1. Предмет философии
Философия означает «любовь к мудрости» (с греч.)
Как устроен мир в целом? Есть ли первоначала и первопричины бытия и в чем они состоят? Существует ли истина и возможно ли ее познание? В чем назначение человека и почему его жизнь столь сложна

и противоречива? Возможно ли построение справедливого общества, где все были бы счастливы? На эти вопросы человек пытается дать ответы,  и именно этот круг вопросов составляет предмет философии.

Этим вопросам соответствуют основные разделы философии:
· онтология – учение о бытии

· гносеология – учение о познании, 

· антропология – учение о человеке, 
· социальная философия – учение об обществе, 
· философия истории – учение об основных закономерностях развития истории,
· аксиология – учение о ценностях, 

· этика – учение о морали,
· эстетика – учение о красоте.
2. Место и роль философии в культуре

3. Философия и нравственное учение Будды

Основателем буддизма считается Будда. 
Он был царевичем из рода Шакьев, при рождении ему было предсказано «стать вселенским царём, или святым, постигшим абсолютную истину». Опасаясь второго варианта развития событий, отец поселил его в роскошном замке, сделав наследным принцем. 
До 29 лет жил во дворце, пока не осознал, что в мире господствует страдание, болезнь и смерть и что они неизбежны.

Он становится странником, борется с искушениями и достигает просветления (бодхи),  в последствии стал Буддой (просветленный, пробужденный). Став Буддой, продолжал проповедовать своё учение.

Умер в 80 лет (согласно буддийскому учению отошёл в нирвану).

Буддизм – учение о духовном пробуждении. В основе буддизма лежит учение о благородных истинах. 

Страдание 

Рождение - страдание, болезнь – страдание, жизнь – страдание. Человек вовлечен в процесс, предполагающий страдание. 

О происхождении страдания

Причина страдания в жажде (желании), которая приводит к круговороту рождения и смерти. Источник страдания – привязанность и ненависть. Все остальные эмоции рождаются от них.

Об освобождении от  страдания

Это путь освобождения от желания. Устранение в себе загрязнений разума – привязанности, ненависти, зависти и нетерпимости.

О прекращении страдания

Пусть прекращения страданий = путь достижения нирваны

4. Философия и нравственное учение Конфуция. 

Основателем конфуцианства является Конфуций (Кун Фу-цзы – «учитель Кун»).

Родился в царстве Лу в 551 г. до н.э. С раннего возраста много работал. Служил мелким чиновником, но, осознав невозможность повлиять на политику государства, видя продажность и алчность чиновников, ушёл в отставку. 

Конфуций считал, что гуманность и нравственность, достижимое в процессе образования («знания должны быть применимы») – наиболее ценное качество как отдельной личности, так и общества в целом. Хотя конфуцианство часто и называют религией, в ней нет, как такового, института церкви. В конфуцианстве строго соблюдается золотое правило нравственности «Никогда не делай человеку то, чего не желаешь себе». Идеал конфуцианства – создание гармоничного общества, построенное на идеях преданности и лояльности. 
5. Милетская школа

Представители: Фалес, Анаксимандр, Анаксимен.
Фалес – древнегреческий ученый из  города Милета (отсюда и название школы). Он предпринял попытку объяснить     мир в целом, выяснить первооснову всего сущего. За причину всего сущего Фалес принимал воду. Но она для него употребляется скорее в метафорическом смысле, как нечто жидкое, текучее, из чего рождается всё сущее.

Ближайшим учеником и последователем Фалеса был Анаксимандр. Он ставит вопрос о начале всех вещей, и считает, что это начало дало некое невидимое глазу первовещество, которое находится в вечном движении. 

Анаксимен называет в качестве беспредельного первоначала воздух. Воздух менее определен, чем вода, но и не так не определен как первовещество. Он лишен формы и границ, не имеет тела и потому невиден. Разряжаясь, воздух становится огнем, сгущаясь — ветром, облаками, землею, камнем.

