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Лекционный курс по истории философии.

Лекции по истории античной философии 

N 1 Архаика.

Философия древних ионийцев. Гераклит Эфесский, учение об огне и логосе.

Элейское учение об онтосе (бытии) , истине и мнении; апории Зенона Элейского.

Пифагор. Пифагорейский союз. Учение о числе и монаде.

ВВЕДЕНИЕ.

Проблема периодизации: предфилософия?МИФ? /Эпоха архаики./ Классика./ Эпоха

эллинизма./ Христианско-философская мысль(условно до 529 г.).

Географическое положение Эллады , основные ареалы колонизации Средиземноморья, Понта Эвксинского, Меотиды (т.е. побережий Черного и Азовского морей): Иония - экономическое, культурное положение в архаическую эпоху (8-6 вв. до н.э.), греко-персидские войны; Италийские земли, Сицилия (Великая Эллада); Балканы - аттическая и дорическая Греция (Афины и Спарта).

АРХАИЧЕСКАЯ ГРЕЦИЯ.

Древние ионийцы, италийцы и элейцы (элеаты). /Натуралисты (“физики”, или “фисиологи”) досократики.

ИОНИЙЦЫ. Истоки философской онтологии.

Местоположение Ионии.



Иония - район на Зап. побережье Малой Азии, населен греками (эллинами) ионийской группы племен. Экономический и культурный расцвет Ионии приходится на У11-У1 вв. до н.э.

Ионийский земли - родина таких мыслителей как Ксенофан (г.Колофон), Пифагор (остров Самос), Архелай (г.Милет), Анаксагор (г.Клазомен), Фалес, Анаксимандр и Анаксимен (г.Милет), Гераклит (г.Эфес).

Историческая справка: 546 г. до н.э. - завоевание Ионии Персией /Кир Камбис и его походы/, финикийцы занимают наиболее выгодное положение среди персидских колоний, тогда как торговые связи Иона, в частности, с Египтом и Причерноморьем ослабевают; в 499 году ионийцы поднимают восстание против персов, оно заканчивается поражением, в 494 г. пал Милет, город разрушен, жители перебиты или взяты в плен ( в Афинах сочинена драма Фринихом “Взятие Милета”); к лету 493 года персами захвачены последние мятежные города. Только в результате длительной греко-персидской войны  во второй половине У века Иония вновь обрела независимость, но никогда уже не была ведущей в экономическом и культурном отношении среди остальных эллинских колоний.

У1-У вв. до н.э. - это время бурь, страданий и одновременно расцвета архаической философской мысли древних “фисиологов”. “Пери фюсис” ((((( ((((() “О природе” - в основном так называются сочинения древних греческих мыслителей периода У111-У1 вв. до н.э. Фюсис=природа означает как натуру, свойство, характер, так и генезис, рождение, происхождение. Древние мыслители придают этому понятию еще одно значение - СУЩНОСТЬ бытия вещи.* (глаг.”фюо” или “фюомай” означает “рождать”, ”рождаться”).

Основные подходы(условно говоря, методы) в исследовании - это метод НАБЛЮДЕНИЯ (созерцания), на основе которого рождается представление о “незаинтересованном созерцании истины”, т.е. “ФЕОРИИ”=теории, а также метод стихийной диалектики, перерастающей в эпоху классики в диалогах Платона в “диалектикос”=искусство ведения спора через сталкивание противоположных суждений о предмете.*

*Т.о. “фисиологи”, натурфилософы, “великие милетцы”, первые онтологи - это различные словосочетания для обозначения одних и тех же имен - Фалеса, Анаксимандра и Анаксимена, предшественников нарождающейся философской мысли античности.



Греческих фисиологов (натурфилософов) интересует прежде всего проблема ПЕРВОНАЧАЛА=АРХЭ ((((().

МИЛЕТЦЫ.
ФАЛЕС, его ученик и преемник Анаксимандр, последователь последнего Анаксимен.

Фалес - сын Эксамия из Милета, возможно финикийского происхождения, жил между 35 и 58 олимпиадами, т.е. между 640 и 545 или 625-547 гг. до н.э./7-6 вв. до н.э.).

Фалеса считают древним ученым. Диоген Лаэртский писал:” ... он измерил пирамиды по /их/ тени, подметив момент, когда /наша тень/ равна нашему росту.” К его НАУЧНЫМ заслугам относят: предсказание полного солнечного затмения /около 585 г. до н.э./, установление времени солнцестояния, равноденствий, годового движения солнца на фоне звезд, продолжительности года - 365 дней/переход на солнечный календарь/,то, что он первым вписал треугольник в круг и установил равенство вертикальных углов и углов у основания равнобедренного треугольника.(Вероятно, на математические и астрономические познания Фалеса оказало глубокое влияние его знакомство с тайными учениями египетских жрецов и вавилонян, однако, в чем  в точности это влияние состояло, не знает сегодня никто). Как географ Фалес прославился сочинением “Морская астрология”. Фалеса называют в числе “СЕМИ ГРЕЧЕСКИХ МУДРЕЦОВ”. Чаще всего в эту значимую для древнего эллина “семерку” входили: Солон, Фалес, Питтак, Биант, Периандр, Хилон, Клеобул.

Примеры изречений древнегреческих “софой”(мудрецов).

“Мера лучше всего”/Клеобул/.”Ничего слишком”/Солон/. “Познай самого себя”. “Находясь у власти, управляй самим собой”/Фалес/.”Что возмущает тебя в ближнем, того не делай сам”/Питтак/.”Удовольствие - смерть”.Добродетели - бессмертие”/Периандр/.

ФИЛОСОФИЯ Фалеса.
1/Признание бессмертия души.

2/Признание всеобщей одушвленности космоса.

3/Принцип “АРХЭ”=ПЕРВОНАЧАЛА: в основе всего лежит подвижная стихия ВОДЫ.
/из Диог.Лаэрт., “Фрагменты ранних греч.философов” ч.1 М.Наука. 1989, С.100-101/

“по словам некоторых, он также первым сказал, что души бессмертны...Аристотель и Гиппий говорят, что он наделял душой(“псюхэ”) даже неодушевленное, заключая /о всеобщей одушевленности/ по магнесийсийскому камню/магниту/ и янтарю....Началом всех вещей он полагал ВОДУ, а космос - одушевленным/живым=эмпсюхос/ и полным божественных сил(даймонеос).”

Там же, С.103 “Он сказал, что смерть ничем не отличается от жизни. “Так почему же,- спросил кто-то,- ты не умираешь?” “Именно потому, что разницы никакой”,- ответил он. На вопрос, что возникло раньше, ночь или день, он ответил: ”Ночь - одним днем раньше”. Его спросили, может ли человек тайком от богов совершить беззаконие. /”не только совершить/, но и замыслить не может,”- ответил он....На вопрос, что трудно.- “Знать себя”. Что легко - “Наставлять другого”. Что всего слаще?-”Успех”. Что есть божество? - ”То, у чего нет ни начала, ни конца.” Какую невидаль удалось ему увидеть? - “Тирана, дожившего до старости.”

Аристотель передает о Фалесе такую легенду: “Рассказывают, что когда Фалеса, по причине его бедности, укоряли в бесполезности философии, то он, смекнув по наблюдению  звезд о будущем /богатом/ урожае маслин, еще зимой...раздал/деньги/ в задаток за все маслодавильни в Милете и Хиосе. Нанял он их за бесценок, а ...когда пришла пора, и спрос на них внезапно возрос, то стал отдавать их внаем по своему усмотрению, и, собрав много денег, показал, что философы при желании легко могут разбогатеть, да только это не то, о чем они заботятся”

АНАКСИМАНДР.(ок. 610-546 гг. до н.э.).
Основная идея: архэ всего сущего беспредельно и бесконечно, оно есть “АПЕЙРОН”.

/Из Диог.Лаэрт. Там же =Фрагменты...С.116/

“Анаксимандр, сын Праксиада, Милетец. Он утверждал, что начало (архэ) и элемент - бесконечное (то апейрон=(( (((((((), не определяя /это бесконечное как “воздух”, “воду” или какой-нибудь другой определенный /элемент/; что части изменяются, а Целое=Универсум неизменно; что Земля покоится по середине /космоса/, занимая центральное местоположение /в силу шарообразности/, а также, что Луна сияет ложным светом  и освещается Солнцем, а Солнце / по величине/ не меньше Земли и есть чистейший огонь.”

/Из Псевдо-Аристотеля, там же С. 119/

“Анаксимандр, сын Праксиада, милетец, началом сущих полагает бесконечное: из него все возникает и в него все уничтожается. Поэтому и рождаются бесконечные /по числу/ космосы и снова уничтожаются в то, из чего возникли.”

“Он объясняет, почему оно безгранично (аперантон): чтобы никогда не иссякло наличное возникновение.

/Из Блаж.Августина, там же С. 123/

“Преемником Фалеса стал его слушатель АНАКСИМАНДР и изменил воззрение на природу вещей. Ибо не из одной вещи ( как Фалес, из влаги), но из своих собственных начал , думал      он рождается всякая вещь. Он полагал, что эти начала единичных вещей бесконечны и порождают БЕСЧИСЛЕННЫЕ МИРЫ вместе со всем, что только в них возникает; миры же те, как он считал, то разлагаются , то снова рождаются - каждый сообразно              своему жизненному веку (аэтас=айон), в течение которого он может сохраняться. Но и он также в этом творении вещей не уделил никакой роли божественному уму.”

АНАКСИМЕН./ок.588-525 гг. до н.э./.

Осн. идея - природа беспредельна и бесконечна, но она должна быть качественно определена, поэтому “апейрон” заменяет понятием “айрон”,т.е. “водух”.

/Из Диогена Лаэрт. Там же С. 129/ 

“Анаксимен, сын Эристрата, Милетец, был слушателем Анаксимандра(некоторые говорят, что он слушал и Парменида).Он считал началом ВОЗДУХ и БЕСКОНЕЧНОЕ.” 

/Из Псевдо-Плутарха Там же С. 130/

“Сообщают, что Анаксимен полагал началом всех вещей воздух. По протяженной величине он бесконечен, а по своим качествам определен.Все вещи рождаются путем некоего сгущения (пюкносис) и, наоборот, разряжения (харайосис) воздуха. Что касается движения, то оно существует испокон века. Он говорит, что в процессе “валяния” /из/ воздуха первой возникнет Земля, весьма плоская, а потому вполне естественно, что она плавает по воздуху. И Солнце, и Луна, и прочие звезды берут начало и происходят из Земли. Так, он утверждает, что Солнце - это Земля, но только от стремительного движения она еще и преизрядно нагрелась”.

