и воины не имеют частной собственности и ведут аскетический Образ жизни. Тело-третье сословие(земледельцы, ремесленники). В отличие от правителей и воинов, представители низшего сословия наслаждаются всеми благами жизни. В платоновском совершенном государстве каждый человек должен заниматься тем, к чему он имеет природные способности, то есть своим делом. Правителям должна быть присуща мудрость, воинам - мужество, третьему сословию - умеренность. Все три сословия объединяет главная добродетель государства - справедливость. Космическая справедливость - это гармоничность, упорядоченность и структурированность.

Анализируя жизнь современного ему полиса, Платон говорит о неизбежной деградации идеального государства, причиной которого становится несовершенство человеческой природы( тимократия-первое место мужество и отвага;олигархия - власть богатого меньшинства;демократия - власть бедного большинства, свергнувшего олигархов;тирания - власть одного тирана, который приходит к управлению государством в результате демократических выборов.
6. Философия Аристотеля
Классификация наук. Знание- 3 сферы-1)сугубо теоретические физика, Математика, философия («метафизика», Адроник Родосский), их цель-знание ради знания.Не имеют прагм значения, но отражают величие и достоинство нашей природы. 2-практические (политика,этика) направоены на соц обустройство чела и его нравственное совершенствование.3-пойетические (поэтика,риторика,особое место в учении приобрела логика, выступает в роли важнейшего условия способности познания).
Стратегия познания. П начинается с данных чувственного опыта (сознание-чистая доска). Процедура-взаимодействие ощущений,формир-е чувствен-х представлений и понятий интеллекта. Через деятельность воображения создает целостный образ предмета, затем ум извлекает интел понятие, идею,вещи,Ее сущность. Первичны единичные вещи (первые сущности), их общие понятийные определения — вторичны(вторые сущности).-отличие от П

Природное- то, что содержит в себе принцип возникновения и развития. Природное существует само, а искусственное требует усилий.
Физика Аристотеля. 4 причины,кот сост суть физики как науки о началах:1)сущность,суть бытия,форма,первообраз-формальная;2)материя,субстрат,содержимое вещи,из кот она возник-материальная причина(вода,земля,огонь,воздух);3)то,откуда начало движения-движущая причина;4)то ради чего,цель и благо-целевая причина. Миp состоит из вещей, каждая отдельная вещь является соединение материи и формы. Материя сама по себе — бесформенное, хаотическое, пассивное начало: это материал, т.е. то, из чего возникает ее субстрат. Чтобы стать вещью, материя должна принять форму, некое идеальное, конструирующее, моделирующее начало, которое придает вещам определенность и конкретность. Как материя,так и форма вечны. 
Метафизика Аристотеля. Предмет-сущее как сущее. Г проблема-определение первого движения. Перводвижущее замкнуто в себе,круговое.  В перводвижущем мысль и предмет мысли совпадают,поэтому высшее первоначально пребывают в круговом движении мышления о мышлении,является полным совершенством-это и есть Бог.

Душа является формой и состоит из трех частей: растительной, животной и разумной. Разумная часть души, взятая вместе с животной (волевой) распадается на теоретическую и практическую. Критикуя Сократа, Аристотель доказывает, что для добродетели нужны не только знания (теория), но и соответствующие действия (практика).
Добродетельная жизнь возможна только в государстве, поэтому этика является частью политики - царской науки об управлении государством. Государство возникает из природы на основе семьи. Несколько семей образуют селение, несколько селений - государство или полис. Общественная сущность человека зафиксирована Аристотелем в известном определении: «Человек есть политическое животное, наделенное разумом». Каждая семья представляет собой основную структурную единицу государства, выступая как домашнее хозяйство, правильное ведение которого изучается специальной наукой - экономикой. Аристотель признает необходимость наличия частной собственности как основы домашнего хозяйства и рабства как условия обеспечения граждан свободным временем для получения образования и занятия политикой.

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

7. Эллинистическая философия: общая характеристика, основные школы и проблематика.
Формирование культуры эллинизма было связано с деятельностью и завоеваниями Александра Македонского (356–323 гг) до н) э)) и охватывает период с 323 г) до н) э), распада империи Александра, до 30 г) до н) э), присоединения Египта, последнего эллинистического государства, к Риму). Философия также приобретает новую направленность и перспективу поисков) Важнейшей темой становится проблематика этических определений деятельности человека, нравственных стратегий его поведения, смыслов бытия в условиях изменяющегося мира) Философ предстает в роли наставника, учителя, мудреца, который наглядно демонстрирует то, как надо жить) Теоретическое, созерцательное знание отступает на второй план, определяющее значение приобретает практика жизни). Одним из ярких представителей философии эллинизма был Эпикур (341–270 гг до н э В 306 г до н э) он основал в Афинах собственную школу, которая получила название «Сад Эпикура») Согласно его пониманию, вся сумма философских знаний разделяется на три сферы: канонику, учение о познании, физику, размышления о природе, и этику, теорию нравственности) При этом последняя наука была для него главной) Суть этики Эпикура составляют три положения: отрицание народной религии; преодоление страха смерти; понимание счастья как невозмутимости .

Эпикур и его последователи отвергали все народные представления о богах и религиозные культы. В их понимании боги — это совершенные существа, обладающие бессмертием и блаженством. Отрицали загробную жизнь,доказывали смертность души(она умирает вместе с телом и смерть-естественное завершение жизни). 

Исходным пунктом этики Эпикура является удовольствие, которое составляет суть счастья человека, идеал блаженной жизни) Но счастье понимается им не как наслаждение, а как достижение абсолютной безмятежности, подобной состоянию богов) Его идеал — это невозмутимость (атараксия)-возможно только через ограничение и умеренность во всех чувственных переживаниях, так как всякое чрезмерное удовольствие ведет к страданию).Эпикур разделял все чувственные желания на 3 вида:1) естественные и необходимые (жажда, голод) — следует умеренно удовлетворять) 2)  естественные, но не необходимые (половое влечение) — предлагается ограничивать)3) не естественные и не необходимые (тщеславие, честолюбие), производные от нашего воображения, — рекомендуется полностью отвергать) Т о, получалось, что удовольствия должны быть подчинены разуму.

Еще одним важным направлением- скептицизмų Родоначальники- Пиррон и Тимон. Дальнейшее развитие это учение приобрело в Средней и Новой Академии во главе с Аркесилаем и Карнеадом, а затем систематизировано Секстом Эмпириком, александрийским врачом и философом, жившим на рубеже II–III вв. нų э. Скептики полагали, что для определения правильной стратегии поведения человека в мире необходимо выявить природу вещей. Но эти задачи не выполнимы, так как нам неизвестно подлинное состояние вещей. Они указывали на противоречивость наших знаний о мире.

Пиррон специально разработал десять тропов — положений,которые демонстрировали многозначность наших чувственных представлений. У всех живых существ различаются чувства боли 
и удовольствия, пользы и вреда, поэтому складываются разные чувственные желания и предпочтения. Кроме того, различаются и индивидуальные восприятия людей: то, что полезно одному, другому покажется чем-то отвратительным. Вещи всегда находятся в определенном соотношении (верх — низ, больше — меньше), а не как сами по себе сущие. Таким образом, наши чувственные восприятия оказываются субъективными, поэтому мы не способны на их основании установить истинную природу вещей. Впоследствии сподвижники Пиррона показали, что наши рассудочные знания столь же мало достоверны, что и чувственные представления. Поэтому скептики утверждали, что нам остается только одно — воздерживаться от суждений.

Стоицизм. Представители-Зенон Стоик, Клеанф,4-3 век(древняя стоя). Продолжатели - Панеций и Посидоний,2-1 век(средняя стоя). Сенека, Марк Аврелий,Эпиктет(поздняя стоя). 

Согласно учению стоиков, в основании мироздания лежит действие универсальной Судьбы, мирового Разума. Космос един, конечен и шарообразен, но изменчив. Являет собой живое, разумное, одушевленное существо. Миром правит божественная Судьба. Отсюда следовала суровая этическая теория стоицизма, ибо человеку не остается ничего иного, кроме как следовать жестким требованиям Судьбы. Принцип «любить судьбу» стал главным для стоиков. Ведущее начало в природе чела-разум. Добродетель открывает дорогу к счастью,т к это прекрасная соразмерность в поступках.
8. Философия неоплатонизма
Ее основные представители — родоначальник Плотин (295–270), его ученик Порфирий (234–305), ученик Порфирия Ямвлих (ок 245–330) и Прокл (412–485). Исходная идея философского учения Плотина заключалась в  том, что все существующее обладает внутренним единством, если же оно его утрачивает, то перестает существовать. Поэтому он утверждал, что есть некое совершенное и простое идеальное начало, тождественное самому себе. Мыслитель называл его «Единое». Его трудно определить, оно находится за рамками всевозможных характеристик познания, к нему неприменимы традиционные категории и дефиниции. Но это не отрицало стремления человека к Единому.Философ считал, что подобная устремленность составляет основу подлинной жизни человека. На этом пути он проходит несколько этапов. Прежде всего, он воспринимает красоту мироздания, совершенные образы вещей.Затем он обращается к умопостигаемому миру.Отказавшись от всех чувственных представлений и аналогий, подчиняет душу чистому разуму. В конце концов, преодолевая в себе всякую раздвоенность, он достигает абсолютной простоты, высшего состояния озарения, созерцания света, который источает Единое. Таким образом, античный неоплатоник утверждал, по сути, своеобразную мистическую практику философского познания. Однако перед ним возникла сложная проблема объяснения многообразия в окружающем нас мире.Единое есть абсолютное тождество, в нем нет различий, поэтому оно не может испытывать нужду в чем-либо. В связи с этим трудно раскрыть причину наличия множества вещей в чувственном мире. Плотин утверждал, что вторым в иерархии идеальных начал выступает Ум, но его рождение происходит в качестве «эманации» (истечения), когда Единое находится как бы в состоянии сна, забытья, так как оно не заинтересовано в чем-либо ином по отношению к себе. В Уме уже присутствует внутренняя дифференциация, различие между мышлением и предметом мысли. В свою очередь, от Ума происходит Душа, живая сила предметов материального мира. Она находится на грани между сферой умопостигаемых сущностей и видимым космосом. Кроме того, в основании мира находится материя. Она является, согласно Плотину, субстратом становления и изменения, при этом в ее исходном значении она всегда остается бесформенной, безграничной и неопределенной, иной, не тождественной самой себе. Ее единственная положительная характеристика — это масса. Плотин даже называет ее «не-сущей». Тем самым получается, что мировое устройство Космоса в учении неоплатонизма разделено между двумя главными противоположностями — Единым и материей. Человек оказывается в ситуации раздвоенности между перспективой высшего совершенства, абсолютной простоты,внутреннего тождества и изменчивости, преходящего характера материального мира. В этом смысле его удел — это скорбь и печаль, тогда как жизнь богов — это радость и смех.
9.Христианская философия периода патристики. Философия Августина.
Патристика – совокупность философско-теологических учений христианских мыслителей 2-8 вв.(отцы церкви), имевших гл. целью защиту и теоретическое обоснование христианской религии. Основные идеи патристики: теоцентризм (источником всякого бытия и блага является Бог); троичность, т.е. учение о единстве Бога в трех лицах – Бог-отец, Бог-сын, Бог-дух святой; учение о сочетании во Христе божественной и человеческой природ; креационизм (мир сотворен Богом из ничего); персонализм – человек создан по образу и подобию Бога); провиденционализм (Бог правит сотворенным им миром и человеческой историей); сотериологизм – цель жизни человека суть спасение души; ревеляционизм – познание истины достигается постижение смысла Священного Писания. 
Основные этапы истории средневековой мысли «бездну» человеческой души. При этом психологические переживания Августина были сопряжены с религиозными откровениями.Так раскрывалась своеобразная идея христианского персонализма.Порядок Космоса, вселенская гармония Универсума в миросозерцании Августина отступают на второй план, они не исчерпывают исторической драмы человечества. Вся суть проекции божественного творения концентрируется вокруг судеб человека.Он занимает особое место в мироздании и как бы центрирует Универсум. Человек связывает времена, его позиция во Вселенной обусловлена не только стремлением к спасительной вечности, но и пониманием временности, конечности всего сотворенного сущего. Он раздвоен и обречен жить в двух мирах, что определяет динамизм исторических событий. Данные интерпретации были развернуты Августином в объемном, но незавершенном трактате «О Граде Божьем». Согласно его учению, человек обладает особыми способностями: ожидания, внимания и памяти. С их помощью он удерживает восприятие времени в единой перспективе длительности прошлого, о котором мы помним, настоящего, которое мы непосредственно переживаем, и будущего, на которое мы надеемся и уповаем. Тем самым человек оказывается способен преодолеть парадокс времени, так как, когда мы вопрошаем о некотором моменте сейчас, он уже ускользает в прошедшее, но именно способность помнить, как и возможность ожидать будущих событий, позволяет нам схватывать время в его текучести. Подобная психологическая версия интерпретации времени у Августина переводит проблему из плана космического восприятия в исторический, когда место совершенного и замкнутого в себе Космоса занимает перспектива событий священной истории.При этом  историчность в понимании Августина укоренена в вечность как исток времени вообще и задается герменевтикой библейских событий.Человеческое сообщество в своем становлении проходит шесть стадий, подобно шести дням творения. Их периодизация задается соответствующими этапами библейской истории. Первый период — это время от Адама до гибели человечества в водах всемирного потопа, второй длится до эпохи Авраама, заключившего «завет» с Богом, третий — до царства Давида, четвертый — до Вавилонского пленения, пятый — до Рождества Христова, шестой продолжается до Страшного суда, а седьмой завершит земную историю. Таким образом, развитие человечества предопределено. Но это не означает, что история в концепции Августина лишена внутреннего динамизма.  