6. Элейская школа

Представители: Ксенофан, Парменид, Зенон.
В центре учения этой школы – учение о бытии. Предметом мышления может быть только бытие, небытие немыслимо («мыслить и быть одно  то же»).

Истина о бытии познается разумом, а чувства формулируют лишь мнение, не всегда точно отражающее истину. 

Ксенофан был приверженцем единобожия. Отрицал представление греков о богах. Впервые именно Ксенофан осуществил разделение видов знания, сформулировав проблему соотношения «знания по мнению» и «знания по истине». Показания чувств дают не истинное знание, а лишь видимость.
Парменид - центральная фигура Элейской школы. Он родился в знатной семье и провел молодость в забавах и роскоши, однако вскоре пресыщение удовольствиями подсказало ему о ничтожестве наслаждений. В центре его учения– идея о единстве и неподвижности бытия. Считал, что  движение в мире отсутствует, оно нам только кажется. 
Нет пустого пространства, все наполнено бытием. 
Зенон – представитель Элейской школы, поддерживал точку зрения Парменида. Знаменит своими апориями. 

7. Апории Зенона. 

Зенон – древнегреческий философ. Он утверждал, что движение и время - относительны, разделяя точку зрения Парменида. Его работы дошли до нас в изложении Аристотеля. 

Ахиллес и черепаха.

Ахиллес никогда не догонит черепаху, даже если черепаха находится впереди на некотором расстоянии от него. Допустим, Ахиллес бежит в 10 раз быстрее черепахи и находится от нее на расстоянии 1 км.  За время, пока Ахиллес пробежит 1 км., черепаха проползёт 100 метров. Так, Ахиллес не сможет догнать черепаху.

Стрела
Летящая стрела неподвижна, т.к в каждый момент времени она занимает равное себе положение, т.е находится в состоянии покоя. А если она находится в состоянии покоя, то не существует времени, в котором она совершает движение. 
Дихотомия (деление пополам)

Чтобы преодолеть путь, нужно сначала преодолеть половине пути. А чтобы преодолеть половину, нужно преодолеть половину половины и так до бесконечности. 

8.  Философия Гераклита

Объясняя сущность и развитие мира как единого целого, Гераклит первоначалом  всего сущего считал огонь. По Гераклиту мир представляет собой упорядоченный Космос. Он не создан ни богами, ни людьми, а всегда был, есть и будет вечноживым огнем, закономерно воспламеняющимся и затухающим. На основе превращений огня строится космология Гераклита. Все предметы и явления природы рождаются из Огня и исчезая, вновь превращаются в огонь.

Гераклит открыл новую картину мира и явился родоначальником диалектической идеи о противоречиво-парадоксальной природе вещей, о единстве и борьбе противоположностей как источнике бытия всякой вещи и всеобщего становления, движения и изменения. Афоризмы «в одну реку не войти дважды», «всё течёт,  все изменяется».
9.  Атомизм Демокрита

Главным достижением философии Демокрита считается  учение об «атоме» (идея атомизма) — неделимой частице вещества, обладающей истинным бытием. Атомы - вечны и неизменны. Согласно этой теории, они движутся в пустом пространстве хаотично, сталкиваются и вследствие соответствия форм, размеров, положений и порядков либо слепливаются, либо разлетаются. Образовавшиеся соединения держатся вместе и таким образом производят возникновение сложных тел. Само же движение — свойство, естественно присущее атомам. Тела — это комбинации атомов. Разнообразие тел обусловлено как различием слагающих их атомов, так и различием порядка сборки, как из одних и тех же букв слагаются разные слова. 
10. Сократ и его «демон»

Сократ (469-399 гг. до н.э) – современник Демокрита. Родился в Афинах. 

