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ВВЕДЕНИЕ
Данное пособие подготовлено в соответствие с Государственными образовательными стандартами ВПО 3-го поколения в помощь студентам, обучающимся по всем направлениям и формам  подготовки бакалавров по дисциплине «Философия». Переход на многоуровневую систему высшего образования предполагает перенесение акцента с традиционных аудиторных форм учебного процесса на самостоятельную работу самих обучающихся и, как следствие, сокращение лекционных занятий. Часть материала, прежде доводимого до студентов на лекциях, теперь будет осваиваться ими индивидуально через знакомство с учебной и методической литературой, а также с другими источниками информации, одним из которых является интенсивно развивающийся Интернет. 

Предлагаемая Вашему вниманию разработка направлена на методическую ориентацию студентов при изучении вводного и историко-философского разделов курса. 

В нее входят: 

· основная часть, содержащая изложение ключевых моментов тем «Предмет философии» и «Основные этапы и направления развития философии», более детальное изучение которых Вам предстоит осуществить с помощью рекомендуемых учебников;
· словарь основных понятий, где дается характеристика философских терминов, обозначающих важнейшие направления, школы, этапы развития философской мысли, а также имена и идеи крупнейших ее представителей, которые не были достаточно освещены в тексте; 

· таблицы, заполнение которых поможет Вам лучше освоить, а также проверить степень освоения историко-философского материала; 

· список рекомендуемой для использования в учебном процессе литературы. 

1. ПРЕДМЕТ ФИЛОСОФИИ

Философия /в переводе с греческого языка – «любовь к мудрости»/ – одна из древнейших форм человеческой духовности. Возникла около середины первого тысячелетия до новой эры, когда в трех основных очагах культуры древности –  Китае,  Индии и  Греции - формируются предпосылки для перехода к более развитым формам мышления и осознания человеком мира и своего места в нем. 

Изучение философии изначально затруднено ее двойственностью. Последняя проявляется в том, что, с одной стороны, философия выступает как один из исторических типов мировоззрения, которое отличается не только у разных эпох и народов, но и у различных представителей одной и той же культуры, с другой, - она  претендует на статус науки, то есть достоверного, более или менее общепризнанного знания. Таким образом, философии внутренне присуща противоречивость, проблемность, в чем мы не раз  убедимся  в ходе дальнейшего рассмотрения ее содержания. 

Первым шагом на этом пути является анализ мировоззрения.

1.1.  Понятие мировоззрения, его структура и исторические типы.
Под мировоззрением понимается система взглядов человека на мир и свое место в нем, обусловливающая его отношение к миру и выступающая в качестве регулятора и ориентира человеческих действий.

Мировоззрение формируется в ответ на потребности людей осмыслить свою жизнь в целом, выстроить связь настоящего с прошлым и будущим, определить способы жизни, ее цели и задачи.

Несмотря на своеобразие взглядов на мир, отличающее времена и культуры, в структуре любого мировоззрения можно выделить обязательно присутствующие в нем элементы: 

-  устойчивую картину мира, 

- систему ценностей        

- опирающуюся на нее целеполагающую идею.

 Первый из названных элементов мировоззрения включает в себя знания, необходимые человеку для  объяснения мира и ориентации в нем. Для этого ему надо иметь ответы на вопросы: «Как возник окружающий мир?», «Как он устроен?», «Откуда появился в нем человек?», «Кто дает этому миру законы?», «Что ждет человека в будущем?» и т.д. 

Ценностная составляющая мировоззрения содержит нормы, правила, идеалы, запреты, в которых выражается заинтересованность человека в окружающих его предметах и явлениях, связанная с необходимостью удовлетворять с их помощью личные и общественные потребности. Представления о благе, истине, справедливости, красоте, счастье и т.п., выстроенные в определенную иерархию ценностей, обусловливают отношение человека к миру и самому себе, реализуемое в его поступках. Но для этого существующие в культуре знания о мире и ценности должны получить личностное эмоционально-волевое подкрепление, став, таким образом, собственными убеждениями человека.

 В качестве целеполагающей идеи чаще всего в мировоззрении выступает представление о смысле человеческой жизни. 

В структуре мировоззрения различают жизненно-практический /обыденный/ и теоретический уровни. Первый, иногда называемый еще жизненной философией, формируется преимущественно стихийно на основе личного и коллективного опыта. В силу этого, присущие ему сильные стороны - конкретность и практичность - соединяются с внутренней противоречивостью, отсутствием логичности, обоснованности, систематичности. Успешно выполняя свои функции в знакомых типичных случаях, жизненная философия часто оказывается бессильной в нестандартных ситуациях, выходящих за пределы наличного опыта.

В то же время, теоретический уровень мировоззрения является плодом целенаправленных усилий специально подготовленных мыслителей /философов, богословов/, которые, осмысливая как индивидуальный, так и, прежде всего, коллективный человеческий опыт, пытаются выразить его  в максимально целостном и обобщенном абстрактном виде. Достигаемый таким образом предельный универсализм /применимость к возможно большему числу случаев/  теоретических понятий, законов, принципов  предполагает, однако, необходимость их приспособления к конкретным ситуациям, из которых только и состоит реальная человеческая жизнь.

Для характеристики мировоззрения нередко используют понятия мироощущение, мировосприятие и миропонимание. Хотя строгих взаимоотношений между этими терминами в научной литературе не установлено, их порядок в какой-то степени соответствует как этапам духовной эволюции человечества, так и доминированию в мировоззрении конкретного индивида или общественной группы эмоционально-образной или рационально-понятийной составляющих.

 Под мироощущением и мировосприятием понимается чаще всего чувственно-эмоциональная составляющая мировоззрения, когда окружающая действительность представляется в виде совокупности отдельных чувственно-наглядных образов /мироощущение/ или целостного наглядного образа /мировосприятие/ реальности. Миропониманию же соответствует преимущественно абстрактная, опирающаяся на логику и разум картина мира, где главную роль играют не образы, а понятия. 

Нужно заметить, что в воззрениях на мир реального человека присутствуют все три составляющие, поэтому их строгое разграничение и, тем более, противопоставление являются  не более чем познавательным приемом, призванным лучше оттенить их специфику.

Основными историческими типами мировоззрения являются мифология, религия и философия.

Наиболее древним из перечисленных типов является мифологический, представленный в форме сказаний, былин, преданий, мифов. Их главными персонажами выступают боги и герои, деятельностью которых и объясняется возникновение и устройство мира, появление животных и человека, происхождение общественных законов, обычаев, знаний, ремесел. Выступая в единой нерасчлененной форме /т.е. совмещая в себе зачатки познавательных, нравственных, эстетических, религиозных способов освоения мира/ мифология выполняла в первую очередь функцию оправдания принятых общественных порядков, воспитывая, регулируя, запрещая и направляя активность человека. Вписывая человека в фантастическую, по сути, картину реальности, она устанавливала между ними гармонию, вносила согласие и в его внутренний духовный мир.

Человек на этой стадии своей культурной эволюции не ощущал себя привилегированной частью мира, скорее, его малой частью, «микрокосмосом», целое же /«макрокосмос», Природа/ выступало как идеал и образец для подражания.

Мифологическому типу мировоззрения присущи следующие особенности:

· эмоционально-образное восприятие мира как единого целого;

· склонность оживотворять, одухотворять окружающий мир;

· стремление наделить природу человеческими качествами /антропоморфизация природы/;

· тесная связь с ритуалами, обрядами /духовно-практический характер/.

На ранних этапах человеческой истории наряду с мифологическими формами сознания формируется и религия. Хотя четкую грань между ними провести достаточно трудно, все же попытаемся обозначить их специфику.

 Религию чаще всего определяют как систему взглядов, чувств и практических действий, проникнутых верой в сверхъестественное. Этот тип мировоззрения отличается от мифологического, прежде всего, делением реальности на два вида – природную /естественную/ и надприродную /сверхъестественную/, которые принципиально различны не только своими характеристиками, но и значимостью для человека. При этом для большинства религий свойственно подчеркивание особого места человека в этой иерархии бытия – он единственный из существ низшего мира способен переходить в другую, высшую реальность, на что и направляется вся его деятельность.

 Во-вторых, религиозный взгляд на мир и обусловленная им система ценностей тесно связаны с культовой практикой, то есть совокупностью ритуальных символических действий /молитва, жертвоприношение и т.п./, посредством которой верующий общается с объектом своего поклонения.   

В третьих, в развитых религиях взгляды на мир, общество, человека приобретают более целостный характер вероучения, в котором наряду с образно-наглядной составляющей /роднящей религию с мифологией/ уже присутствуют достаточно абстрактно сформулированные нравственные /заповеди/ и догматические /касающиеся основ вероучения/ положения.

Все это, на наш взгляд, позволяет рассматривать религиозное мировоззрение как следующий шаг человечества в духовном овладении миром. Следует отметить, что возникающие более развитые взгляды вовсе не отменяют ранее существовавшие; они надстраиваются над ними, включая их в себя как важную составляющую. 

Третий из перечисленных типов мировоззрения  - философия – получает в наследство от мифологии и религии комплекс вопросов, на которые она пытается дать ответы, обращаясь уже не к эмоционально-чувственной составляющей, как это делали ее предшественницы, а, преимущественно, к человеческому интеллекту. Возникновение философии знаменовало собой переход от генетического /отвечающего на вопрос: кто кого породил?/ к каузальному /выясняющему причины/ объяснению мира.

 Само буквальное значение греческого слова «философия» – несет в себе в противовес имеющему дело со сферой повседневного опыта обыденному познанию стремление к постижению мудрости, то есть мира в целом, в его наиболее глубинных и существенных свойствах, в его связанности с человеком. В русском языке, согласно «Толковому словарю» В.И.Даля, слово «мудрость» означает «единство добра и истины, любви и справедливости; высшее состояние духовного и нравственного совершенства». 

 Возникновение философско-теоретического типа мышления  было подготовлено  глубокими преобразованиями как в сознании /накоплением астрономических, математических, медицинских и некоторых других видов преднаучного знания/, так  и в устройстве  древнего общества /например, отсутствием власти жрецов  и установлением демократической формы правления в античной Греции/. 
В результате, первые философы  не просто провозглашали какую-либо мировоззренческую идею, положение, но  стремились ее доказать с помощью рациональных, т.е. основывающихся на законах логики  рассуждений, старались согласовывать ее  с опытом и здравым смыслом. 

Особенностью нового типа мировоззрения стал универсализм, проявляющийся в направленности философского познания на фундаментальные принципы бытия, на основе  знания которых можно было бы сформулировать столь же  всеобщие законы духовно-нравственной жизни человека и общества.

Философско-теоретической форме освоения мира свойственен субстанционализм, то есть стремление найти ту единую устойчивую основу, которая способствовала бы представлению мира как гармоничного целого. Кроме того, неизменность и вечность такого предельного основания, сущности /на философском языке - субстанции/, придало бы миру, состоящему из изменчивых и преходящих вещей, явлений, процессов, большую надежность и реальность.

Наконец, свойственное философским размышлениям сомнение придает этому типу мировоззрения критичность, что также отличает его от мифологии и религии, стремящихся, наоборот, к абсолютизации, догматизации своих установлений.

Обозначив основные признаки исторических типов мировоззрения, мы переходим к рассмотрению второй стороны философии, где она выступает как наука.

1.2. Философия как наука

На связь философии со становящимся научным знанием мы уже обращали внимание, когда речь шла о зарождении теоретического мышления в Древней Греции. С первых шагов своего существования наука и философия взаимно дополняли друг друга.  Наука поставляла философии необходимые для ее построений многообразные знания о мире, а та, в свою очередь, предлагала науке методы познания и мировоззренческие принципы, явившиеся результатом обобщения и осмысления полученных данных, но в силу присущей философии универсальности выходившие далеко за пределы наличного опыта.  

Столь тесное сотрудничество не могло не привести к появлению общих черт, существование которых дает некоторым представителям философской мысли достаточно веские основания рассматривать ее как особую науку. К числу таких свойств философии относят ее специфические объект и предмет, разработанную систему понятий, свойственные ей метод исследования и функции. Остановимся подробнее на этих важных характеристиках философии.

Объектом изучения любой науки выступает сфера реальности, на которую направлен ее познавательный интерес. Для философии объектом  изучения является мир как целое, взятый в единстве его материальной и духовной сторон. 

Предмет науки формируется в результате исследования ею своего объекта, в ходе которого происходит вычленение  наиболее существенных для данной отрасли знания свойств, сторон, отношений, закономерностей объекта, определяющих впоследствии  круг изучаемых данной наукой проблем. 

Поскольку философия – наука  мировоззренческая, то есть тесно связанная с развитием общества, то, как круг вопросов, с которыми она обращалась к миру, так и характер даваемых на них ответов, существенно менялись. Если первых философов Древней Греции интересовала проблема первоначала, то уже Сократ задавался вопросом «Что есть человек?». Спор представителей эмпирического и рационалистического направлений философии XVII века о методах научного познания оставил равнодушными экзистенциалистов века ХХ, уделивших в своих произведениях основное внимание вопросам самореализации человека. И этот перечень различных позиций в понимании главной проблемы философии можно продолжать бесконечно.

Если же попытаться найти общее в столь внешне отличных точках зрения, то можно заключить, что предметом философии является всеобщее в системе «мир – человек», представленное в виде наиболее фундаментальных отношений между составляющими эту систему элементами. При этом человек рассматривается одновременно и как часть мира, и как особый субъект, самим фактом своего существования выделенный из него. Философия же в этом случае выступает как знание о предельных /максимально общих, наиболее существенных/ взаимоотношениях, складывающихся между человеком и миром.

Такого рода универсальными связями выступают  онтологическая, гносеологическая, аксиологическая и праксеологическая. 

Онтологическое отношение связано с проблемой первоосновы мира и часто формулируется как вопрос о том, что первично – материя или сознание. В зависимости от того, что берется за основание их модели мира, философы делятся на материалистов и идеалистов. 
Первые считают первоосновой всего существующего материю,  представленную в виде бесконечного множества предметов, процессов,  их отношений и свойств, существующих независимо от сознания. К материализму близок натурализм, рассматривающий природу в качестве единственного основания, действием которого можно объяснить все существующее.

К идеализму относят теории, представители которых считают основанием всего существующего духовное, нематериальное начало. При этом, объективный идеализм видит таковым внечеловеческий,  объективный /от субъекта независимый/ разум /например, Мировой дух, Абсолют/, а идеализм субъективный – сознание отдельного человека /субъекта/.

Гносеологический аспект отношений человека и мира затрагивает вопрос о принципиальной возможности или невозможности  получения достоверной информации об окружающих  нас вещах, процессах, явлениях. Позиция философов, дающих на него положительный ответ, получила название познавательного оптимизма. Те же мыслители, кто считает мир непознаваемым, принадлежат к агностицизму (познавательному пессимизму). Иногда, кроме двух вышеназванных позиций, выделяют третью – скептицизм, сторонники которой, не отрицая возможности познания окружающей действительности, высказывают сомнение /скепсис/ в достоверности полученных знаний.

Особенностью человеческого бытия в мире выступает его активно-заинтересованное отношение к окружающей природной и социальной действительности. Оно реализуется через выявление значения /ценности/ того или иного объекта, в качестве которого могут выступать люди,  физические предметы, общественные нормы или идеи, для удовлетворения человеческих потребностей. Далее на основе выясненной значимости объекта происходит разработка программы поведения по отношению к нему.

Последняя из названных выше фундаментальных связей в системе «мир –  человек» - практическая /праксеологическая/ - обусловлена  особым типом взаимодействия людей с окружающей их действительностью. В отличие от остальных живых существ, приспосабливающихся к условиям своего существования как к некоторой от них не зависящей данности, человек преобразует мир в собственных интересах. Именно  эта  целенаправленная практическая деятельность, наряду со способностью осознавать окружающее и свое особое место в нем, и выделяет нас из остального мира.

Глобальность охватываемых явлений и многообразие затрагиваемых  философией проблем по мере накопления  соответствующих знаний обусловили выделение в ней отдельных дисциплин /разделов, философских наук/, каждая из которых характеризовалась своим кругом вопросов. В результате, возникли онтология – наука о принципах и началах бытия /существующего/, гносеология – учение о познании, философская антропология как философская теория человека, социальная философия, посвященная изучению специфики общества как особой сферы реальности, диалектика  как учение о всеобщей связи и развитии, аксиология – раздел, посвященный исследованию природы и многообразия ценностей, праксеология – философская наука о практике как специфически человеческом взаимодействии с миром, логика – учение о формах правильного мышления. 