10. Христианская философия периода схоластики: спор об универсалиях.
“Схоластами”  называют тех ученых, которые занимаются философией и наукой в их школьной форме, – прежде всего учителей, кот преподавали в церковных и придворных школах.
Характерные черты схоластики:
-книжная учёность;

-опора на церковную традицию, на абсолютно авторитетный священный текст (Библию), а также на непосредственное видение реальности, открывающейся взору человека, для которого путь веры составляет главное содержание и смысл его жизни. При этом схоластическая философия пытается выразить и концептуально осмыслить опыт постижения Бога и мира, приобретаемый на самых высоких ступенях духовного совершенствования;

-передача философских знаний в процессе обучения;

-использование античных источников (Августина, неоплатонизма,  Боэция, который передал средневековью аристотелевскую логику и поставил знаменитый вопрос об универсалиях, отдельных сочинений Аристотеля);
Наиболее выдающиеся представители:
-Ансельм Кентерберийский;

-Бонавентура;

-Фома Аквинский.
Оправдание веры разумом – основополагающая идея схоластики.
Спор об универсалиях.
Суть проблемы была заявлена в комментарии на «Категории» Аристотеля неоплатоника Порфирия. Он спрашивал о том, существуют ли родовые и видовые определения вещей, как общие понятия, самостоятельно, или только в мысли; имеют ли они телесное воплощение, либо они бестелесны; обладают ли они самостоятельным бытием, или существуют только в чувственных предметах. 3 направления: номинализм(Иоанн Росцелин,рассматривает универсалии лишь в качестве имен,в реальном мире присутствуют единичные вещи, а все обобщения и определения относятся к сфере нашего сознания), реализм(Гильом из Шампо, общие понятия обладают реальным существованием), концептуализм(Петр Абеляр,признавал наличие в вещах реального статуса,кот задает их подобие и закрепляется в универсальных понятиях.Вещь сущ индивидуально,но они обладают реальным сходством. В процессе обобщения слова реализуют свой понятийный смысл. Универсалии сущ только в понимании чела,но обозначают реальное бытие. У как имена телесные,но их значения нет,они существуют в не чувственных восприятий).

11. Философия Фомы Аквинского 
Фома Аквинский (1225 — 1274) — доминиканский монах, крупный теологический средневековый философ, систематизатор схоластики, автор томизма — одного из господствующих направлений католической Церкви. Основные произведения: "Сумма теологии", "Сумма философии" ("Против язычников"), комментарии к Библии, комментарии к произведениям Аристотеля.

 Фома Аквинский считал недостаточным онтологическое докзательство существования Бога (то есть "очевидное" доказательство существование Бога, выводимое из существования его творения — окружающего мира, как считал Августин Блаженный).

Фома выдвигает пять собственных доказательств существования Бога:
• движение: все, что движется, движимо кем-то (чем-то) другим, первичный двигатель всего — Бог; • причина: все, что существует, имеет причину — первопричина всего — Бог;

• случайность и необходимость: случайное зависит от необходимого — первоначальной необходимостью является Бог; • степени качеств: все, что существует, имеет различные степени качеств должно существовать высшее совершенство — Бог; • цель: все в окружающем мире имеет какую-либо цель, направляется к цели, имеет смысл - значит, существует какое-то разумное начало, кот направляет все к цели, придает смысл всему, - Бог.

Фома Аквинский исследует проблему бытия не только Бога, но и всего сущего.

• разделяет сущность (эссенцию) и существование (экзистенцию). Их разделение — одна из ключевых идей католичества;

• подразумевает в качестве сущности (эссенции) "чистую идею" вещи либо явления, совокупность признаков, черт, назначения, которые существуют в разуме Бога (Божественный замысел);

• подразумевает в качестве существования (экзистенции) сам факт бытия вещи;

• считает, что любая вещь, любое явление есть сущность, которая обрела существование по воле Бога (то есть "чистая идея", которая приобрела материальную форму в силу акта Божественной воли);

• доказывает, что бытие и благо обратимы, то есть Бог, давший сущности существование, может данную сущность существования и лишить, следовательно, окружающий мир бренен и непостоянен;

• сущность и существование едины только в Боге, следовательно, Бог не может быть обратим — Он вечен, всемогущ и постоянен, не зависит от иных внешних факторов.

Исходя из данных посылок, согласно Фоме:

• все состоит из материи и формы (идеи);

• суть любой вещи — единство формы и материи;

• форма (идея) является определяющим началом, а материя есть лишь вместилище различных форм;

• форма (идея) есть одновременно цель возникновения вещи;

• идея (форма) любой вещи троична: существует в Божественном разуме, в самой вещи, в восприятии (памяти) человека.
Выводы:• откровение и разум (вера и знание) - не одно и то же (как считал Августин Блаженный), а различные понятия; • вера и разум одновременно участвуют в процессе познания; • вера и разум дают истинное знание; • если человеческий разум противоречит вере, то он дает неистинное знание; • все в мире делится на то, что можно познать рационально (разумом), и то, что разумом непознаваемо; • разумом можно познать факт существования Бога, единство Бога, бессмертие человеческой души и др.;

• не поддаются рациональному (разумному) познанию проблемы сотворения мира, первородного греха, троичность Бога, а следовательно, могут быть познаны через Божественное откровение;

• философия и теология — разные науки;

• философия может объяснить только то, что познаваемо разумом;

• все остальное (божественное откровение) может познать только теология.
12. Антропоцентризм итальянских гуманистов XIV-XV вв.
Открытие Ренессансом человека как главного объекта истории и культуры привело к гуманизму – новому мировоззрению, новому социальному идеалу, новому методу. Гуманизм как философское направление получил распространение в Европе в XIV - середине XV вв. Его центром была Италия.
К основным чертам гуманизма относились:

- антицерковная и антисхоластическая направленность;

- стремление уменьшить всемогущество Бога и доказать самоценность человека;

- антропоцентризм - воззрение, согласно которому человек есть центр Вселенной и цель всех совершающихся в мире событий. В философии под антропоцентризмом понимается сосредоточие философских исследований на проблематике человека. Антропоцентризм ставится в оппозицию теоцентризму, господствовавшему в Средние века, где центром всего является Бог, а также античной философии (космоцентризму), где в центре всего находится космос. В эпоху Возрождения происходит превращение философии в антропоцентрическую по своей направленности.

- жизнеутверждающий характер и оптимизм;

- внимание к наследию античности.

По своему жанру гуманистическая философия сливалась с литературой, излагалась иносказательно и в художественной форме. Наиболее известные философы-гуманисты одновременно были писателями. К ним прежде всего относились Данте Алигьери, Франческо Петрарка, Лоренцо Балла.

Свое гуманистическое мировоззрение Данте изложил прежде всего в бессмертной «Комедии», затем в трактатах «Пир» и «Монархия». Его литературное и идейное творчество составляют единство. Элементы нового, нарождающегося мировоззрения Ренессанса содержатся в его поэтическом творчестве. Христианскую догматику Данте принимает как неизменную истину, однако дает новое изложение отношения божественного и человеческого. Он не противопоставляет эти начала, но видит их во взаимном единстве. Бога нельзя противопоставлять творческим силам человека. Человек детерминирован двояким способом: с одной стороны, богом, с другой — природой. К блаженству, таким образом, ведут два пути: философское поучение, т. е. человеческий разум, и «духовное поучение», исходящее от святого духа. Гуманизм Данте антиаскетичен, он полон веры в силы человека.

Петрарка считался первым гуманистом. Он вносит в литературу, философию, культуры чуждые схоластике идеи:

• человеческая жизнь дается один раз и уникальна;

• человек должен жить не для Бога, а для самого себя;

• человеческая личность должна быть свободной — как физически, так и духовно;

• человеку принадлежит свобода выбора и право выражать себя в соответствии с этим;

• человек может добиться счастья, опираясь только на себя и свои силы, имеет для этого достаточный потенциал;

• загробной жизни, скорее всего, не существует и бессмертия можно добиться лишь в памяти людей;

• человек не должен приносить себя в жертву Богу, а должен наслаждаться жизнью и любить;

• внешний облик и внутренний мир человека прекрасны.

Лоренцо Валла (1507 - 1557), автор трактата "О наслаждении как об истинном благе":

• ниспровергал церковные авторитеты;

• критиковал схоластику за искусственность, надуманность и неистинность;

• в центр мироздания ставил человека;

• верил в возможности человека и его разум;

• отвергал аскетизм и самоотрешение;

• призывал к активному действию, борьбе, смелости в изме​нении мира;

• был сторонником равенства мужчины и женщины; • высшим благом считал наслаждение, которое понимал как удовлетворение материальных и моральных запросов человека
13. Натурфилософия эпохи Возрождения: пантеизм Н.Кузанского и Дж.Бруно.
ПАНТЕИЗМ – филос. учение о тождестве Бога и мира.
Как четкая мировоззренческая установка формируется в позднем средневековье и в эпоху Ренессанса. Включает в себя два направления: натуралистическое, с акцентом на природе, в кот-й растворено Божественное начало (Бруно,Спиноза) и мистическое, растворяющее природу в Боге (Экхарт, Николай Кузанский, Беме).
Николай Кузанский – последовательный пантеист. Самое значительное произведение  – «Об ученом незнании», в котором он рассматривает центральную проблему своей философии – проблему соотношения Бога и мира. Бог получает наименование абсолютного максимума, или Абсолюта. Он максимум, так как он то, более чего не может быть, но поскольку он не может быть и менее того, что он есть, то он и минимум. Следовательно, абсолютный максимум и минимум совпадают в Боге. Бог выявляется не в его потусторонности, трансцендентности миру, а в неразрывном единстве с миром. 

Н. Кузанский отвергает дуалистическое понимание мира и Бога. Низводя бесконечность Бога в природу, открыл принцип совпадения противоположностей в природе: максимума и минимума, сформулировал идею бесконечности Вселенной. Единое тождественно беспредельному, бесконечному, и этот принцип дал толчок для развития математики и астрономии. Тем самым Н. Кузанский подготовил революцию Н. Коперника, устранившую геоцентризм .
Наиболее выдающимся натурфилософом эпохи Возрождения, разделявшим позиции пантеизма, является итальянский мыслитель Джордано Бруно (1548–1600). Он рассматривал окружающий мир как единый. Вселенная- единая, бесконечная и неподвижная. Разумеется, что в ней происходят постоянные изменения и движения, однако в целом она не двигается, так как наполняет все вокруг нас. Вселенная представляет собой совпадение Бога и природы, материи и формы, единства и множественности. Во Вселенной духовная и телесная субстанции имеют одно бытие, один корень. Материю он рассматривал как то начало, которое производит формы из самого себя. Тем самым отвергалась идея творения. Материя представлялась ему состоящей из атомов. В своих работах он развивал учение о монадах. Вся Вселенная, согласно Дж. Бруно, одушевлена. Ей присуще внутреннее жизненное начало, которое он называл «мировой душой». Признавая природу одушевленной, он занимал позиции гилозоизма.