Основное  содержание cократовских  суждений  посвящено  проблемам морали:  что  такое  добро  и  зло,   справедливость   и   несправедливость. Философия, с точки зрения Сократа  –  это  есть  подлинный  способ  познания

добра и зла. Это познание Сократ осуществляет в процессе своих бесед. Сам Сократ ничего не писал, был близким  народу мудрецом, философствовал на улицах и площадях, всюду вступал в философские споры. Сократ применял так называемое повивальное искусство, именуемое майевтикой–способ рождения нового знания через противоречия. С помощью искусно задаваемых вопросов он выделял ложные определения и находил правильные. Развивая своё учение, ссылался я на особый внутренний голос, якобы наставлявший его в важнейших вопросах,- знаменитый 'демон' Сократа. Сократ исходит из умопостигаемого факта, что процесс мышления и постижения истины предполагает существование в разуме - душе человека некоего внутреннего человека или демона, позволяющего данному человеку смотреть на себя со стороны и потому оценивать свои поступки. Сократ не только осознает присутствие в себе демона, но и живо его представляет, чувствует и переживает как некую высшую реальность, как «божественный голос», звучащий в нем самом, исходящий из глубин его души, его разума и совести. «Божественное» в душе и есть, согласно Сократу, - демон.
В спорах Сократ стремился доказать целесообразность и разумность как мира, так и человека. Он совершил поворот в развитии философии, впервые поставив в центр своего философствования человека, его сущность, внутренние противоречия его души.
11. Сократ и софисты

Во второй половине 5 в. до  н.э.  в  Греции  появились софисты (греч. - мудрость). Их цель - обучить учеников  использовать  приобретенные знания в дискуссиях и спорах. Софисты были первыми среди философов, кто стал получать гонорары за обучение. 
Софисты  считали, что объективный  мир непознаваем. Они требовали проверки на прочность всякого утверждения. Софистика выступала против всего, что жило в сознании людей без удостоверения его законности.
Сократ, в отличие от софистов не считал себя "мудрым", а был только философом – «любящим  мудрость». Считал, что человек  приобретает добродетель путем познания и самопознания.  Главная цель его философии – восстановить авторитет знания, поколебленный софистами. Знание, отделенное от добродетели, представляет плутовство, а не мудрость. Безнравственный поступок Сократ считает плодом незнания истины: если человек знает, что именно хорошо, то он никогда не поступит дурно - таково убеждение греческого философа. Дурной поступок отождествляется здесь с заблуждением, с ошибкой, а никто не делает ошибок добровольно, полагает Сократ. И поскольку нравственное зло идет от незнания, значит, знание - источник нравственного совершенства.
12. Сократ «Познай самого себя», «Я знаю, что ничего не знаю»

В центре внимания Сократа - человек, человеческое сознание. Для Сократа знания и человеческие поступки неразрывны. Более того, настоящие знания и мудрость неотделимы от справедливых дел и других проявлений добродетели. Знание, отделенное от добродетели, представляет плутовство, а не мудрость. Взгляд Сократа на знание, как высшую человеческую ценность, особенно заметно проявляется в его отношении к самопознанию, в неизменном следовании принципу «познай самого себя». Сократ говорит о необходимости познания человеком своего внутреннего мира, призывал к воспитанию благородных нравственных качеств, осознанию того, что гармония души и тела, достижение добра и счастья составляют основу добродетельной жизни. 

«Я знаю, что ничего не знаю»

По свидетельству философа Платона, так говорил великий мыслитель Древней Греции Сократ. И пояснял эту мысль так: люди обычно полагают, будто они что-то знают, а оказывается, что они не знают ничего. Таким образом, получается, что, зная о своем незнании, я знаю больше, чем все остальные.