В книге одного из создателей квантовой механики Э.Шредингера ( «Наука и гуманизм. Физика в наши дни».1952) неожиданно идеи Анксимена получили научное обоснование как великое прозрение «фисиологическоой эпохи» античной культуры. Шредингер писал: «Каким образом к древним атомистам пришла идея атомизма материи? Сегодня этот вопрос представляет не только исторический интерес, он становится эпистемологически релевантным. Этот вопрос иногда задают в иной форме – с интонацией крайнего изумления: как эти мыслители, обладавшие крайне скудными знаниями законов физики и уж тем паче соответствующих экспериментальных фактов – как они вышли на правильную теорию состава материальных тел? .. Атомисты и их идеи не появились внезапно из ничего, им предшествовало большое развитие… Анаксимен из внимательного рассмотрения ежедневного опыта сформулировал тезис, что каждый кусок материи может находиться в твердом, жидком, газообразном и «огненном» состояниях; что изменение состояния предполагает изменение природы, а вызывается геометрически, как бы распространением одного и того же количества материи на больший объем ( разрежение) или, при обратном переходе, уменьшением или сжатием. Эта идея настолько уместна, что современные введения в физику могут перенять ее без каких–либо изменений. Более того, это определенно небезосновательная догадка, а результат тщательного наблюдения». Подчеркивая «загадочный характер континуума» и сложность в описании его с помощью «изолированных» точек, Шредингер далее замечал: «Атомисты знают…: частицы остаются неизменными, изменяется лишь их геометрическая конфигурация».

ГЕРАКЛИТ ЭФЕССКИЙ.
Акмэ (т.е. расцвет = 40 лет) приходится на 69-ую Олимпиаду(504-501 гг. до н.э.), родился он около 544 года до н.э., год смерти неизвестен. В древности был прозван  “Темным” за трудность слога и его символичность, а также “Плачущим философом”, ибо каждый раз, как Гераклит выходил из дома и видел, по его словам, такое множество дурно живущих и дурно умирающих людей, он плакал, жалея всех.

По Диогену Лаэртскому, традиционное “Пери фюсис”(“О природе”) Гераклита делилось на три рассуждения:

1/о Вселенной;





2/ о государстве;





3/ о божестве

По Дильсу-Кранцу, сохранилось 145 фрагментов , 126 из них - сомнительные. Например, Богомолов предлагает разбить эти фрагменты по темам: об огне, логосе, о противоположностях (диалектика), о душе, о богах, о нравах и государстве.

/см. А.С.Богомолов Античная философия. М.МГУ.1985. /

Гераклит уже для своих современников, как например, для Сократа, шутившего, что для понимания эфесца нужен делосский ныряльщик, представлял загадку. Не менее любопытно обращение к символике Гераклита знаменитого “философа жизни” Ф.Ницше прежде всего в “Так говорил Заратустра”, а так же обращенность к гераклитовским высказываниям современной философской мысли , окрашенной в “хайдеггровские” цвета.



В словах, приписываемых Гераклиту, звучит общий для всего его стиля мышления пафос: /из псевдо-Гераклита/ ”О люди! Хотите узнать, почему я никогда не смеюсь?Не потому, что ненавижу людей, а потому что /ненавижу/ их пороки...С радостью буду жить не вдали от родины, а вдали от подлости.”

ОНТОЛОГИЯ.
Гераклит ставит, как и все фисиологи, проблему существования мира в гармонии всех его форм, т.е.“фюсиса”=природы космоса. Как хаос обретает хронос (время) и становится космосом - вот проблема проблем для влюбленных в соразмерность, в мировую гармонию античных греков (так видятся мне эти настойчивые поиски архэ гармонии во Вселенной).

До нас дошли следующие его высказывания/см. “Фрагменты...” С.193-195/






“Природа любит прятаться”. “Тайная гармония лучше явной”. “Большая часть вещей ускользает от познания по причине невероятности /или неверия/.”Глаза и уши - дурные свидетели для людей, если души у них варварские”./из Секста-Эмпирика/. “Многознание уму не научает, а не то научило бы Гесиода и Пифагора, равно как и Ксенофана с Гекатеем”./из Диог.Лаэрт./.

Вывод: Гераклит считает, что существует две формы познания -глубинная, истинная, раскрывающая суть /скрытую/ вещного бытия и неистинная, поверхностная форма знания, т.е. делается различие между описательностью и пониманием в познании.

ОГОНЬ (“ПЮРРОС”) - одно из центральных, ключевых понятий гераклитовской мысли:

”Этот космос, один и тот же для всего /сущего/ не создал никто из богов и никто из людей, но он всегда был, есть и будет вечно живым огнем, мерами загорающимся и мерами потухающим.”/D.K.22B30/.

”Все обменивается на огонь и огонь на все, как на золото товары и товары на золото”/Там же В90/. 

[image: image1.wmf]
“Изменение есть путь вверх и вниз, и по нему возникает мир. Именно сгущающийся огонь исходит во влагу, уплотняется в воду, а вода крепнет и оборачивается землей - это   путь вниз. И с другой стороны, земля рассыпается, из нее рождается вода, а из воды - все остальное( при этом почти все он сводит к морским испарениям) - это путь вверх”/из Диог Лаэрт. 1Х,8-9/

”Ибо все, говорит он, грядущий огонь будет судить и осудит”/фрагмент 66/. “ВСЕМ ПРАВИТ МОЛНИЯ. ...ВСЕ ЖИВОЕ СПАСЕТСЯ МОЛНИЕЙ”/11 фрагмент/***
***Интересную интерпретацию «скачкообразности» в трактовке  закона перехода из одного качества в другое через перерыв постепенности и нарушение меры дал Гегель, который неоднократно ссылался на Гераклита как на гениального провидца самой загадочной диалектической категории – «СКАЧКА». Когда человек родился, когда закончилась война и т.д. Ответы просты и сложны одновременно. Война может закончиться вместе с актом подписания мирного договора, а может лишь со смертью последнего фронтовика. Рождение человека может быть физическим,  а может и духовным ( «второе рождение сознания»). По Гегелю на скачок можно указать как на некую границы меры, но нельзя описать сам скачок. По Гераклиту именно загадочный скачок- «вспышка молнии» правит миром и спасает все живое.

В конце 19 века в работах Ницше отзвуком гераклитовской молнии стал рефрен «молния из тучи человек» в книге «Так говорил Заратустра».
*Период, отсчитываемый мировыми пожарами, по Гераклиту, равен приблизительно 10.800 лет. 

Недостаток есть по учению Гераклита - источник образоваания мира, переход меры, избыточность - источник мирового пожара.

Однако, по Гераклиту, мир мертв, пока он не “заговорит”, ибо закон бытия мира, вращающегося в огненном круге, есть ЛОГОС (((((().
“ЛОГОС” - это понятие переводимо с др.греч. как слово, речь, учение, счет,исчисление, соотношение, пропорция.

“Но хотя ЛОГОС всеобщ, большинство людей живет таак, как если бы они имели собственное понимание.”/В114,В2 по D.К./
“Хотя этот логос существует вечно, недоступен он пониманию людей  ни прежде, чем они его услышат, ни когда услышат впервые. Ведь все совершается по ЭТОМУ ЛОГОСУ, а они уподобляются невеждам, когда приступают к таким словам и к таким делам, какие я излагаю, разделяя каждое по природе и разъясняя по существу. От остальных же людей скрыто то, что они делают бодрствуя, так же, как они забывают то, что происходит с ними во сне.”/В.1/.



Гераклит делал вывод, что ВЕК (предположительно ,человека) - это “дитя, бросающее кости”, или “царство ребенка”(видимо, НЕВЕДЕНИЯ, НЕВИННОСТИ В ПОЗНАНИИ).



“Скрытая гармония” обнаруживала для “плачущего философа” текучесть, неостановимость всего сущего, его невидимо-видимую диалектику. Гераклит стихийный диалектик настолько, насколько стихийно текуч наш мир и все в нем существующее.

ДВИЖЕНИЕ В ФОРМЕ СТАНОВЛЕНИЯ (СТИХИЙНАЯ ДИАЛЕКТИКА ГЕРАКЛИТА).

В “Истории философии” Гегель восхищался стихийностью диалектического мышления Гераклита из Эфеса, и хотя “диалектикос” как столкновение противоположных суждений об одном предмете - это термин из платоновских диалогов в большей мере, чем следствие туманных рассуждений Гераклита о “текучести” бытия, тем не менее “диалектикос” действительно присущ “скрытой” природе мысли дошедших до нас фрагментов высказываний ионийского мудреца.
“Бессмертные смертны, смертные бессмертны,/одни/ живут за счет смерти других, за счет жизни других умирают”./фраг.47/.

”Люди - боги, боги - люди. Ибо логос один и тот  же”/фраг.47, Климент Алекс./.

”Человек - свет в ночи: вспыхивает утром, угаснув вечером. Он вспыхивает к жизни, умерев, словно как вспыхивает к бодрствованию уснув”/фраг.48/.

Диалектичность рассуждений фисиолога о смертности и бессмертии приводила его к особой оценке “псюхэ”=души:

”Границ души тебе не отыскать, по какому бы пути ...ты не пошел: столь глубока ее мера (логос)” или “Душе присущ самовозрастающий логос”/фраг767, по DК47 ; 115 DК/, или “Сухая душа - мудрейшая и наилучшая”.



Гераклит видел диалектичность мира как в его потаенной духовной части, так и на “поверхности” вещного бытия:

”В одну и ту же реку нельзя войти дважды” или” На стоящего в реке набегают все новые и нвые воды”./В.91/

”Прекраснейшая обезьяна отвратительна по сравнению с человеческим родом”/DК 42/

“Болезнь делает приятным и благим здоровье, голод - сытость, усталость- отдых”./фраг.44/.”Война есть отец всего и мать всего”/фраг.В.53/

Гераклит и по сей день представляет глубокий и чистый источник для размышления над тайнописью великой книги природы.

ЭЛЕАТЫ.


Известны как древние ОНТОЛОГИ, выдвинувшие учение о едином БЫТИИ (онтосе), идею несуществования несуществования (небытия), а также как непредвзятые защитники ИСТИНЫ в познании от нападок и самоуверенности имеющих МНЕНИЕ, как создатели апорий против множественности, движения и сопутствующих движению пространства и времени, как классические логики, до возникновения логики использовавшие следствия из закона исключенного третьего, а также ход рассуждения, который можно назвать “доказательством от противного.”



К элеатам (или элейцам) относят обычно Ксенофана, Парменида и Зенона, однако, правильнее, назвать имена лишь двух последних,т.к. Ксенофан, в строгом смысле слова, онтологом не является, хотя именно ему прнадлежит идея об антропоморфном характере политеистических воззрений эллинов и убежденность в существовании единого=Бога

“Единое,Бог,высшее меж богов и людей, ни фигурой, ни мыслями на людей не похоже”...



Единое, по Ксенофану, видит, слышит, мыслит и все приводит в движение. Не энергия и не физическая сила делает людей и государства лучшими, по Ксенофану, но сила ума.