Дальнейшее развитие философского способа духовного освоения действительности привело к тому, что в рамках перечисленных разделов сформировались учения, которые по прошествии времени стали претендовать на статус самостоятельных философских дисциплин. Так, например, произошло с выросшей из теории познания методологией, которая является учением о методах и формах познавательной деятельности, философией истории, изучающей движущие силы и закономерности развития общества как системы, философией права, философией языка, политической философией, философией науки и техники и многими другими. 

В то же время, наряду с процессами дифференциации /разделения целого на части/ в философии шел процесс интеграции /объединения частей в целое/, как это имело место с этикой и эстетикой, которые, соответственно, являясь философскими учениями о морали и о прекрасном, послужили основой для формирования более общего учения о ценностях – аксиологии.

Наконец, особое место среди философских наук занимает история философии, предметом исследования которой  выступает развитие самого философского постижения мира.

Результатом многовекового осмысления наиболее существенных связей и отношений в самых разнообразных сферах существующего /природе, обществе, мышлении/ стала система  философских понятий /категорий/. Подобно другим наукам, философия использует свои особые термины – бытие, дух, субстанция, пространство, время, человек, общее и единичное, причина и следствие, необходимость и случайность, свобода, счастье и т.п. – при  описании собственного объекта исследования. По мере накопления обществом новых знаний эти понятия развиваются, уточняются, наполняются новым содержанием. Некоторые из них, как не отвечающие изменившимся задачам философской мысли, перестают использоваться, другие же, наоборот, входят в состав обновленной системы категорий.

Выступая как теоретическое мировоззрение, апеллирующее главным образом к разуму, философия использует при этом особый стиль мышления, названный «рефлексией». Его специфика заключается в том, что в философских размышлениях над предельными основаниями бытия /благо, истина, красота, счастье, справедливость и т.п./ познавательное отношение к изучаемым объектам не отделимо от ценностного, рассматривающего их сквозь призму человеческих интересов. Постигая универсальные связи человека и окружающего его мира, философия не может осуществлять это иначе, как с позиций современной ей эпохи, самосознанием которой, по выражению Г.Гегеля, она является.

 Философскими методами познания чаще всего называют метафизический  и диалектический. Если первому свойственно рассмотрение мира как состоящего из отдельных не претерпевающих качественных преобразований частей, то второй –  наоборот, изучает мир в непрерывном развитии и  противоречивой взаимосвязи его составляющих.

Завершая анализ философии как науки, рассмотрим ее основные функции. Хотя в современной отечественной философской литературе встречаются перечни, включающие 5, 7 и более функций философии, нам представляется, что все они, в конечном счете, могут быть сведены к четырем основополагающим: 

· мировоззренческой, заключающейся в формировании на основе обобщения и осмысления разнообразных  знаний картины мира;

· методологической, состоящей в разработке способов /методов/ практического и теоретического освоения мира и системы универсальных понятий, используемых в самых разнообразных сферах человеческой деятельности;

· гносеологической, связанной с изучением вопросов, которые пока /силу исторической ограниченности науки/ или в принципе /по причине междисциплинарного характера/ не доступны науке: например, проблемы познания, сознания, человека;

· аксиологической /ценностной/, которая представляет собой обобщение, систематизацию и теоретическое обоснование складывающихся в рамках культур систем ценностей.

1.3. Место философии в системе культуры

Возникновение и последующая судьба философии есть выражение потребности человеческого духа к постижению мира как целого, к познанию отношения к нему человека, путей и способов его мысленного и практического освоения, к проникновению в будущее мироздания. 

Многообразие функций, лишь часть которых названа в предыдущем разделе, обусловливает особое место, которое философия как мировоззрение и как наука занимает в культуре.

Роль философии как интегратора /объединителя/ культуры связана с тем, что последняя всегда представлена в виде отдельных форм – искусства, религии, морали, науки, политики, права и т.п., излишняя самостоятельность которых грозит внутренней взаимосогласованности целого. Осмысливая культуру как целое, философия не только помогает восстановлению ее единства, но и способна  обнаружить новые свойства как ее составляющих, так и культуры в целом.

 Критическая роль философии, реализующаяся в ее оценке существующего положения с точки зрения его соответствия идеалу, имеет конструктивный характер. Например, обнаруживая внутренние противоречия современной цивилизации, принимающие форму глобальных проблем, философская мысль способна идеально (т.е., мысленно) преобразовывать будущее, рисуя образ более совершенного состояния /мира, общества, человека/, которое должно прийти на смену настоящему.

Будучи обращенной к истории культуры, которая неотделима от истории общества, философия обнаруживает тенденции их развития и способна выявить смысл исторического бытия народа или всего человечества.

Наконец, поскольку все это осуществляется с позиций разума и предполагает серьезные интеллектуальные усилия, то философия развивает теоретическое мышление человека.

Таким образом, можно заключить, что философия есть теоретическое ядро духовной культуры человека и общества, ее самосознание, способствующее рационализации человеческого рода и наполнению его существования высшим смыслом.

2. ОСНОВНЫЕ ЭТАПЫ И НАПРАВЛЕНИЯ РАЗВИТИЯ ФИЛОСОФИИ

Философия в ее развитии и широчайшем спектре проблем, взглядов, теорий, школ и направлений, является предметом изучения особой дисциплины – истории философии. В ее исследованиях можно выделить три взаимосвязанных аспекта рассмотрения:

· хронологический (изучающий историко-философский процесс в последовательной смене  его эпох, этапов, периодов);

· содержательный (связанный с анализом постановки и решения фундаментальных проблем в ведущих школах, течениях и направлениях философии);

· индивидуальный (обращающий внимание на личностные особенности воззрений выдающихся представителей философской мысли).

Таким образом, история философии являет собой единство  многообразного, что существенно затрудняет, с одной стороны, выявление ее   закономерностей, с другой – ее  изложение преподавателем и усвоение студентом в ходе учебного процесса. К этому необходимо добавить, что если философии в целом присущ рефлексивный характер мышления, проявляющийся в рассмотрении всеобщих оснований бытия сквозь призму их отражения в достижениях духовной культуры, то история философии – есть в этом смысле «рефлексия над рефлексией».

С учетом сказанного переходим к изучению основных моментов историко-философского процесса. 

2.1. Философия Древнего мира.

Мы уже обращали внимание на удивительную одновременность зарождения философских идей в середине первого тысячелетия до новой эры в главных  культурных центрах  Древнего Востока  и Древней Греции. Поскольку основное внимание в дальнейшем будет уделено западной традиции, где  развитие философии приобрело свои классические формы и наследниками которой мы являемся, то в начале исторического раздела курса необходимо дать хотя бы самую общую характеристику философии Древнего Востока. 

2.1.1. Философия Древнего Востока

Зарождение философской мысли Востока связано с тремя  его культурными центрами: древнеиндийским, древнекитайским и древнеиранским. В  проходивших параллельно процессах формирования их религиозно-философских учений много общего. Все три ветви вышли из религиозно-мифологических источников, содержащих главным образом космогонические (описывающие происхождение мира) и этико-политические взгляды, все основывались на авторитете священных книг, наконец, все три линии развития древневосточной философии были неразрывно связаны с религиозными системами Древнего мира.

Несмотря на господство деспотических форм правления в Индии, Китае и Иране, в этих древних культурах возникли как отдельные учения, так и целые философские школы и течения, сформировался особый круг проблем (преимущественно, этико-политических и антропологических), то есть философская мысль получила достаточное развитие.

Огромное влияние на становление всей индийской  культуры, в том числе философии,  оказали Веды – древнейшие (конец II – начало I тысячелетий до новой эры) сборники описаний ритуалов и обрядов, заклинаний и гимнов в честь богов. В зависимости от отношения к формулируемым в их текстах и комментариях к ним мировоззренческим идеям философские школы поделились на ортодоксальные (т.е. опирающиеся на Веды – миманса, веданта, санкхья, йога, вайшешика) и неортодоксальные (чарвака-локаята, джайнизм и буддизм). 

Несмотря на общность некоторых черт древнеиндийских философских учений (особый интерес к проблемам сущности человека и мира, которые, по сути, отождествлялись как микро- и макрокосм, т.е. часть и целое), между ними имели место существенные различия. Одни школы, например, миманса и веданта, – рассматривали в качестве всеобщей первоосновы – духовное  начало, а другие (локаята, вайшешика) – объясняли все существующее материальными причинами.  

Для наиболее известного за пределами Востока индийского религиозно-философского учения – буддизма, приобретшего впоследствии статус мировой религии, свойственно обращение к проблеме человека. Жизнь трактуется в нем как вращение в колесе сансары, т.е. как цепь перерождений, в ходе которых душа человека после смерти прежней телесной оболочки переселяется в следующую. Реинкарнация (переселение души) осуществляется по закону кармы (букв.: деяние, поступок), т.е. в зависимости от действий и помыслов человека во всех предшествующих воплощениях. Рассматривая страдание в качестве неотъемлемого свойства любого существования, буддизм указывает средство избавления от него на пути нравственного и физического совершенствования человека, завершающегося достижением им нирваны. Последняя понимается как угасание жажды бытия, когда составляющие основу мира и человека духовные частицы – дхармы  начинают колебаться в унисон с Универсумом. Буддизм считает основным способом познания интуицию, отводя логическому мышлению второстепенную роль.

Среди философских школ Древнего Китая особое место занимали даосизм и конфуцианство. Основатель последнего – Кун-цзы (VI – V вв.) разработал этико-политическое учение о правильном управлении государством на основе трех главных ценностей – уважения к старшим, человеколюбия и умеренности.

 В главном труде его старшего современника  и создателя даосизма Лао-цзы – «Дао-дэ-цзин» вопросам мироустройства уделено больше внимания. Мир, состоящий из высшей сферы (Божественного Неба) и Поднебесной части, в которой и существует человек, подчинен безличному мировому закону – Дао, который проявляется через единство и борьбу инь (женского) и ян (мужского) начал. Истинная мудрость постигается интуитивным путем и заключается в повиновении Небу и следованию установлениям Дао.

Третий культурный центр Древнего мира – Иран – стал в VII веке до новой эры родиной зороастризма, оригинальной религиозно-мировоззренческой  системы, названной в честь легендарного пророка Зороастра (Заратуштры). В ее основе лежит один из древнейших памятников человеческой культуры  – книга Авеста, рассматривающая мир как арену противоборства  сил добра и зла. Окончательный  результат их противостояния зависит от выбора, который должен сделать наделенный свободой воли человек. Изложенные в зороастризме идеи конца света, загробного воздаяния, последнего суда, прихода спасителя человечества получили своеобразное развитие в возникших позднее религиозных учениях иудаизма, христианства, ислама. 

2.1.2. Античная философия

Античной называют философию Древней Греции и Древнего Рима периода конца VII века до новой эры – начала VI  века новой эры. Она складывалась как совокупность философских идей, проблем и учений, возникших под большим влиянием пришедших с Востока религиозных и мифологических воззрений, а также становящихся научных знаний о мире.
 «Греческое чудо», т.е. удивительный прогресс в науке, философии, политике, искусстве, стало возможным благодаря уникальной социально-культурной обстановке Древней Греции середины 1 тысячелетия до новой эры. Среди ее особенностей: 

· полис как форма организации греческого общества, для которого свойственны четкое отделение свободных граждан от рабов и прямая демократия, предполагающая непосредственное участие каждого гражданина в обсуждении и принятии социально-политических решений, что, в свою очередь, требовало от него умения логично мыслить, не только четко выражать, но и обосновывать свою позицию, а также, при необходимости, вести спор с оппонентами;
· отсутствие особого жреческого сословия, претендовавшего на монополию в области духовных исканий, что обусловливало принципиально плюралистический (допускающий многообразие различных точек зрения) светский, неподконтрольный религиозным институтам характер зарождающегося научного и философского знания;
·  обеспечиваемый рабским трудом высокий уровень материальной жизни свободного населения полисов, позволявший ему посвящать досуг духовному и телесному совершенствованию;
·  наконец, выгодное географическое положение, дававшее возможность грекам вести активный не только товарный, но и интеллектуальный обмен с соседями. 

Все перечисленные обстоятельства в совокупности и обусловили совершенный античной культурой «интеллектуальный прорыв из мифо-религиозного в научно-философский стиль мышления».  

Становящееся знание первоначально носило недифференцированный, т.е. не расчлененный на отдельные науки, характер. Последним, в частности, объясняется тот факт, что многие из философов древности проявили себя и в конкретно-научных областях знания – математике, астрономии, медицине и др. 

Этой же причиной обусловлено доминирование на первом этапе развития древнегреческой мысли проблем натурфилософии, то есть философии природы. Критикуя устаревшие представления о мире, представители первых философских школ – Милетской, Элейской, пифагорейской, атомистической – пытались найти тот фундамент – первооснову, первоначало, на котором можно было бы строить новый взгляд на окружающую действительность. 

Процесс становления древнегреческой философии  шел и как процесс становления методологии. Основные методы, сформировавшиеся в античности, – диалектика (умение спорить и отстаивать свое мнение) и теория (т.е. созерцание и размышление над созерцаемым, - умозрение). Античная философия космоцентрична: мир понимался как природа (физис), которой присущ порядок (космос). Эту упорядоченность ей придает логос (закон). Космос тождественен логосу и для его познания достаточно умозрения, теории.
Основатель Милетской школы – Фалес (ок.625-545 гг. до н.э.) и его ученики Анаксимандр и Анаксимен видели такое основание, соответственно,  в воде, апейроне (беспредельном) и воздухе, Гераклит из Эфеса – в огне, глава религиозно-философского Пифагорейского союза выдающийся математик Пифагор – в числах, а атомисты Левкипп и Демокрит – в атомах, различающихся между собой размером, формой и положением  неделимых частичках вещества. 

Представители Элейской школы – Ксенофан, Парменид, Зенон – разработали учение о неизменной сущности истинного бытия, которое, в отличие от иллюзорного мира изменчивых предметов, неподвижно, неизменно, неделимо и постигаемо только разумом. 

Начиная с софистов и Сократа (469 – 399 гг. до н.э.), провозгласившего лозунг «Познай самого себя», в античной философии начался поворот к проблеме человека. Последний рассматривался как «микрокосмос», разумное и нравственное общественное существо, органическая часть мира в целом, то есть «макрокосмоса». Отсюда следовала основная жизненная установка человека античности  – на достижение счастья и добродетельной жизни в ходе гармонизации отношений с природой через познание всеобщих законов бытия.

Высшей точкой развития античной философии считается классический период (или «период большого синтеза»), связанный с творчеством двух ее крупнейших фигур – Платона (427 – 347 гг. до н.э.) и Аристотеля (384 – 322 гг. до н.э.).  Их особая роль в истории не только древнегреческой, но и всей мировой мысли связана с систематизацией накопленных к этому моменту философских знаний и созданием первых теоретико-мировоззренческих систем, содержащих комплексные ответы на главные философские проблемы. 

Ученик Сократа – Платон – автор более 30-ти философских диалогов, в которых развивается оригинальное  объективно-идеалистическое учение о мире как разделенном на  область вечных, неизменных бестелесных сущностей – идей и  на сферу их материальных воплощений – вещей. Из этого ключевого положения своей теории Платон последовательно выводит учение о познании как припоминании бессмертной душой человека  виденных ею до вселения в тело истинно сущих видов бытия  – идей, человеке как состоящем из идеальной по своей природе души и ее темницы – смертного тела, обществе, в котором соответственно трем типам души (разумной, мужественной и чувственной) существуют три  необходимые для его процветания сословия: мудрецы, стражи и представители физического труда – крестьяне, ремесленники, торговцы и т.д. 

Друг и ученик Платона – Аристотель известен не только как создатель формальной логики (науки о законах правильного мышления) и как автор первой классификации наук, поделившей все знания на практические, творческие и теоретические. Ему принадлежит заслуга разработки философского учения, преодолевающего наметившийся в трудах Платона разрыв между сущностью (идеей) вещи и ее существованием (самой вещью). Каждый предмет, по Аристотелю, состоит из неразрывного единства материи (субстрата, вещества) и формы (активного нематериального начала, без которого материя существует только как возможность, а не действительность). 

В своих многочисленных произведениях – «Метафизика», «Физика», «О душе», «Этика», «Политика», «Категории» и других – древнегреческий мыслитель 
· развил учение о причинах, выделив материальную, формальную действующую и целевую ее формы; 

· разработал систему основных философских категорий: сущность, качество, количество, отношение, место, время, положение, обладание, действие, страдание;

· создал оригинальные учения о морали - эвдемонизм, утверждавшее высшей целью человеческой жизни обретение счастья, о государстве, о целесообразности всего существующего (телеологический взгляд на мир), заложил основы физики, психологии и ряда других научных дисциплин, оказав вместе со своим учителем Платоном огромное влияние на все последующее развитие теоретического знания. 