Смысл выражения: чем глубже, обширнее знания человека, чем он мудрее и образованнее, тем яснее он сознает, сколь малы и условны все его познания.
13. Сократ в «Диалогах» Платона
Образ Сократа  сформировался благодаря дошедшим до нас «Диалогам» Платона. К сожалению, теперь трудно отделить философию Сократа и идеи самого Платона, высказанные в диалогах. Мысли Сократа послужили основой для развития большинства последующих философских школ. В своих беседах Сократ не отвечает на вопросы, он ставит их, искусно побуждая собеседника к самостоятельному поиску истины.
Сократ в «Пире»

Фактически, у "Пира" нет вступления -  мы сразу врываемся в бурный поток действий и диалогов. Действие начинается с беседы некоего Апполодора (из Фалера) и его друга.  Друг просит рассказать о том пире у Агафона, где были Сократ, Алкивиад и другие, и узнать, что же это за речи там велись о любви.
Присутствующие на «пире» (Агафон, Сократ, Алкиавид, Федр, Эриксимах, и др.) сходятся с мыслью о том, чтобы допьяна не напиваться, а пить лишь для собственного удовольствия, а также провести беседу и "как можно лучше сказать похвальное слово Эроту*" (прим. в древнегреческой мифологии – бог любви).
В диалоге содержится семь речей, в каждой из которых трактуются разные аспекты одной темы – темы любви.  Эта тема истолковывается участниками по-разному. Некоторые считали что "Эрот - древнейший бог", другие - "что он молод и юн". Одни - что он "беден и бос", другие – что он, наоборот, "безгранично богат".
Речь Сократа занимает в пире особое, если не сказать, почётное место. Она имеет свою особенность, так как он сразу говорит, что скажет об Эроте правду. Получается, что все остальные говорили неправду.

В начале беседы Агафон, соглашаясь с одним из замечаний Сократа, говорит: «Я не в силах спорить с тобой, Сократ». На что Сократ отвечает: "Нет, милый мой Агафон, ты не в силах спорить с истиной, а спорить с Сократом дело нехитрое". 

Далее Сократ переключает свой речь об Эроте на рассказ о женщине по имени Диотима, чьи речи очень нравились Сократу. Сократ соглашается с Диотимой, считая, что цель Эрота - овладение благом, но не каким-либо отдельным, а всяким благом и вечное обладание им. А так как вечностью нельзя овладеть сразу, возможно только овладевать ею постепенно, т.е. зачиная и порождая вместо себя другое, значит, Эрот есть любовь к вечному порождению в красоте ради бессмертия, а ради него и существует любовь. Люди одержимы желанием сделать громким своё имя. Другой способ достичь бессмертия – оставить потомство телесное, то есть размножить себя. Многие говорят: "Я живу ради своих детей", эти люди стремятся утвердить себя в генах и мыслях, ради этого и существует любовь.

Несмотря на наличие разных версий, все сходятся в том, что путь любви – это стремление к прекрасному.

Сократ в «Федре»
В «Федре» показана философская беседа Сократа с Федром, частым собеседником Сократа. В этой беседе Сократ отвергает ложное красноречие и доказывает, что риторика должна быть ценной только при условии, что она опирается на истинную философию. 

В диалоге Сократ выступает против египетского бога Тевта (Тота), которому египтяне приписывают изобретение письменности. Сократ высказывается против письменности: письменность делает знание внешним, мешает глубокому внутреннему усвоению; письмена мертвы, сколько их ни спрашивай, они твердят одно и то же, благодаря письменности знания доступны всем и всякому. Сократ предпочитал записанному монологу живой разговорный диалог.
Диалог разворачивается в окрестностях Афин. Федр зачитывает Сократу речь Лисия о том, что влюбленные дурны, поскольку ревнивы, назойливы и дают много пустых обещаний. Сократ соглашается, однако остановленный своим «демоном» осознает, что тем самым он богохульствует против Эрота. Отсюда Сократ произносит речь в защиту любви, видя в ней род божественного неистовства, влекомого идеей красоты. Раскрывается значение истинной любви, изображение любви связывается с рассмотрением природы души. 

14. Платон и его Академия
Платон - древнегреческий философ, ученик Сократа, учитель Аристотеля. Настоящее имя — Аристокл. Платон — прозвище, означающее «широкий, широкоплечий».