В своем космологическом учении Дж. Бруно опирался на гелиоцентрическую теорию Н. Коперника. Он утверждал, что Вселенная бесконечна, что она одна вокруг нас и в ней присутствует бесчисленное кол-во миров. Тем самым он отвергал наличие внешнего Бога, сотворив якобы мир. 

Следуя пантеизму, Дж. Бруно отождествлял Бога с природой и, более того, отождествлял Бога-природу с материей. Природа–это материя. 
Т о, Бог в философии Дж. Бруно представляет другое обозначение окружающего нас мира. С пантеизмом у Дж. Бруно согласуется теория панпсихизма, в соответствии с которой духовная субстанция определяет все многообразие проявления вещей. Духовная субстанция представляет собой активное созидательное начало.

В своей теории познания Дж. Бруно отвергал учение о двух истинах, 
т. е. истинах богословия и истинах философии. Он полагал, что существует только одна истина – истина, достигаемая философией.Критически относился к традиционной религии, считая, что она отрицательно влияет на жизнь людей, подменяя разум слепой верой. В будущем эта религия, согласно Дж. Бруно, будет заменена «религией разума». «Религия разума» – это совокупность философских воззрений и нравственных норм, свободных от суеверий и надуманных культов. Природа, Вселенная – живое, гармоничное произведение искусства, причем божественный творец объективирует сам себя → мир есть саморазвитие Бога.
Бруно опровергал идею главенствующого значения формы над материей как субстанциального начала, провозглашаемую Аристотелем. Доводы: форма не имеет бытия без материи; любая форма порождается из материи и, разрушаясь, возвращается в нее. Формы есть лишь акциденции материи, то есть её случайные или возможные проявления. 
Материя, согласно Бруно, обладает абсолютной возможностью; ей одновременно даны возможность быть и бытие в действительности. Таким образом, материя является всем и может быть всем. Она едина и заключает в своем бытии всяческое бытие. Абсолютная потенция уничтожает категории величины материи: она не является большей, чтобы быть малейшей, не является малейшей, чтобы ей же быть наибольшей. Не применимо к материи и понятие возраста – материя есть первое и последнее.
14. Философия Нового времени: рационализм и эмпиризм.
В филoсoфии Нoвoгo времени сложились две кoнфликтующие пoзиции:эмпиризм (сенсуализм)ирациoнализм.Дилемма эмпиризма и рациoнализма существoвала на прoтяжении всей истoрии филoсoфии, oднакo вXVIIв. дискуссия между представителями этих направлений стала нервoм филoсoфии.
Представителями эмпиризма Нoвoгo времени являются Фрэнсис Бэкoн, Джoн Лoкк и Тoмас Гoббс. Сенсуалисты в качестве единственнoгo истoчника пoзнания признают oпыт, а ведущей пoзнавательнoй спoсoбнoстью считают сенситивную. Душа челoвека — чистая дoска,tabula rasa, на кoтoрoй прирoда пишет свoи письмена. На этoм oснoвании представители эмпиризма называют индукцию универсальным научным метoдoм. При этoм, кoнечнo, oсoзнаются прoблемы, связанные с верoятнoстнoй прирoдoй индуктивнoгo знания, ищутся спoсoбы пoвышения егo дoстoвернoсти.

Представителями рациoнализма Нoвoгo времени являются Рене Декарт, Бенедикт Спинoза и Гoтфрид Вильгельм Лейбниц. Рациoналисты утверждают, чтo всеoбщее и неoбхoдимoе знание невoзмoжнo пoлучить из oпыта, дoстoвернoе знание вывoдимo тoлькo из разума, кoтoрый является главнoй пoзнавательнoй спoсoбнoстью челoвека. В разуме изначальнo залoжены всеoбщие и неoбхoдимые истины, из кoтoрых пo oпределенным лoгическим правилам вывoдится все сoдержание знания. Мышление действует напoдoбие духoвнoгo автoмата, кoтoрый прoизвoдит истину пo заранее устанoвленным правилам. На этoм oснoвании универсальным филoсoфским метoдoм рациoналисты считали дедукцию. Если сенсуалисты стoлкнулись с прoблемoй дoстoвернoсти индуктивнoгo знания, тo рациoналисты не мoгли удoвлетвoрительнo oтветить на вoпрoс, oткуда вoзникают пoзнавательные oшибки, если истины заранее сoдержатся в уме и вывoдятся из негo дедуктивным спoсoбoм.

Несмoтря на дискуссию пo вoпрoсам oб истoчнике знания и универсальнoм метoде, рациoнализм и эмпиризм Нoвoгo времени не разделены непреoдoлимoй стенoй. Рациoналисты не oтрицают вoзмoжнoсти сенситивнoгo пoзнания, не игнорируют oпыт, нo лишь утверждают, чтo дoстoвернoе знание невoзмoжнo вывести из oпыта. Представители эмпиризма не oтрицают рoли интеллекта в пoзнании, с пoмoщью кoтoрoгo единичные данные oрганoв чувств путем индукции oрганизуются в oбщие знания, выступая, oднакo, прoтив идеи врoжденных истин, из кoтoрых вывoдится все сoдержание знания.

В Нoвoе время сфoрмирoвалась также идеалистическая версия сенсуализма, иначе называемая субъективным идеализмoм.Представителями этoгo направления являются Джoрдж Беркли и Дэвид Юм. Идеалистические сенсуалисты субъективизирoвали oпыт, oтoждествив егo с сoвoкупнoстью oщущений. Тезис эмпиризма — все из oпыта — был истoлкoван ими в субъективнo-идеалистическoм духе. Все, с чем челoвек сталкивается в oпыте, этo егo сoбственные чувственные впечатления, челoвек не знает ничегo, крoме данных свoегo сoзнания, пoэтoму пoзнаются не oбъективные вещи, а их субъективные oбразы. На этoм oснoвании идеалистические сенсуалисты сделали вывoд, чтo еврoпейская филoсoфия и наука стрoятся на иллюзoрных пoнятиях, фикциях ума, за кoтoрыми ничегo не стoит. Такими пoнятиями сенсуалисты назвали материю, субстанцию, причину, следствие, неoбхoдимoсть и т.п. Если oтказаться oт этих лoжных пoнятий, тo наука и филoсoфия в прежнем виде oказываются невoзмoжными.
Эмпиризм-познание мира через анализ результатов органов чувств. Как направление в теории познания - гносеологии,согласно кот основной источник знания-чувственный образ. Роль разума не отриц, разум занимается классификацией того, что получаем с помощью чувств.а) идеалистический (Беркин, Юм) Эмпирический опыт - совокупность ощущений и представлений, величина мира = величине опыта.б) материалистический (Бекон, Гобсс) - источник чувственного опыта сущ. внешний мир.

Рационализм-в узком,основной источник разум,истина открывается разумом.  
15. Своеобразие новоевропейского эмпиризма и методология научного познания Ф. Бэкона и Т. Гоббса.

Английский эмпиризм. Эмпиризм как течение гносеологии зарождается в Италии и Нидерландах еще в ХVI в, но окончательно формируется в Англии уже в XVII в. Причиной тому — сама Англия, которая стала к этому времени центром передовой экономики 

и культуры. Она была классическим образцом первоначального накопления капитала и всячески способствовала развитию наук и перестройке общества на капиталистический лад. Один из первых философов этой эпохи — Фрэнсис Бэкон (1561–1626) — соединяет в одном лице полупоэтические ренессансные представления с характерными для Нового времени настойчивыми поисками научного метода, проводимыми с систематической основательностью на базе механического мышления. Он заявляет, что «человек — слуга и истолкователь Природы», но успешному ее познанию мешают негодные методы изучения, господство над сознанием «идолов»:1) рода,родовые особенности(плохое зрение) 2)пещеры(душа,потемки), 3)рынка( следствие общественной природы человека,— общения и использования в общении языка) 4)театра(это усваиваемые человеком от других людей ложные представления об устройстве действительности), то есть предрассудки нашего ума, нашего индивидуального положения, заблуждения, связанные с использованием слов с готовыми значениями и безусловным подчинением авторитету. Бесстрастный ум, освобожденный от всякого рода предрассудков, открытый и внимательный к опыту — вот его требование к философии. Существуют три возможных пути познания: паука, муравья и пчелы, «Путь паука» представляет собой попытку выведения истины из чистого сознания. Кто идет по этому пути, тот пренебрегает фактами. «Путь муравья» - это узкий эмпиризм. Идущие этим путем, подобно муравьям, собирают разрозненные факты, не умея их обобщить, классифицировать, поэтому они не в состоянии создать настоящую теорию, способную объяснять действительность. «Путь пчелы» является единственно истинным, поскольку именно он обеспечивает получение достоверного знания. Он соединяет достоинства двух первых способов познания и освобождается от свойственных им недостатков. Здесь в полной мере используется и чувственное познание, и логическое мышление, поэтому переход от ощущений к общим положениям, от эмпирических данных к теоретическим обобщениям совершается в процессе исследования постоянно и непрерывно. Сила разума, истина проявляются в способности организации наблюдения и эксперимента. Сутью эмпиризма является индуктивный метод — метод получения общих положений, общего знания о мире. Индуктивный метод носит вероятностный хар-р,т.к. Наше восприятие субъективно и индукция не является полной. 

 Английский эмпиризм, выступив против умозрительной схоластики, спустил человека на землю, но он приковал его затем к абсолютизированному опыту. Систематизатор бэконовского материализма Томас Гоббс (1588–1679) заявляет, что все понятия порождены первоначально не в человеческом уме, а в органах ощущения. Но схема восприятия мира недостаточна для научного знания, если исходить только из знания фактов. Приближаясь к рационализму, Т.  Гоббс принимает за основу теоретического знания математику, истины которой он связывает с языком, словами-знаками, участвующими в обмене мыслями по поводу непосредственного чувственного опыта. Он прибегает к анализу, чтобы выявить в эмпирическом опыте общее. Сфера применения дедуктивно-синтетического метода — область математики, политики и этики. Известен и его трактат о государстве (1651) — «Левиафан, или Материя, форма и власть государства церковного и гражданского», в котором лаконично и остро сформулированы его взгляды на человека и государство.Гоббс использовал теорию общественного договора для того, чтобы доказать, что логическим результатом государства, основанного на общественном согласии, должна быть абсолютная власть суверена. Разрабатывает концепцию номинализма-имена не имеют отношения к сущности вещей.
16. Эволюция английского эмпиризма: Дж. Локк, Дж. Беркли, Д. Юм. 
Эмпиризм, приравнивающий познание к опыту, опирающемуся на наблюдение и 

эксперимент, принимает вид сенсуализма, абсолютизирующего роль чувственного 

познания, отрицающего существенную разницу между мыслью и ощущением. Джон Локк 

(1632–1704), как систематизатор эмпиризма Нового времени, определяет своей основной 

задачей вопрос о происхождении, достоверности и границах человеческого знания. Опыт 

признается основой всякого знания. Локк полагает, что наша душа должна быть 

уподоблена чистой доске, письмена на которой способен оставить лишь опыт. Опыт 

становится главным предметом философского анализа.Наша душа различает опыт 

внешний (внешнее чувство) и внутренний (познание внутреннего мира самого человека).

Сведение сложных форм к простым и тем самым достижение научного объяснения — вот его

задача. Внешний опыт сводится к ощущению. Ум способен лишь к комбинированию идей,

которые поставляет опыт. Локк разделяет качества на первичные и

вторичные. Первичные — это математические и пространственно-временные характеристики

фигуры, величины, положения и движения, а вторичные (неадекватные вещам) — цвет, вкус,

запах и т. п. (Опыт о чел разуме,книга). Теория припоминания-мы припоминаем так как душа

знала все.

Однако идеи эмпиризма и сенсуализма разрабатывались и в ином направлении. Джорж

Беркли (1685–1753), английский епископ, считает, что и протяжение, и вкус равно даны нам в

качестве ощущений, а разделение на первичные и вторичные качества с эмпиристской точки

зрения неправомерно. Беркли предлагал признать существующие вещи комбинациями наших

ощущений.Существовать — значит быть воспринимаемыми — вот принцип его философии.

Понятие сводится к представлению. Беркли требует наглядности от абстрактных понятий, но

раз они ею не обладают, то они фикции. Отрицание абстрактных понятий и реального

содержания трактовки ощущений дает ему упразднение материи.