В завершающий период античной философии – «эллинистически-римский» (IV в. до н.э. – V в. н.э.) – в результате политической активности царя Македонии Филиппа и его сына Александра на смену демократической  полисной (т.е. состоящей из отдельных самостоятельных городов-государств) организации древнегреческого мира приходит единое греческое, а затем и римское государство – империя. Последовавший за этим мировоззренческий кризис связан с поисками отдельной личностью новых ценностных ориентиров. Поэтому, на смену социальной этике Платона и Аристотеля, ставивших потребности общества выше интересов отдельного человека, приходит этика индивидуализма, считающая условием приобретения человеком внутренней гармонии его освобождение от власти внешних обстоятельств.
 Именно так  решают вопрос о смысле человеческой жизни и конкретных путях его приобретения представители основных эллинистических школ: эпикурейцы, киники, стоики, скептики. Предлагая свои рецепты достижения  блага (счастья), они опирались на своеобразное понимание мира (физику) и рациональные средства его познания (логику).
Создатель первой из названных школ – Эпикур (341 – 270 гг. до н.э.) развил учение атомистов, признав случайные отклонения в движениях атомов. Этим он обосновывает возможность человека поступать по своей воле, направленной на достижение разумного наслаждения, заключающегося в отсутствии телесного страдания и спокойствии души.

Иной путь предлагал своим последователям ученик Сократа Антисфен из Афин (435 – 370 гг. до н.э.), основатель кинической школы. Он рассматривал в качестве главной цели человеческой жизни приобретение свободы, которая есть независимость от внешнего мира. Достигается такая свобода путем отказа от навязываемых культурой установлений и ограничения своих потребностей в пользу простоты естественного состояния. Одним из наиболее радикальных и известных нам последователей Антисфена был Диоген Синопский (400 – 325 гг. до н.э.). 

Самой влиятельной и многочисленной из эллинистических школ заката античности была стоическая. Ее формирование связано с творчеством Зенона Китионского (333 – 262 гг. до н.э.), считавшего мир местом, где действует необходимость, проявляющаяся в виде неотвратимого рока (фатализм). На этом фундаменте строится главная составляющая философии стоицизма – этика. Как отмечает видный представитель более поздней римской Стои Луций Сенека (4 г. до н.э. – 65 г. н.э.), не будучи в состоянии изменить судьбу, мудрец вполне способен изменить свое отношение в ней,  спокойно смирившись с неизбежным и восприняв его как должное. Счастье находится в нас, и в его достижении все равны от императора до последнего раба. Эти сформулированные стоицизмом идеи равенства перед неотвратимостью высшей силы и смирения с ней, окажут существенное влияние на формирование новой средневековой цивилизации.

 К сходному  выводу приходят и представители скептицизма, направления в эллинистической философии, использовавшего принцип относительности знания для обоснования тщетности логического осмысления жизни. Пиррон (IV – начало III вв. до н.э.), Секст Эмпирик (III век н.э.), утверждая непознаваемость мира, призывали просто жить, сохраняя внутреннее спокойствие.

Своеобразным явлением духовной жизни поздней античности явилась философия неоплатонизма (III – VI вв. н.э.), возникшая как развитие и систематизация идей Платона в трудах Плотина (205 – 270), Порфирия (233 – 303), Ямвлиха (245 – 330) и других. В стремлении дать философскую картину существующего, Космоса в целом, в фундамент своей концепции мира они помещают Единое-Благо, подлинную первооснову, которая актами своего невещественного истечения (эманации) дает бытие и всеобъемлющую связь всем сферам реальности. Целью человека должно стать включение себя в гармоническое единство бытия, средством – постижение  последнего  с помощью мистического экстаза, который стоит выше мысли.

Таким образом, античная философия совершила переход от религиозно-мифологического, образно-символического восприятия мира к его теоретико-философскому понятийному объяснению, дав мощный импульс развитию человеческой культуры и подготовив идейную почву для следующего периода.

2.2. Философия средних веков
Средние века охватывают огромный временной интервал истории Европы с конца V века н.э., когда вторгшиеся  северогерманские племена завоевали Западную Римскую империю, по XIV век.

 С социально-политической и экономической  точек зрения средневековье представляло собой переход от рабовладения к феодальному строю, в культурно-идеологическом плане – замену языческого многобожия Древнего мира  монотеизмом (единобожием) христианства. Это обстоятельство обусловило религиозный характер всей средневековой философии и сделало невозможным рассматривать ее вне учета идейных исканий первых христианских мыслителей II – V веков, заложивших фундамент новой мировой религии. 

Мировоззрению средневековья присущ теоцентризм, т.е. рассмотрение Бога как сверхъестественного начала, причины и смысла всего существующего. Этот общий принцип христианства конкретизируется в ряде религиозно-философских учений: о сотворении мира Богом, о богооткровении как единственном способе постижения важнейших тайн бытия, об особом месте человека в сотворенном для него мире, которое объясняет заботу о нем Творца, направляющего  ход земной истории к ее логическому завершению и цели – спасению человечества. 

В развитии философии средневековья выделяют два этапа: патристика (II – VIII вв.) и схоластика (IX – XIV).  

Первый связан с деятельностью «отцов церкви» (патер, по-гречески, – отец) – Тертуллиана, Оригена, Василия Великого, Григория Нисского, Августина Блаженного и других, разработавших основы христианского вероучения и давших их первое философское осмысление. Важнейшими проблемами патристики выступали: 

· вопрос о сущности Бога и его тройственности,

· проблема соотношения веры (откровения)  и знания (мудрости древних),

· свобода воли человека в связи с основной направленностью его жизни на спасение души,

· проблема объяснения причины существования зла в мире, созданном Всемогущим и Всемудрейшим Богом. 

Крупнейшим философом периода патристики, систематизатором ее идей является последователь учения Платона Аврелий Августин (354 – 430), больше известный как Августин Блаженный. В сочинениях «О граде Божьем», «Исповедь», «Против академиков» он утверждает Бога как высшее существо, создавшее мир не по необходимости, а по доброй воле. Сотворенный мир представляет собой лестницу существ, восходящих по мере увеличения своей одухотворенности к Создателю. Человек обладает плотью и разумной бессмертной душой, которая наделена свободой выбора, но последняя есть лишь выражение воли Творца. Люди, использовавшие свободу для отступления от божественных заповедей, составляют «Град земной», предначертанный к уничтожению, те же, кто уверовал в истинного Бога и живут соответственно его заветам, - жители «Града Божьего», которым суждено спастись. Различая познание с помощью разума, которое открывает человеку вещи мира видимого, и веру, обнаруживающую невидимое, то есть сокровенное и вечное, Августин Блаженный провозглашает показательный для этапа патристики девиз: «Верить, чтобы понимать».

Схоластический период продолжает и развивает философию патристики.  Термин «схоластика» обозначает «школьную, учебную» философию, которой  уже учат в школах и университетах, ибо перед ней стоит задача систематизировать и обосновать  основные догматы христианского вероучения с помощью доводов разума и с опорой на достижения некоторых античных мудрецов. Иными словами, схоластическая философия становится «служанкой богословия». 

Унаследовав от этапа патристики основную проблематику и дополнив ее более отточенной, совершенной  аргументацией, схоластическая мысль привнесла в средневековую философию и новые проблемы. Этому способствовало увлечение философов-схоластов трудами ранее малоизвестного в Европе Аристотеля. Одной из таких проблем, разделившей религиозных философов средневековья на реалистов и номиналистов, стало соотношение общего и единичного. Острота дискуссий вокруг, казалось бы, частного теоретического вопроса была вызвана его  связанностью с христианским догматом о троичности единого Бога. 

Реалисты Ансельм Кентерберийский (1033 – 1109), Альберт Великий (1193 – 1280) и другие утверждали, что подлинной реальностью обладают только существующие в сознании Бога общие понятия (универсалии), через познание которых с помощью разума человек  может приблизиться к пониманию Творца. Их оппоненты номиналисты  Роджер Бэкон (1214 – 1292), Уильям Оккам (1290 – 1350) и другие считали общие понятия  лишь именами (наименованиями) вещей, не существующими  самостоятельно. Реальны лишь единичные вещи, на познание которых и должно быть направлены силы наших чувств и разума. 

Своеобразную позицию в споре об универсалиях занимал крупнейший систематизатор средневековой философии Фома Аквинский (1221 – 1274), считавший, что общее существует трояко: 1) в единичных вещах как их форма,  2) в человеческом мышлении как результат обобщения знаний об отдельных предметах, и, наконец, 3) до вещей в Божественном разуме.

Опираясь на труды Аристотеля, он предпринимает наиболее успешную для своего времени попытку примирить веру и разум, религию и философию. В своих произведениях «Сумма теологии» и «Сумма против язычников» он рассматривает Бога как абсолютное бытие, как « чистую форму». Только в нем как идеальном существе сущность и существование совпадают, остальным предметам свойственно лишь бытие, а их сущность (смысл) принадлежит Богу. Широкую известность получили пять предложенных Ф.Аквинским онтологических доказательств бытия Бога: как Перводвигателя, как первопричины, как лежащей в основании всех случайностей необходимости, как мерила всех совершенств и как цели всего существующего. Таким образом, в сравнении с патристикой (см. вышеприведенный девиз Августина) акценты схоластики оказываются существенно иными: «Понимать, чтобы верить». 

Человеческое познание, по мнению философа, должно быть устремлено на Бога, причем  наука и теология достигают своих (единых по сути) истин разными путями. Первая – опираясь на чувственный опыт и разум, вторая – на веру и Откровение. Такая позиция получила название «учения о двойственности истины».

В средние века религиозная философия получила развитие и на Востоке, прежде всего – в странах арабского мира. Трудам аль-Газали, Ибн-Сины (Авиценны), Ибн-Рушда (Аверроэса) и других арабских мыслителей средневековая европейская культура обязана не только знакомством с трудами Аристотеля, но и оригинальной постановкой и решением важнейших мировоззренческих проблем, среди которых происхождение и устройств мира и роль в этом Бога, соотношения веры и знания и т.п. 

Дальнейшее развитие европейской философии связано с началом разложения феодальных отношений и зарождением в рамках средневековой культуры новых идей и ценностей.

2.3. Философия эпохи Возрождения

Эпоха Возрождения, или Ренессанса, представляет собой не столь продолжительный по времени (XIV – XVI вв.), но не менее значимый по глубине произошедших преобразований этап в развитии Европы, нежели рассмотренные ранее античность и средневековье. 

Переход от традиционного уклада преимущественно сельской жизни к формирующимся раннекапиталистическим отношениям сопровождался ростом мануфактур и городского населения, географическими открытиями и расширением торговых связей, расшатыванием сословных ограничений феодального общества и появлением светской образованности и интеллигенции. Социальной базой нарождающейся культуры становятся купцы, представители знати, юристы, преподаватели,  ремесленники, увидевшие в меняющихся общественных условиях возможность реализовать свою творческую активность.

 Идейной основой выступило возрождение интереса к античному культурному наследию, опираясь на которое представители ренессансной мысли пытались найти ответы на актуальные вопросы, связанные с новым пониманием  мира и места в нем человека. Вместе с тем, было бы ошибкой не видеть существенных различий в их воззрениях. 

Если античный тип мировоззрения может быть охарактеризован как космоцентризм, средневековый – как теоцентризм, то для культуры Возрождения свойственен антропоцентризм, то есть взгляд на мир, центральной фигурой которого становится живой и деятельный, стремящийся к свободе и осознающий свое достоинство человек. Возникает новая система ценностей, где на первом месте стоят человек, природа, общество, а религия и связанные с ней проблемы отодвигаются на второй план. 

Важнейшими направлениями развития ренессансной философии были: гуманизм в учении о человеке, пантеизм в решении натурфилософских проблем и разработка оригинальных философско-политических теорий.

У истоков ренессансного гуманизма – идейного течения, провозгласившего человека высшей ценностью и приоритетной целью общества – стояли великие итальянские писатели и поэты XIV века Данте Алигьери, Фр. Петрарка, Дж.Боккаччо и другие, в чьих произведениях человек воспевался как венец творения, полное духовных и телесных сил и стремлений существо. 

Наиболее видными фигурами философского гуманизма Возрождения были Лоренцо Валла (1407-1457), Марсилио Фичино (1433-1499), Дж.Пико делла Мирандола (1463-1495). Сотворивший человека Бог, по их мнению, наделил его разумом, творческими способностями и свободой воли, которые должны быть использованы для создания условий земной жизни, подобающих его статусу соратника Бога по миротворению. Духовная атмосфера этого времени пронизана верой в безграничные возможности человека и опирающимся на эту веру культом творческой деятельности. Слова Мирандолы, высказанные в знаменитой «Речи о достоинстве человека»: «О, высшее и восхитительное счастье человека, которому дано владеть тем, что пожелает, и быть тем, кем хочет!», вполне могут служить девизом ренессансного гуманизма. 

Возрождение философского интереса к изучению природы обусловлено техническими достижениями в сфере производства (создание самопрялки, доменно-металлургического процесса), изобретением  книгопечатания, компаса  и развитием научных знаний.  Свойственный ренессансной натурфилософии пантеизм был своеобразным мировоззренческим компромиссом между не утратившей еще своего влияния религией и набирающими силы математикой, астрономией, механикой и другими  естественными науками. Пантеизм, то есть растворение Бога в природе или обожествление природы, является попыткой преодолеть пропасть между земной и небесной жизнью, телесными и духовными составляющими человека. 

Одним из ярких представителей натурфилософии эпохи Возрождения был немецкий ученый и философ кардинал Николай Кузанский (1401-1464). Под влиянием неоплатонизма он разработал учение о Боге как максимуме бытия, стоящем выше противоположностей, в которых человеческий рассудок привык мыслить существующее. В своем знаменитом произведении «Об ученом незнании» Кузанский пишет, что в Боге есть все, и он есть во всем. Отсюда следовал вывод о равенстве всех составляющих мира, как содержащих в себе абсолютное бытие (Бога). Тем самым немецкий философ фактически подрывал принятую христианской церковью геоцентрическую модель устройства мира и подготавливал революцию в воззрениях на Вселенную, связанную с публикацией в 1543 году польским монахом и астрономом Николаем Коперником своего труда «Об обращении небесных сфер» и продолженную Джордано Бруно (1548-1600).

К числу крупнейших мыслителей и вольнодумцев эпохи Возрождения относится Дж. Бруно, который превратил бесконечность Бога Н.Кузанского в бесконечность природы, предположив, что бесконечное могущество Творца не может ограничиться созданием конечного мира. В своем труде «О бесконечности, вселенной и мирах» он утверждал, что в «безмерном лоне бесконечной Вселенной возникают, развиваются, уничтожаются и снова рождаются бесчисленные миры. Наша Солнечная система – лишь одна из бесчисленного множества других, подобных систем».

Социально-философские учения Возрождения также отвечали духу этой бурной эпохи. Содержащиеся в работах флорентийского политического деятеля, историка и философа Никколло Макиавелли (1469-1527) мысли о том, что не только фортуна, но и талант, энергия человека влияют на его судьбу и на ход истории, вселяли в его современником чувство уверенности в собственных силах, направляли их активность на достижение земных целей. В то же время, порожденные как идеалами раннего капитализма и надеждами на свободное развитие в нем человека, так и разительным контрастом этих идеалов с реальностью возникающего нового строя модели утопического социализма, представленные в сочинениях  «Утопия» Т.Мора (1479-1555) и «Город солнца» Т.Кампанеллы (1658-1639),  давали, пускай и недостижимые, но заманчивые ориентиры социальной деятельности, подготавливали общество к еще более серьезным преобразованиям.

Завершая характеристику основных идей философии Возрождения, нельзя не упомянуть о влиянии на них Реформации – широкого  общественно-политического и религиозного движения в Западной и Центральной Европе XVI века, имевшего, по сути, антифеодальный характер и принявшего форму борьбы с главным идейным оплотом феодализма – католической церковью. Деятельность М.Лютера (1483-1546), Т.Мюнцера (1490-1525), Ж.Кальвина (1509-1564) и других реформаторов привела к расколу западного христианства и выделению новой его ветви – протестантизма, который, провозгласил выполнение повседневных производственных, бытовых, политических и других обязанностей человека непосредственной формой его служения Богу. Возникшая протестантская этика поощряла активный самоотверженный труд в любой его форме, в духе Ренессанса придавая обычной мирской жизни высший смысл. 