Ксенофан выражал свои мысли в поэтической форме, его оппонентами были , как правило, Гомер или Гесиод, которых он критиковал за антропоморфизм в изображении богов

“Но смертные полагали, что и Боги рождаются. Что имеют одежды, голоса и фигуры, как они. Все без разбору Богам приписывали Гомер с Гесиодом, что только срамом слывет и позором что люди считают,- Будто воруют они, совершают блуд и обман.” ( См. об этом в уч.Дж.Реале и Д.Антисери, Ч.1, С. 34-35).

*Элея - город в Ионии. По легенде, Зенон - ученик Парменида погиб как герой , отстаивая независимость своего родного Полиса.

ПАРМЕНИД /род. во второй половине У1 в.до н.э., умер в середине У века до н.э./.



Парменид основал в Элее свою школу, которой было суждено сыграть значительную роль в формировании европейского стиля мышления. Дал законы своему полису, испытал влияние пифагореизма; от его поэмы “Пери фюсис”(“О природе”) дошли до нас пролог, почти вся первая часть и фрагменты второй /лишь недавно стал известен бюст его изображающий: см. у Реале..., С.36/.



Справедливо замечено, что космология у элейцев становится настоящей философской ОНТОЛОГИЕЙ.



Свое учение Парменид вкладывает в уста некоей богини, олицетворения Истины, которая указывает на необходимость изучения “Единого” по трем основным путям: Путь абсолютной истины, Путь изменчивых мнений (лжи) и Путь мнений, достойных похвалы.



Основное положение учения Парменида: Бытие существует, и нет небытия. Одно и то же мысль и то, о чем мысль существует.
Из Псевдо-Плутарха: ”Парменид Элейский, ученик Ксенофана, усвоил его воззрения, но в то же время занял противоположную позицию, он утверждает, что согласно истине вещей, универсум вечен и неподвижен: по его словам, он “един, единороден, незыблем и не рожден”...Он говорит, что если существует нечто помимо сущего /”того, что есть”/, то оно не есть сущее /”то, что есть”/. Но не-сущего /”того, что нет”/ нет во всей целокупности вещей..Так он приходит к допущению, что сущее /”то, что есть”/ не возникло /собственно “лишено генезиса”/.

...к разряду единого-и-сущего он относит умопостигаемую реальность, называя ее “сущим” как нечто вечное и неуничтожимое, а “одним” - как нечто подобное себе и неподдающееся дифференциации, а к разряду неупорядоченного и движущегося он относит чувственную реальность.

Из Теофраста: Парменид пошел по обеим дорогам. А именно, он доказывает, что Вселенная вечна /в то же время/ старается объяснить возникновение сущего, причем суждения его о том и другом двойственны, ибо он полагает, что поистине Вселенная едина, безначальна и шаровидна, согласно же мнению толпы, для объяснения возникновения он принимает два начала видимого /мира/ : огонь и землю, одно в качестве материи, другое в качестве действующей причины.



Можно сделать вывод, который делает в своих лекциях Богомолов: только сущее мыслится, о не-сущем нельзя ни мыслить, ни говорить. Видимо, внутренняя логика рассуждения и привела самого Парменида к его знаменитой “формуле”: “ОДНО И ТО ЖЕ МЫСЛЬ И ТО, О ЧЕМ МЫСЛЬ СУЩЕСТВУЕТ”.

/Небытия нет, но есть неистинное знание/.

Для простецов ( «идиотес») Парменид использовал образ «сфероса» : мысль – это сферос вне времени и пространства, потому что сам есть пространство и время одновременно,

 конечное и бесконечное, начало и завершение, т.е. по существу все эти различия для него не нужны, движение лишь иллюзорный момент абсолютного покоя, в котором пребывает чистая мысль.

ЗЕНОН / элеец, приемный сын Парменида, пал в борьбе с тиранией Неарха(элейского тирана), его акмэ приходится на 78-79 олимпиады, т.е. на 60-ые годы У века до н.э.



Зенон поразил своих современников искусством диалектически мыслить, хотя все его доказательства опираются не на противоречие и его разрешение, а, напротив, на избавление от противоречий. 



Противоречие=несуществование, поэтому обнаружение противоречивого означает для Зенона обнаружение ложности в суждении о сущем. Доказательство от противного путем приведения рассуждения к абсурду стало основанием для парадоксальных апорий Зенона, стало источником доказательств несуществования множественности, движения и сопутствующих движению атрибутов - пространства и времени.



Известны следующие труды Зенона: “Споры”, “Против философов” (т.е. пифагорейцев), “О природе” /все они не сохранились, однако до нас дошли некоторые из АПОРИЙ Зенона, поражавшие своей парадоксальностью уже его современников/.



Апория= тупик мысли (неразрешимое противоречие, абсолютно ложное положение).

Зенону приписывается 40 доказательств против МНОЖЕСТВЕННОСТИ и 5 доказательств против ДВИЖЕНИЯ. Из 40 сохранилось только 4 апории.

*Основные законы формальной логики: закон тождества (объем и содержание    мысли о каком-либо предмете должны быть строго определены и оставаться постоянными в процессе рассуждения о нем. А=А); 

закон противоречия( нельзя в процессе рассуждения о предмете утверждать и отрицать что-либо в одном и том же отношении одновременно. 
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закон исключенного третьего (если одновременно даны А и не-А, и если не-А противоречиво, то оно ложно, а А истинно:tertium non datur)./А или не-А/



Зенон исследует структуру “мира мнений” /в нем господствует число и движение/: если предположить, как он это и делает, что утверждениие верно, а затем путем рассуждения обнаружить противоречие в этом исходном утверждении, то из ложности следствия можно заключить о ложности исходных посылок /т.е. ложности утверждения вначале принятого за истинное/.



Из Сенеки /см. фрагменты С. 305/: Парменид утверждает, что из того, что мы видим, нет ничего, но все же Одно есть.Зенон Элейский отделался от хлопот: он утверждает, что нет ничего...Если верить Пармениду, нет ничего,если Зенону, то и одного нет.

*Эпихерема=сжатое умозаключение. 

Апория=безвыходное положение.

Рассуждение Зенона ПРОТИВ МНОЖЕСТВЕННОСТИ:

1.Если есть множество, то /вещи/ необходимо должны быть и малы, и велики: так малы, что вообще не иметь величины, и так велики, что бесконечны.
Интерпретация Богомолова: Значит, вещь, сложенная из протяженных вещей, бесконечна по величине; если же она сложена из непротяженных вещей, то ее вовсе нет.

Или...Если вещей много, то это конечное число, но если их много, то между каждыми двумя помещается третья, и так до бесконечности. Источник противоречия - само понятие числа или множества: если существует множество вещей, то конечная вещь и бесконечно велика , и мала, а число вещей в мире одновременно конечно и бесконечно.

Моя интерпретация: Пифагор утверждал существование предела и беспредельного, что составляло в сочетании источник существования мира как разнообразной множественности, выраженной числом. Движение рассматривалось в этом множественном мире как цикл, вечное возвращение /метемпсихоз/. Идея несоразмеримости диагонали квадрата - это был запретный путь в иррациональное. Элейцы не согласились на компромисс и в области мысли пошли до конца: нельзя по истине мыслить противоречиво, жить, но не мыслить...



2.ПРОТИВ ПРОСТРАНСТВА /близко по логике рассуждения к доказательству несуществования множественности/:

Если вещь находится в пространстве, то это пространство заключено в другом пространстве и т.д. до бесконечности Но бесконечное множество пространств - абсурд, и следует признать, что пространств /т.е. пустоты/ не существует вовсе.



3.ПРОТИВ ЧУВСТВЕННОГО ВОСПРИЯТИЯ:
АПОРИЯ “пшенное зерно”: Если при падении одного зерна или десятитысячной его доли не возникает шума, то откуда шум, возникающий при падении медимна /52,3 л/ пшена? (Иначе, из нулевых  восприятий не может возникнуть восприятие, имеющее величину.).

*В экспериментальной психологии  существует закон Вебера, который гласит: сила ощущения возрастает при сохранении отношения между силой ощущения и силой раздражения.

Например, чтобы воспринять изменение силы тяжести, равной 15 грамм нужно добавить к ним 0,5 грамм; при начальной силы тяжестив 30 грамм изменение будет воспринимаемо только при добавлении 1 грамма ( одной тридцатой части) и т.д.  У истоков создания экспериментальной психологии стояли Г.Фехнер и Вундт ( конец 19 века).

***Античный атомизм в лице Левкиппа-Демокрита попытался решить проблему множественности, однако сделал это через раздвоение единого, отступив от принципов выделения истинного и мнимого в самой мысли.




4.АПОРИИ ПРОТИВ ДВИЖЕНИЯ.
Из Симпликия/Фрагменты...С.307/ :”...Бесконечные /по числу величины/ невозможно пройти в конечное время.”

ДИХОТОМИЯ.



Движение не может закончиться и не может начаться, т.к. прежде, чем движущееся тело достигнет конечного пути оно должно пройти половину пути, затем половину половины пути и так до бесконечности. Движение располагается между двумя пределами – нулем и бесконечностью, если использовать современную терминологию.

АХИЛЛЕС И ЧЕРЕПАХА.



Из Аристотеля /см. Фрагменты... С.309/:/ Апория/ гласит, что самый быстрый бегун никогда не догонит самого медленного, т.к. необходимо, чтобы догоняющий , прежде достиг /той точки/, откуда стартовал убегающий, поэтому более медленный /бегун/ по необходимости всегда должен быть чуть впереди.Этот аргумент /по существу/ тождественен аргументу “дихотомия”, но отличается от него тем, что /последовательно/ добавляемая величина делится не пополам.

Моя интерперетация: в этом парадоксе скрыт парадокс времени: то , что возникло раньше не может возникнуть позже, например, как в старом анекдоте, один старик поучает другого: для стороннего наблюдателя оба старика просто стары, но для них самих один старше, а другой всегда моложе. Т.о. время онтологизировано, не линейно именно как время бытия /рождения, возникновения/.

4.ЛЕТЯЩАЯ СТРЕЛА.

Из Аристотеля/Физика.См. Фрагменты...С. 309-310/:Летящая стрела стоит на месте./Этот вывод/ вытекает из постулата о том, что время состоит из отдельных “теперь”: без этого допущения умозаключение невозможно...Зенон допускает паралогизм. Если всякое /тело/, говорит он, покоится там, где оно движется, всякий раз, как занимает равное /себе пространство /, а движущееся / тело всегда занимает равное себе пространство в /каждое/ “теперь”, то летящая стрела неподвижна. Но это ложь: ведь время не состоит из неделимых “теперь”, равно как и никакая другая величина.

Из Симпликия: Всякое /тело/, когда оно занимает равное себе пространство, либо движется, либо покоится. 