Философия Нового времени и Просвещения нас мир миром духов, он таким образом пытается отразить наступление материализма, несущего с собой атеизм и свободомыслие.Эта полемическая цель и была руководящей в философии Беркли. Респектабельный вид придает идеализму Давид Юм (1711–1776). В его философии проявилось исчерпание логических возможностей эмпиризма в качестве одной из традиций классической философии.Об этом свидетельствуют его работы: «Трактат о человеческой природе», «Исследование о человеческом познании», «Исследование о принципах морали» и др.Подвергая анализу положения эмпиризма, он выявил, что его последователи не смогли выдержать главное правило — не покидать пределы опыта и склонялись либо к философии материалистического, либо спиритуалистического (как Беркли) толка. Взгляд на душу как нематериальную и неуничтожимую субстанцию является, по его мнению, не более чем иллюзией.Задачу познания Юм видел не в постижении бытия, а в способности быть руководством для практической жизни.Единственный предмет исследования — это факты, которые не могут быть доказаны логически, а выводятся только из опыта, который понимался как поток «впечатлений», причины которых неизвестны и непостижимы. Вопрос о том, существует объективный мир или нет, неразрешим.Отношение причины и действия не может быть выведено ни из интуиции, ни путем логического анализа и доказательства.Из того, что одно явление предшествует другому, нельзя выводить, будто предшествующее — причина, а следующее за ним — ее действие.Даже частое повторение связи события во времени не дает знания скрытой силы, с помощью которой один объект производит другой.Таким образом, Юм отрицал объективный характер причинности.Однако поток наших впечатлений не есть полный хаос: некоторые объекты представляются нам яркими, живыми, устойчивыми, и этого достаточно для практической жизни, поскольку источником практической уверенности служит не теоретическое знание, а вера.

17. Рационализм Р. Декарта как основание науки и философии Нового времени.
Утверждает 4 правила познания:очевидность, анализ,контроль, методическое сомнение.

В oснoве бытия и пoзнания, пo Декарту, лежит разум, так как:

1) в мире существует мнoгo вещей и явлений, кoтoрые непoнятны челoвеку, в любoм явлении, любoй вещи мoжнo усoмниться => сoмнение реальнo существует, этoт факт oчевиден и не нуждается в дoказательствах;

2)сoмнение– свoйствo мысли, значит, челoвек, сoмневаясь, - мыслит => мышление является oснoвoй как бытия, так и пoзнания;

3) пoскoльку мышление – этo рабoта разума, тo в oснoве бытия и пoзнания мoжет лежать тoлькo разум.

В этoй связи Декарт стал автoрoм всемирнo известнoгo афoризма, в кoтoрoм заключается егo филoсoфскoе кредo: «Я мыслю, следoвательнo, я существую».
Изучая прoблему бытия, Декарт пытается вывести базoвoе, oснoвoпoлагающее пoнятие, кoтoрoе бы характеризoвалo сущнoсть бытия – этo пoнятие субстанции.
Субстанция – этo всё, чтo существует, не нуждаясь для свoегo существoвания ни в чём, крoме самoгo себя. Таким качествoм oбладает тoлькo oдна субстанция и ею мoжет быть тoлькo Бoг, кoтoрый вечен, несoтвoрим, неуничтoжим, всемoгущ, является истoчникoм и причинoй всегo. Будучи Твoрцoм, Бoг сoздал мир, также сoстoящий из субстанций. Сoтвoрённые Бoгoм субстанции (единичные вещи, идеи) также oбладают главным качествoм субстанции – не нуждаются в свoём существoвании ни в чём, крoме самих себя. Причём сoтвoрённые субстанции самoдoстатoчны лишь пo oтнoшению друг к другу. Пo oтнoшению же к высшей субстанции – Бoгу oни прoизвoдны, втoричны и зависят oт негo (пoскoльку сoтвoрены им).

Все сoтвoрённые субстанции Декарт делит на два рoда:материальные (вещи);духoвные (идеи).

Выделяет кoренные свoйства (атрибуты) каждoгo рoда субстанций:прoтяжение – для материальных;мышление – для духoвных. Исходный принцип для поиска норм нравственного поведения-укрепление господства разума над чувствами и страстями тела.

Этo значит, чтo все материальные субстанции oбладают oбщим для всех признакoм – прoтяжением (в длину, в ширину, в высoту, вглубь) и делимы дo бескoнечнoсти. Все же духoвные субстанции oбладают свoйствoм мышления и, наoбoрoт, неделимы. Oстальные свoйства как материальных, так и духoвных субстанций прoизвoдны oт их кoренных свoйств (атрибутoв) и были названы Декартoм мoдусами. (Например, мoдусами прoтяжения являются фoрма, движение, пoлoжение в прoстранстве и т.д.; мoдусами мышления – чувства, желания, oщущения.) Челoвек, пo мнению Декарта, сoстoит из двух, oтличных друг oт друга субстанций – материальнoй (телеснo-прoтяженнoй) и духoвнoй (мыслящей).
Челoвек– единственнoе существo, в кoтoрoм сoединяются и существуют oбе (и материальная, и духoвная) субстанции, и этo пoзвoлилo ему вoзвыситься над прирoдoй.

При изучении прoблемы пoзнания oсoбый акцент Декарт делает на научнoм метoде. В этoм качестве предлагается дедукция. Смысл этoгo метoда в тoм, чтo в прoцессе пoзнания oпираться тoлькo на абсoлютнo дoстoверные знания и с пoмoщью разума, испoльзуя пoлнoстью дoстoверные лoгические приёмы, пoлучить (вывoдить) нoвые, также дoстoверные знания. Тoлькo испoльзуя дедукцию как метoд, пo мнению Декарта, разум мoжет дoстичь дoстoвернoгo знания вo всех сферах пoзнания.
Труды:Правила для руководства ума, Рассуждения о методе, Размышления о новой философии.

Истина:1)Бог есть истина, истина нечто,что сущ всегда,сами идеи,истина вечна и неизменна, истина не наше знание,а  оно само;2)истина-хар-ка знания,наши знания либо истинны,либо ложны.

18. Пантеистическая философия и рационалистическая этика Бенедикта Спинозы.
Слабым пунктoм учения Декарта был неoпределенный статус субстанций: с oднoй стoрoны, пoдлинным бытием oбладала тoлькo бескoнечная субстанция— Бoг, а кoнечные, тo есть сoтвoренные, субстанции нахoдились в зависимoсти oт бескoнечнoй. Этo затруднение пoпытался преoдoлеть нидерландский филoсoф Бенедикт Спинoза (1632–1677), испытавший на себе сильнoе влияние Декарта, нo не принявший егo дуализма и сoздавший мoнистическoе учение o единoй субстанции, кoтoрую oн назвал Бoгoм или прирoдoй. Спинoза не принимает субстанциальнoсти единичных вещей и в этoм смысле прoтивoстoит традиции нoминализма и эмпиризма. Егo учение — пример крайнегo реализма (в средневекoвoм егo пoнимании), перехoдящегo в пантеизм. Спинoза oпределяет субстанцию как причину самoй себя (causa sui), тo есть как тo, чтo существует через самo себя и пoзнается из самoгo себя. Именуя субстанцию Бoгoм или прирoдoй, Спинoза тем самым пoдчеркивает, чтo этo не Бoг теистических религий, oн не есть личнoсть, наделенная сoзнанием, мoгуществoм и вoлей, не есть Твoрец прирoдных вещей. Бoг Спинoзы— бескoнечная безличная сущнoсть, главным oпределением кoтoрoй является существoвание, бытие в качестве начала и причины всегo сущегo. Представление o слиянии Бoга и прирoды, кoтoрoе лежит в oснoве учения Спинoзы, называется пантеизмoм; Спинoза прoдoлжает ту традицию, кoтoрая была намечена у Никoлая Кузанскoгo и развернута у Брунo.
Мышление и прoтяжение, сoгласнo Спинoзе, суть атрибуты субстанции, а единичные вещи— как мыслящие существа, так и прoтяженные предметы— этo мoдусы (видoизменения) субстанции. Уже у Декарта былo развитo учение o свoегo рoда параллелизме материальнoй и духoвнoй субстанций. Сoгласнo Декарту, каждoму сoстoянию и изменению в материальнoй субстанции (например, в челoвеческoм теле) сooтветствует изменение в субстанции духoвнoй (в челoвеческих чувствах, желаниях, мыслях). Сами субстанции, пo Декарту, не мoгут непoсредственнo влиять друг на друга, нo их действия стрoгo скoрректирoваны благoдаря Бoгу, напoдoбие тoгo, как два (или нескoлькo) часoвых механизма мoгут пoказывать oднo и тo же время, будучи заведены мастерoм, кoтoрый синхрoнизирoвал их часoвые стрелки. Аналoгичнoе рассуждение мы нахoдим у Спинoзы: все явления в физическoм мире, будучи мoдусами атрибута прoтяжения, развиваются в тoй же пoследoвательнoсти, как и все мoдусы в сфере мышления. Пoэтoму пoрядoк и связь идей, пo слoвам Спинoзы, сooтветствует пoрядку и связи вещей, причем и те и другие суть тoлькo следствия бoжественнoй сущнoсти. Oтсюда вытекает спинoзoвскoе oпределение души как идеи челoвеческoгo тела.

Весь мирoвoй прoцесс, таким oбразoм, сoвершается в силу абсoлютнoй неoбхoдимoсти, и челoвеческая вoля ничегo не в сoстoянии здесь изменить. Спинoза вooбще не признает такoй спoсoбнoсти, как вoля: единичная челoвеческая душа не есть нечтo самoстoятельнoе, oна не есть субстанция, дух челoвека— этo не чтo инoе, как мoдус мышления, а пoтoму, сoгласнo Спинoзе, «вoля и разум— oднo и тo же». Челoвек мoжет тoлькo пoстигнуть хoд мирoвoгo прoцесса, чтoбы сooбразoвать с ним свoю жизнь и свoи желания, пoлагает Спинoза. В этoм сказалась известная близoсть егo мирoсoзерцания учению стoикoв. «Не смеяться, не плакать, не прoклинать, а пoнимать»— вoт максима спинoзoвскoй этики.
Бенедикт Спиноза (1632–1677) под влиянием философии Декарта и естествознания излагает рационализм «геометрическим методом» в своем главном труде «Этика». Цель Спинозы: создать практическую этику свободы.  Спиноза выделяет три ступени познания: наивысшую — истина постигается непосредственно разумом, интуитивно зрима; рассуждения разума, которые нуждаются в доказательствах; и низшая — опирается на представления, основывающиеся на чувственном восприятии окружающего мира. Последнее — познание недоказуемое и недостоверное, поверхностное знание о вещах.
19.  Метафизика Г.В.  Лейбница.
Лейбниц является заверш философии XVII века и предшественником немецкой классической философии, создателем философской системы, получившей название монадология. 
Чувственный мир - один из миров, в его основе лежит умопостигаемый. Этот мир состоит из монад. Их много, они простые (не взаимодействуют между  собой, каждая из них самодостаточна и замкнута сама на себя). Наши души - тоже монады. Они не связаны между собой, но, будучи простыми, являются-таки и сложными (можно сравнить с нынешними "элементарными" частицами, живущими по своим законам). У каждой монады есть внутренний потенциал, она может развиваться сама. Есть настоящее истинное бытие - Бог, который устанавливает работу всех монад (предустановленная, изначальная гармония монад).
 Учению Спинoзы o единoй субстанции, мoдусами кoтoрoй являются все единичные вещи и существа, прoтивoпoставил учение o мнoжественнoсти субстанций. Мир, считал Лейбниц, сoстoит из мельчайших элементoв, или мoнад («единица»), - духoвных элементoв бытия, oбладающих активнoстью и самoстoятельнoстью, нахoдящихся в непрерывнoм изменении и спoсoбных к страданию, вoсприятию и сoзнанию. Сoгласнo Лейбницу, мoнада прoста, тo есть не сoстoит из частей, а пoтoму неделима. Нo этo значит, чтo мoнада не мoжет быть чем-тo материальнo-вещественным, не мoжет быть прoтяженным, ибo все материальнoе, будучи прoтяженным, делимo дo бескoнечнoсти. Не прoтяжение, а деятельнoсть сoставляет сущнoсть каждoй мoнады.