Формируя систему ценностей, опирающуюся на новое понимание взаимоотношений между человеком, миром и их Творцом, Реформация готовила переход к следующему этапу в развитии европейской цивилизации – буржуазному. 

2.4. Философия Нового времени

Семнадцатый век открывает новую эпоху в развитии Европы, связанную с утверждением в обществе капиталистических отношений,  бурным ростом научных и технических знаний, что обусловило коренной пересмотр прежнего отношения к науке, к целям и значению человеческого познания. Если в средние века духовные поиски были направлены на постижение Бога как причины и сущности мира, то теперь потребности растущего производства заставляют видеть в познании средство овладения миром. Поэтому, основной темой философских исследований в Новое время становятся способы и пути получения достоверных, практически полезных знаний, прежде всего, о природе, на роль главного поставщика которых претендует наука. 
Большое значение для становления науки Нового времени имело  использование экспериментального метода и математики. У истоков нового естествознания стояли такие выдающиеся ученые, как  астроном и математик И.Кеплер (1571-1630), Галилео Галилей (1564-1642), совместивший экспериментальные исследования с математическим описанием и заложивший основы новой физики, и Исаак Ньютон (1642-1727), завершивший создание механистической картины мира, открывший закон всемирного тяготения и разработавший дифференциальное исчисление.

Двумя конкурирующими позициями в понимании источников и природы человеческого знания в нововременной философии стали эмпиризм и рационализм. 

Представители эмпиризма Ф. Бэкон (1561-1626), Т. Гоббс (1588-1679), Дж. Локк (1632-1704) считали, что истинное знание человек получает из чувственного опыта. Основатель этого течения в философии Нового времени – Френсис Бэкон видел свою задачу в том, чтобы доказать бесплодность схоластики, выявить мешающие нашему познанию заблуждения (по его терминологии – идолы) ума и разработать универсальный метод научного познания. 

В своем главном логическом труде «Новый Органон» в качестве такого метода он рассматривал индукцию, то есть рассуждение от частного к общему, умозаключение от полученных в ходе наблюдений и экспериментов фактов к их теоретическому обобщению. Подчеркивая свою приверженность опытному знанию, Бэкон писал, что под индукцией он понимает «форму доказательства, которая присматривается к чувствам, стремится постичь естественный характер вещей, стремится к делам и почти с ними сливается». Провозгласив девиз «Знание – сила», английский философ в соответствии с настроениями своего времени считал важнейшей целью стоящей на службе общества науки познание мира и расширение власти над ним. 

Иной подход к решению стоящих перед современной им наукой методологических проблем предложили рационалисты, наиболее известными из которых были Р.Декарт (1596-1650), Б.Спиноза (1632-1677), Г.В.Лейбниц (1646-1716). Глава рационализма Нового времени – выдающийся философ, математик, естествоиспытатель Рене Декарт – отмечал, что приобретенное опытным путем знание не обладает абсолютной истинностью и всеобщностью, что требуется в математике и метафизике (философии). Отвечающее этим требованиям знание может быть получено исключительно с помощью разума из некоторых исходных истин, по его мнению, врожденных человеку. Найти такие, безусловно достоверные идеи поможет интеллектуальная интуиция и предложенный Декартом принцип универсального сомнения: «Во всем необходимо сомневаться, кроме того, в чем сомневаться нельзя». Методом выведения из исходных положений остального знания является дедукция, т.е. рассуждение от общего к частному. Опыт же рассматривается как способ подтверждения или опровержения полученных логическим путем знаний. 

Рационализм Декарта основывался, таким образом, на  абсолютизации математического метода и попытке распространить его на все отрасли науки. В целом, за спором эмпириком и рационалистов стоит реальный процесс разделения интенсивно развивающейся нововременной науки на дисциплины, применяющие, соответственно, опытные (наблюдение, эксперимент) и логико-математические методы познания.

Философские искания XVII века не ограничивались исключительно проблемами методологии науки, а затрагивали другие фундаментальные мировоззренческие вопросы. В рамках рационалистического течения были, например, представлены все основные подходы к решению проблемы субстанции. Если у Декарта в основе мира лежат два независимых начала – мыслящее и протяженное (дуализм), то учение Б.Спинозы, давшего классическое определение субстанции как «причины самой себя», характеризуется как пантеистический монизм, утверждающий единую субстанцию – природу или Бога. Взгляды еще одного представителя европейского рационализма выдающегося математика Г.Лейбница  являют собой пример  философского плюрализма,  рассматривающего мир как бесконечное множество автономных духовных атомов – монад.

При обсуждении вопросов устройства мира была затронута еще одна важная философская проблема - соотношение свободы и необходимости. Сформировавшаяся в XVII – XVIII столетиях на основе классической науки механистическая картина мира рассматривала последний как огромный механизм (часы), где действуют жесткие универсальные законы, исключающие всякую случайность. В рамках  возникшего на этой основе детерминизма (учения о всеобщей объективной взаимосвязи и взаимообусловленности явлений и процессов) кажущаяся случайность какого-либо события свидетельствовала исключительно  о незнании истинных его причин. Так, Б.Спиноза, утверждая, что «свобода есть познанная необходимость»,  не только отрицал существование случайности в природе, но и пытался построить этику - учение о морали на основе отрицания свободы воли человека. 
Противоположную позицию занимали сторонники индетерминизма,  -Д. Беркли, Д. Юм, которые отрицали объективность причинной связи событий,  объясняя происхождение и распространенность этого понятия (причинности) основанной на привычке верой людей в то, что если одно событие следует за другим, значит, второе порождается (причиняется) первым. Заметим, что отвергая объективный характер причинно-следственных связей в природе, Юм, тем не менее, признавал его  применительно к сфере сознания.
В познании общества человечество обязано философской мысли Нового времени «юридическим мировоззрением», в рамках которого были  разработаны теория «общественного договора» Т.Гоббса и Дж.Локка, объяснявшая происхождение государства добровольным соглашением людей передать ему часть  своих прав во имя общих интересов, идея «естественных прав человека» (на жизнь, на свободу, на собственность), т.е. ключевые положения европейского либерализма, ставящего во главу угла принцип индивидуальной свободы личности. 

2.5. Философия Просвещения

XVIII век в истории Западной Европы получил название эпохи Просвещения.  Его главным признаком стало распространение научного знания за пределы узкого круга ученых, превращение научных и философских идей в предмет дискуссий в светских салонах крупнейших культурных центров.  

Философии Просвещения были свойственны три основные черты: рационализм, сциентизм и деизм. 

Первый заключался в представлении о мире как едином целом, связь между частями которого осуществляют разумные законы, прежде всего – законы механики. Если «законы природы суть законы разума», то с помощью последнего их можно познать и использовать в человеческих целях.

С рационализмом Просвещения связана вторая его черта – сциентизм, представляющий собой абсолютизацию роли науки в обществе,  рассмотрение научных знаний как высшего достижения культуры и основы ориентации человека в мире.  

Деизм – это религиозно-философское  учение, утверждающее, что сотворивший мир Бог, более не вмешивается в закономерное течение происходящих в нем процессов. Это вторая после пантеизма серьезная уступка науке со стороны религиозного мировоззрения, которая, сохранив догмат христианства  о Создателе, в то же время дала простор научному изучению природы, выведя из нее сверхъестественные силы. 

Идеи Просвещения начали развиваться в Англии, где центральной проблемой стало исследование источника и содержания познания, осуществляемое преимущественно с позиций сенсуализма (разновидность эмпиризма, утверждающая единственным источником наших знаний о мире – органы чувств человека).   В этой связи, наряду с уже упоминавшимся материалистом Дж.Локком, отметим субъективного идеалиста Дж.Беркли (1685-1753) и Д.Юма (1711-1776), в противоположность большинству ведущих философов рассматриваемого периода отстаивавшего позицию непознаваемости  человеком сущности явлений и процессов окружающей действительности. 

Распространившись во Францию, идеи Просвещения приняли форму философских учений о природе и человеке как ее части. В книге «Система природы» материалиста Поля Гольбаха (1723-1789) мир  предстает как  совокупность движущихся атомов, подчиняющихся закону причинности. Человек отличается от других животных лишь более тонкой нервной организацией и объемом памяти. Поэтому, он тоже должен подчиняться природной необходимости. Схожие идеи развивает в своей работе с красноречивым названием «Человек – машина» Жюльен Ламетри (1709-1751). 

Отмечая большое влияние на человека социальных факторов, французские просветители Ш.Монтескье (1689-1755), Ж.-Ж.Руссо (1712-1778), Д.Дидро (1713-1784), К.Гельвеций (1715-1771) предлагали для совершенствования нравов людей изменить условия их общественной жизни. Главным средством таких социальных преобразований они видели распространение научных знаний, прежде всего, среди правителей. 
2.6. Классическая немецкая философия

Следующей приняла духовную эстафету Просвещения Германия, феодально-раздробленная страна, буржуазия которой не могла открыто  противостоять существующим абсолютистко-бюрократическим порядкам. Поэтому новые веяния пробивали себе дорогу либо в литературно-художественной форме (Г.Лессинг, И.Гердер, Ф.Шиллер, И.Гёте), либо в абстрактно-отвлеченной, порой искусственно усложненной форме философских теорий университетских профессоров. Но именно последние и создали уникальное по богатству и глубине идей явление в духовной жизни Германии и Европы – классическую немецкую философию. 

Традиционно к ее представителями относят И. Канта (1724-1804), И.Г. Фихте (1762-1814), Г.В.Ф.  (1770-1831), Ф.В.Шеллинга (1775-1854), иногда добавляя к этому перечню  имя  Л.Фейербаха (1804-1872). 

Несмотря на самобытность воззрений перечисленных мыслителей, каждый из которых – выдающаяся фигура в мировой философии, их объединяет сходство разрабатываемых проблем и единство исследовательских принципов. Все они считали философию «теоретическим самосознанием эпохи», ядром ее духовной культуры, все придавали философии облик широко разработанной системы научных дисциплин, идей и понятий, их творчеству был присущ диалектический подход, наконец, общим для всех был интерес к принципам свободы и гуманизма, реализация которых связывалась с торжеством развивающегося разума. 
Родоначальником немецкой классической философии является Иммануил Кант, в творчестве которого выделяют два периода – докритический, отмеченный интересом к  вопросам естествознания и философии природы, и критический, когда были созданы его основные труды по теории познания, этике и эстетике: «Критика чистого разума», «Критика практического разума» и «Критика способности суждения». 

Выступив с критикой предшествующей философии, гносеологические теории которой обращали внимание главным образом на изучаемый объект, Кант делает предметом философского рассмотрения познающего субъекта. Процесс познания у него – активная творческая деятельность по созиданию (конструированию)  образов познаваемых объектов в сознании субъекта. Влияние на эту деятельность оказывают как индивидуальные особенности познающего, так и представленные в его мышлении общечеловеческие формы познания.

 Кантовская схема познания выглядит следующим образом. Объект (вещь в себе) воздействует на чувства человека, вызывая в них разнообразные ощущения. Они упорядочиваются с помощью априорных (т.е., сложившихся ранее, до опыта) форм чувственности, принимая вид расположенных в пространстве и времени. Свойственные таким чувственным восприятиям субъективность и индивидуальность устраняются деятельностью рассудка, который на основе тоже априорных форм, но уже мышления – понятий и категорий – придает знаниям всеобщность и необходимость. В результате этой сложной познавательной процедуры получается не образ-копия самой вещи, а явление, т.е. результат активного творчества человека. Сама же «вещь в себе», по Канту, - непознаваема (позиция агностицизма). Свидетельством этому служат взаимоисключающие положения – антиномии разума, к которым разум приходит каждый раз, когда, используя полученные с помощью ограниченного человеческого опыта понятия, пытается описать выходящий за сферу этого опыта мир «вещей в себе». Такими антиномиями, например, являются равно доказуемые утверждения:  мир конечен в пространстве и времени и  мир не имеет конца, все сложное состоит из простого и в мире нет ничего простого и т.п.
Согласно Канту, в человеческом мире можно выделить область, где он выступает как природное существо, подчиненное своим чувствам, желаниям и склонностям, и где он по этой причине несвободен, и умопостигаемую область морали, культуры, социальности, где он свободен. Свобода, заключающаяся  в независимости от определяющих причин чувственно-природного мира, достигается с помощью практического разума, призванного руководить поступками человека. Высший нравственный закон, который назван Кантом «категорическим императивом» (категорическим требованием), призывает: «Поступай так, чтобы максима твоей воли могла в то же время иметь силу принципа всеобщего законодательства». Иными словами, немецкий мыслитель утверждает, что нравственный человек должен соизмерять свои цели и поступки с высшими идеалами и целями общества, к которым он может прийти с помощью разума.

Давшие мощный толчок развитию немецкой классической философии идеи Канта основывались на противопоставлении субъекта (человека) объекту (внешнему миру). Преодолеть эту двойственность пытались в своих работах Иоганн Готлиб Фихте, пришедший к субъективно-идеалистическому учению о человеческом мышлении (субъекте) как единственной субстанции, и построивший свою теорию объективного идеализма на признании тождества субъекта и объекта Фридрих Шеллинг.

Георг Вильгельм Фридрих Гегель – создатель системы абсолютного идеализма (разновидность идеализма объективного) – вслед за Шеллингом кладет в фундамент своей философской конструкции принцип тождества бытия и мышления. Вещи и мысли о них совпадают по той причине, что и то, и другое есть проявление духовной первоосновы всего существующего. Такая трактовка единства природного и духовного миров становится более понятной, если рассмотреть общую схему гегелевской философии, которая одновременно является и картиной реальности.

Исходный пункт – мышление, всеобщий разум, Абсолютная идея (отсюда и название – абсолютный идеализм). Она – единственная субстанция, существующая вечно и содержащая в себе в скрытом (потенциальном) виде все возможные явления. Она же – источник и движущая сила всех происходящих изменений, в ходе которых могут быть разрешены и в действительности разрешаются противоречия, представлявшиеся непреодолимыми предшественнику Гегеля  - Канту ( см. его учение об антиномиях). 
 Главная характеристика Абсолютной идеи – ее способность к саморазвитию и самосознанию, реализуя которую и все полнее раскрывая себя, она проходит три основных этапа. Первый – логический, в сфере «чистого мышления», когда субстанция предстает в форме понятий и категорий диалектики – описан Гегелем в работе «Наука логики». Второй этап связан с превращением (отчуждением) Абсолютной идеи в природу, т.е. неорганический и органический миры, прямо противоположные по своим характеристикам стихии мышления (этому посвящена «Философия природы»). Данная стадия развертывания субстанция нужна философу для подготовки третьего этапа, который объединяет (по гегелевской терминологии – «снимает») в возникающих человеке и обществе оформившуюся ранее противоположность между субъектом и объектом, духовным и материальным. В «Философии духа» прослеживается последовательное  воплощение субстанции в субъективном духе (личности), объективном духе (семье, государстве, обществе) и абсолютном духе (искусстве, религии, философии).  На этом этапе осуществляется полное совпадение идеи, мышления и бытия, ибо в гегелевской философии Абсолютная идея достигает самопознания.

Рассматривая реальность как результат саморазвития, самореализации единой духовной первоосновы, Гегель, таким образом, наделяет мир общими для мышления, природы и общества законами, которые получили название законов диалектики (в современных терминах - закон единства и борьбы противоположностей, закон взаимного перехода количественных и качественных изменений и закон отрицания отрицания), а само учение о развитии и всеобщих связях  было названо диалектикой. 

Диалектика рассматривается Гегелем не только как учение о развитии мира, но и как теория его познания, требующая изучать вещи и процессы в их движении, противоречивом единстве, отрицании старого вновь возникающим, взаимосвязи количественных и качественных преобразований. Как метод познания она включает в себя также восхождение от абстрактного (имеющего общий характер, но бедного содержанием знания) к конкретному, совпадение исторического (описания уникальности происходящего) и логического (стремления  увидеть в единичном, разнообразном повторяемость, закономерность). 

Немецкая классическая философия представляет собой влиятельнейшее течение западной мысли, подводящее своеобразный итог ее развитию на протяжении XVII – середины XIX веков. Ее воздействие на дальнейшую эволюцию  философских исследований выразилось не только в формировании течений многочисленных последователей (неогегельянство, неокантианство), но и в том, что наиболее значимый прогресс в философии XIX века был достигнут на пути критики некоторых фундаментальных положений немецкой классики и попыток найти новые основания для философских воззрений.