Т.о. Зенон дает понять, что движение состоит из точек покоя, что само по себе абсурдно, противореча определению движения как противоположности покоя, всякое определение/непротиворечивое/ движения теряет смысл, to my mind.
5.АПОРИЯ ПРОТИВ ДВИЖЕНИЯ “СТАДИОН”.

Если два равных по величине тела движутся навстречу друг другу и относительно друг друга, то одно из них затратит на прохождение мимо другого столько же времени, сколько на прохождение мимо половины покоящегося. А значит, половина будет равна целому, что нелепо.


АААА


ВВВВ (

( ГГГГ

ГГГГ одновременно равно ВВВВ и АА.

Вывод Зенона: движение существует как иллюзия из сферы МНЕНИЯ. Всякие попытки определить движения наталкиваются на противоречие, т.е. в сфере мысли нет движения, как нет и времени, и пространства, и множественности, а есть покой, вечность /невозникновение/ и единство.



Уже Аристотель пытался критически осмыслить парадоксы Зенона, когда писал, что движение есть сочетание актуального и потенциального: тело движется актуально там, где оно есть и потенциально /в возможности/ там, где его нет.



Диалектический подход в философии уже со времен Гегеля определил движение как сочетание “изменчивости” и покоя /например, у Энгельса - движение есть “изменение вообще”/.



Математика предложила для разрешения зеноновых парадоксов введение понятий о пределе, устремленности к пределу,представление о сходящемся ряде.



Американский психолог У.Джемс считал все эти попытки решения апорий самообманом, т.к. в парадоксах Зенона скрыто представление о процессуальности жизни, о видимости скачкообразности, запрятана идея “смешанности” элементов бытия, их пересекающийся характер / на дне выпитой бутылки всегда останется несколько капель. как на несколько мгновений черепаха всегда будет впереди Ахиллеса/.

Действительно, и по сей день пространство, время и движение остаются наиболее противоречивыми понятиями как для философии, так и для чистой науки, не говоря о парадоксах в теории множеств, положенной в основание математики.
ИТАЛИЙСКАЯ ФИЛОСОФИЯ.ПИФАГОР и ПИФАГОРЕЙСКИЙ СОЮЗ.
*Историческая справка: колонизация греками Южной Италии (или Великой Эллады) приходится на конец У111 - У11 вв до н.э. В Великой Элладе преобладает культ Диониса. 

Выходец с осторова Самос в Ионии - Пифагор прославил своим именем эти земли, написав законы для полиса Кротона, основав там свой первый Союз единомышленников, “аристократов духа”. Видимо, дионисийский культ провоцировал и на жизнелюбие италийских греков и на их безудержность. Не однажды последователи умеренного в своих желаниях Пифагора платились за “несуществующие” притязания на власть, страдали от обвинений в зазнайстве и гордыне, когда в огне пожаров погибали их школы.



На 327 - 211 гг до н.э. приходится завоевание этих земель римлянами. Уже при Пифагоре такие города-государства как Кротон, Метапонт и Тарент находятся на экономическом и политическом подъеме, а также испытывают на себе глубокое влияние пифагореизма.

ХРОНОЛОГИЯ.



По периодизации Чанышева, пифагореизм хронологически можно обозначить как ранний /6-5вв. до н.э./, средний /4-1 вв. до н.э./, поздний /1-5 вв. н.э./. Поздний пифагореизм смыкается с неоплатонизмом и, по существу, теряет свое лицо.

ПИФАГОР /род. на о.Самос, расцвет его жизни приходится на 530-ые годы до н.э., а смерть - на начало У века до н.э./.

Из Диогена Лаэртского:

Молодой и жадный до знаний, он покинул отечество, основал таинственные секты как среди греков, так и среди варваров. Был в Египте ..., в святилищах приобщился к таинствам египетских жрецов .Вернувшись на Самос, нашел родину под игом тирана Поликрата, потому отплыл на парусах в италийский Кротон, где составил законы италийцам, чем снискал великую славу себе и приспешникам, числом около 300, правление коих было почти аристократическим.



Предположительно, Пифагор в основном передавал свои знания устно. Первые  обнародованные рукописи пифагорейцев относятся к сократическим временам /Филолай - современник Сократа из-за нужды опубликовал часть пифагорейских исследований/.



Пифагорейский Союз представлял из себя религиозный орден, подчиненный строгим правилам общежития /общность имущества, неразглашение тайн основного учения, определенный образ жизни/.



ЦЕЛЬ Союза - через определенный образ жизни прийти к постижению общего БЛАГА.



ОСНОВНЫЕ ИДЕИ:

1. Число лежит в основании всеобщего “порядка”=КОСМОСА. Предел /нечет/ и беспредельное /чет/ составляют в своем соединении /предел вдыхает беспредельное, ограничивая=оформляя его/ все многообразие мироздания.

*Из Аристотеля: 



Пифагорейцы стали первыми математиками...И поскольку числа по своей природе суть первые начала в математике, то в них они видели и начала всех вещей, более, чем в огне, воде, земле..., более того, видели, что ноты и аккорды заключаются в числах, и многие другие вещи и вся реальность кажется образом чисел, отсюда полагали они, что элементы чисел должны быть элементами вещей, а весь универсум был бы гармонией и числом.



Пифагорейцы открыли числовые пропорции в году, сезоне, месяце и дне; циклы биологического развития, например, зародыша животных.



Науку и разум они отождествляли с 1 /единицей/=монадой=не-числом, справедливость и юстицию - с 9 или 4, числами полученными от умножения трех на самое себя и двух на самое себя.

Подвижное мнение - это 2 /двойка/.

Бог=Единое - это 7 /семь/. 

Самое “полное” число - 10 /десять/.

В десятку входят как четные числа /неопределенное/, так и нечетные числа /определенное и определяющее/.  10=1+2+3+4 Десять включает в себя не-число – единое, начало четного, нечетного ряда и начала «квадратного ряда» чисел. По существу десятка олицетворяет собой единство и множество, жизнь и смерть, а также неизменное единство всего перечисленного.

Нечет - совершенство, чет же всегда потенциален, несовершенен, однако десять вбирает себя два начала мира и предел , и беспредельное.

”В десяти заключены все числовые соотношения, равенства, неравенства, все виды числа, линейные, квадратные, кубические. Единица равна точке, два - линии, три - треугольнику, четыре - пирамиде, все эти числа - начала и первые элементы всего реального в его однородности.” /См. Реале и Антисери ... С.30./

Пифагорейцы использовали наглядность в рассмотрении свойств чисел, например показывали при помощи камушков /кальки/, что четное число показывает свою дефектность, когда, нарисовав его, мы пропустим через него стрелу, тогда как нечет сохраняет свою целостность, не подвержено разрушению.

Ноль - для пифагорейцев не существует. Единица равна сама себе, поэтому составляет загадку, не являясь ни четом, ни нечетом.











  1+2+3+4 = 10
DB --> DH - диагональ

Отношение 


Видимо, Филолай был тем, кто соединил четыре основных элемента космоса с четырьмя геометрическими телами: земля=куб, огонь=пирамида, воздух=октаэдр, вода= гексаэдр.



Аристотель приводит в качестве примера отношения пифагорейцев к четному и нечетному числам таблицу контрарностей:

1. предел-беспредельное

2. нечетное-четное

3. одно-множество

4. правое-левое

5. мужское-женское

6. покоящееся-движущееся

7. прямое-кривое

8. свет-тень

9. хорошее-плохое

10. квадрат-прямоугольник

*Нечет всегда образует более совершенный квадрат, тогда как чет - только прямоугольники.

Женская природа склонна к беспредельному, мужская же таит в себе оформляющее мир начало.

2.Пифагореизм=образ жизни /аристократия духа/

Пифагора рассматривали как полулегендарную личность - сын Аполлона или Гермеса, может слышать музыку сфер, у него “золотое бедро”, он помнит о прежних воплощениях своей души В Союз принимали как мужчин, так и женщин. Существовала общность имущества.

В образе жизни выделяли следующие ценности:

1. прекрасное и благопристойное;

2. выгодное и полезное

3. приятное.



Для пифагорейского образа жизни были обязательны мнемонические упражнения (упражнения памяти), встреча восхода солнца, продумывание вечером трижды прошедшего дня /Как я его прожил? Что я сделал? Какой мой долг остался невыполненным?/

Союз имел две ступени обучения: “акусмата”(услышанное) и “математа”(познанное).

Созерцательная жизнь”bios theoretikos” - это путь к открытию красоты космоса, Бога.

*Из вопросов на ступени “акусмата”: Что самое прекрасное?- Гармония.Что такое дельфийский Оракул?- Четверица.

Из рекомендаций:”не разжигать огонь при помощи ножа” /символически понималось как “не заводить горячих споров с раздражительными людьми”/; “не собирать в доме ласточек”/понималось как”да не будет в доме много любопытных”/, “не поедать сердец”/ “не удручай себя в горечи”./

“Когда-нибудь ложь умрет через число”,- утверждали пифагорейцы.
3.Идея МЕТЕМПСИХОЗА.

Душа по причине первородного греха ВЫНУЖДЕНА воплощаться в различные телесные формы. Цель жизни - освободить душу от тела через ее очищение, но пифагорейцы в отличие от орфиков не прибегали к магии, а только к разуму.

Пифагорейцы навсегда связали истину с разумом, наукой /знанием/ как искусством постижения числовой гармонии мира .В Академии Платона уже будет учтен пифагорейский опыт, т.к. девизом ее станет: “Не геометр - да не войдет!”*

*Пифагорейцы открыли существование иррациональных чисел, сделав это открытие удручающей их тайной /открытие несоразмеримости диагонали квадрата с его сторонами; корень из двух и т.д./.

***Из «золотых стихов» пифагорейцев ( перевод выполнен  А.Н.Чанышевым) 

То лишь ты делать решайся, о чем сожалеть сам не будешь.

Не занимайся тем делом, в котором не образован…

Меру важно во всем соблюдать – в еде и в напитках…

 Остерегайся деяний, которые вызовут зависть.

…В успокоительный сон не должно тебе погружаться, 

Прежде чем  снова не вспомнишь о каждом сегодняшнем деле:

В чем провинился? Что мог совершить? И чего не исполнил?

…И руководствуйся подлинным знаньем – лучшим возничим.

Если ты, тело покинув,  в свободный эфир вознесешься,

Станешь нетленным и вечным и смерти не знающим богом.
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КЛАССИЧЕСКАЯ ЭПОХА АНТИЧНОЙ ФИЛОСОФСКОЛЙ МЫСЛИ. 5 - 4 вв.до н.э.

Античная атомистика. Софисты. Сократ. Сократические школы. Платон. Аристотель.

АНТИЧНАЯ АТОМИСТИКА. Основная задача - разрешить затруднения элеатов.



ЭМПЕДОКЛ.