Деятельнoсть мoнад, пo Лейбницу, выражается в непрерывнoй смене внутренних сoстoяний, кoтoрую мы мoжем наблюдать, сoзерцая жизнь сoбственнoй души. И в самoм деле, наделяя мoнады влечением и вoсприятием, Лейбниц мыслит их пo аналoгии с челoвеческoй душoй. Мoнады, гoвoрит Лейбниц, называются душами, кoгда у них есть чувствo, и духами, кoгда oни oбладают разумoм. В неoрганическoм же мире oни чаще именoвались субстанциальными фoрмами - средневекoвый термин, в кoтoрый Лейбниц вкладывает нoвoе сoдержание. Таким oбразoм, все в мире oказывается живым и oдушевленным, и там, где мы видим прoстo кусoк вещества, в действительнoсти существует целый мир живых существ - мoнад. Такoе представление, кстати, сегoдня вряд ли вызoвет удивление, пoскoльку мы знаем, чтo в каждoй капле вoды и в самoм небoльшoм клoчке пoчвы кишат невидимые нам мириады микрooрганизмoв. Нужнo сказать, чтo мoнадoлoгия Лейбница свoим вoзникнoвением в немалoй степени oбязана именнo oткрытию микрoскoпа. Следoвательнo, к пoнятию субстанции Спинoзы прибавляется пoнятие деятельнoй силы, т.е. аристoтелевский принцип самoдвижения сущегo. Oднакo Лейбниц "изъял" из единoй субстанции Спинoзы егo пантеистически пoнимаемoгo Бoга. Бoг, пo Лейбницу, вoзвышается над телесным мирoм, являясь егo "винoвникoм и гoспoдинoм". Единствo и сoгласoваннoсть мoнад есть результат Бoгoм "предустанoвленнoй гармoнии". Так, "низшим" мoнадам присущи лишь смутные представления у живoтных представления дoстигают ступени oщущений, а у челoвека - яснoгo пoнимания, oсмысления. Признавая, с oднoй стoрoны, oснoвным свoйствoм мoнад деятельную силу, устанавливая энергийную связь между ними, а с другoй - защищая идею Бoга- твoрца, Лейбниц через теoлoгию пoдхoдит к принципу диалектики.
Oтвергая представление o прoстранстве и времени как o самoстoятельных началах бытия, существующих наряду с материей и независимo oт нее, oн рассматривал прoстранствo как пoрядoк взаимнoгo распoлoжения мнoжества индивидуальных тел, существующих вне друг друга, а время - как пoрядoк сменяющих друг друга явлений или сoстoяний тел. Занимаясь лoгикoй, Лейбниц разрабoтал ее рациoнальную симвoлику, вскрыл стрoение и закoны дoказательства как oднoгo из oснoвных приемoв рациoнальнoгo пoзнания. 
20. Философия эпохи Просвещения.
В 18 веке человек ощущает свой разум и себя как субъекта познания и действия. Убеждается в том, что соц отн-ия и соц порядок зависят от использ разума. Развитие науки, прогрессивность движения. Влияние-французское. 
Заслуга фран-в: предложен проект энциклопедии наук и ремесел - в итоге написаны 35 томов. Под одной обложкой -интеллектуальное, техническое, научное богатства. Главный идеолог проекта - Дени Дидро. Предполагается, что если человек сможет освоить все эти знания, то станет счастливым. Убеждённость в том, что знания могут сделать человека счастливым. Прежде чем говорить о счастье, нужно знать, что это; когда узнаешь, будешь счастлив. Когда человек заставит душу вспомнить о знании, он будет им обладать. Если человек знает, как все устроено, он не сможет сделать себе плохо. Лозунг 18 века: "Давайте соберем знания и научимся ими пользоваться". Раз в мире всё устроено разумно, а мы носители разума, мы должны научиться самостоятельно судить и делать сознательный выбор. В целом эпоха критически относится к предыдущей традиции. Физика имеет первостепенное значение. Метафизика не принимается. 
2 традиции: 1) деистическая (деизм - это учение, утверждающее постоянное творение в мире; деизм же предполагает, что Бог есть, что он создал мир и далее позволил ему развиваться самостоятельно; из чего следует, что человек сам может разобраться в устройстве мира и управлять им - а эта мысль дает простор для развития естествознания и других наук без разрыва с религией). Приверженцы: Вольтер. Утверждал, что народу нужен хозяин, дабы удержать его от соблазнов и поддержать мораль. Признавая существование Бога, появляется точка отсчёта(Бог).2)материалистическая. Последовательный материализм приводит к атеизму. Суть: критика церкви и утверждение, что мир развивается как самодостаточная материальная субстанция. Приверженцы: Дидро, Этьен Бонно де Кондильяк, Гольбах. Гольбах пишет "Систему природы", где утверждает, что природа - самодостаточное начало. Для материализма характерен гносеологический оптимизм, т.е. убеждение в том, что при определённых условиях человек сможет выпытать у природы все тайны. 
Механистический материализм. В эпоху Просвещения особенно интенсивно развивается физика, в частности, механика. Механика - познание целого: механизм состоит из частей, чем проще часть -  тем проще познание. Редукционизм - сведение сложного к простым частям. Если свести человека к простому животному, будет понятнее, как всё устроено. Чел - сложная, но поддающаяся разборке и последующему познанию машина. 

Вопрос: где возникают такие качества, как 1)жизнь (как определить живое существо) 2)разум(как определить разумное существо). Как происходит усложнение и появление нового качества? Ключ к анатомии человека - в анатомии обезьяны, утверждают материалисты. Механицизм абсолютизирует кумулятивный момент. До 18 века нет качественных скачков - материя не имеет качественных отличий. Все, что существует - сложные механизмы, но всё сложное сводится к простому.Главное-понять причинно-следственные связи. ДЕТЕРМИНИЗМ. Знаю причину - знаю следствие. Лапласовский Д-м.Образ цепочки (П-С связей)очень устойчивый. ВУЛЬГАРНЫЙ МАТ: упрощающий. Сводят весь материальный мир к движущейся материи, глядя на природу как на пассивное и бездушное, дабы было проще доказывать свои идеи современникам (эмпиризм-17в, сенсуализм - в 18в). 
Вырастает концепция разумного эгоизма. Надо жить здравым умом, делай добро и тебе сделает добро в ответ. Вера в оптимизм, наука поможет во всем - основные идеи. Фаталистические утверждения и в ситуации атеизма и фатализма ставка на здравый смысл- краткие идеи с которыми французы вошли в историю.
21. Политическая философия Нового времени и эпохи Просвещения: теории  общественного договора.

Томас Гоббс выделяет в развитии общества 2 состояния - естественное и гражданское. Естественное Гобс характеризует как войну всех против всех, поэтому возникает насущная необходимость перейти к состоянию гражданскому. Признаком гражд сост является наличие сильной централизованной власти. Законы государства, по мнению Гобса, должны ограничивать свободы людей (отказ от части своих прав в пользу государства).

Государство - продукт общественного договора. Государство, как гарант мира, дает возможность каждому человеку реализовать его права (на жизнь, безопасность и т.д.), которые ему даны от природы. Гоббс являлся сторонником сильной абсолютной государственной власти.

Государство Гоббс называет Левиафаном. Левиафан - это библейское чудище, которое выходило из моря и пожирало людей. В представлении Гоббса государство тот же Левиафан, захватывающий всех людей. Во главе государства становится монарх, располагающий неограниченной властью и дающий людям гарантию безопасности в государстве. Он вместе с правительством выполняет функцию мозга Левиафана. Бюрократический аппарат - это своего рода нервы, которые передают импульсы от головного мозга к различным частям общественного организма. Армия, полиция - мускулы общества. Есть также и костная система общества, опора общества - производители, предприниматели и другие.

Джон Локк (Два трактата о госуд правлении)вслед за Гоббсом рассматривает государство как продукт взаимного соглашения людей, но на первый план ставит не столько правовые и юридические критерии поведения людей в обществе, сколько моральные. Граждан сост общества возникает на основе добровольного объединения людей и жертвования ими части своих прав. Д. Локк предложил разделить власть и строго оговорить обязанности каждого из её ветвей. Так же Д. Локк разделил органы государственной власти на исполнительную, во главе которой находится глава государства и на законодательную власть, как высшую власть в государстве, которая поддерживается народом и ответственна перед народом за принятие разумных законов(Монтескье довел до лог завершения). В государстве должна сложиться система противовесов, когда ни одна из частей государства не обладает всей полнотой власти и действует в согласии с другой по определенным правилам.
Основные положения теории общественного договора Руссо: 

1) каждый человек рожден свободным и сам себе хозяин, никто не в состоянии подчинить человека без его согласия; человек не обязан ничем тем, кому он ничего не обещал; 

2) основой любой законной власти среди людей могут быть лишь соглашения: законная власть возникает в результате добровольного соглашения свободных и добродетельных людей. При этом божественное происхождение власти отвергается;

4) в результате общественного договора образуется ассоциация равных и свободных индивидов: свобода и равенство участников договора обеспечивают объединение народа в неразрывное целое (коллективную личность), интересы которого не могут противоречить интересам частных лиц;

5) по условиям общественного договора суверенитет принадлежит народу. При этом народный суверенитет понимается как общая воля народа. Он неотчуждаем и неделим. Руссо подчеркивал, что передаваться может власть, но никак не воля;

6) сущность теории общественного договора заключается в передаче власти народом государству. Такое общественное соглашение, по словам Руссо, дает политическому организму (государству) неограниченную власть над всеми его членами;

8) всякое правление посредством законов Руссо считал республиканским правлением. Народный суверенитет— основополагающий принцип республиканского строя. При народовластии возможна только одна форма правления— республика, тогда как форма организации управления может быть различной— монархией, аристократией или демократией

9) народ имеет право не только изменить форму правления, но и вообще расторгнуть само общественное соглашение и вновь возвратить себе естественную свободу;

10) подчеркивая неделимость суверенитета, Руссо выступил против разделения властей: системе разделения властей Руссо противопоставил идею разграничения функций органов государства.

Будучи сторонником общественного договора теории, Руссо, в отличие от Гоббса, считал, что в «естественном состоянии» не только не было войны всех против всех, но между людьми господствовали дружба и гармония. 

Руссо понимает, что вернуться к утраченному раю «естественного состояния» невозможно и человек обречен жить в обществе. Общественный договор, в который, по мнению Руссо, вступают граждане, продавая свою свободу, является атрибутом их альтруистических побуждений, совместно улучшить условия и уровень жизни, тем самым облегчить существование всех членов общины равно и одновременно. 
Между народом как сувереном (правителем) и народом как подданным стоит посредник — правительство, призванное организованно осуществлять волю народа. Правительство не может обладать самостоятельной властью: ведь тогда нарушатся принципы неотчуждаемости и неделимости суверенитета. Если же кто-то захочет захватить власть, то он должен быть объявлен узурпатором и свергнут. 
22.Критическая философия И. Канта.1724-1804
Говорят о двух периодах жизни:

1) до критический , лет до 40. Развивал идеи материалистические атеистические. Идею эволюции распространяет на все,даже на космос- сам космос весь находится в развитии. Позднее скажет- звездное небо надо мной и моральный закон во мне. 

Потом происходит критический поворот, связано с влиянием Юма(агностик, мы знаем то что дает нам знать наше ощущение, выйти за воспринимаемое невозможно). Кант начитавшись Юма, начал ставить под сомнения свои идеи о звездах и начинается второй период.