Платоновская Академия -  древнегреческая философская школа (основанная Платоном около 387 — 385 гг. до н. э. в Афинах). Была названа так  по имени мифического героя Академа.
Платон подразумевал под политикой не только воспитание способных государственных деятелей, но и просто благородных и справедливых людей, потому что обязанность философа заключается в том, чтобы действовать. А для подобного воспитания была необходима интеллектуальная и духовная общность, на которую возлагалась задача формировать новых людей, сколько бы времени это ни потребовало. Члены Академии составляли сообщество людей свободных и равных, ибо они равно стремились к добродетели и к совместным исследованиям.

Убежденный в том, что достойную жизнь можно вести только в совершенном государстве, Платон создает для своих учеников условия идеального государства, чтобы пока за неимением возможности управлять каким-либо реальным государством — они управляли согласно нормам идеального государства самими собой.
15.  Платон, его учение об эйдосах
Центральное место в философском творчестве Платона занимает учение об «идеях», или «эйдосах». В своем философском учении мыслитель противопоставляет два мира: чувственный мир (мир вещей) и мир идей. «Мир вещей»-  мы его видим, ощущаем. «Мир идей» можно постичь только умом. Именно «Идея» есть причина вещей. «Идеи» - вечны, неизменны и бестелесны. Число их велико, но не бесконечно. Их должно быть столько же, сколько существует вещей, явлений. Но не всякие явления, предметы будут иметь свою «идею». Те же, у которых она есть, представляют иерархически организованную систему наподобие пирамиды. На вершине иерархии господствует «Высшая Идея». По Платону, это и есть «Благо».
16. Учение Аристотеля о государстве
Аристо́тель (384 до н. э., Стагир — 322 до н. э., Халкида, о. Эвбея) — древнегреческий философ и учёный. Ученик Платона. С 343 до н. э. — воспитатель Александра Македонского.

Аристотель разработал оригинальное социально-политическое учение. Аристотель предпочитал говорить о таком политическом устройстве, которое может иметь у себя большинство государств. При исследовании социально-политической жизни он исходил из принципа: «Как и всюду». 
Идеальное государство возникает как общность трех социальных групп. Этими группами являются правители - философы, стратеги - воины, задача которых стоять на страже безопасности государства, и производители-земледельцы и ремесленники, которые обеспечивают удовлетворение жизненных потребностей. Трем основным сословиям соответствуют также три из четырех основных добродетелей. Мудрость является добродетелью правителей и философов, храбрость - добродетель воинов, а умеренность - добродетель народа. Четвертая добродетель-справедливость- не относится к отдельным сословиям, но является "надсословной", некоей "державной" добродетелью.

Наилучшее государство — это такое общество, которое достигается через посредство среднего элемента (то есть «среднего» элемента между рабовладельцами и рабами), и те государства имеют наилучший строй, где средний элемент представлен в большем числе, где он имеет большее значение сравнительно с обоими крайними элементами. Аристотель считал политию наилучшей формой правления. Она встречается крайне «редко и у немногих». В частности, обсуждая возможность установления политии в современной ему Греции, Аристотель пришёл к выводу, что такая возможность невелика. В политии правит большинство в интересах общей пользы. Полития — «средняя» форма государства, и «средний» элемент здесь доминирует во всём: в нравах — умеренность, в имуществе — средний достаток, во властвовании — средний слой. «Государство, состоящее из средних людей, будет иметь и наилучший государственный строй».
17. Этика Аристотеля
Для обозначения совокупности добродетелей характера человека как особой предметной области знания и для выделения самого этого знания Аристотель ввёл термин «этика». Отталкиваясь от слова «этос» (др. греч. ethos) Аристотель образовал прилагательное «этический» для того, чтобы обозначить особый класс человеческих качеств, названных им этическими добродетелями. Этические добродетели являются свойствами характера темперамента человека, их также называют душевными качествами.

Аристотель выделяет 11 этических добродетелей:
мужество, умеренность, щедрость, великолепие, великодушие, честолюбие, ровность, правдивость, любезность, дружелюбие, справедливость. 
Последняя — самая необходимая для совместной жизни.