Род. около 484-481 гг.до н.э. - умер ок. 424- 421 гг. до н.э. в городе Агригенте.

Мистик, медик, активный политический деятель. Дошел фрагментарно: поэма “О природе”, “Очищения”. *

По легенде - он бросился в вулкан Этна, бесследно исчезнув во время жертвоприношения.

Основные положения: 

1.Небытия нет во всей совокупности вещей (близость Пармениду).

2.Существует четыре “корня” всех вещей: огонь, вода, земля и воздух.

3.Смерть и жизнь - это относительные понятия ( слова о том, чего нет).

4.Каждый из “корней” несводим к другому, однако “филиа”=любовь и “нейкос”=вражда -это космические силы объединения и разъединения четырех корней сущего.

5.Космос есть единое, но в основе единства лежит многое в форме четвероякости основ бытия.

6.Момент совершенства - это созидание СФЕРЫ.

7.Подобное познается подобным, т.е. огнем внутри себя мы познаем огненную стихию и т.д.(мышление помещается в сердце, а проводником его является кровь).

8.Демон=душа человека изгнана с Олимпа за первородный грех, он брошена в поток перерождений( метемпсихоз).*

*Эмпедокл констатировал правила самоочищения души от реинкарнаций.

*Душа и тело у Эмпедокла состоят из одних и тех же “корней” сущего.

АНАКСАГОР.

Род. около 500 г. - умер ок. 428 г. до н.э. Тридцать лет жизни провел в Афинах, сделав этот полис “столицей” античной философии, сподвижник Перикла, изгнанный из Афин из-за обвинении в безбожии.

ОСНОВНЫЕ ИДЕИ:

1. Небытия не существует.

2. Четыре корня не объясняют качественного многообразия Космоса, поэтому “вражда” и “любовь” соединяют между собой “семена”=спермата всех вещей, которые в свою очередь могут быть делимыми на части всегда себе равные=гомеомерии.

3.Преобладание того или иного семени отличает одну вещь от другой, однако: все во всем есть часть всего.

*Например, в хлебе есть все основы для воспроизведения волоса и т.д. Ткань не воспроизводила бы себя, если бы не восполняла свою сущность подобным ей.

4.”Все другие вещи имеют части других вещей, только УМ=НУС неограничен, независим, несмешан ни с одной из вещей, а остается один в себе.”*

*Из трактата “О природе”.

*Нус Анаксагора во всем господствует, ведает и настоящее и будущее, дает вещам возможность определиться в сходном. Сократ упрекал Анаксагора не в безбожии, а в том, что его высший Разум излишне расплывчат, четко не определен.

ЛЕВКИПП и ДЕМОКРИТ.
Последними попытались ответить на элейские вопросы.

Левкипп - предшественник Демокрита, родом из Милета, основал философскую школу в Абдерах, испытал на себе влияние учения элеатов . Демокрит был немногим моложе своего учителя, род. около 460 г.до н.э.

*Умер Демокрит приблизительно через 5 лет после казни Сократа. Много лет провел в путешествиях, оставил после себя много учеников.

ОСНОВНЫЕ ИДЕИ:

1.В основе сущего (ибо небытия нет) лежит далее неделимое=АТОМОС, по Демокриту недилимость ФОРМАЛЬНА, т.е. заключена в форме=образе=“ЭЙДОСЕ”.

Атомосы индеферентны в качественном смысле ( это отнюдь не гомеомерии Анаксагора), однако различимы по форме (А, В), расположению в пространстве (изоморфизм: Y,Л) как и порядку следования друг относительно друга (как АБ и БА).

*Эйдосы=атомосы постижимы только Умом, т.е. они зримы интеллектуально, предполагают существование “пустоты” и движения: они бесконечно варьируемы 

( Демокрит спасал истину и мнение в их совместном существовании: истине - умопостигаемое; мнению - явленное, т.е. обретаемое на уровне чувств.).

*Выделены виды движения атомов - хаос (как пылинки в луче солнца) -первоначальное движение; вихрь - основа созидания мира=космоса; испарения вещей - форма сообщаемости между вещами ( яркий пример - проникновение запаха в наше мировосприятие).

*Атомы бесконечны по числу, как бесконечны миры, ими образуемые. Рождение миров происходит циклообразно. Миры имеют сходную структуру, т.к. “кирпичики” бытия одни и те же.
*Ум следует за порядком, а не предшествует ему, Космос стохастичен, т.е. СЛУЧАЕН в основах своего существования и зарождения.

*Божественные атомосы, из которых образованы душа и ум, сферичны, гладки, легко воспламеняемы, по Демокриту.

2.ПОЗНАНИЕ есть открытие подобного подобным.

3.Основа этики Демокрита понятие о душе как о “лежбище судьбы”.

(Мир случаен, но раз возникнув - жестко определен, фаталистичен; “АНАКЕ”= судьба, необходимость).

ВЫВОД: атомизм был последним дыханием античной “ФИСИОЛОГИИ”, наступала эра Сократа, эпоха античной антропологии и онтологии в духе Платона и Аристотеля, даже Эпикур не есть в полном смысле слова регресс в учение “Пери фюсис”.

*Историческая справка.

500-449 гг. до н.э. - греко-персидские войны. Ксеркс разрушает Афины. Образован Морской союз греческих полисов, возглавляемый Афинами. 495 г. - антиперсидское восстание малоазийских полисов. 490 г. - поражение персов при Марафоне в Аттике. 480-79 гг. - разрушение Афин Ксерксом (легендарная битва при Фермопилах). 479г. - поражение персов при Платее. Решающий момент в греко-персидской войне - разгром греками персидского флота у Саламина ( 480 г.). С 479 года начинается знаменитое “пятидесятилетие” (до 431 г.) золотого века Афинского полиса, вершина “пятидесятилетия” - правление Перикла. В Афинах правит экклесия = народное собрание, Афины - глава морского союза греческих полисов, при дворе Перикла находятся знаменитые личности - Геродот (485-425) - историк, Фидий - скульптор, Софокл - трагик, Еврипид - трагик, Эсхил - трагик, Анаксагор - философ, Аспазия - ученая гетера и многие др.

Афины с 431 года втягиваются в войну со Спартой, злосчастная Пелопонесская война длится до 404 года, закончившись поражением Афин; от войны выиграли персы, а впоследствии и македонцы.

Эпоха классика ознаменована появлением на авансцене греческой античной культуры платных учителей мудрости - софистов.

СОФИСТЫ.


Софист дословно переводится как знаток, художник, мудрец.

Главная заслуга - создание науки о СЛОВЕ.

ОСНОВНЫЕ ИДЕИ:

1.Мнение=истина

2.Польза=благо

3.Авторитет - это то, что требует обоснования, в основе которого игра в противоречия.

Старшие софисты - Протагор, Горгий, Продик и др. - современники пифагорейца Филолая и афинянина Сократа.

ПРОТАГОР.

Акмэ - 84 олимпиада, т.е. 444 - 441 гг. до н.э. - род. или в Абдерах или Теосе в Ионии. Преподавал риторику, эристику(искусство ведения спора), а также софос=мудрость.

Если в одну реку нельзя войти дважды, и даже нельзя войти единожды, то почему бы не предположить, что о каждом предмете возможны два противоположных суждения= мнения (докса).

Человек есть мера всех вещей, существующих, что они существуют, и не существующих, что они не существуют.

Интерпретация Платона: Протагор говорит тем самым, что какой мне кажется вещь, такова она для меня и есть, а какой тебе, такова же она в свою очередь, для тебя.

ПРИМЕР софистических рассуждений: (из книги “О богах”, за которую Протагор был изгнан из Афин и умер в изгнании) - “О богах я не могу знать ни того, что они существуют, ни того, что их нет, ни того, каковы они по виду. Ибо многое препятствует знать (это) - и краткость человеческой жизни, и неясность вопроса, однако лучше в них верить, чем не верить.

Софизм Протагора - “Еватл”.

Протагор заключил со своим учеником Еватлом договор, по которому последний обязан уплатить учителю гонорар, как только выиграет первый судебный процесс. Ученик не торопится в суд. Учитель угрожает, что взыщет гонорар с него при любых условиях. Еватл недоуменно вопрошает, как он может взыскать гонорар, когда он еще не выиграл ни одного дела.

Софист отвечает: “Если мы подадим в суд и выиграю я, то ты заплатишь, потому что выиграл Я; если выиграешь ты - то заплатишь, потому что выиграл ты ( а по условиям договора ты обязан платить в случае выигрыша).”

Ответ ученика: “ Если я проиграю, то платить не обязан, ибо я проиграл.




Если я выиграю - я все равно не должен платить, потому что 


выиграл Я.”
Этот парадокс=софизм можно разрешить только, если оговорить условие : не распространять изначальный договор Еватла и Протагора на процесс в суде по поводу самого договора о гонораре.

Т.о. софисты указали всему образованному миру на семантическую замкнутость живого языка. Наука в дальнейшем будет изобретать искусственные языки, чтобы оградить себя от логики парадокса, неизбежной для живой речи;  в начале ХХ века обнаружение парадоксов в основании теории множеств вновь остро поставит проблему семантической замкнутости языка для всего научного сообщества, не поможет в решении данной проблемы даже использование «лестницы языков», предложенное Б.Расселом.

АРХИСОФИСТ СОКРАТ.

Род. 469 - казнен в 399 г. до н.э.
Сын каменотеса Софрониска и повивальной бабки Фенареты родом из афинского округа=дема Алопека. Получил стандартное афинское образование - музыка, словесность(чтение, заучивание наизусть, комментирование классических текстов), арифметика, начала геометрии, физич.воспитание( был гоплитом=тяжеловооруженным воином, учатствовал в битве при Потидее). Имел двух жен: Ксантиппу, родившую ему детей, и бездетную первую жену. В период правления “тридцати”держался независимо, однако в числе тридцати тиранов был его ученик, что сослужило Сократу на суде дурную службу.

В 399 году был обвинен тремя обвинителями в том, что “не почитает богов города; вводит новые божества, развращает юношество”.Был приговорен к смерти 361 голосом из 500 судейских голосов. Имел возможность бежать из тюрьмы, однако отказался нарушить закон своего родного Полиса. Аристофан в комедии “Облака” вывел Сократа как архисофиста, поклоняющегося облакам, заронив в умы афинян мнение о том, что ироник Сократ вводит новые божества.



Основные источники по философствованию Сократа, который сам ничего не писал, - диалоги его учеников философа Платона и историка Ксенофонта (написаны спустя время, после казни Сократа).

Основные идеи.

1. ДОБРОДЕТЕЛЬ ЕСТЬ ЗНАНИЕ. 