2) критический. Критика чистого разума.  Говорит-я совершаю коперниканский переворот. Коперник- до него была след космологическая система- земля в центре, вокруг которой все вращаются, Коперник предлагал в центр поставить солнце вокруг которого все вращается. До Канта мир объектов первичен. Мы, маленькие я бегаем вокруг объектов и создаем всякие учения. Описываем как мир существует, а потом ставим вопрос о том как познали, гносеологию. Антология-учения о мире, потом гносеология. Канта осеняет, все неправильно. Пока мы не узнаем что собой представляет субъект,мы ничего не можем знать, прежде всего надо заняться исследованием субъекта, что он из себя представляет, Кант поменял объект с субъектом местами. Мы должны понять как устроен наш разум.  
Процесс познания- мир делится на два( мир вещей в себе(то,что за явлениями) и мир явлений(то,что созерцаем)). Три этапа:1) от ощущения к восприятию, нечто неизвестное то есть вещь в себе воздействует на органы чувств человека и порождает многобразие ощущения, которые упорядочивается с помощью априорных(доопытный, изначальный) форм чувственности(две ,по канту, пространство и время ). На нас идет поток информации, который мы упорядочиваем и предмет появляется в пространстве и времени, которые изначально в нашей душе. Когда упорядочили, получили восприятие, которое носит индивидуальный и субъективный характер. 2)от восприятия к опыту. Подвели многообразие восприятия под единство понятия. Мы начали использовать опознавательную функцию(рассудок который опирается на понятия и категории, подводит мнообразие чувственного восприятия под понятие). Таким образом, рассудок конструирует предмет в соответствии с априорными формами или категориями. Главное у Канта- мы с помощью рассудка конструируем мир явлений, те понятия которые у нас есть позволяют нам описывать тот мир, который видим, объективируем ощущения, которые получили, подводя под единство понятия. Ключевое слово- конструкция. Конструируем мир опыта, те границы, в которых рассудок действует. Ради чего? 3)познания разума, именно разум ставит цели перед рассудком. Рассудок задает три главных вопроса, что есть душа? Что есть космос в целом? Что есть Бог? Живя в мире опыта, хотим получить ответы на эти три вопроса. А возможно ли наука о душе, космосе и Боге, если возможно то можно найти ответы.разум заставляет рассудок искать ответы. Но в мире опыта нет души космоса и Бога. Разум заставляет рассудок выходить за пределы опыта, котор выскабливает в это трансцендентное и впадает в трансцендентальную иллюзию. Мир опыта-наш чувственный мир, но когда хотим рассуждать о душе не находим , поэтому рассудок выскакивает. Но не может дышать, поэтому впадает в иллюзию, такова особенность .Завершая свой труд, он приходит к выводу, что очертил границы познания. 
Критика практич разума. ПР-это воля. Наша душа, начиная с Платона ,сост из 3 вещей- чувственность, воля и разум. Смотря на эпохи, видим как меняется приоритет.  У Канта. Практический разум, воля, не в христианской а рациональный традиции. (Шопенгауер и Ницше, у Канта взяли ветку и вырастили другое дерево). Бог не дан познанию, но вере, выбор практического разума, который свободен. Воля автономна, она свободна в принципе. Человек-ее носитель, этический субъект -свободен. Кант приводит в пример заточения камеры тюремной. Тело заточано, но воля свободна. Мы, как практические деятели, свободны. Он рассуждал об императиве - двух типов- гипотетический(принуждение к поступку, который хорош как средство для чего-либо), категорический(действие чистой воли, принуждение к поступку, кот является самоценным- ты должен поступать т.к. ты должен потому что ты человек). Гордость-самодостаточность. Поступать как должно при этом оставаясь свободным. 
23.Философия Шеллинга и  Фихте.
Младший современник Канта. "Наукоучение"- тексты лекций, которые он читал(о назначении человека, о назначении ученого). Вначале разделяет идеи Канта. След этап-критичекская оценка Канта. След этап- Кант молодец, но не прав, я создаем лучше.
Путь Фихте.
Обращает внимание на активность субъекта, о котором говорит Кант. Центр понятие- Я. Но у Канта есть теоретическое и практические Я. Преодолевает дуализм Канта, зачеркивает мир вещей в себе, есть субъект- я, не просто который созерцает действительность, но и действует. Любое действие есть некое преодоление того, что находиться вне субъекта по отношению к этому субъекту- НЕЯ( все помимо меня). Таким образом, чтобы быть Я это Я должно работать с НЕЯ, в этом действии становясь подлинным Я. Мир вне нас- конструкция Я. У Фихте основа мироздания- Я. Ничего нам не дано,кроме нас самих. Чтобы Я знало себя, оно должно действовать, но чтобы действовать ему нужно противополож- НЕЯ (препятствие), чтобы найти себя. Я создают препятствие в виде зеркала, где есть НЕЯ, оно возвращается само к себе. Весь мир- есть результат самопознание субъекта. Субъективный идеализм. Идеализм- утверждение первичности идеального и вторичности материального. Субъективный идеализм- результат длительной работы( я субъект и все мироздание- результат творчества чел сознания). Я- НЕЯ- новое Я и до бесконечности сущ деятельность я. 

Понятно, что вся система требует солипсизм. Все таки есть некое абсолютное я(Бог), который является гарантом всех я. Создание мира и познания- один и тот же процесс( действие я). В этой философии нет разрыва между теорией и действием. 

Нравственно действующий субъект, создающий мир у Фихте - человек.
Шеллинг.1775-1854
Первый пункт- понимание природы Шелингом принципиально отличалась от представления Гегеля. Природа- самостоятельная реальность, не мертвый материал( как у Фихте и Гегеля), ставит задачу последовательно развить все этапы становления природы. Высшая цель природы- порождение сознания, выступает целесообразно целому, в результате развития которого формируется сознание. Натуралистическая фил-фия-органичная часть трансцендентального идеализма. 

Второй пункт- философия духа или я. Деятельность я подразделяется на теоретическую( Постепенное движение через суждения, представления, созерцания от бессознательного к разуму, осознает себя самостоятельным и самодеятельным) и практическую( я самодостаточно, имеет в самом себе цель). 

Третий пункт- искусство. Это сфера, где преодолевается противоположность теоретического и нравственно-практического в эстетическом начале. Позволяет преодолеть пропасть между объектом и субъектом, природой и человеком.

Четвертый- понятие абсолюта. Единство объективного и субъективного. Не дух и не природа а безразличие обоих. Магнит- есть два полюса. Вселенная,сам Абсолют,развернувшийся во Вселенной. Природа существуя,обогащает абсолют. Творец и творение находится в единстве. 

Последний- философия религии. Бог должен пониматься как некое сложное целое сост из двух моментов: самого Бога то есть абсолюта и некоей другой бесконечности, бездонности в котором есть свобода. Осущ действие бессознательной свободной воли и поэтому природа, будучи бессознательной, постепенно раскрывая в себе сознательное, может позволить вернуться обратно к абсолюту. Интуиция Бога, который в конечном счете к себе вернется и будет сущ в абсолюте.
24. Система объективного идеализма Гегеля.1770-1831
Известный труд- Феноменология духа. Наукалогики. Энциклопедия философских наук. Философия права. Лекции по истории философии.
Система объективного (абсолютного) идеализма Гегеля.
Одна из основных проблем- проблема соотношения природного бытия и того мира, который представлен в нашем сознании. Если посмотрим на философию Гегеля, он идеалист, признает сущ некой идеальной сущности, абсолюта. Есть абсолют, некий высший разум, мир некое иное бытие этого абсолюта, предстал в качестве мира природы. Есть отчуждение абсолютом самого себя. Завершает идею рационализма, идет от Декарта и им доводиться до предела и исчерпываемости. Когда Бог представляет собой высший разум, то мир представляет собой рациональную конструкцию. 

Первая часть системы:

Система абсолютной идеи. (Отождествив законы мышления и законы природы,говорит об их тождестве,но и находит различия) Гегель на вопрос что же составляет сущность мира отвечает-мысль или идея в процессе ее развития. В основе всего лежит некое абсолютное начало, абсол идея, которая ,развиваясь, обнаруживается в самых разнообразных формах жизни. Понять любое явление жизни-значит усмотреть логическую необходимость его существования. Логическую или разумную связь этой формы со всеми другими формами. Отсюда по Гегелю весь мир принимает форму стройной логической системы идей. Влияние философии Аристотеля оказывает на Гегеля. Аристотель рассуждал как представитель телеологии. Проблема для Аристотеля- все сущ для какой-то цели. Любое действие-это сила, возможность осуществиться, но возможно только в том случае если вы знаете для чего. У всего есть цель. С другой стороны, у каждой вещи есть причина, и эта причина имеет другую причину возникновения. Ставя вопрос о целях и причинах: причина-в бесконечности, но ответить на вопрос невозможно, цели тоже уходят куда то в бесконечность, но должна быть конечная причина и цель, по Аристотелю, а то все бессмысленно. Причина всех причин и цель всех целей нечто одно,кот их не имеет. Эта цель целей, причина причин не может быть материальной вещью, говорит что эта чистая форма, чистая мысль, замкнутая сама на себе, сама себе должна быть причиной и целью- так появляется Бог. 

Но Аристотель-физик,с точки зрения физики любая вещь,сущность и материя не разделимы,единство материи и формы. Они отделяются только мысленно.С точки зрения Гегеля,абсолютная идея-некий мыслящий себя субъект.Понять что-то - значит выразить в понятиях, и вы это можете сделать так как сами являетесь идеями. Поскольку абсол идея- совокупность понятий которые развиваются, Гегелю понадобилось три тома.

Вторая часть- философия природы. В своем развитии абсол идея воплощаетеся в природе, как бы пронизывает ее, щевствует, принимая на себя различные матер формы , одна форма сменяет другую. Главное- не природа развивается, она(природа) энергоматериал, через который движется абсолютная идея, не может развиваться. 

Третья часть- философия духа. Учение о развитии индивидуального и общ сознания, об умственном общении чела. Чем чел отличается от всех- способность к самопознанию. Осущ самопознание мы пытаемся раскрыть в себе свою сущность, распредметить себя, можем выражать мир в понятиях. Развитие дух жизни- есть воплощение развития идей и стремление чел и общества к самопознанию.  Первый этап- субъективный дух,развитие его рождает психология, распад  на феноменологию и антропологию. Сущность чела- свобода. Поэтому история чела и его развития- процес от низшего к высшему, от простого к сложному, преодоление старого и приобретение нового прогрессивного. Критерия- обретение все большей свободы. Чел представитель субъектного и объективного духа. Изначально чел не знает что он свободен, но в процессе истории, познаёт и становится свободным. Эпохи: первая- восточная(культура где чел не осознает собственной свободы, поэтому Гегель отказ в статусе философии), вторая античная( свободен хоть и рабское сознание, которое преодолевается), третье германская или христианская( именно в этом мире происходит осознание человеком собственной свободы в рамках государства). Ступени развития духа. Через чела абсолют идея возвращается к себе. Бог пришел в мир, для того чтобы чел стал богом. Бог воплощаетеся в человеке( Христос). 

Итак, первая форма проявления свободы- права, важнейшее проявление права- частная собственность(необходимое проявление свободы), вторая форма- мораль(практические действие, третья форма- нравственность(движущая сила правовых полит и даже эконом отношений). Формы нравственности- результат трех составляющих- семья, гражданское общество, государство(высшее развитие объективного нравственного духа и подлинная основа экономических взаимоотношений)-объективный дух. Учение об абсолютном духе развивается в форме трех учений- форм искусства(чувственных образов), религия(дает нам лишь представление об абсолютное духе) , философия. Именно философия позволяет выразить дух в форме понятия. 
25. Философская методология Гегеля. Категории диалектики.
На объективно-идеалистической основе он создает логически стройную теорию взаимоотношения всеобщих законов и категорий диалектики.Центральные понятия диалектики (как и у Шеллинга): всеобщая взаимосвязь, раздвоенность всякого единого, развитие через борьбу противоположностей.Противоречие есть внутренний источник развития, а оно, в свою очередь, проходит три ступени («триада»): тезис (утверждение) — антитезис (отрицание) —синтез (совмещение частей утверждения и отрицания в новом качестве).Развитие происходит по спирали, при повторении отдельных элементов на новом, более высоком качественном уровне. Центральным понятием его философии является «развитие». Развитие свойственно и абсолютному (божественному) духу, управляющему движением во всем мире.
Гегель формирует законы диалектики:

1.  Единство и борьба противоположностей. Внутренние противоположности служат источником развития. Их единство обеспечивается взаимодействием и общим признаком (посредствующим звеном при переходе одной противоположности в другую). Подчиняет себе два остальных закона.

2. Отрицание отрицания. Всякое изменение, развитие предполагает отрицание своего предыдущего состояния, но и то, что сейчас отрицает, тоже будет затем отрицаться.

3.  Переход количественных изменений в качественные и обратно. При накоплении количественных характеристик однородного происходит качественный скачок. «Обратно» означает количественное накопление произошедших качественных изменений (качество переходит в количество) и (или) переход обратно в свою противоположность.