Разумные (добродетели ума) — развиваются в человеке благодаря обучению.
Нравственные (добродетели характера) — рождаются из привычек-нравов: человек действует, приобретает опыт и на основе этого формируются черты его характера.
Нравственный человек, по Аристотелю, тот, кто руководит разумом, сопряженным с добродетелью.
18. Киники. Диоген
Кинизм – одна из наиболее значительных сократических философских школ. 

Основателем школы был Антисфен Афинский, который, развивая принципы учителя (Сократа), стал утверждать, что наилучшая жизнь заключается не просто в избавлении от условностей и искусственностей, в свободе от обладания лишним и бесполезным, — Антисфен стал утверждать, что для достижения блага жить следует «подобно собаке», то есть сочетая в себе:

    * простоту жизни, следование собственной природе, презрение к условностям;

    * умение с твердостью отстаивать свой образ жизни, стоять за себя;

    * верность, храбрость, благодарность.
Киники добровольно отказывались от всяческих жизненных благ, а также от законов, принятых в обществе. 

Диоген Синопский (ок. 408–323 до н.э.) – древнегреческий философ. 
Приехав в Афины, он стал ревностным последователем Антисфена, который сначала гнал его, но потом отдал должное его острому языку и радикализму. Через некоторое время Диогену показалось, что слова учителя часто расходятся с делом. Он решил показать всем, что такое настоящий киник. К этой цели он шел с прямолинейностью, часто граничившей с непристойностью. Желание опроститься приняло у него гротескные формы. Он жил на улице в бочке, и считал что «Человек должен жить так, как пёс».
19.  Стоицизм 

Эта философская школа образовалась в конце IV века до н.э. Школа получила свое название от знаменитой художественной галереи Stoa Picelis («Расписанная Стоя»), портика на холме в Афинах.

Основателем этой школы считается Зенон из Кития с острова Кипр (336 — 264 гг. до н.э.), который проводил свои занятия под сводами этой галереи.

Это школа объединяла  в себе разные философские направления. Место и роль наук в учении стоиков определялись ими следующим сравнением: логика — это ограда, физика — плодоносная почва, этика — ее плоды. Главная задача философии — в этике; знание — лишь средство для приобретения мудрости, умения жить сообразно Природе. Таков идеал истинного мудреца. 
Физика стоиков занималась изучением законов и явлений микро- и макрокосмоса.

Логика была своего рода психологией, изучала скрытые механизмы человеческого мышления, что давало возможность познавать и понимать видимые и невидимые явления в Природе и в Космосе.

Этика являлась философией жизни, или практической мудростью, то есть учением о морали.

Стоики признают четыре основных добродетели: разумность, умеренность, справедливость и доблесть. Главной добродетелью в стоической этике является умение жить в согласии с разумом.
20.   Неаплатонизм. Об эманации Плотина. 

Неоплатонизм — направление античной философии III—VI вв., соединяющее и систематизирующее элементы философии Платона, Аристотеля и восточных учений. Наиболее известным и значительным выразителем идей неоплатонизма является Плотин. Характерными чертами неоплатонизма являются учение об иерархически устроенном мире, порожденным от запредельного ему первоначала, особое внимание к теме «восхождения» души к своему истоку. Цель человеческой жизни - познание «Единого», слияние с ним. 

«Единое» как невыразимая и неопределимая бесконечная абсолютная реальность как неограниченная продуцирующая активность из своей неистощимой полноты и неисчерпаемого богатства изливается, эманирует (эманация – истечение, излияние), сначала в свою 2-ую ипостась – «Ум», содержащий идеи и числа, затем – в 3-ю ипостась – «Мировую Душу», которая содержит все индивидуальные души и наконец, - в телесный мир – Космос. В нём материя, будучи самой далёкой от светоносного источника областью, выступает уже как обделённая светом тьма, в которой творческая сила божественного источника истощается до исчезновения.
Система Плотина была изложена им в ряде трактатов, изданных после смерти Плотина Порфирием под названием Эннеады.
21. Философия Эпикура. 