Данное высказывание следует исходя из парадоксальной ироничной логики рассуждения, присущей Сократу: “познай самого себя” - сущность диалектически выстраиваемого Сократом диалога с собеседником: ирония заключена в невозможности познания какой-то сущности, обозначенной понятием, самой по себе. Например, сущности справедливости, добродетели, мужества и т.д.;






“Я знаю, что ничего не знаю” - мучительное ощущение полноты собственного незнания Сократом и его собеседником ироник называл своим способом исследования=майевтикой =искусством родовспоможения истины;






знание есть искусство измерения между большим и меньшим благом, т.е. человек “побежден благом”, т.е. “ДОБРОДЕТЕЛЬ ЕСТЬ ЗНАНИЕ”.

Цитата.
Диалог Платона “Менон”: “Значит, ясно: те, кто не знает, что такое зло, стремятся не к нему, а к тому, что кажется им благом. Так что те, кто знает, что такое зло, и принимает его за благо, стремятся, очевидно, к благу.”

Добродетель есть превосходная жизнь

Превосходная жизнь есть превосходное знание

--------------------------------------------------------------------

Добродетель есть превосходное знание.



Сократ говорил о внутреннем голосе=фонэ , который отклоняет его от дурного, но ни к чему не склоняет, он называл фонэ даймонион,т.е. “божественное” в

себе. 

“Апология Сократа”(из Платона): “Избегнуть смерти нетрудно, афиняне, а вот избегнуть испорченности - вот что гораздо труднее: она настигает стремительней смерти”.

Говорили, что Сократ сам осудил себя на смерть, ибо имея возможность защитить себя самыми разными способами, не стал этого делать, упрекая афинян в том, что они не наградили его обедом в Пританее, как олимпийского чемпиона, за то, что он как овод был приставлен к тучному коню=самодовольным в своем процветании Афинам, дабы будить Полис от духовной спячки.

***Тема суицида Сократа неоднократно поднималась в англо-язычной литературе, однако Сократ сам объяснил свое поведение, избрав из двух зол – бесчестие ( изгнание) или смерть – наименьшее – казнь по закону. Бежать он мог бы только в том случае, если беззаконно был бы осужден на смерть. Думаю, что выдающегося ученика Сократа Платона угнетало именно это осуждение по ЗАКОНУ, возможно именно горечь от законного осуждения невинного и заставила Платона тридцать лет трудиться над созданием модели идеального государства.

Осудив Сократа, афиняне раскаялись уже после его смерти, соорудив “каменотесу” изваяние. До наших дней дошла римская копия афинского ироника.

*Аристотель считал главной заслугой Сократа перед философией - искусство наведения на общие понятия в процессе диалектикос. Гегель считал особенностью сократизма самое диалектикос=сталкивание противоположных суждений об одном предмете ( сократические диалоги Платона обычно заканчиваются знаком вопроса - диалектика , разрушая стереотипы мышления, не дает позитива).

После смерти Сократа весь период античной философии, обращенный на проблемы не фюсиса, а антропоса, стали называть сократическим.

Возникли три сократические школы: киники (Антисфен, Диоген и др.), киренаики (Аристипп, Пейтитанатос и др.) и мегарики=софистики.

ПЛАТОН.

427 -347 гг. до н.э. 

По отцу - отдаленный предок последнего аттического басилевса=царя Кодра, по матери - из рода афинского законадателя - Солона. Получил широкое образование (был хорошо знаком с учением Гераклита Темного, с доводами софистов, с учением Пифагора, элейцев; занимался поэзией до встречи с Сократом, создавал поэтические миниатюры - эпиграммы; прекрасная физическая подготовка позволила ему получить приз на Истмийских играх - наездник, борец, гимнаст). Родовое имя - Аристокл, Платон же - прозвище, данное учителем (Сократом), от слова “платос”=широкий.

Источники: до нас дошло 23 подлинных диалога, 11 - в разной степени сомнительных, 8 - неподлинных, а также 13 писем.

Эйдология Платона составила основу  его гносеологии, онтологии и психологии.

Сократ перевернул всю его жизнь, поэтому все произведения, оставленные потомкам, обрели у Платона форму сократического диалога, однако не аутентичны автору только ранние диалоги, остальные (самые известные), такие, например, как “Федр”, “Пир”, “Федон”, “Протагор”, знаменитая работа “Государство” не только по стилю, но и по содержанию принадлежат гениальному ученику гениального учителя.

***В работе «Греческая «литература» и ближневосточная «словесность» Сергей Аверинцев интересно пишет о рождении философских терминов из слов живого языка. «Конечно, термины греческой философии – это термины, но их позиция в лексическом составе языка, масштабы их дистанцированности от прочих слов не такие, как мы привыкли. Слово уже становится термином, но продолжает появляться у того же автора, в том же тексте, как обычное слово, будто с ним ничего не случалось. Возьмем хотя бы слова «идеа» и «эйдос» у Платона. Даже тот, кто почти ничего не знает о Платоне, слышал, что Платон создал «учение об идеях»; тот, кто знает чуть больше, слышал еще слово «эйдос», являющее собой почти синоним «идеи». Что-что, а уж слова «идея» и «эйдос» обязаны быть в текстах Платона терминами, более того,  терминами центральными, а значит, особенно твердо установленными. И вот мы раскрываем Платона и читаем, что красивый юноша Хармид превосходит сверстников не только «идеей» ( тэ идеа), но и в придачу к этому и более внутренним качеством «воздежрности» ( софросюнэ). В таком контексте «идея» означает попросту «вид» в самом житейском смысле слова… «Идея» как внешнее противостоит «душе» как внутреннему… Проанализированное словоупотребление обладает неимоверной пестротой, удручающей всякого исследователя, который бы захотел сделать для себя текст ясным.Термины «эйдос» и «идея» у Платона употребляются, в общем, чрезвычайно редко… 96 случаев «идеи» на сотни и тысячи страниц – это носит характер курьеза…И нужно прямо сказать, «учение об идеях» у Платона трактуется и может быть изложено совершенно без помощи терминов «эйдос» и «идея». Но самое главное, это невероятная пестрота значений. Попадаются случаи, где на протяжении нескольких строк значение «эйдоса» меняется несколько раз. О терминологии Платона можно прямо сказать, что по крайней мере в отношении «эйдоса» и «идеи» она почти отсутствует.
Вот, что нас ждет, когда мы от переводов и пересказов греческих текстов переходим к ним самим.»






ПЛАН
1.Суть эйдологической концепции Платона ( эйдос сам по себе, анамнесис=знание как припоминание= гносеологический априоризм; проблема “третьего человека”).

2.Учение о Мировой Душе. Космология и космогония Платона. (Соотношение тела=сомы и псюхэ=души; строение Мировой Души и человеческой души; четыре доказательства бессмертия души в диалоге “Федон”; понятие о демиургосе и строении Универсума в диалоге “Тимей”).

3.Учение об идеальном государстве (психологическая модель государства по аналогии со строением Души).

4. Поздний Платон - критика им самим некоторых положений эйдологии и модели идеального государства (эффект “третьего человека” в эйдологии, работа “Законы”, ее основные идеи).

Введение. 

Спорно: существует две линии в философии: Платона и Демокрита.

Платон не идет по пути учителя Сократа, исследуя природу человека, замкнутого на себя, человек интересен ему как свеобразный микрокосм (этого понятия не выработано, однако строение человеческой души дается по анологии со строением Мировой Души, Души космоса).

Сущность ЭЙДОЛОГИИ.



Учение об эйдосах как идеальных сущностях бытия получает свое развитие в ряде сократических диалогов Платона, в частности, таких как “Федон”, “Федр”, “Пир”, “Парменид”.

Как раскрыть прекрасное само по себе, справедливое само по себе, равенство как принцип сравнения предметов до обнаружения его в соотношении самих предметов, т.е. опять-таки само по себе - вот одна из ключевых платонических проблем.

Рассуждение Платона можно реконструировать как прозрачное по своей логике: если за каждым конкретным образом(  именем, «видом»-«идеей») стоит конкретная вещь, предмет, событие, на которое можно указать пальцем, то как указать пальцем на сущность того эйдоса, который неконкретен, неочевиден, приложим ко многим конкретным вещам. Если я говорю»лошадь», то я указываю пальцем на любую лошадь, а если я сказал «красивая лошадь», то я должен выбрать из множества лошадей лишь ту, которая отвечает свойству быть красивой. Но свойство красоты неконкретно, если же за именем всегда стоит событие или предмет, то что-то должно стоять и за неконкретным свойством, какая-то сущность, и т.к. применима она к разным изменчивым вещам, можно предположить ее собственную устойчивость, а в пределе- неизменность и вечность( вневременность существования).

ЦИТАТЫ.

“Надо быть человеком очень даровитым, чтобы уразуметь, что есть некоторый род каждой вещи и сущность сама по себе”/диалог “Парменид”/.

“Все прекрасные вещи становятся прекрасными через прекрасное само по себе” /диалог “Федон”/.

“Красота эта предстанет ему не в виде какого-то лица, рук или иной части тела, не в виде какой-то речи или науки, не в чем-то другом, будь то животное, земля, небо или еще что-нибудь, а САМА ПО СЕБЕ, через себя самое” /диалог “Пир”/.

“Значит , это не одно и то же - равные вещи и само равенство?..- Ну, стало быть, мы непременно должны знать равное само по себе еще до того, как впервые увидим равные предметы и уразумеем, что все они стремятся быть такими же как равное само по себе”/диалог “Федон”/.

В результате платоновских размышлений перед ним вставало две проблемы:

1) существование знания до знания о предметах - эффект ЗНАНИЯ-ПРИПОМИНАНИЯ=АНАМНЕСИСА;

2) соотношение эйдосов из области анамнесиса с вещами (предметами, явлениями реального мира чувственно воспринимаемых объектов).

Платон раз и навсегда признал существование знания-припоминания, поэтому в “Государстве”(труде всей своей жизни) представил отрицающих существование анамнесиса наивных реалистов как людей из ПЕЩЕРЫ.

Образ ПЕЩЕРЫ в “Государстве”.

Люди на дне пещеры, вход в пещеру слабо освещен ( существует два источника света : Солнце и костер); люди в пещере видят лишь зыбкие тени на стене, отбрасываемые костром и солнцем.

Костер и солнце можно истолковать как разные уровни познания. Высший - солнце, т.е. идея БЛАГА=АГАТОН.

Вышедший из пещеры, обязан вернуться и познакомить пещерных жителей с истинным положением дел.

Т.о. знание-припоминание имеет путь восхождения ( например, от описания прекрасных тел, к описанию прекрасных нравов, а от него к описанию прекрасного самого по себе= Блага) , предел восхождения - идея БЛАГА (она объединяет множественнность мира, представляет и мир, и жизнь человека целостно), другой путь - нисхождение, его предел - идея отдельной вещи ( способность человека не только к синтезу, но анализу, к членению мира на элементы).