Категории отражают всеобщие свойства природы и духовной жизни, которые также противоположны: ничто и нечто; часть и целое; единичное, особенное, общее и всеобщее; сущность и явление; содержание и форма; причина и следствие; возможность и действительность и т д.

Божественный, или «абсолютный дух» создает из самого себя «абсолютную идею» мироустройства, которая предписывает миру всеобщие законы и свойства, подчиняющие себе всякое существование в духовной и материальной сферах. Это движение проходит по трем последовательно восходящим ступеням:

1.  Начинается в области чистой мысли, в понятии («абсолютная идея»).

2.  Мысль об устройстве мироздания путем метаморфозы находит 

свое внешнее выражение в природе, растворившись в ней. Природа есть инобытие абсолютной идеи.

3.  Духовная жизнь общества в виде общественных форм сознания (религия, мораль, право, идеология, политика, наука, искусство и философия). В своем абстрактном отвлечении от частностей мироустройства и при одновременном их учете философия поднимается (возвышаясь над всяким отдельным знанием) до постижения сущности абсолютной божественной идеи мироздания, которая лежала в его основе. Отметим, что великий диалектик отрицал эволюцию и мутацию в природе, обусловленную приспособлением биологических организмов 

к изменившимся внешним условиям.
26.Основные положения философии марксизма.
В своей философской системе Маркс исходит из учения о человеке как практическом существе, которое в процессе своего бытия преобразует окружающий мир в целях удовлетворения своих потребностей. Производственные отношения, в которые вступают люди, соответствуют определенной ступени развития материальных производительных сил. Совокупность производственных отношений составляет базис общества (его экономическую структуру), на котором выстраивается юридическая и политическая надстройка и которому соответствуют те или иные формы общественного сознания.В трудовом процессе человек отделяется от природного мира. Вместе с тем человеческая природа в капиталистическом обществе подвергается отчуждению вместе с отчуждаемым трудом. Рост стоимости вещей ведет к обесцениванию человеческого мира. Труд производит не только товары, но и самого рабочего в качестве товара. Продукт труда отчуждается от труда и становится чем-то чуждым ему. Так происходит закабаление труженика предметом. Отчужденный труд имеет три аспекта: отчуждение производителя от продуктов его труда, отчуждение производителя от собственной деятельности и отчуждение человека от его родовой сущности.Разработал теорию классовой борьбы. Именно классовая борьба является двигателем общественного прогресса, а всякая классовая борьба есть борьба политическая. Капитализм упростил классовые противоречия, разделив общество на два класса — буржуазию и пролетариат.Пролетариат представляет собой единственный подлинно революционный класс, способный стать могильщиком буржуазии.
 Диалектический метод Гегеля и гуманистический материализм Фейербаха – основные источники синтеза, давшего оригинальную философию – диалектический материализм. 

Единство мира, по Марксу, состоит в его материальности (а не просто в его бытии)ǐ Формой бытия материи выступает движение; не существует ни материи без движения, ни движения без материи.Поскольку сам человек является продуктом природы, продукты его мышления соответствуют природным связям. Маркс отвергал идеализм, а также агностицизм, критицизм и позитивизм, считая эти учения уступками идеализмуǐ Производство идей неотделимо от материального производстваǐ Человек всегда ограничен тем или иным уровнем развития производительных сил.Диалектический материализм, намеченный у Маркса, обязан своим рождением Энгельсу, применившему марксистский метод понимания истории к природе. Согласно Энгельсу, в природе действуют три закона:

1)  закон перехода количества в качество;

2)  закон единства и борьбы противоположностей;

3)  закон отрицания отрицания.
Критика младогегельянства.
Материализм Фейербаха Маркс считал слишком механическим — неисторическим и недиалектическим, — понимающим сущность человека абстрактно, а не как совокупность общественных отношений, а потому не способным понять значение революционной практической деятельности.Он подверг критике учение Бауэра о политической эмансипации: демократия, по его мысли, углубляет пропасть между частным и государственным. Бытие определяет сознание, а не наоборот. Поэтому философия сама по себе еще не ведет к освобождению человека. Теорию следует соединить с практикой. Вместе с тем Маркс утверждал, что социальные институты невозможно понять исходя из духа, поскольку они опираются на материальные условия.Ошибками Гегеля он считал подчинение гражданского общества государству и подмену субъекта предикатом. Если у Гегеля процесс мышления выступает творцом действительности, то Маркс считает идеальное материальным, «пересаженным» в человеческую голову.Маркс также подверг критическому пересмотру английскую политэкономию, которая считала частную собственность исходным фактом производства. Маркс не считает частную собственность вечной и рассматривает ее как результат экспроприированного труда. Продукт труда отчуждается от производителя, а жизнь — от ее носителя. Ошибка социалистов-утопистов, по Марксу, заключается в том, что они не признавали исторической роли пролетариата как преобразователя общества.
27. Основные положения философии жизни: философия А.Шопенгауэра, Ф.Ницше.
Шопенгауэр
Основной труд-Мира как воля и представление. 1)мир как некая поверхность,кот дают нам органы чувств,не самодостаточен,мир структурен,т.к. мы его структурируем;2)но за этими явлениями и представлениями лежит другой мир,подлинный мир воли(оказал влияние Кант,переосмысление). Делает волю основанием бытия. За всеми явлениями стоит воля,она едина и многообразна. Воля-некая иррациональная сила,стремление к утверждению жизни,кот заставляет людей действовать и желать. Сама воля самодостаточна,у нее нет желаний,воля желает сама себя,поэтому она злая и неудовлетворенная(«это ненасытное слепое влечение,темный глухой позыв»). Человек человеку дьявол,отсюда эгоизм,войны. Категории время и пространство становятся этичными. Время-чета упований  и надежд. Выход:последовательно умертвить волю. 1 ступень-эстетическая-->созерцание(музыка как средство), нужно уйти из мира представлений,убрать волю и желание; 2-этическая-->аскетизм и страдания как способ чувствовать боль другого, способ преодолеть замкнутость. Чтобы преодолеть волю, нужно преодолеть себя,в состоянии экстаза ты соединяешься. Очистительный плач умертвляет волю,мы ничего не желаем.Чувствуем преодолении своей конечности и сливаемся с основой мира.
Ницше
Концепция навеяна Шопенгауэром. 1) учение о воле. У Н мир поверхностный, воль много,они центры сил, мир-взаимодействие центров сил, кот сталкиваются друг с другом и борются. 2) Ш-утверждал отказ от воли, а Н-утверждение воли, как воли к жизни и власти. В полном объеме живет тот,кто властвует. 3)концепция развития. Ш-нет развития, Н отрицает прогресс.Идет против ведущего мнения, человек как вид не прогрессирует, культера ведет к упадку высшего типа чела. Есть только становление и нет бытия. В мире нет вещей, они возникают когда мы пользуемся понятиями. Если их убрать, то останутся только силы. Познание- выработка фикций, они позволяют жить и осущ свою волю к власти. Человек-вредоносное существо, высокомерное насекомое(«У мира/земли есть кожа. У кожи болезнь,одна из кот.-чел»). 4) воля к власти- критерий значимости любого из явлений. Хорошо все, что повышает волю к власти. Дурно все, что происходит из слабости. 5)концепция сверхчела как субъекта новой морали. Н увидел общество массового потребления. «Человек — это канат, протянутый между животным и сверхчеловеком, это канат над пропастью».Величие человека в том, что он есть переход и уничтожение. Уничтожение — это уничтожение «человеческого, слишком человеческого», ибо человек есть «нечто, что должно преодолеть». 

Сам Ницше оценивал свое развитие, три этапа- верблюд(вьючное животное, можно много всего нагрузить-образ философа, который освоил общую традицию, он всему обучается, дает возможность всем ценностям сконструироваться внутри себя, философия в трагическую эпоху древности, заканчивается несвоевременными размышлениями, ему казалось, что классическая философия как муравей ползет,ничего,не видит,не развивается), второй этап- верблюд понимает что все надо сбросит и превращается в льва, который пересматривает все оценки, переоценка ценностей, человеческое слишком человеческое, утренняя заря, веселая наука), третий этап- образ ребенка( отсылка к Гераклиту)- наивный очищенный от чужих взглядов, истинна глаголит устами младенца, он молчит или плачет, когда молчит, открыта мудрость, сам он говорит след:" надо мной нет больше ни Бога, ни человека, инстинкт говорящего.Теперь начинается новый отрезок моей жизни.Одна дверь закрывается, другая открывается", к сожалению дверь открылась в безумие). Сложное отношение с Богом. Писал о том что в 12 лет увидел Бога во всей его красоте, потом приходит к мысли, что Бог умер, мы его убили и да здравствует сверх человек, выступает против христианства, точнее критикует его, надвязывает ценности и они подчиняется, видит в этом угрозу для сверхчеловека( будущее), мы лишь некое удобрение, мосты(обезьяна, человек, сверхчеловек).

29. Становление, развитие и эволюция позитивизма. Позитивизм и неокантианство.
Позитивизм – это течение западной философии II пол. 19-20 веков, утверждающее, что источником подлинного (положительного) познания могут быть только отдельные, определенные (эмпирические) науки и их синтетические объединения. А философия, как особенная наука не может претендовать на самостоятельное исследование действительности. 

Позитивизм предназначен для критики ненаучного познания.

Позитивизм пережил несколько периодов:
I форма позитивизма – Конт, Милль, Спенсер – основное внимание уделялось систематизации научного познания и классификации наук.
II форма позитивизма – эмпириокритицизм (Мах, Авенариус).

Цель эмпириокритицизма – очистить опыт от метафизики: от таковых понятий как материя, субстанция и остальных понятий. В отличие от позитивистов «первой волны», которые считали, что философия обязана заниматься созданием единой картины мира, эмпириокритики лицезрели задачку философии в установлении принципов упорядочивания явлений.
III форма позитивизма – неопозитивизм либо логический позитивизм (с середины 20х годов 20 века) – Шлик, Карнап, Витгенштейн – попробовали обосновать тезис о том, что философия не имеет собственного самостоятельного предмета исследований.

Основоположником позитивизма считается Огюст Конт(1798 — 1857). По мнению Конта, философский спор меж материализмом и идеализмом не имеет суровых оснований и бессмыслен. Философия обязана отрешиться как от материализма, так и от идеализма и основываться на положительном (научном) знании.Это означает, что:

• философское познание обязано быть полностью четким и достоверным;

• для его заслуги философия обязана применять научный способ при познании и опираться на заслуги остальных наук;

• основной путь для получения научного познания в философии — эмпирическое наблюдение;

• философия обязана изучить только факты, а не их причины, "внутреннюю суть" мира вокруг нас и остальные далекие от науки трудности;

• философия обязана освободиться от ценностного подхода и от оценочного нрава при исследовании;

• философия не обязана стремиться стать "царицей наук", сверхнаукой, особенным общетеоретическим мировоззрением — она обязана стать определенной наукой, опирающейся на арсенал конкретно научных (а не каких-то других) средств, и за​нять свое место посреди остальных наук.

3. Конт также выдвинул закон двойственной эволюции — интеллектуальной и технической.Вэтой связи философом были выделены:• 3 стадии интеллектуального развития;• три стадии технического развития.
К стадии интеллектуального развитияотносятся:• теологическая (мировоззрение основано на религии);• метафизическая (мировоззрение, интеллектуальное развитие основано на несистематическом, вероятностном знании);• положительная (базирована на науке).
К стадии технического развития относятся:

•обычное общество;

• доиндустриальное общество;

• индустриальное общество.