Эпику́р - древнегреческий философ, основатель эпикуреизма в Афинах («Сад Эпикура).  От 300 произведений, которые, как предполагают, написал Эпикур, сохранились только фрагменты. 
Эпикурейская философия, в особенности философия самого Эпикура, не имеет конечной целью нахождение теоретической истины, она не ставит перед собой задачу получить некое чистое знание. Эпикуреизм служит вполне конкретным нуждам: ищет способ избавления человека от страдания.

Эпикурейцы считали, что для счастливой жизни человеку необходимо:

    * Отсутствие телесного страдания;

    * Невозмутимость души;

    * Дружба.
Главный интерес для эпикурейцев представляет чувственный мир, поэтому их основной этический принцип — удовольствие. Но Эпикур представлял удовольствие не вульгарно и упрощенно, а как благородное спокойствие, уравновешенное удовольствие. Он считал, что желания человека безграничны, а средства их удовлетворения ограничены. Поэтому необходимо себя ограничить лишь потребностями, неудовлетворение которых ведет к страданию. От остальных желаний следует отказаться, в этом необходимы мудрость и благоразумие.
Счастье и удовольствие как конечная цель, но “не удовольствие распутников и не удовольствия заключающиеся в чувственном наслаждении”… а как “свобода от телесных страданий и душевных тревог”, как “здоровье тела и безмятежность души”. Общественные же и гражданские дела - важнейший источник таких тревог. “Проживи незаметно” – девиз Эпикура.
22. Учение Августина Блаженного
Аврелий Августин (Блаженный) (354-430)

Родился в Северной Африке, получил классическое образование  в Карфагене.
Был великолепным логиком, что позволило ему стать выдающимся философом. Сущность его философии в трех работах: «Исповедь»,  «О граде божьем». Основные идеи А.А.:
-
В мире постоянно идет борьба между царством божьим и царством дьявола.

-
Олицетворение царства божьего – христианская церковь.
Учение Августина близко к неаплатонизму. По Августину, все сущее, поскольку оно существует и именно потому, что оно существует, есть благо. Зло не субстанция, а недостаток, порча субстанции, порок и повреждение формы, небытие. Напротив, благо есть субстанция, форма, со всеми ее элементами: видом, мерой, числом, порядком. Бог есть источник бытия, чистая форма, наивысшая красота, источник блага. 
Проблема Бога и его отношения к миру выступает у Августина как центральная. Мир, природа и человек, будучи результатом творения Бога, зависят от своего Творца. Если неоплатонизм рассматривал Бога  как безличное существо, как единство всего сущего, то Августин истолковывал Бога как личность, сотворившую все сущее.  «Познай Бога через душу, а душу через Бога». 
Чем дальше человек от бога, тем больше зла. Учение А.А. о воле - основа волюнтаризма (стремление добиться чего-либо, во что бы то ни стало). Учение о воле сделало христианство более популярным и доступным. Спасение человека - в руках самого человека, ибо человек волен выбирать добро. Величие бога заключается  в том, что он дал человеку волю, и человек обладает свободой выбора.

23. Философия и учение Ибн-Сины

Ибн-Сина, Абу Али - ученый-энциклопедист, врач, философ. Научное наследие Ибн-Сины охватывает различные области знания: философию, медицину, математику, астрономию, минералогию, поэзию, музыку и т.д. Точное количество принадлежащих ему трудов не установлено (приписывается до 456, в том числе 23 на фарси).
Отстаивая и развивая философскую систему Аристотеля, Ибн-Сина уделял в своих трудах значительное внимание логике, учению о причинности, первой причине, материи и форме, познании, категориях, принципах организации мысли и знания. В учении Ибн-Сины постоянно присутствуют два подхода в описании мира: физический и метафизический. Когда он рассуждает как «физик», то рисует картину сущего в категориях движения, пространства, времени, естественного детерминизма, располагает сущее в порядке от простого к сложному, от неживого к живому и заканчивает наиболее сложным организмом, наделенным разумом, – человеком. Рассматривая разные психические состояния и явления: сон, сновидения, способность внушения, предсказания, пророчества, размышляя о таинствах и чудесах, Ибн-Сина призывал «раскрыть причину всего этого, исходя из законов природы».