2.7. Философия XIX столетия

Можно выделить, на наш взгляд, три основные линии ревизии (пересмотра) достижений немецкой классической философии. Исторически первая была связана с неудовлетворенностью ряда философов ее абстрактностью, умозрительностью и, как им казалось, оторванностью от нужд современной им науки и практики. В итоге возник позитивизм, пытавшийся заменить традиционную философию новой, позитивной, фактически – обобщением достижений науки. Подробнее суть этого течения мы рассмотрим при характеристике философии ХХ столетия.

Второе направление, критически переосмыслившее немецкую классическую философию, возникло в середине XIX столетия как отказ от  ее рационализма, то есть, в форме иррационализма, утверждающего неразумность существующего и несостоятельность разума в познании такого мира.

Наконец, третья линия объясняла единство и многообразие реальности, положив в ее основание материальное начало, в то время как классическая философия была, преимущественно, идеализмом. Здесь надо заметить, что первым такую попытку предпринял Людвиг Фейербах, который в работе «Сущность христианства» показал глубокое родство идеализма своего учителя Гегеля и религиозного учения о сотворении мира Богом. Утверждая, что существует только природа, которая на определенном этапе порождает наделенного мышлением человека, он считал его главным объектом философского исследования. В более развитой форме взгляды материализма XIX века были представлены в философии марксизма.

2.7.1. Философия марксизма

У истоков этого идейного течения, повлиявшего на умонастроения и судьбы многих поколений людей XIX и последующих столетий, стояли два немецких философа Карл Маркс (1818-1883) и Фридрих Энгельс (1820-1895). Формирование и распространение их взглядов имеют социально-политические и теоретические предпосылки, в качестве которых чаще всего называют: 

· усиление социальных противоречий в буржуазном обществе первой половины XIX века и, как следствие, становление классового самосознания пролетариата;

· ряд фундаментальных открытий в естествознании (клеточная теория строения живого Т. Шванна и М. Шлейдена, закон сохранения и превращения энергии Д.П. Джоуля, Г. Гельмгольца и Р. Майера, эволюционная теория Ч. Дарвина), которые представили новые аргументы в пользу материалистического и диалектического объяснения действительности;

· наконец, наличие  разработанных диалектических (Гегель) и материалистических (французские материалисты XVIII века, Л.Фейербах) учений.

Марксизм как идейное течение включает в себя  логически взаимосвязанные экономическое, политическое и философское учения, что дает основание рассматривать его как идеологию, то есть  теоретическое выражение интересов определенных социальных слоев в изменении существующих общественных отношений.  Маркс сам дал сильнейший довод в пользу такой оценки собственных взглядов, заявив: «Философы лишь различным образом объясняли мир, но дело заключается в том, чтобы изменить его». Высшей целью марксизма, которой подчиняется в равной мере рассмотрение им и природы, и общества, и человека, и познания,  является обоснование революционной практики. Исходя из задач нашего курса, сосредоточим внимание на последней составляющей – марксистской философии.

Традиционно ее подразделяют на две части – диалектический и исторический материализм. Первый содержит онтологические, натурфилософские и гносеологические положения, развиваемые в таких произведениях Ф.Энгельса, как «Анти-Дюринг» и «Диалектика природы». В них, с одной стороны, подчеркивается преемственность философии марксизма по отношению к вышеперечисленным теоретическим предпосылкам, а, с другой, - принципиальное отличие диалектического материализма как от гегелевской идеалистической диалектики, так и от антропологического натурализма Фейербаха. С точки зрения новой философской теории, мир – это движущаяся материя, изменения которой отражаются в развитии человеческих знаний о природе и обществе, получаемых, проверяемых  и уточняемых в ходе нашего практического взаимодействия с действительностью. 

Особое место в философской системе Маркса и Энгельса занимает учение об обществе, в котором они попытались последовательно применить диалектико-материалистический подход к пониманию сущности, структуры социальной реальности, движущих сил, закономерностей и направленности исторического процесса. Учитывая отмеченный идеологический характер марксизма, вполне объясним пристальный интерес его основателей к данной проблематике. 

Рассматривая общество как социальную форму материи, формируемую и существующую посредством многообразной деятельности людей,  марксизм выделяет из всей массы общественных отношений производственные (экономические),  то есть базис, на котором уже выстраиваются остальные – политические, юридические, моральные, религиозные, эстетические и другие связи, составляющие так называемую надстройку. Основной закон функционирования и развития общества был выражен в формуле: «Общественное бытие (материальная жизнь общества) определяет общественное сознание». В целом же, марксистская теория общества получила наименование материалистического понимания истории. 

Согласно последнему, в истории человечества можно выделить пять основных этапов – общественно-экономических формаций, в основе каждой из которых лежит возникшая на базе определенного уровня развития производительных сил  совокупность общественных отношений, форм сознания и социальных институтов. Осуществляемая путем социальных революций последовательная смена первобытнообщинной, рабовладельческой, феодальной, капиталистической формаций отражает закономерность истории и готовит приход коммунистического общества. Последнее, ликвидировав частную собственность и эксплуатацию, преодолеет порожденное ими отчуждение человека, когда результаты его деятельности (общественные институты, социальные отношения, продукты материального и духовного труда)  приобретают автономное от своего создателя существование и могут использоваться ему во вред. Главную роль в свержении старого строя и наступлении светлого будущего Маркс и Энгельс отводили пролетариату как наиболее многочисленному, революционно настроенному и организованному классу эксплуатируемых.    

Таким образом, экономическая, политическая и философская составляющие марксизма, взаимодополняя друг друга, составили целостное учение, которое  не только объясняло мир, но и нацеливало  человека на его преобразование.

Во второй половине  XIX века у идей Маркса и Энгельса появились приверженцы во многих странах Европы: во Франции – П.Лафарг, в Германии – Ф.Меринг и К.Каутский, в Италии – И. Лабриола, в России – Г.В.Плеханов, В.И.Ульянов (Ленин). Последний, внеся существенный вклад в развитие марксистского учения о материи и познании (работа «Материализм и эмпириокритицизм»), все же способствовал еще большей идеологизации учения, соединив, по словам Н.Бердяева, «марксизм со Стенькой Разиным». В последующий период шла параллельная разработка диалектико-материалистического учения в Советском Союзе, где научная теория все больше уступала место идеологии, и за рубежом, где, не будучи связанной с политическими догмами, марксистская философская мысль развивалась свободно. В результате, марксизм ХХ века представляет собой достаточно пестрое идейное движение, включающее в себя широкий спектр воззрений от классического диалектического и исторического материализма до попыток его объединения с новейшими учениями западной философии:  фрейдизмом (фрейдомарксизм В. Райха и Г.Маркузе, психоаналитическая философия Э. Фромма), структурализмом (Д. Лукач, Л. Альтюссер), экзистенциализмом (Ж.П.Сартр) и др. 

2.7.2. Философский иррационализм (волюнтаризм) XIX века. 
Одним из направлений формирующейся в середине XIX столетия неклассической философии стал иррационализм, что в буквальном переводе означает «философия неразумности». Его крупнейшими представителями являются А.Шопенгауэр (1788-1860), С.Кьеркегор (1813-1855) и Ф.Ницше (1844-1900).

Считается, что начало новому типу философствования положил Артур Шопенгауэр, первый выступивший не только против  философской системы Г.Гегеля, но и господствовавших в умах современников рационализма, противопоставления субъекта и объекта, доминирования разума в познании и, наконец, веры в безграничный  общественный прогресс. 

В своем главном произведении «Мир как воля и представление» он кладет в основание мира единую  космическую волю, которую понимает как «порыв», «стремление». Слепая, неразумная воля пронизывает все существующее от физического тяготения в неорганическом мире, жажды жизни в живой природе до воли отдельных людей и народов в обществе. Порождая все явления и процессы, сама воля не имеет основания и причины. Из иррациональности основания (воли) немецкий философ выводит и неразумность воздвигаемого на таком фундаменте мира, бессилие рационального познания, науки и техники, пессимизм в оценке будущего.

Применительно к человеку воля выступает в виде страстей, которые питают его душу властолюбием, тщеславием, жадностью и другими, отнюдь не возвышающими в наших глазах человека чувствами, и которые не могут быть удовлетворены, как не может быть удовлетворена сама жажда жизни. Поэтому, человеческое бытие превращается у Шопенгауэра (не без влияния буддизма) в непрерывное страдание от неудовлетворенных желаний. 

Поскольку интеллект (рациональное познание, наука) рассматривается как средство удовлетворения порождаемых волей желаний, то он не может разорвать порочный круг. На это способно лишь гениальное познание, которым, по мнению мыслителя, владеют единицы – философы и деятели искусства, ибо ими движут не навязываемые волей практические потребности, а стремление к высшей истине, и основным средством ее достижения выступает интуиция. 

Разрешение трагедии человеческой жизни основатель волюнтаризма видел в полной победе над собственными желаниями, аскетизме, что ведет к угасанию жажды жизни и победе воли над собой.

В отличие от Шопенгауэра, которого он называл своим учителем, другой представитель волюнтаризма – Фридрих Ницше – утверждал, что волю надо не подавлять путем жестокого самоограничения, а, наоборот, усиливать.

В своих произведениях, написанных непривычно ярким, совсем не свойственным  академическим научным трудам стилем «Человеческое, слишком человеческое», «Так говорил Заратустра», «По ту сторону добра и зла» он противопоставляет мертвому, статичному бытию – жизнь как вечное движение, становление. Именно жажда к жизни, понимаемая Ницше как жажда к власти, является внутренним двигателем культуры, прогресса в рамках человеческого общества. Поэтому, все то, что препятствует этому живительному импульсу – идеи сострадания, равенства, демократии – играют в истории негативную роль. 

По этой же причине философ в работе «Антихристианин» подвергает резкой критике христианскую мораль как «мораль слабых», «мораль рабов», на смену которой должна прийти «мораль господ», утверждающая:

· единственную ценность – «ценность жизни»;

· обусловленное природным неравенством сил и воли к жизни социальное неравенство;

· невозможность оценивать поступки сильных, руководствуясь критериями «морали слабых».

Новая мораль задумывалась Ницше не для современных людей, а для сверхчеловека, которого еще только предстоит создать. Это тот, кто должен заменить умершего Бога, кто творит свою жизнь и новые отношения в обществе сам, не руководствуясь чьими-то подсказками. 

Оценки творчества Ф.Ницше очень противоречивы. Одни видят в нем идеолога фашизма, который уже в ХХ веке пытался на деле создать  арийскую расу господ и подчинить ей весь мир. Другие  обращают внимание на гуманистическую направленность идей немецкого философа-нигилиста, призывающего человека не довольствоваться малым, а ставить перед собой грандиозные цели, ибо только так  возможен прогресс в культуре.  При любой трактовке оригинальных взглядов Ницше, бесспорно то, что он явился основателем нового течения в философии ХХ века – «философии жизни», представленного не одним десятком видных мыслителей, и то, что интерес к его творчеству не уменьшается и спустя столетие после смерти.

О творчестве еще одного выдающегося иррационалиста XIX века – датчанина Серена Кьеркегора, за свою короткую жизнь сумевшего оставить заметный след в истории философской мысли, мы поговорим в разделе, посвященном экзистенциализму – одному из наиболее интересных идейных течений прошлого столетия.

2.7.3. Русская философия XIX – начала ХХ веков
Своеобразным феноменом духовной жизни XIX века является русская философия. Выступая составляющей мировой философской мысли, она, в то же время характеризовалась оригинальностью тематики и особенностью постановки и решения наиболее важных для нее проблем. Национальная форма философствования еще раз подчеркивает различие философии и науки. Если последняя носит  универсальный и интернациональный характер, то философская мысль всегда есть выражение национально-культурной самобытности, в которой отражены социальные, политические, религиозные, нравственные условия  исторического развития страны.

Существуют очень противоречивые мнения относительно времени возникновения отечественной философии. Одни участники дискуссии по этому поводу связывают таковое с процессом христианизации Руси, соответственно, датируя ее зарождение Х - XI веками. Их наиболее радикальные оппоненты утверждают, что русской философии еще только предстоит сформироваться. Не имея возможности из-за ограниченности объема рассмотреть аргументы, приводимые в защиту не  только указанных, но и множества промежуточных точек зрения, остановимся на позиции, разделяемой всеми. Речь идет о безусловно признаваемом подъеме отечественной философии в середине XIX столетия, которое одни называют «философским пробуждением», другие – «золотым веком» отечественной философской мысли, третьи –  становлением «русской классической философией».

На духовное развитие России большое влияние оказали: специфика ее местоположения на стыке двух цивилизаций («Восток – Запад»), необъятность территории, многонациональность и поликонфессиональность (множество вероисповеданий) при доминировании русского этноса и  государственной православной религии, устойчивость традиций общинного образа жизни среди основной части населения и самодержавие как форма правления.  Особенности становления отечественной философии связаны с поздним формированием университетов в нашей стране (XVIII в.), что обусловило отсутствие строгого академизма, теоретичности, системности. В результате, основная роль в развитии философской мысли принадлежала духовенству, журналистам, литераторам, общественным деятелям, а главными проблемами были вопрос об исторической судьбе России и антропологическая проблема с выраженным акцентом на нравственные аспекты человеческого бытия. 
Подъем  философии XIX века был подготовлен предшествующими духовными исканиями, среди которых надо особо отметить творчество М.В.Ломоносова (1711-1765), многогранного естествоиспытателя и философа, заложившего основы отечественной науки и философии природы, и странствующего мыслителя Г.С.Сковороды (1722-1794), главным объектом религиозно-философских размышлений которого являлся духовный мир человека.  

«Философское пробуждение» – одна из составляющих общего оживления политической и культурной жизни России  первой половины позапрошлого века, связанного с победой в Отечественной войне 1812 г. и всколыхнувшим страну восстанием декабристов. Если в искусстве это выразилось в появлении целой плеяды великих художников слова – А.С.Пушкина, Н.В.Гоголя, М.Ю.Лермонтова и других, то в роли катализатора теоретической мысли выступил Петр Яковлевич Чаадаев (1794-1856), в своих «Философических письмах» критиковавший социально-политический и духовный застой России на фоне высоких достижений Запада и вновь поднявший, таким образом, вопрос о месте нашей страны в мировом цивилизационном процессе. 

Острополемическая работа Чаадаева расколола русскую общественную мысль XIX века на славянофилов и западников. Первые, к ним относились  А.С.Хомяков (1804-1860), И.В.Киреевский (1806-1856), И.С.Аксаков (1823-1886), Ю.Ф.Самарин (1819-1876) и другие,  акцентировали внимание на самобытности русской истории и духовности, связанной с православием, самодержавием и общинностью, и обосновывали таким образом право страны на самостоятельный путь развития, а в наиболее радикальном варианте и претензии на ее лидерство в мире. Критикуя Запад за излишний рационализм и индивидуализм, они утверждали, что, опираясь на присущую православию соборность, то есть основанную на вере, надежде и любви к Богу  духовную общность народа, Россия духовно возглавит человечество. В этом ее высокое предназначение –  Москва должна стать «третьим Римом».

В стане западников, видевших главную особенность России в ее экономической, социально-политической и культурной отсталости от Западной Европы, можно выделить два подхода к ликвидации этого разрыва. Либерально-реформаторскую позицию разделяли П.Я.Чаадаев, Н.В.Станкевич (1813-1840), Т.Н.Грановский (1813-1855), К.Д. Кавелин (1818-1885), а радикально-революционная объединяла  В.Г.Белинского (1811-1848), А.И.Герцена (1812-1870), Н.Г.Чернышевского (1828-1889).

 Огромное влияние на мировоззренческие позиции западников оказала немецкая классическая философия, особенно учения Г.Гегеля и Л.Фейербаха. Например, глава революционных демократов Н.Г.Чернышевский, хотя и считал себя учеником Фейербаха, но высоко ценил и диалектические идеи Гегеля. Отстаивая в работе «Антропологический принцип в философии» вслед за своим учителем положение о цельной природной сущности человека, он, в то же время, дополняет натурализм Фейербаха анализом экономических и этико-эстетических оснований его жизни. Будучи в философских воззрениях на мораль сторонником теории «разумного эгоизма», он пытался обосновать возможность гармоничного соответствия личных и общественных интересов. Чернышевский считал, что человек, хотя, как все живое, и движим стремлением к удовольствию, тем не менее, с помощью разума может и должен понять необходимость приводить свои поступки в соответствие с общественными законами. В социальной философии русский мыслитель считал закономерной смену общественных порядков, которая в России может привести к прямому переходу от феодального хозяйственно-бытового уклада жизни к «общинному социализму».