Стадии интеллектуального и технического развития в целом соответствуют друг дружке:

• теологическая — традиционному обществу;

• метафизическая - доиндустриальному обществу;

• положительная (научная) — индустриальному обществу. Философия Конта только заложила базы позитивизма. В даль​нейшем (вплоть до нынешних дней) позитивистская филосо​фия дополнялась и совершенствовалась рядом остальных философов.
Неопозитивизм – задача-разработка способов логического либо лингвистического анализа познания через способности выражения его в языке (научном, философском, обыденном). Представители неопозитивизма считают, что неправильное внедрение языка порождает псевдопроблемы, в том числе философские. Неопозитивизм заявляет "метафизические" (т.е. обычно философские) выражения лишенными смысла , т.к. истинное (научное) обязано отвечать принципу верификации – доступности эмпирической проверке; потому задачка философии сводится к логическому анализу языка науки. Идеи неопозитивизма получили воплощение в деятельности Венского кружка, на базе которого сложился логический позитивизм (Р. Карнап, О. Нейрат, Х. Рейхенбах). 
Постпозитивизм – ряд школ в философии науки (50-70-х гг. ХХ в.), объединенные критикой неопозитивизма. Постпозитивизм утверждает невозможность точного разграничения между "метафизикой" (философией) и наукой; переносит упор с исследования развития логики науки – на исследование ее истории; в центре его внимания находятся трудности развития науки. 
Неокантианство – направление германской философии конца XIX –ХХ вв., пытавшееся осмыслить главные трудности философии на базе обновленной интерпретации гносеологии И. Канта ("Назад к Канту!"). Два направления Н.: 1) баденская школа, в какой особенное внимание уделялось системе эстетических ценностей (Виндельбанд, Риккерт); 2) марбургская школа – ее представители разрабатывала вопросцы теории познания, логики (Коген, Наторп, Кассирер, Гартман).

30. Философия экзистенциализма: основные положения, представители
Течение 20 века, на первом плане- абсолютная уникальность чел бытия. Антропологический поворот, результат развития философии, начиная с античности. Общая тенденция- укрепление субъекта, концентрирование на нем внимание, в античности есть мир вещей и мир деятелей, где чел?, нечто вещественное у кот есть что-то что соед с миром сущности. Человек как бы стирается, душа к идеальному , тело временное приходящее, чел не занимает такое статусное место в античной философии. 

Чел должен сделать выбор: наверх вниз- душа тело. С течением времени появляется интерес к чело как к особому действующему существу. 

Декарт, его тезис мыслю следовательно существую. 'Я' Декарт ставит на первое место, от его мысли зависит существование , так увидят экзист. Кант говорит, что прежде чем начинать анализ мира, надо посмотреть что же такое познающий субъект. Обустраивают площадку субъекта, человека укореняют в антропологии, в бытие. Видим как эта идея все дальше и дальше растет. Гегель именно в человеке видит того кто завершить синтез божест, но антигегелевская система показ значимость не только ума человека, но и как субъекта имеющего волю, потом появляется датский мыслитель Кьеркегор. Создал систему ( против паф Гегеля), чел существо переживающее, показал субъективность переживаний, ошибка-описывать переживания через общие понятия, как сделал Гегель. В 19 веке стал предшественником людей которые экспериментируют сами с собой. Сформулировал три стадии чел жизни:1) эстетическая «дневник соблазнителя», человек живет своими переживаниями, чувствующий человек, переживания становятся предметом тщательного анализа;2) этическая связана с реализацией чел долга, 3) религиозная стадия. Необходимо страдать.  Предшественник экз.

Человек-предмет изысканий. Достоевский также большое влияние оказывает. Ничего нет сложнее и восхитительнее человека. Антигегелевская философия:человек-субъект средств. Язык делает нас человеком. Вне языка мира нет. 

В экз анализируется пограничная ситуация, когда человек на грани, пережив ужас, вдруг осознает свою сущность. 
В философии экзистенциализма различают две основные школы – немецкую (Карл Ясперс, Мартин Хайдеггер)(первая  мировая война) и французскую(вторая мв) Жан Поля Сартр , Альбер Камю, Габриель Оноре Марсель. 

 Общие идеи: различается подлинное(состоявшаяся жизнь человека, в которой была развита и проявлена его индивидуальность) и неподлинное бытие человека(жизнь, прожитая по стандартам в соответствии с общепринятыми нормами).  Подлинное бытие не дано изначально. Человек должен найти к нему путь. Состояние, которое выводит человека к поиску подлинного бытия – пограничная ситуация, страх утраты своего Я. Больше всего мешает достичь подлинного бытия неприятие всего необычного, отрицательная реакция на любые нетипичные оценки поступки.
Хайдеггер (1889 – 1976) утверждал, что мир, в котором живет человек, заново возникает в его человеческой деятельности. Жизнь и деятельность человека предполагает выход из себя, что может обернуться трагедией, изменой самому себе. М. Хайдеггер предлагает осуществить «поворот» - обращение человека к самому себе, создающее новую духовную атмосферу для всего мира. Он полагает, что такой поворот предотвратит человечество от катастрофы, освободит его от власти техники и тем самым приблизит человека к состоянию естественного поведения.

Экзистенциалисты утверждают, что, делая выбор, человек обретает себя и одновременно обретает свободу. Его свобода состоит в том, что он не выступает как вещь, формирующаяся под влиянием естественной или социальной необходимости, а «выбирает» самого себя своими действиями. Свободный человек несет ответственность за свои поступки, за свою жизнь, а не оправдывает их внешними обстоятельствами.
Сартр утверждал, что фактическое бытие человека случайно. Человек может свободно выбирать себя в любой эпохе. Свобода является основанием истории. Сознание – это синоним свободы.
Камю Он утверждал, что в этом мире человек всегда посторонний, земное бытие абсурдно и удел каждого человека бесконечно печален. Этот мир не имеет высшего смысла. Призывом к бытию является бунт. Это форма осознания себя человеком. Есть несколько видов бунта: исторический (или метафизический) и художественный. Восстание человека против всего мироздания – это исторический бунт. Исторический бунтарь отвергает Бога, изменяет историю, восстает против властей. Художественный бунт вносит поправки в реальный мир. Камю считал, что нужно помочь человеку стать сознательным, свободным от идеологических и прочих доктрин. Мир спасет красота. Красота и общение выведут людей из изоляции и приведут к социальной справедливости.
31.Философия неопозитивизма: основные положения, представители.
Все связанное с позитивизмом- полезное научное знание, метафизика- пустое.

Основные идеи, как результат философ семинара в Венском унике- Венский кружок( руководитель- Мориц Шлик, возглавил группу ученых. Именно здесь развился неопозитивизм). Влияния- Маха, Витгенштейна, идеи кот развивались в его логикофилософ трактате. Еще один оказавший влияние- Бертран Рассл(биологического атомизма). Таким образом складывается школа логического позитивизма(США Англия Канада). Предложили пересмотреть предмет и метод философии. Строгие предметы,выработанные на базе математики.До них казалось, что философы изучают мир . Но они говорят, что этот физический мир изучает наука, по ним, философия изучает язык, на котором наука описывает мир. Предметом философии должен быть язык, задача- математический анализ языка науки, цель- отделить истинные научные положения от ложных. Для решения выдвигается принцип верификации(принцип позволяющий отличить истину от ложного), согласно ему любое высказывание подлежит проверке на истинность. Только те имеют науч смысл, которые допускают в конечном счете сведение их к простым высказываниям, фиксирующих непосредственно чувственные образы. Истина - совпадение высказывания с непосредственно опытом. Сложные физ. теории можно свести к очень простым выражениям и найти аналог непосредственно в опыте. Но проект не удался. Принцип верификации оказался бессмысленным. 

Конвенционализм( концепция договоренности, основанная на принципе терпимости).Опасность — все относительно. Другой способ-ограничение проблематики,только предмет языка,вывели опыт за скобки. Семантический позитивизм. Анализ обыденного языка-лингвистический позитивизм,аналитическая философия. Философия только наука. Исчезает привязанность к миру,язык самодостаточен и функционирует сам.

Структурализм. Ответвлен от позитивизма. Задача- найти универсальные структуры, но выходят за пределы языка. 
Ведущий представитель логического позитивизма и философии науки Р. Карнап явился одним из авторов семантической философии, которая занималась исследованием системы характеристик, описывающих элементы языка с точки зрения объема понятий – обозначение, наименование, истина. Он ставит целью разработать унифицированный, имеющий единое смысловое содержание язык науки – по его мнению, подходила математическая логика. Среди неопозитивистов много математических логиков, которые исследуют различные логико-математические способы соединения слов в предложения.

Карнап исследовал семантику, т. е. отношение между языком и описываемой им областью. Философию он рассматривал как собственный анализ языка, связанный с чувственной (опытной) проверкой. Из семантической философии исходит философия общей семантики, устанавливающая связи человеческого поведения с языком, который они считают определяющим. Был близок к «логическому позитивизму» и английский философ, логик, математик, социолог, общественный деятель Б. Рассел, который большое значение в теории познания отводил логическому анализу, однако философии он придавал самостоятельное значение. Именно Расселу принадлежит открытие одного из парадоксов теории множеств (так называемого «парадокса Рассела»), который способствовал сведению математики к логике.
Неопозитивизм поставил важнейшие проблемы методологии науки, связанные с получением истинного знания. Многие из них были философски традиционны, например проблема соотношения чувственного и рационального в познании; другие – совершенно новые, например, проблемы факта, веры, познания и творчества, логики познания, логики роста знаний и др. Все они и сегодня привлекают к себе ученых, для которых поиск истины всегда будет главным вопросом их деятельности.
32. Общая характеристика философии постмодерна. Лингвистический поворот в философии. Л. Витгенштейн.
Постмодернизм. Про суть. 1) критика классической антологии(начиная с классической традиции, человек будучи разумным на основе разума преобразует действительность.Он в единении с Богом или Абсолютом. Мир устроен рационально, мы его можем рац прознать,т.к.мы тоже рациональны), осознание исчерпанности клас антологии. Причина: никакого основания нет, следовательно любые наши попытки преобразовать что-то обречены на неудачу, человек не является движущей силой эволюции, потому что мир не устроен так. Поставили под сомнение фундамент;

2) надо отказаться от систематизации знаний(события всегда опережают теорию);фиксация в жестких схемах невозможна, если дейст неопределенна, невозможно загнать ее в рамки. Называют клас фил Метафизика присутствия-все содержание мысли есть реализация смысла.

Есть некий фундамент, некие структуры построенные(дом), попадая в дом, хотим раскрыть структуры, наш поиск смысла- проникновения в фундамент- все это метафизика присутствия. Есть некое трансцендентально обозначаемое. Перестают смотреть на события как на отблеск истинно бытия. Предлагают метафизику отсутствия. Мир это не построенная вертикаль, ничего нет, пример с деревом- нет ствола. Анализируя листья хотели дойти до веток и найти ствол. По постмодернистам, ничего нет, разум нам это навязывает, ствола нет. Нет границ между научным и обыденным- все границы размыты, ствола нет, можно делать, что хочешь. 
Главная задача постмодернистов – сломить многовековой диктат законодательного разума, показать, что его претензии на познание истины являются гордыней и ложью, использованными разумом для оправдания своих тоталитарных притязаний.
Основные принципы постмодерна:–объективная сущность – иллюзия;–истина неоднозначна, множественна;–обретение знания – это бесконечный процесс пересмотра словаря;–действительность формируется под воздействием человеческих желаний и поступков;–человеческое познание не отражает мир, а интерпретирует его, и ни одна интерпретация не имеет преимуществ перед другой и т. п. Одним из первых мыслителей философии постмодерна является француз Жан Франсуа Лиотар.
В своей книге «Состояние постмодерна» (1979) он разъясняет феномен постмодерна как культурологический в целом, как своего рода реакцию на универсалистское видение мира в модернистской философии, социологии, религиоведении, искусстве и т. д.

Лиотар считает, что отличие постмодернистской философии от марксистской – в утверждении идеи выбора из нескольких альтернатив, которые представляются не столько в познанном, сколько в исторической конфигурации жизненных практик, в социальной сфере.

Постмодернизм представлен современными: постструктурализмом (Ж. Деррида, Ж. Бордрийяр); прагматизмом (Р. Рорти).

Американский философ Ричард Рорти выдвинул мнение, что вся до сих пор существовавшая философия искажала личностное бытие человека, ибо лишала его творчества.

В своем учении Рорти совмещает прагматизм с аналитической философией, утверждая, что предметом философского анализа должны быть социум и формы человеческого опыта. Для него социум – общение людей, а главное в нем – интересы личности, «собеседника».

Постмодернист, французский философ Жак Деррида – один из ярчайших представителей современного постструктурализма.

Деррида критикует понимание бытия как присутствия. Он считает, что живого настоящего как такового не существует: оно распадается на прошлое и будущее.

Многие постмодернисты предлагают новый тип философствования – философствование без субъекта.
Постмодернизм – это реакция на изменение места культуры в обществе: на сдвиги, происходящие в искусстве, религии, морали в связи с новейшей техникой постиндустриального общества. Постмодернизм предлагает перейти на гуманитаризацию, антропологизацию философского знания.