Платон предлагал своеобразную технику достижения анализа и синтеза в процессе анамнесиса - это метод ДИАЛЕКТИКОС = метод вопросов и ответов при постоянном столкновении противоположных суждений об одном и том же=сократическая майевтика.

(Например, в диалоге “Менон” Сократ путем диалектикос подводил неграмотного мальчика-раба к доказательству сложной теоремы, как бы наталкивая его на воспоминание о тех знаниях, которые присуще его душе помимо его воли).

*Искусство различия предметов по родам в процессе диалектикос Платон называл синагоге, а видам - диайресис.

Анамнесис обнаруживал соотношение между эйдосами и вещами троякого вида:

1) подражание=т.е. возникновение вещи в подражание идеи;

2)причастность= т.е. бытие вещи в мире при сохранение ею своей сути, своего ЭЙДОСА, смысла индивидуального, конкректного бытия;

3) присутствие= т.е. возможность познания нетленного в вещи нетленной частью души человека, его логистиконом.

Эйдология поставила перед “поздним” Платоном, как и перед его дальнейшими исследователями проблему “третьего человека”, т.е. проблему соотношения между эйдосом вещи и самой вещью через “посредника”=эйдос подобия вещи ее идее=образцу. До сего дня проблема “дурной бесконечности” соотношения вещей и их имен существует и в научной теории, и в логике, и в культурологии. Первым серьезным критиком существования проблемы “третьего человека” в эйдологии Платона явился его же ученик Аристотель и в определенной мере и сам Платон.

УЧЕНИЕ О ДУШЕ.


В диалоге “Менон” читаем:”Раз душа бессмертна, часто рождается и видела все здесь, и в Аиде, то нет ничего такого, чего бы она не познала. Ведь искать и познавать - это как раз и значит ПРИПОМИНАНИЕ”.

Т.о. псюхэ бессмертна, подвержена метемпсихозу. В отличие от своих предшественников, Гераклита, пифагорейцев и др. Платон пытается обосновать (доказать) бессмертие души в диалоге, посвященном казни Сократа “Федон”. Он дает 4 аргумента в пользу бессмертия души:

1.Закон сохранения жизни (постоянный переход жизни в смерть обуславливает и обратный ход- переход смерти в жизнь, иначе “невозможно избегнуть всеобщей смерти и уничтожения”);

2.Анамнесис, его существование невозможно, если не предположить о вечности существования хотя бы части души человека;

3.Самотождественность эйдоса души (нет ему ничего подобного и все языки подразумевают в понятии души одно и то же, нечто противостоящее по природе изменчивому телу, но ведь даже тело оставляет после себя скелет переживающий века);

***В дальнейшем в философии сформируется проблема «тождества личности» несколько перекликающаяся с концепцией «самотождественности души» у Платона.

4.Душа у всех народв мира - это идея первопричины жизни, а не смерти, в этом смысл данного эйдоса.

Учение о душе переплетается с космогонией Платона, с его представлением о существовании МИРОВОЙ ДУШИ.

Структура Мировой Души.
В диалоге “Тимей” Платон дает развернутую картину строения Универсума=Космоса. Вселенная упорядочена благодаря сочетанию в ней духовного с телесным в определенных пропоциях( влияние пифагореизма; “Не геометр да не войдет!”- было написано на фронтоне здания Академии Платона). Вселенная имеет не своего творца, но своего управителя - Демиургоса (или Футургоса). Демиургос обладает всей полнотой эйдолгического знания. Время возникло одновременно с порядком,т.е.Космосом, оно есть”движущееся подобие вечности”. Мировая Душа состоит из тождественного(вечного), иного (небытия в форме первоматерии) и смеси тождественного и иного=вещи(явления, тела космоса). Вне времени нет движения. Тело самого космоса состоит из сочетаения четырех стихий, имеющих геометрическую структуру (например, Земля сотворена из стихии огня; огонь имеет пирамидальную структуру).

Человеческие души возникли однажды, но в своей логической части существуют вечно, их сущесчтвует по числу неподвижныых звезд.

Строение ЧЕЛОВЕЧЕСКОЙ ДУШИ: 

Душа имеет две составляющих - ЛОГИСТИКОН и АЛОГОН.

Логистикон - бессмертная часть души, сосредоточение вечного знания.

Алогон - чувственная, вожделеющая и аффективная(страстная) часть души - смертна.

Только в колеснице Богов “кони”, управляющие душой, согласны, у человека, всегда одна часть души “тянет” колесницу вверх, другая - вниз.(см. об этом в д.”Федр”).

Тело и душа.

По Платону, диафрагма отделяет в теле человека среднюю часть души от низшей, ее же высшая часть сосредоточена в голове. В алогоне существует такое благое проявление как праведный гнев - наилучшее из аффективного в природе человека.

Движения души связаны с телом - это желания, заботы, ложные и правильные мнения, радость и страдания страх, любовь и ненависть.

Любовь обладает огромной силой в созидании сущего, однако и она, по Платону, может быть Афродитой земной (шаловливым Эротом в драных одеждах) и Афродитой небесной.

Платон придерживался идеи метемпсихоза: душа человека проходит цикл испив воды забвения она живет в теле 100 лет, затем 1000 лет - вне человеческого тела испытывает на себе награду или наказание, затем вновь обретает жизнь в теле 

( трижды побывав в теле философа, душа может избавиться от метемпсихоза).

Творчество, состояние экстаза, связывает между собой алогон и логистикон человеческой души, однако предназначения их различны. Платон предлагал даже рассмотрение человеческих душ в порядке их иерархии: высшее - душа философа, далее души царей, государственных деятелей, врачей, прорицателей, поэтов, ремесленников, софистов, тиранов.

Учение о ГОСУДАРСТВЕ.

*Над “Государством” Платон работал в течение 30 лет (начиная с 90-х годов и заканчивая 60-ыми). Одновременно с работой над проектом идеального государства деятельный Платон делал попытки перевоспитания сицилийского тирана Дионисия, и это чуть не стоило ему жизни и свободы.

Модель идеального государства прорабатывалась также в “Политике” и “Законах”.

Платона постигло разочарование в осуществимости его собственных идеальных конструкций, также как неразрешимой для его эйдологии оказалась проблема “третьего человека”, однако интеллектуальные поиски выдающегося мудреца Эллады до сих пор нас волнуют и заставляют задуматься у судьбах человечества.

Модель идеального государства у Платона имеет психологический оттенок, государство выстраивается по аналогии со строением человеческой души. Как мне кажется, главная проблема, которую Платон решает – это проблема профессиональной пригодности граждан государства к занимаемым ими должностям, возможно, стимулом послужил непрофессионализм судей, осудивших лучшего из афинян Сократа на смерть по закону.
Платон рассуждает следующим образом: государство ВОЗНИКАЕТ там и тогда, где и когда возникает разделение труда для удовлетворения множества человеческих потребностей люди различны по своим способностям и склонностям, однако от природы они равны, как это бывает в семье между братьями ( существуют золотые, серебряные и медно-железные души, причем от родителей с медно-железной душой вполне может родиться философ с “золотой” душой); в реальности существуют законные (монархия, аристократия и демократия) формы правления и беззаконные (тирания, олигархия). Демократия (родная для Платона форма правления в Афинах, убившая по закону его любимого учителя Сократа) легко перерождается в тиранию с охлократией (властью толпы) , т.е. демократия может стать”безумным большинством”, ибо чрезмерная свобода сродни рабству. Демократия скрывает, по Платону, человеческие пороки: наглость - под маской просвещенности, разнузданность, - под маской свободы, распутство -под маской великолепия, бесстыдство - под маской мужества.

Идеальная модель государства у Платона.
Классы людей в государстве распределяются в соответствии со строением души: логистикон государства - это разумные правители из числа философов;

алогон имеет две составляющих: воля(яростная часть души) = воины - стражи государства и желания, вожделения=ремесленники. Все три части необходимы для государства и самодостаточны. В идеальном государстве нет института частной собственности, даже дети и жены общие. Для каждого ребенка каждая женщина государства мать и каждый мужчина - отец. Дети - это собственность государства, их воспитание имеет общественный характер, а рождаемость регулируется ( женщинам разрешено рожать детей с 25 до 40 лет, т.к. дети должны быть здоровыми по-спартански). Т.о. личность может быть счастлива только как часть единого целого в Государстве Платона. Семейственность государства не исключает ни уничтожения нежелательных детей, ни системы доносов, ни цензуры в сфере творчества. Все эти положения о государстве были в истории философии охарактерезованы как модель “казарменного социализма” у Платона еще на заре развития европейской цивилизации.

Разочарование Платона проявит себя в “Законах”, где он заметит, что люди подобны куклам в руках богов, однако будет тверд в своей убежденности в том, что основное социальное (общественное ) зло заключено в себялюбии.

Платон прожил долгую жизнь ( более 80 лет), основал философскую школу - Академию, взрастил талантливых учеников, среди которых знаменитый Аристотель; всю свою жизнь чтил память любимого учителя Сократа. Он оставил по себе добрую память и бесконечные философские споры.

АРИСТОТЕЛЬ.

род. в 384г.- умер в 322 г. до н.э.

Биография. 

Родился в городе Стагире (Северо-западное побережье Эгейского моря). Его отец Никомах принадлежал к потомственному роду врачей (асклепиадов) при македонском дворе. Аристотель был сверстником и другом отца Александра - Филиппа II, впоследствии воспитателем и учителем самого Александра Великого. “Я чту Аристотеля наравне со своим отцом, т.к. если отцу я обязан жизнью, то Аристотелю тем, что дает ей цену,”- говорил Александр Македонский. В отроческие годы Аристотель помогал отцу в его врачебной практике, но рано потерял родителей, поэтому был отправлен для получения более совершенного образования в Афины, и в 17 лет попал в Академию Платона. Академия в момент поступления в нее Аристотеля просуществовала уже 20 лет. Сам Аристотель также проводит в Академии 20 лет, после смерти учителя - Платона он надолго покидает Афины (347 г.до н.э.), обосновывается в малоазийском городе Ассосе, где женится и счастлив недолгое время  ( Аристотель завещал похоронить себя вместе с рано умершей женой). Конец 40-х годов - это возвращение Аристотеля к македонскому двору, где он становится воспитателем 13- летнего Александра.



В 338 году до н.э. происходит решающее для судьбы Эллады событие - битва при Херонее (в Беотии), после которой македонский царь Филипп II становится властелином всей Эллады. Аристотель возвращается в Афины как представитель промакедонской партии. Начинается 2-ой афинский период в его судьбе.



Второй афинский период - это уже не ученичество, а создание собственной философской школы - Ликея ( как метек,.т.е. пришлый человек, иностранец Аристотель мог организовать школу лишь в пригороде Афин в Ликее - месте для гимнастических упражнений рядом с храмом Аполлона Ликейского, в состав которого входило здание, роща и сад с крытыми галереями для прогулок= перипатос, отсюда и название школы - “перипатетическая”).