Наибольших высот отечественная философская мысль второй половины XIX – начала ХХ вв. достигла в религиозной философии, крупнейшими представителями которой явились Л.Н.Толстой (1828-1910), Ф.М.Достоевский (1821-1881), В.С.Соловьев (1853-1900) и Н.А.Бердяев (1874-1948). 

Гениальный писатель-реалист и оригинальный мыслитель Лев Николаевич Толстой мастерски отразил в своих произведениях единство и противоречивость материального и идеального, животного и божественного в человеке, что объясняет как примеры его бесконечного духовного совершенства, так и нравственные падения. В работе «Философия истории» писатель-философ показывает движущие силы общественного развития, выделяя доминирующую роль народа, который, составляя единство с природой, созидает материальные блага и является творцом и носителем духовных ценностей. 

В литературном творчестве Федора Михайловича Достоевского доминирует тема духовных переживаний человека, благодаря своему разуму и психике выделившегося из природы. Формой бытия человека в чуждом ему мире оказывается страдание, порождаемое борьбой между идущими от природного начала плотскими побуждениями и стремлением к добру, справедливости. Ведь человеку в своем выборе не на кого опереться, кроме Бога, но и в этом случае героев Достоевского мучают вопросы о происхождении зла в созданном по воле Творца мире, о свободе и ответственности человека за свои поступки, о «возможности положить на алтарь прогресса слезу ребенка». Эти проблемы найдут свое продолжение в русской религиозной философии и в учениях экзистенциалистов на Западе.

Владимир Сергеевич Соловьев по праву считается крупнейшим отечественным мыслителем XIX века, создавшим первую религиозно-философскую систему, направленную на объединение науки, философии и религии. Центральным положением и основополагающим принципом его «философии положительного Всеединства» есть утверждение – «Все едино в Боге». Эта идея имеет космическое значение, ибо охватывает все сферы бытия, реализуя мировую целостность и гармонию – единство творца и творения, посредником между которыми выступает мировая душа, мудрость, София. В гносеологическом плане принцип всеединства раскрывается Соловьевым в концепции «цельного знания», представляющего собой синтез эмпирического (научного), теоретического (философского) и мистического (религиозного).

 Целью развития общества является одухотворение человечества и соединение его с Богом, но достичь этого возможно не по отдельности, а, преодолев все, что разделяет людей. Эту стадию развития человека и человечества, когда будут изжиты эгоизм, вражда, разрешены все социальные противоречия, наконец, будут объединены ошибочно разделенные ветви христианской церкви, Соловьев называет богочеловечеством, реализующим  безусловное единство высших ценностей – Истины, Добра и Красоты. Мировая гармония возможна лишь на основе любви, взаимного стремления людей друг к другу, а человечества – к Богу. Высшее предназначение человека и состоит в том, чтобы подобно Христу объединить все живое на присущем православной соборности фундаменте согласия, милосердия, любви и веры.

 Философия всеединства Владимира Соловьева, основные положения которой изложены в таких работах, как «Критика отвлеченных начал», «Чтения о богочеловечестве», «Оправдание добра», «Русская идея» и другие,  оказала мощное влияние на последующее развитие русской философии, в том числе, на творчество Н.А.Бердяева.

Николай Александрович Бердяев занимает особое место в истории отечественной мысли. Пройдя последовательно этапы увлечения марксизмом, кантианством,  испытав влияние идей Достоевского и Соловьева, философ строит собственное оригинальное философское мировоззрение, представляющее собой систему из нескольких  взаимосвязанных идей-учений, посвященных проблемам личности, свободы, творчества. Как и многие видные представители отечественной интеллигенции, не принявшие новый строй,  Бердяев был вывезен осенью 1922 года на «философском пароходе»  из России и всю оставшуюся жизнь провел в эмиграции. 

Идеей, которую он кладет в основание своей теории христианского модернизма, является антроподицея, то есть оправдание человека. Подчеркивая активную природу человека, способного преображать окружающий  мир и самого себя, Бердяев видит богоподобие человека в его способности творить, созидать ранее не существовавшее. Для этого философ наделяет человека свободой, причем последнюю тот получает не от Бога, а из независимого источника – из Ничто. Данное положение, изложенное в «Философии свободы», – принципиально, ибо таким образом с Создателя мира снимается ответственность за существующее в нем зло, т.к. Бог не даровал человеку свободу, злоупотребив которой тот совершил грехопадение, и, что самое главное, обосновывается равенство Бога и человека (хотя бы с точки зрения обладания свободой). 

Оправдать свое бытие в мире человек может, только реализуя творческий дар,  для чего ему нужен мир как поле деятельности. Но, как отмечает Бердяев в работе «Смысл творчества», абсолютная свобода свойственна лишь человеческому духу, за пределами своего внутреннего мира он сталкивается с материей, необходимостью. В этом и заключается, по мнению русского философа, трагизм человеческого бытия. Он особенно заметен во взаимоотношениях личности и общества. Поскольку человек вынужден жить, подчиняясь социальным законам (необходимости), то конфликт между свободной творческой личностью и внешними ограничениями не минуем. В трудах мыслителя дана глубокая критика современных ему буржуазного и социалистического типов общества, как не адекватных интересам личности. Преодоление указанного отчуждения, объединение принципа свободы личности и принципа общности возможно, по Бердяеву, в обществе «персоналистического социализма», построенного по законам соборности.

Самобытным течением русской философии конца XIX – начала ХХ веков является «русский космизм», своеобразно соединивший в себе идеи научного прогресса, гармонизации взаимоотношений человека и природы, особую миссию человека и служение Богу. Ярчайшим его представителем является Николай Федорович Федоров (1828-1903) – создатель неохристианской утопической теории – «Философии общего дела», изложенной в изданном после его смерти учениками труде того же названия. 

Основная мысль учения Федорова – исключительная роль человека во Вселенной, которому предназначено Богом, используя дарованные ему разум и творческие силы, преобразовать, гармонизировать самого себя и окружающий его природный и социальный миры. Одной из глобальных задач человека является победа над хаосом, который олицетворяет смерть. Поэтому, человеку не только предстоит стать бессмертным в результате овладения слепыми стихийными (т.е. неразумными) силами внутри и вне себя, но и воскресить всех умерших, восстановив таким образом историческую справедливость и выполнив свой «сыновний долг». После этого, по мнению мыслителя-утописта, должен последовать этап непосредственного превращения человека в существо космического масштаба – превращение Земли в межпланетный корабль («земноход»), на котором человек понесет гармонию и бессмертие в космос. Понятно, что перед лицом столь грандиозных задач все социальные, религиозные, национальные и другие противоречия теряют свое значение, и общество  превращается в «психократию», т.е. в  формирующуюся на базе общих духовных ценностей и состоящую из всех поколений общину. 

Вряд ли необходимо еще раз говорить о несбыточности проекта Н.Ф.Федорова, однако не вызывает сомнения и гуманистический пафос идей  русского мыслителя, уверенного в безграничной мощи разума и способности  человечества решить внутренние проблемы и направить все свои силы на реализацию достойных своего предназначения целей. Кроме того, следует обратить внимание на список представителей естественнонаучного крыла «русского космизма», чтобы понять,   что не все идеи его основоположника оказались утопией. Это такие выдающиеся ученые, как В.И.Вернадский, К.Э.Циолковский, А.Л.Чижевский, Н.А.Умов, Н.Г.Холодный и др. 

Последнее из рассмотренных течений очень показательно для общего вывода по русской философской мысли в целом – это философия предупреждения, заостряющая внимание на высокой гражданской ответственности и гуманистической направленности человеческой деятельности, требующая  при реализации свободы личности не забывать о принципах социального равенства и справедливости. 

2.8. Современная западная философия

Прошлое столетие породило огромное многообразие философских идей, концепций, течений, которые продолжают  многовековые традиции поисков оснований человеческого бытия, одновременно отражая противоречивость социально-экономических, политических и духовных процессов этого бурного периода в истории человечества. С одной стороны, истекший век – время впечатляющих достижений науки и техники, позволивших добиться побед над многими страшными болезнями, выйти в космос, радикально улучшить материальную сторону человеческой жизни и т.д., что, вроде бы, свидетельствует о долгожданном наступлении торжества разума.  С другой, наиболее трагические события ХХ столетия – беспрецедентные по человеческим жертвам и разрушительным последствиям мировые войны, экономические потрясения, колониальный и тоталитарный режимы, предельное обострение взаимоотношений общества и природы, также  связанные с деятельностью человека, – дают серьезные основания усомниться в разумности как его самого, так и окружающего мира. 

Эта внутренняя противоречивость человеческого бытия сделала центральной проблемой философии прошлого века – антропологическую, связанную с постижением сущности человека, его исторической и духовной перспектив, а также обусловила выделение двух основных направлений философской мысли – рационалистического и иррационалистического. К первому чаще всего относят: позитивистскую линию в философии, феноменологию, структурализм, прагматизм, философскую антропологию, герменевтику.  Крупнейшими течениями иррационализма ХХ века являются: экзистенциализм, философия жизни, персонализм, психоаналитическая философия, неотомизм, постмодернизм. 

Не имея возможности подробно осветить даже основные течения современной философской мысли, мы дадим здесь их общую характеристику, рассчитывая подробнее остановиться на них при раскрытии тем теоретического раздела курса.

Крупнейшим течением рационализма первой половины ХХ столетия является неопозитивизм, теоретические истоки которого восходят к идеям О.Конта (1798-1857), Дж.С.Милля (1806-1873) и Г.Спенсера (1820-1903). В 30-40 гг. позапрошлого века Конт разработал концепцию трех стадий интеллектуальной эволюции человечества, согласно которой, на первой  (религиозной) происходящее в мире объясняется действием сверхъестественных сил, на метафизической (философской) стадии – с помощью абстрактных сущностей и причин и, наконец, на позитивной (научной) – им на смену приходит описание явлений конкретными науками. Отрицая наличие у философии собственного предмета исследования, Конт сводил ее роль в познании к обобщению (синтезу) и систематизации достижений позитивных (конкретных) наук.

Второй формой позитивизма был эмпириокритицизм (махизм) Р.А. Авенариуса (1843-1896) и Э. Маха (1838-1916), который на рубеже XIX – XX веков ограничивал предмет изучения философии теорией познания, понимаемой как психологическая теория опыта (человеческих ощущений). 

«Третий позитивизм» – неопозитивизм, возникший в 20-е годы ХХ века, является реакцией на радикальный переворот в науке и научной картине мира, связанный с переходом от преимущественно наглядно-образных моделей в классическом естествознании к логико-математическим и знаково-символическим средствам познания в неклассической науке. В работах Б. Рассела (1872-1970), М. Шлика (1882-1936), Л. Витгенштейна (1889-1951), Р. Карнапа (1891-1976) и других представителей этого влиятельного течения ставились проблемы соотношения эмпирического и теоретического уровней науки, разграничения («демаркации») сфер научного и ненаучного познания. Рассматривая философию как деятельность по логическому анализу языка как главного средства выражения знаний (отсюда названия: «логический позитивизм», «лингвистическая философия»), неопозитивисты видели ее задачу в очищении науки от следов «метафизики» (т.е., традиционной философии). Выдвинутый ими принцип верификации, то есть, проверки теории опытом, требовал  создания логических процедур перевода теоретических положений в проверяемые с помощью наблюдения и эксперимента  эмпирические высказывания. 

Однако, хотя заслуги неопозитивизма в изучении логической структуры науки, оснований математики, в разработке математической логики и философии языка, что, в частности,  способствовало созданию кибернетики и вычислительной техники, невозможно отрицать, их главная задача – очищение науки от философии – оказалась принципиально неразрешимой из-за глубинной взаимосвязи последних.

Осознали и доказали это представители следующего этапа в эволюции философии науки – постпозитивисты Карл Поппер (1902-1994), Имре Лакатос (1922-1974), Томас Кун (1922-1996) и Пол Фейерабенд (1922-1994), в своих работах сделавшие акцент не на логико-лингвистический анализ уже имеющегося знания, а на изучение закономерностей развития науки. Их исследованию подверглись на только внутринаучные (абсолютизируемые в интернализме), но и вненаучные (абсолютизируемые в экстернализме) факторы (например, мировоззренческие, политические, экономические и т.п.),  влияющие на появление и признание новых теорий. 

В постпозитивизме наряду с классической эволюционной концепцией развития науки была сформулирована его революционная модель (впервые в работе Т. Куна «Структура научных революций»), подчеркивавшая прерывистость, скачкообразность научного прогресса. Наконец, этому течению свойственно отсутствие резкого противопоставления науки и ненаучных форм знания, наиболее выраженное в «эпистемологическом (познавательном) анархизме» П. Фейерабенда. Направленная против попыток абсолютизации и догматизации  как знаний, так и методов науки, эта теория провозглашает уместными, обладающими самостоятельной ценностью философские, научные, религиозные, мифологические и магические подходы к постижению мира.

Прагматизм, который иногда называют американской версией позитивизма, разработан в конце XIX века в Соединенных Штатах Америки в трудах Ч.Пирса (1839-1914),  У.Джемса (1842-1910) и Дж. Дьюи (1859-1952) как «философия практического действия». Они утверждали, что философия должна перейти от абстрактных размышлений о первоначалах бытия и познания к решению практических задач, с которыми люди сталкиваются в повседневной жизни. Обратив внимание на тесную связь познания с потребностями и интересами человека, представители прагматизма предлагали отказаться от понятия истинности знания в пользу его полезности. Сформированный таким образом инструменталистский подход к познанию оценивает результаты последнего не с точки зрения их соответствия реальности, а с учетом их эффективности в достижении поставленных целей. Последнее позволяет говорить о гуманистической направленности этой концепции, однако, не дает ответа на вопрос – почему одни знания оказываются полезными, а другие – нет. 

Возникновение в 30-40-е годы прошлого века как самостоятельного течения мысли философской антропологии, объединявшей  в качестве главных теоретиков М. Шелера (1874-1928), Э. Ротхакера (1888-1965), Г. Плеснера (1892-1985), А. Гелена (1904-1976) и других, было вызвано глобальной задачей разработки целостного учения о человеке, его сущности и месте в мире, учитывающего многообразие его составляющих. Выделение в рамках течения биологической (выводящей специфику человека из его природной неполноценности), функционалистской (связывающей «человечность» со способностью созидать язык, знаки, символы), культурной (представляющей попытку объединения двух первых) ветвей продемонстрировало сложность поставленной задачи, но, в то же время, стимулировало исследования этой доминирующей для современной философии Запада темы. 

Особое место, занимаемое феноменологией, структурализмом и герменевтикой среди рационалистических течений ХХ столетия, связано с их методологической направленностью.

Признанным основателем феноменологии, оказавшей мощное влияние не только на современную философскую мысль, но и на  развитие социологии, психологии, исторической науки и искусства ХХ века, считается немец Эдмунд Гуссерль (1859-1938).  Понимая феноменологию как строгую науку о феноменах,  т.е., возникающих в человеческой голове смыслах предметов, философ сосредоточивает свое внимание на изучении сознания. Главной особенностью последнего выступает интенциональность, то есть направленность на предметы. Но, не отрицая внешней реальности, Гуссерль, тем не менее, считает, что важен не сам предмет, а его восприятие и осмысление человеком, на которое существенное влияние оказывает внутренний жизненный мир субъекта. Именно сфера повседневной жизни выступает фундаментальной предпосылкой не только всякого познания, но культуры и цивилизации. Под ее влиянием сознание не столько отражает мир, сколько конструирует его, вносит в формируемый образ собственные смыслы. 

Провозглашая лозунг «назад к вещам», Гуссерль  призывает первоначально вскрыть природу чистого сознания, чтобы определить степень и форму его влияния на  возникающие в голове образы (смыслы) предметов. Специальным методом очищения сознания от внешних влияний выступает феноменологическая редукция.

В основе еще одного методологического направления в современной западной философии – структурализма – лежит понятие структуры, как устойчивого способа организации элементов системы. Возникнув первоначально в лингвистике (Ф. де Соссюр), этот подход был успешно использован в этнографических исследованиях К. Леви-Строссом (1908-2009), который видел в различных формах культуры народов (в традициях, искусстве, верованиях и т.п.) проявление единой структуры, основанием которой выступает язык.  В работах М.Фуко (1926-1984) показана общность построения теоретического знания в разных областях науки – социальных, гуманитарных, естественных. В результате он ввел понятие «эпистемы» как фундаментального кода культуры, определяющего на бессознательном уровне способы ее организации. 