Когда же Ибн-Сина рассуждал как метафизик, то строил картину мира, начинающуюся с предельных, наиболее общих понятий: первичной, непосредственно данной идеи бытия и понятия Единого (первоединого, Бога), дающего в наиболее общем виде представление о существующем и выражающего монистический (монотеистический) взгляд на сущее в целом. «Первое не имеет ни подобия, ни противоположности, ни рода, ни видового отличия, ни определения».

24. Философия Ибн-Рушда.
Ибн-Рушд – арабский философ и врач,  в Европе известен под латинизированным именем Аверроэс.
Пытаясь выяснить истинный смысл философии Аристотеля, Ибн Рушд написал обширные комментарии к большей части аристотелевских произведений, благодаря которым он прославился.

Комментарии к трудам Аристотеля получили общее признание; его даже прозвали «Комментатором». Его разграничение  "рациональной" религии (доступной образованным) и образно-аллегорической религии (доступной всем) явилось одним из источников учения о двойственной истине. Философская истина, на его взгляд, содержится в трудах Аристотеля; религиозная истина есть истина, приспособленная к пониманию обычного человека. 
Одним из наиболее существенных разделов учения Ибн-Рушда является его трактовка взаимоотношения философии и религии. Ибн Рушд разработал концепцию, согласно которой, по мнению одних толкователей, философский разум находится в гармонии с религиозной верой, а по мнению других — религия ставится в подчиненное положение по отношению к философии. Прежде всего, Ибн Рушд утверждает, что мусульманский закон предписывает изучение философии, поскольку именно философия является путем к истине, а цель и смысл закона — обучение истине. 
Тем не менее, такая трактовка отношения философии и религии (послужившая причиной его расхождений с традиционной мусульманской мыслью) вызвала многочисленные споры. 

25.  Нравственные учителя человечества – Моисей. 

Моисей (род., вероятно, в XIV - XIII вв. до н. э.) является:

* духовным отцом еврейской нации;

* основателем мировой религии иудаизма;

* создателем одного из древнейших кодексов нравственности.

Моисей разработал свод правил, которые:

* регулировали все сферы жизни человека;

* носили законодательный характер.

В основу свода легли 10 заповедей, полученных Моисеем от Бога  на каменных скрижалях.

10 заповедей:

1. Я, Господь, Бог твой. Да не будет у тебя других богов.

2. Не сотвори себе кумиров.
3. Не произноси имени Господа Бога твоего напрасно.

4. Помни день субботний.

5. Почитай отца твоего и матерь твою.

6. Не убий.

7. Не прелюбодействуй.

8. Не укради.

9. Не лжесвидетельствуй.

10. Не пожелай ничего, что есть у ближнего твоего.

Заповеди 1 - 3:

* предостерегают народ от многобожия колдовства
* утверждают веру в единого Бога.

4-я заповедь утверждает:

* связь народа и Бога (суббота - день духовного сосредоточения, мыслей о Боге);

* духовное единство народа (день отдохновения обязателен для всех слоев общества, включая рабов).

5-я заповедь - древнейший закон почитания родителей, вошедший в кодекс Моисея.

6-я - 10-я заповеди:

* являются нормами отношения к ближним;

* задают меру справедливости.

Под влиянием учения Моисея в рамках единого духовного пространства родственные племена сформировались в нацию. Народ осознал свое особое предназначение в мире ("...кто тот великий народ, у которого законы... праведны так, как все это Учение, которое я даю вам?.."), него сформировались общие нравственные принципы.

Моисей заложил основы жизни народа:

* религиозные (единобожие);

* нравственные (любовь к своему народу);

* законодательные (справедливость).

Заповеди Моисея - один из древнейших и значимых нравственных кодексов.
26. Нравственные учителя 