Современная философская герменевтика (в переводе с греческого языка – объяснение, изложение, толкование), восходящая в своих истоках к трудам средневековых интерпретаторов древних текстов, работам протестантского теолога ХIХ столетия Ф. Шлейермахера,  в ХХ веке представлена именами Э. Гуссерля, М. Хайдеггера и Г.Г. Гадамера (1900-2002).

 Главной задачей философии Ганс Гадамер считает «понимание» текста, где текст – не страницы книги, а сама культура, которая говорит устами автора. Понимание как метод философии, как способ проникновения в смысл текста предполагает не только «вживание» исследователя в эпоху или ситуацию, но и осмысление текста с учетом собственных позиций и индивидуальных особенностей языка автора. Таким образом, понимание, как и познание вообще, как показала герменевтика, –  диалогично: постигая другого человека, иную культуру, мы лучше осознаем себя, ибо мысленно соотносим себя с ними. Причем, это справедливо не только относительно гуманитарного, но и любого знания. 

Ближайшие истоки иррационалистической философии ХХ века можно увидеть в веке предыдущем, когда великие «низвергатели авторитетов» А. Шопенгауэр и Ф. Ницше зародили серьезные сомнения в справедливости традиционных представлений о разумности мира и человека, неограниченных возможностях познания и прогресса. Позднейшему распространению и развитию их идей способствовало нарастание кризисных явлений в современном обществе, выразившихся в углубляющемся отчуждении личности, бессмысленном  противостоянии социализма и капитализма на фоне надвигающихся глобальных проблем, требующих для своего решения объединенных усилий всего человечества, феномене массовой культуры, использовании достижений научно-технического прогресса в антигуманных целях и т.п.

Влиятельным течением философской мысли Европы конца XIX – первой трети ХХ веков была «философия жизни», представленная тремя основными школами: академической «Философией жизни» В. Дильтея (1833-1911) и Г. Зиммеля (1858-1918), концепцией «творческой эволюции» А.Бергсона (1859-1841) и уже рассмотренной нами «Философией воли» А. Шопенгауэра и Ф. Ницше.

 Ключевое понятие всех этих теорий – жизнь как активный процесс непрерывного становления, творчества – противопоставляется базовой категории классической философии – бытию, наделяемому такими чертами, как неизменность, пассивность, механистичность. В силу сказанного, жизнь не может быть постигнута приспособленной для познания бытия «омертвляющей аналитической деятельностью рассудка», а требует использования внеинтеллектуальных форм целостного восприятия потока реальности –  интуиции, переживания, понимания и т.п. Делая акцент на духовном творчестве человека, философия жизни рассматривает его, одновременно, как способ личной самореализации, и как специфический процесс и результат адаптации человека к миру. 

На возникновение экзистенциализма или «философии существования» (от латинского existentia – существование) большое влияние оказали «философия жизни», феноменология и другие течения современной западной мысли. У истоков этого учения стоял датский философ Серен Кьеркегор, призывавший внимательнее отнестись к индивидуальному бытию человека в мире, которое есть, прежде всего, личное страдание, передаваемое такими понятиями как «страх», «сомнение», «трепет». Идеи Кьеркегора, пришедшего в конечном итоге к возможности преодоления отчуждения человека от абсурдного и враждебного ему мира в религиозном общении с Богом, не были восприняты в середине XIX столетия, но получили развитие в 20-е годы века следующего, на которые и приходится становление экзистенциализма как влиятельного философского течения.  Среди основателей экзистенциализма упоминают и имена русских мыслителей Н.А.Бердяева и Л.И. Шестова (1866-1938), эмигрировавших в 1922 году из Советской России.

В центре внимания экзистенциализма – бытие человеческой личности, которой для выстраивания своих отношений со сложным и чуждым ей миром необходимо разобраться в себе самой. Основополагающим для экзистенциалистской концепции является положение о том, что «существование человека предшествует его сущности» (Сартр «Бытие и ничто»), то есть, человек сначала появляется в мире как ничто (неопределенность, веер возможностей), а затем уже созидает себя. Это происходит в результате реализации внутренне присущей ему свободы, которая понимается как необходимость делать выбор в жизненных ситуациях. Подчеркнем, что представители этой точки зрения считают, что сущность человека не задана ни природой, ни обществом, ни даже Божественным предопределением. 

Следует заметить, что наряду с нерелигиозным экзистенциализмом М.Хайдеггера (1889-1976), Ж.-П.Сартра (1902-1980), М. Мерло-Понти (1908-1961), А. Камю (1913-1960), позиции которого в основном излагаются в данном разделе, в научной и учебной литературе выделяется религиозная версия экзистенциальной философии, представленная Н. Бердяевым, М. Бубером (1878-1965), К. Ясперсом (1883-1969), Г. Марселем (1889-1973). Согласно религиозным экзистенциалистам, основной выбор личность осуществляет между верой, любовью, смирением (путь к Богу и истинной свободе) и отрешением от него с последующей  Божьей карой (уход от свободы). Но и в таком варианте, основная ответственность лежит на принимающем решение человеке.

Экзистенциалисты различают неистинное бытие человека, когда он, не отдавая себе отчета в собственной свободе, пользуется общепринятой системой ценностей как руководством к действию, и экзистенцией (истинным бытием), когда он, утверждая свои разум, волю, эмоции единственным основанием для выбора, принимает таким образом всю ответственность на себя. Переход от первого (неистинного) ко второму  истинно человеческому бытию философы-экзистенциалисты связывают с так называемыми «пограничными ситуациями», предельно острыми жизненными обстоятельствами, в которых личность оказывается один на один с непростым выбором (например, смерть или предательство, выгода или самоуважение и т.п.). Именно здесь человек осознает, что он «обречен на свободу», которую у него не в силах отнять никто. За эту неотъемлемую свободу (прежде всего, сознания, выбора своей духовно-нравственной позиции, а не поступка) человек  расплачивается ответственностью и тревогой относительности правильности принятого решения.  

Призывая человека «быть подлинным», экзистенциализм выступает за его активную жизненную позицию в противостоянии  абсурдности реального мира (смотри: работу «Миф о Сизифе» Нобелевского лауреата по литературе А.Камю, программную статью «Экзистенциализм – это гуманизм» отказавшегося от Нобелевской премии Ж.-П.Сартра). После смерти наиболее ярких своих представителей экзистенциализм утратил лидирующее положение в разработке антропологической тематики, но его идеи, воспринятые многими течениями культуры ХХ века, продолжают оказывать воздействие на умы современников не только через философские трактаты, но и через созданные его приверженцами произведения искусства. 

Одно из наиболее мощных течений иррационализма ХХ века – психоаналитическая философия – возникло из сугубо медицинской теории. Метод  лечения психических заболеваний (неврозов) австрийского врача-психиатра Зигмунда Фрейда (1856-1939) постепенно развился в философское учение, претендующее на объяснение не только личностных, но и социально-культурных явлений.

 В основу принципиально нового подхода к пониманию человека и общества легло открытие важной роли в происходящих в них процессах ранее игнорируемой исследователями сферы психики, названной Фрейдом бессознательным. Согласно учению основателя психоанализа, изложенному в работе «Я и Оно», человеческая личность может быть представлена как комбинация трех основных сфер: «Оно», «Я» и «Сверх-Я». На первой, бессознательной, властвуют противоборствующие влечения Эрос (инстинкт наслаждения, жизни) и Танатос (инстинкт агрессии, смерти). Ответственная за принятие решений сфера сознания («Я») пытается обуздать опасные для культуры устремления либо путем их подавления, либо преобразуя их энергию в социально разрешенные действия (сублимация). В этом ей помогает представленная в виде «сверх-Я» система общественных норм, правил поведения, социально-культурных ценностей, которая приобретается человеком в процессе его воспитания, общения, взаимодействия в различных формах коллектива. 

Согласно Фрейду, антагонизм природного (бессознательного) и социально-культурного начал в человеке и обществе, с одной стороны, является причиной психических переживаний и расстройств, социальных конфликтов, с другой – выступает источником творческих действий человека, преобразуя потенциально разрушительную энергию подсознательных влечений в политическую, религиозную, художественную и любую другую культурную активность. 

Дальнейшая судьба психоаналитической философии связана с деятельностью учеников Фрейда – Альфреда Адлера (1870-1937) и Карла Густава Юнга (1875-1961), а также его последователей Карен Хорни (1885-1952), Герберта Маркузе (1898-1979), Эрика Фромма (1900-1980) и других, которые не просто развили, но в значительной степени преобразовали исходные положения учения.

 Так, основатель «аналитической психологии» К.Г.Юнг еще при жизни учителя разошелся с ним в трактовке бессознательного, считая, что инстинкты имеют не природную, а символическую основу. Он разработал концепцию коллективного бессознательного («Архетип и символ»), которое в отличие от индивидуального бессознательного является не отражением личного опыта, а своеобразной общечеловеческой коллективной памятью, зафиксированной в мифологических и религиозных сюжетах, народных традициях и эпосе. 

Неофрейдисты Адлер, Хорни, Фромм пошли еще дальше в стремлении объяснить с помощью бессознательного социальную жизнь людей. Например, в работах последнего «Иметь или быть», «Пути из больного общества» предприняты попытки соединения положений фрейдизма, экзистенциализма и марксизма для комплексного решения человеческих проблем. 

Религиозная философия Запада в ХХ веке была представлена персонализмом Б.П. Боуна (1847-1910), Ж. Лакруа (1900-1986), Э. Мунье (1905-1950), считавшим свободную уникальную личность (персону), стремящуюся к благу и совершенству, иными словами,  к Богу – главным двигателем общества и культуры, христианским эволюционизмом крупного палеонтолога и теолога П.Тейяра де Шардена (1881-1955,)  неотомизмом Ж. Маритена (1882-1973), А. Жильсона (1884-1978) и других последователей учения Святого Фомы Аквинского, а также протестантской философской мыслью. Все они пытались в условиях противоречивых реалий современного общества  рассматривать проблемы философии природы, теории познания, этики, философии науки, социальной философии сквозь призму различных вариантов христианского учения.  

Своеобразным явлением духовной жизни Европы и Америки второй половины ХХ столетия является постмодернизм, возникший на основе резкой критики всей классической и постклассической философии Запада. Основатели новой философии Ж.-Ф. Лиотар (1924-1998), М. Фуко (1926-1984), Ж. Делез (1925-1995), Ж. Деррида (1930-2004) обратили внимание на то, что выявленные искусством факты существования множественности жизненных миров, плюрализма культур не могут быть вписаны в рамки современной философии, ибо последняя исходит из единства в объяснении мира. Поэтому, если прежняя критика, отмечая недостатки классического рационализма, предлагала взамен свою усовершенствованную модель реальности, то постмодернизм пошел еще дальше, отрицая возможность построения какой-либо научной теории исторического прогресса, построения идеального общества или усовершенствования человека.

При этом предлагалось не создавать новых идеалов вместо отвергнутых старых, ибо единая истина – иллюзия прежней философии. Созидание нового жизнеспособного общества возможно лишь на основе полной свободы творчества личности, плюрализма политических и культурных систем. 

Рассматривая постмодернизм в целом как философское течение, необходимо отметить его неоднородность и большую популярность в современном мире культуры, которому импонируют свойственная этой философии толерантность (терпимость) к иным идеям, формам, интерпретациям реальности. 

СЛОВАРЬ ОСНОВНЫХ ПОНЯТИЙ И ПЕРСОНАЛИЙ КУРСА
1. АВЕРРОИЗМ - учение в западноевропейской средневековой философии, основу которого составили воззрения арабского философа XII в. Ибн Рушда (на латыни - Averroes). Для него характерны представления о вечности материи и движения, о Боге как первопричине и перводвигателе сущего и представление о двойственности истины, предполагающее независимость философии от теологии, знания от веры.

2. АРХЕ - (греч. arche – начало) – понятие в античной натурфилософии, обозначающее первоначало, из которого возникают вещи, из которого они состоят и в которое возвращаются после своей гибели.

3. АТОМИЗМ – зародившаяся в Древней Греции философская и естественнонаучная концепция. Ее представители Левкипп и Демокрит (а также их последователи Эпикур и Тит Лукреций Кар) считали, что в мире существует «небытие» - пустота и «бытие» - атомы (неделимые, однородные по качеству, но разнообразные по форме частицы), соединение и разъединение которых приводят к образованию всего бесконечного многообразия существующих вещей и их свойств.
4. БОГОЧЕЛОВЕЧЕСТВО – понятие в философии Вл. Соловьева, обозначающее высший этап духовного развития человечества и его культуры, когда  человек в своей деятельности осуществляет Высшую правду. Богочеловеческий идеал выражается во вселенской теократии и в осуществлении Царства Божьего на земле.

5. ВЕРИФИКАЦИЯ – понятие в неопозитивизме, обозначающее процесс подтверждения истинности положений науки путем опытной, эмпирической проверки.

6. ВЕРНАДСКИЙ ВЛАДИМИР ИВАНОВИЧ (1863-1945) - отечественный естествоиспытатель и мыслитель, основоположник геохимии, биогеохимии, радиогеологии, представитель русского космизма. Учение Вернадского о человечестве как геологической силе, о космопланетарной роли научной мысли как новой геологической силы, об эволюции биосферы в ноосферу и о влиянии космоса на этот процесс оказало влияние на становление современной научной картины мира.

7. ВОЛЮНТАРИЗМ – а) в онтологии - философская концепция, утверждающая в качестве первоосновы мира волевое начало;  б) в социальной философии – теория, отрицающая общественные законы  и абсолютизирующая роль человека в истории.

8. ВСЕЕДИНСТВО -  понятие, введенное в русской религиозной философии Вл. Соловьевым, которое обозначает единство всего сущего, в том числе и человечества. В онтологии оно выступает как Добро, Истина и Красота, в гносеологии - как цельное знание. 

9. ВЕЩЬ В СЕБЕ - понятие в философии И. Канта, обозначающее вещь как она существует вне нас, сама по себе (в себе), в отличие явлений, данных нам в опыте; вещь в себе непознаваема, так как категории рассудка к ней неприменимы, а разум, направленный на ее постижение, сталкивается с  неразрешимыми противоречиями.

10. ГЕДОНИЗМ – ценностно-этическая ориентация, согласно которой высшим благом для человека является наслаждение. В философии эпикуреизма трактовался как чувственное удовольствие, являющееся следствием отсутствия телесных страданий, а также безмятежности духа. В эпоху Ренессанса был возрожден в философии Л. Валлы.  

11. ГЕРАКЛИТ Эфесский (род. около 544-540 гг. до н.э.) – древнегреческий философ, родоначальник античной диалектики как учения о непрерывном изменении (становлении), представляющем собой  постоянный переход из одной противоположности в другую.
12. ГЕРМЕНЕВТИКА - в первоначальном смысле: «искусство толкования» – философское течение, главной темой которого является проблема понимания. В. Дильтей трактовал ее как науку о понимании в гуманитарном знании; М. Хайдеггер и Г. Гадамер - как основной принцип существования, состоящий в истолковании основных смыслов бытия. 

13. ГУМАНИЗМ – философский принцип, утверждающий свободу и достоинство человека в качестве высшей ценности общества.

14. ГУМАНИЗМ РЕНЕССАНСНЫЙ – учение о человеке как центре мироздания (антропоцентризм), в котором гармонически сочетаются природные и духовные начала, и в качестве любимого творения Бога достойном счастья и наслаждения в земной жизни.

15. ДАОСИЗМ (учение о Дао или "пути вещей") – религиозно-философское учение, возникшее в Древнем Китае в VI-V вв. до н.э., его основателем  считается легендарный Лао-цзы. Философская основа Даосизма - учение о Дао как духовной первооснове мира, естественном пути, по которому следует весь мир, в том числе - человек.

16. ДЕИЗМ -   философское учение, допускающее Бога как первопричину мира, но не признающее его влияние на развитие мира в дальнейшем.

17. ДЕРРИДА (Derrida) ЖАК (1930-2004) - французский философ, автор концепции деконструктивизма, предполагающей  переосмысление западноевропейской философской традиции на основании отрицания метафизики как учения о первоначалах бытия. Его трактовка человеческой деятельности как своеобразного чтения безграничного текста (весь мир рассматривается как текст) позволила использовать для его исследования как открытой системы такие понятия как случайность, аффекты, желание, телесность, власть, свобода и т.п.

18. ДИАЛЕКТИКА – теория развития и всеобщей связи явлений и процессов, а также вытекающий из нее универсальный метод познания, требующий рассматривать любой объект в развитии и взаимосвязи с другими объектами. 

19. ЗОРОАСТРИЗМ –  религиозно-философское учение, возникшее в VII-VI вв. до н. э., в центре которого - учение о зависимости мирового порядка от борьбы добра и зла, света и тьмы, жизни и смерти, где человек, обладая свободной волей, способен содействовать победе добра и мировой справедливости. 

20. ИНТЕРНАЛИЗМ - течение в  философии науки, сложившееся в 30-е годы XX в. как оппозиция экстернализму. Интерналисты А. Койре, А.Р. Холл, Г. Герлак понимали историю науки как «историю идей», развивающихся  под влиянием внутренних факторов: объективной логики возникновения и решения проблем, эволюции интеллектуальных традиций. 

21. ИРРАЦИОНАЛИЗМ – философское направление, утверждающее в основе существующего неразумное начало (например, переживание или волю), из чего следует главенство  противопоставляемых разуму способов познания мира (божественное откровение, интуиция и т.п.).
22. КАТЕГОРИЧЕСКИЙ ИМПЕРАТИВ (безусловное повеление) – понятие в философии И.Канта, обозначающее основной нравственный закон, предписывающий человеку всегда действовать по правилам, которые он хотел бы сделать всеобщими.

23. КОНВЕНЦИОНАЛИЗМ (от лат. conventio - соглашение) – концепция, сформировавшаяся в позитивизме (эмпириокритицизме) как реакция на революцию в науке конца XIX – начала XX вв. и признающая научные истины результатом соглашения между учеными. 
24. КОНФУЦИАНСТВО - философско-этическое учение, основанное в VI-V вв. до н.э. в Древнем Китае Конфуцием (Кун-цзы) и его последователями, в основе которого - учение о законе («жень»),  ниспосланном Небом и требующем от человека соблюдения традиционных норм поведения («ли») согласно его общественному положению.

25. МЕТАФИЗИКА – а) противоположный ДИАЛЕКТИКЕ философский способ познания мира, признающий последний качественно неменяющимся и состоящим из несвязанных друг с другом объектов;  б) синоним философии по идущей от Аристотеля традиции.

26. МИЛЕТСКАЯ ШКОЛА – первая из известных философских школ античности, основанная Фалесом в греческой колонии в Малой Азии городе Милете в 1-й пол. VI в. до н.э. Ее представители Фалес, Анаксимандр и Анаксимен были родоначальниками античной натурфилософии и теоретического мышления в целом.
27. МОНАДА (от греч. monos - единый) – понятие в философии Г.Лейбница, обозначающее идеальное начало (субстанцию), способное к восприятию и к внутреннему самоизменению. Монады, сотворенные высшей Первомонадой (Богом), иерархически организованы по принципу предустановленной гармонии, которая определяет единство, согласованность и упорядоченность окружающего нас мира. 

28. НАТУРФИЛОСОФИЯ –  философия природы, особенностью которой выступает умозрительное (т.е. основанное не на конкретных знаниях, а на рассуждениях философов) рассмотрение природы в ее целостности.

29. НЕОТОМИЗМ -  официальная философия современной католической церкви, берущая свое начало от Фомы Аквинского (XIII в.) и стремящаяся  примирить догматы христианства и положения науки и разума.

30. НОМИНАЛИЗМ – направление в средневековой схоластике, признающее реально существующими только единичные вещи, а общие понятия (универсалии) – лишь придуманными людьми именами для их обозначения .

31. ОСЕВОЕ ВРЕМЯ – понятие, введенное в ХХ в. К.Ясперсом для обозначения периода с 800 по 200 гг. до н.э., когда произошел переход от  мифологического к логическому типу мышления и началось формирование общей истории человечества.  
32. ОТЧУЖДЕНИЕ – превращение человеческой деятельности и ее результатов в самостоятельную и даже враждебную своему создателю силу.

33. ПАНТЕИЗМ – философская теория, отождествляющая Бога и природу.

34. ПАРАДИГМА – понятие, введенное американским философом и историком науки Т. Куном для обозначения совокупности теоретических, методологических, ценностных и иных установок, определяющих развитие науки на определенном историческом этапе. 

35. ПАТРИСТИКА -  первый этап развития средневековой философии, характеризующийся становлением христианского вероучения на основе теоретического осмысления Священного Писания в процессе его защиты от «язычников».

36. ПИФАГОРЕЙСКАЯ ШКОЛА – созданный Пифагором ок. 532 г. до н.э. союз, который был одновременно философской школой, политической организацией и религиозным объединением. Как представители античной натурфилософии пифагорейцы, занимаясь астрономией, философией и музыкой, обнаружили во всем существующем числовые закономерности, что дало им основание для рассмотрения числа как первоначала мира.
37. ПОЗИТИВИЗМ – возникшее в XIX в. течение в западной философии, считающее единственным источником подлинного (позитивного) знания науку и на этом основании отрицающее  философию как особую отрасль знаний. В ХХ веке представлен в форме НЕОПОЗИТИВИЗМА (сформировался в 20-е годы), ориентированного на анализ языка, методов и результатов науки средствами математической логики с целью их очистки от философии, и ПОСТПОЗИТИВИЗМА (сформировался в 60-70-е годы), исследующего развитие науки в контексте культуры.

38. ПРАГМАТИЗМ - течение в зарубежной философии, возникшее и получившее наибольшее распространение в США, его основателем был Ч. Пирс (1839-1914). У. Джемс и Д. Дьюи разрабатывали прагматизм как метод и как теорию истины, согласно которой критерием истинности знаний является успешность их применения, т.е. полезность.

39. РАЦИОНАЛИЗМ – направление в теории познания, согласно которому единственным источником и средством истинного познания является разум.

40. РЕАЛИЗМ – учение в средневековой схоластике, согласно которому общие понятия (универсалии) существуют реально, то есть до и независимо от  обозначаемых ими единичных вещей.

41. РЕЛЯТИВИЗМ – философская позиция, утверждающая относительность (условность, субъективность) результатов человеческого познания.

42. РЕФОРМАЦИЯ -  религиозное и социально-политическое движение за радикальное обновление католической церкви, развернувшееся в XVI веке в большинстве европейских стран, результатом которого стало возникновение протестантизма.

43. СЕКУЛЯРИЗАЦИЯ -  процесс освобождения общества и культуры (в целом или их отдельных областей) от диктата религии и церкви.

44. СЕНСУАЛИЗМ – направление в теории познания, признающее чувственные восприятия человека единственным источником достоверных знаний о мире.

45. СОБОРНОСТЬ – понятие в русской философии, введенное славянофилом А.С. Хомяковым в XIX в., обозначающее гармоничное единство человека, мира и церкви, которое возникает на духовной основе православия.

46. СХОЛАСТИКА – второй этап развития средневековой философии, характеризующийся стремлением  церкви примирить веру и разум в целях подкрепления христианского учения рациональными основаниями (например, доказательства бытия Бога с помощью формальной логики).

47. СУБСТАНЦИЯ – первооснова, первоначало, сущность всех вещей и процессов, являющаяся причиной самой себя.

48. ТЕЛЕОЛОГИЯ – предложенный Аристотелем взгляд на мир как движущийся к некой цели.
49. ТЕОЛОГИЯ – богословие, наука о Боге, учение о сущности Бога.

50. ФИЛОСОФСКАЯ АНТРОПОЛОГИЯ -  а) раздел философии, изучающий человека;  б) течение западной философии ХХ века, ставившее цель создать целостную концепцию человека, в которой будет  преодолена односторонность существующих подходов к его пониманию.

51. ЭМПИРИЗМ – направление в теории познания, признающее опыт  единственным источником и средством достоверного познания.
52. ЭКЗИСТЕНЦИАЛИЗМ –  течение в западной философии ХХ века, противопоставляющее существование человека его сущности, которая  понимается как свобода, то есть обязанность созидать себя, постоянно осуществляя выбор и переживая за него ответственность.
53. ЭКСТЕРНАЛИЗМ - течение в  философии науки, сложившееся в 30-е годы XX века, главой которого был Дж. Бернал. Основными факторами развития науки в экстернализме признаются внешние  - политические, культурные, социально-экономические условия.

ТАБЛИЦЫ ДЛЯ ЗАПОЛНЕНИЯ
Составление систематических таблиц по истории философии преследует следующие цели:

· развитие навыков самостоятельного ознакомления с философской литературой (учебной и дополнительной);
· формирование умения выделять главное для ответа на предложенные вопросы;
· подготовка к экзамену по философии.

Для подготовки к экзамену по философии необходимо заполнить три варианта таблиц. Таблицы выполняются либо на компьютере, либо от руки аккуратным и разборчивым подчерком.

В таблице по историческим типам мировоззрения заполняются графы по религиозному и философскому мировоззрениям.

	Способ постижения мира
	С о д е р ж а н и е

Понимание мира, человека, отношения «человек-мир»
	Характерные черты.


Образец заполнения таблицы: 

	Способ постижения мира
	С о д е р ж а н и е

Понимание мира, человека, отношения «человек-мир»
	Характерные черты.

	Мифология - образно-сим​волический, эмоциональ​ный
	Человек не отделяет себя от мира, ощущает свою тождественность ему. Человек, обладает душой, покидающей тело во время сна или смерти. Он – неотъемлемая часть мира.

Поэтому мир и все природные явления понимаются по аналогии с человеком. Они очеловечиваются и одушевляются.

Мир и человек подобны друг другу, составляют единое целое.
	Эмоциональность.

Образность.

Фантастичность.

Анимизм.

Антропоморфизм.

Связь с ритуалами и обрядами.


Таблица по истории философии № 1. «Этапы развития философской мысли».

	Этап в развитии философ​ской мысли

(назва​ние)
	Хронологиче​ские

рамки дан​ного этапа
	Основ​ные

про​блемы

дан​ного этапа
	Основные

философ​ские

понятия

данного этапа
	Основные

философские течения

(направления)
	Связь с куль​турой опре​де​ленной эпохи


Таблица  № 1 по истории философии «Этапы развития философской мысли» заполняется по каждому из исторических периодов, перечисленных ниже. 

· Античная философия; 
· Средневековая философия; 
· Ренессансная философия; 
· Философия Нового времени (XVII век); 
· Философия эпохи Просвещения (XVIII век); 
· Философия XIX века (немецкая классическая философия; иррационалистическая философия; марксистская философия);
· Русская философия XIX – начала XX веков;
-    Философия XX века (основные направления, не менее трех – на выбор студента).

При заполнении таблицы № 1, после изучения учебной литературы, подумайте над следующими вопросами:

1. Каковы социальные и культурные условия, а также временные рамки характеризуемого Вами этапа развития философии?

2. Каковы  основные философские проблемы, решаемые на данном этапе, и к какому разделу (разделам) философии их можно отнести?

3. Какие (возможно противоположные) философские направления сформировались в решении указанных проблем, и какие  философы принимали в нем участие?

4.  Почему в обсуждении указанных проблем высказывались различные точки зрения, и что нового в углублении их постановки и возможных решений появилось в результате философских дискуссий?                                                                                        

         5. Какие новые понятия были введены в философию в результате обсуждения этих проблем? 

         6. Каково современное философско-мировоззренческое, общекультурное и научное значение указанных Вами проблем?  В чем их актуальность для нас сегодня?  

Образец заполнения таблицы:

	Этап в развитии философской мысли (назва​ние)
	Хронологи​ческие

рамки
	Основ​ные

про​блемы
	Основные

философские

понятия
	Представи​тели


	Связь с куль​турой опреде​ленной эпохи

	Античная

философия
	VII-VI вв. до н.э. – III-IV вв. н.э.
	Про​блемы
онтоло​гии, 

антропо​ло​гии и теории позна​ния
	Космос – дословно «порядок» - отож​деств​лялся с природой, Вселен​ной в це​лом

Логос - дословно «слово» - закон, ко​торому подчиня​ется ми​ровой по​рядок
	
	Космоцен​тризм

	Натурфилософ​ский 

этап античной философии
	VII-VI вв. до н.э. – V вв. до н.э.
	Про​блема

«архэ»

Про​блема

движе​ния


	Архэ

Диалек​тика

Бытие

Небытие

Атом


	Фалес, Анак​си​мандр, Анаксимен
Пифагор

Гераклит

Парменид

Зенон Элейский

Левкипп, 

Демокрит
	


Таблица по истории философии № 2 (персоналии):

	Имя философа

Принадлежность к эпохе, направ​лению, школе
	Основные

произведе​ния
	Основные

понятия, введен​ные

данным филосо​фом
	Уче​ние

о бы​тии
	Учение

о позна​нии
	Учение

о чело​веке
	Учение

об

обще​стве


Таблица № 2 по истории философии (по персоналиям) заполняется по одному или двум философам, выбранным студентом. Примечание: Если между именами философов стоит союз «или», то выбирается один из указанных мыслителей, если же союз «и», то двое. 
На выбор студентам предлагаются:

- Античная философия: Гераклит или Парменид или Демокрит, и Платон или Аристотель;

- Средневековая философия: Аврелий Августин Блаженный (патристика)  или Фома Аквинский (схоластика);

- Философия эпохи Возрождения: Н. Кузанский или Н. Макиавелли;  

- Философия Нового времени (XVII век): Ф. Бэкон или Т. Гоббс и Р. Декарт или Б. Спиноза;

- Классическая немецкая философия: И. Кант,  Гегель и Л. Фейербах;

- Иррационалистическая философия: Ф. Ницше или А. Шопенгауэр;

- Марксистская философия: К. Маркс, В.И. Ленин или Р. Гароди или Л. Альтюссер;

- Русская философия: А. Хомяков или А.И. Герцен или Н.Г. Чернышевский, и Вл. Соловьев или Н.А. Бердяев или Н. Федоров;

- Позитивизм: О. Конт или Т. Кун;

- Экзистенциализм: А. Камю или Ж.-П. Сартр.
     При заполнении таблицы № 2, после изучения учебной литературы, постарайтесь ответить на следующие вопросы:

1.  В какую историческую эпоху жил философ? Каковы особенности культуры этой эпохи, и каким образом они повлияли на его философские идеи?

2.  К какой философской школе или направлению он принадлежал?

3.  На какие философские традиции он опирался? Кого считал своими предшественниками, учителями? С кем спорил, полемизировал? Почему?

4.  Как называются основные произведения этого философа?

5.  Какой вклад внес данный мыслитель в развитие онтологии, гносеологии, антропологии и социальной философии?

6. Какие новые понятия были введены в мировую философию рассматриваемым философом?  

7.  В заключение подумайте, какие выводы Вы можете сделать о значении философских идей данного мыслителя для дальнейшего развития мировой философии и духовной культуры в целом? Что в нем представляется Вам современным и актуальным сегодня, для нас?

Образец заполнения таблицы:

	Имя фило​софа

Принадлеж​ность к эпохе, на​правлению, школе
	Основные

произве​дения
	Основ​ные

понятия, введен​ные

данным филосо​фом


	Учение

о бытии
	Учение

о по​зна​нии
	Учение

о чело​веке
	Учение

об

обще​стве

	Анакси​мандр

VII – 2-я половина

VI вв. до н.э.

Античный мыслитель

Милетская школа


	«О при​роде»
	«Архэ»

Апей​рон
	Бытие –

«физис» (при​рода),

неопределен​ное и

беспредельная

Первоначалом, т.е.

«архэ» явля​ется «апейрон» -

бескачествен​ное 

первоначало 


	
	
	


Обратите внимание, что не все графы таблицы могут быть заполнены в силу определенных причин!

При заполнении систематических таблиц по истории философии студенты могут использовать приведенную ниже основную и дополнительную литературу, а также «Философский словарь». Также рекомендуем обратиться к Internet-ресурсам, например к статьям «Мира словарей», по адресу: http://mirslovarei.com. Статьи любого философского словаря можно разделить на четыре основных типа: 
     - о различных философских направлениях, течениях, школах, в т.ч. национальных;                      

     - о персоналиях (биографии и характеристика творчества философов-классиков);                          

     - об отдельных философских работах, имевших особо выдающееся значение и влияние;              

- о философских понятиях и категориях;                                                                                          
     При изучении философских понятий рекомендуется не ограничиваться первыми двумя строчками определения, ибо они остаются совершенно обессмысленными и формальными без изучения всего содержания статьи. Статьи располагаются в алфавитном порядке. Если название статьи состоит из нескольких слов, то на первое место помещается слово, с которым связано специфическое содержание статьи. В том случае, если определенная проблема или имя затрагиваются и в других статьях данного словаря, ссылка на них передается в тексте курсивом, либо выделяется иным способом. Как правило, в словаре имеется постраничный (или постатейный) указатель, список сокращений, а также список употребленных в нем иностранных терминов и выражений (философских «крылатых слов»).    
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