Ликей= философская перипатетическая школа Аристотеля, просуществовала несколько веков, ее влияние испытывало на себе не раз христианская Европа: во времена арабского переводческого движения (IX в.) и во времена торжества схоластики (XIII в).



Аристотель преподавал в Ликее более 12 лет. Александр казнил племянника Аристотеля, отношения между ними были последние годы жизни македонского царя безнадежно испорчены, однако после внезапной смерти Александра и начавшегося в Афинах антимакедонского восстания ( 323 г.до н.э.) Аристотель был вынужден как представитель македонского двора покинуть город, ставший ему родным, в пути он умер.

Аристотель сам подверг себя остракизму, дабы второй раз не дать совершить Афинам, по его же словам, преступление против философии ( имелась в виду судьба Сократа).

Заслуги перед античной философской мыслью у Аристотеля велики: он первым попытался классифицировать и систематизировать античную философскую мысль в “Метафизике” ( в своем учении о “Первознании”); он создал науку о правильном мышлении и его законах - Аналитику, позже названную Логикой, он дал подробные описания растений и животных, много работал в области осмысления политической практики древних эллинов, заложил основы теории нравственности - Этики, дал теоретическое обоснование представления о едином Боге=Теосе, связал Аналитику с Онтологией, дав оригинальное решение ряда онтологических проблем ( проблема первоматерии, соотношения возможности и действительности, трактовка движения, философское истолкование целесообразности=телеологичности природы и др.).



Труды Аристотеля дошли до нас в доксографическом (переписанном) виде полнее многих других античных источников.

МЕТАФИЗИКА.

Предметом философской онтологии Аристотель считал “начала и причины” всего сущего.

В основу онтологии им была положена ПЕРВОАКСИОМА бытия - “Вместе существовать и не существовать нельзя.”
Закон ТОЖДЕСТВА: А=А лежит в основе мироздания. О небытии можно мыслить и говорить, однако в онтологическом плане его нет, по Аристотелю.
В Боге=Теосе совпадают формы мысли и бытия, Бог не творит мира, однако мир есть его самоосуществление, Бог есть мышление о мышлениии (всп. Парменида-  “Одно и то же мысль и то, о чем мысль существует”). Фюсис=природа ипостась самого Теоса, поэтому существует и во времени и вне времени. Человек, любящий Бога, самоосуществляется в нем.

Первоматерия=хюле - это инобытие, или чистая возможность, чистая неосуществленность.

Движение есть переход возможного в действительное ( материя, осуществляясь, становится формой).

Аристотель через представление о хюле как инобытии, или бытии в возможности приходит к выводу о существовании 4-х основных ПРИЧИН сущего: материи, движения, формы и цели.

“Возникновение вещей из противоположностей во всех случаях предполагает субстрат”, - рассуждает Аристотель, однако всюду мы наблюдаем оформленную, т.е. осуществленную или осуществляющую себя материю, т.е. действительность идет впереди возможности.


*Контрадикторность есть принцип “или-или” - осуществления жесткого выбора в действительности (энергейя), тогда как возможность (дюнамис) есть перетекающая из форму в форму контрарность.


ТЕОС есть форма форм, вся полнота действительности, первоматерия есть напротив вся полнота возможности, проекта, неосуществленности.

Т.о. Аристотель представлял мир в динамике, хотя и говорил о необходимости для мира и его созидания - перводвигателя.

СООТНОШЕНИЕ ЧЕТЫРЕХ ПРИЧИН.

“Метафизика” (см. с.102): “Ведь вполне возможно, что для одного и того же имеются все виды причин, например, у дома то, откуда движение - строительное искусство и строитель, “то, ради чего” - сооружение, материя - земля и камни, форма - замысел (логос) дома.”

***Завершение фильма А.Тарковского «Андрей Рублев» замечательная иллюстрация к этой концепции, когда гениальный мальчик ищет «ту самую» глину, без которой колокол не зазвучит.

ЭНТЕЛЕХИЯ - это самое интересное понятие в телеолгической концепции Аристотеля.

Критикуя своего учителя Платона за “удвоение” мира на эйдотическое и реальное пространство существования вещей, Аристотель показывал , что само единичное=вещь представляет источник как случайного, так и необходимого, как реального, так и возможного, как существенного, так и неустойчивого.

Первоматерия - это лишенность, т.е. небытие в действительности, бытие - в возможности.

(Если использовать старый философский анекдот, что было вначале курица или яйцо, то, по Аристотелю, и тому и другому предшествует возможная форма и того и другого).

ЭНТЕЛЕХИЯ -это осуществленность какой-то формы согласно с целью в приложении ее к определенной по качеству материи ( можно сказать энтелехио – это совершенство вещи, и несовершенных форм в природе просто нет)..
Все процессы оказываются внутренне целенаправленны, телеологичны - человек возникает из человеческой по качеству материи и потенциально ( но не актуально) завершен.
Идея ЭНТЕЛЕХИИ становится популярной в современной биологии, вынужденной считаться с открытиями в области генетики ( наследственности). Синтетическая теория эволюции (СТЭ) по-прежнему настаивает на адаптационном характере существования популяций вида, однако накоплено уже достаточно артефактов для радикального пересмотра учения о естественном отборе. Тема целесообразности вновь обретает особую значимость в современном научном контексте. См. Книгу Майкла Бейджента «Запретная археология»  (ЭКСМО,2004.)

“Все, что движется, приводится в движение чем-то иным”,- писал Аристотель, приходя к выводу о введении понятия ПЕРВОДВИГАТЕЛЯ (см. об этом в “Физике”), наряду с учением о первознании и первоматерии (см. об этом в “Метафизике”). Он как бы заземлял все поиски своего учителя Платона, говоря: “Хотя Платон и истина мне дороги, однако священный долг велит отдать предпочтение истине”. (Этика, 1,4 с.7).

ЛОГИКА.

Логику Аристотеля называют еще и Аналитикой, и Органоном.

Работы: “Категории”, “Об истолковании”, “Первая аналитика”, Вторая Аналитика”, “Топика”, “О софистических опровержениях”.

Достижения в этой области Аристотеля трудно переоценить.

Он создал основания формальной логики, сформулировав три основных закона правильного, непртиворечивого мышления, разработал способ дедуктивного рассуждения в форме силлогизма, раскрыв правила вывода в 19 правильных модусах силлогистики, четко обозначил два возможных способа суждения о предметах - аналитический и синтетический, развел представление о контрарности и контрадикторности, связал между собой логику и онтологию, взаимообогатив их; создал концепцию использования основных онтологических категорий и многое, многое другое.


Логика начинает свое развитие уже в YI веке до н.э. Элейцы используют такие приемы как приведение к абсурду, или доказательство от противного, косвенно подразумевая существование закона исключенного третьего. В IY до н.э. Аристотель создает учение о формах правильного мышления=учение о словах=»логикос», в эллинистическую эпоху стоики обогащают логику философией языка. Термин «органон» вводит перипатетик Андроник Радосский ( I век до н.э.), он предпринимает издание всех логических сочинений Аристотеля, называя их «инструметом мысли», т.е. «органононом».


Перипатетики в дальнейшем настаивают на инструментальном характере логики, стоики рассматривают логику в качестве составляющей философии и как подчиненную решению нравственных(практических) задач, платоники выступают в роли объединителей органона=инструмента и  всего корпуса философского знания.


Сам термин «логика» вводит в употребление еще до Аристотеля атомист Демокрит, написавший трактат «Пери логикон кай канон», в котором изложил индуктивный подход в исследовании.

 Следует подчеркнуть, что органон применительно к самому Аристотелю имеет статус ОНТОЛОГИЧЕСКОГО знания. Законы логики, по Аристотелю, являются аксиомами, определяющими сущее как таковое. При этом Аристотель не отказывался и от возможного инструментального применения законов, т.е. от их возможного автонмного значения.

Три основных закона логики Аристотеля:

Закон тождества: Вместе существовать и не существовать нельзя. ( Объем и содержание мысли о каком либо предмете должны быть строго определены и оставться постоянными в процессе рассуждения о нем).А=А

Закон недопущения противоречия: Нельзя в процессе рассуждения о каком либо предмете утверждать что либо и отрицать в одном и том же отношении одновременно. А и не-А вместе невозможны. А  А.

Закон исключенного третьего: Если одновременно даны А и не-А, и если не-А противоречиво, то оно ложно, а А истинно. (Или А или не-А,  А  А).

Сам Аристотель называл свою Аналитику - учением о словах=логикос. Он достиг совершенства разработав систему правильного вывода в СИЛЛОГИСТИКЕ.

В “Первой Аналитике” читаем: “Силлогизм есть речь, в которой если нечто предположено, то с необходимостью вытекает нечто отличное от положенного в силу того, что положенное есть”. 



Так например, сказав, “все люди смертны, а Сократ человек, значит и он смертен” - мы незаметно для себя сделали вывод, который не могли не сделать. Напротив, если мы сказали “некоторые птицы летают, а некоторые не летают”, то вывода как бы мы не бились, не получится.

Знаменитым стало положение Аристотеля о том, что никакого вывода не следует как из двух частных суждений, так и из двух отрицательных суждений, но стоит рассуждению принять силлогистическую форму, т.е. сочетать в себе частное и общее суждение, как вывод явится сам собой, в истинном или ложном варианте.

В ЭТИКЕ Аристотель сосредоточил внимание на том, что добродетель отнюдь не обладает сугубо рациональным, оторванным от самого человека характером (критика Сократа за излишний рационализм тождества добродетели и знания), его принципом стало ДОБРОДЕТЕЛЬ ЕСТЬ ДОБРОДЕТЕЛЬНЫЙ ЧЕЛОВЕК. Он отнес политику и этику к практическим формам знания. Этические добродетели приобретаются путем воспитания , по Аристотелю, и являются неким средним составляющим двух пороков, например мужество - это среднее между храбростью и трусостью.

В “ПОЭТИКЕ” он раскрыл сущность эффекта очищения страданием=КАТАРСИС (всп. “Имя Розы” У.Эко).

В “ПОЛИТИИ” дал определение человеку. 

ЧЕЛОВЕК ЕСТЬ СУЩЕСТВО ПОЛИТИЧЕСКОЕ.

ГОСУДАРСТВО = энтелехия человека как гражданина.



Аристотель определил формы правления как правильные (монархия=царство, аристократия, полития=республика) так и неправильные (тирания, олигархия и демократия). Он считал, что формы способны к взаимопревращениям : демократия может стать властью толпы, т.е. охлократией, тирания - демократией, олигархия - деспотией, царство (монархия) - аристократией или политией, полития - олигархией, олигархия - тиранией.

Аристотель составил целую эпоху в истории философской мысли и мы с почтением снимаем шляпу перед великим греком.

ЭПОХА ЭЛЛИНИЗМА.


Так принято называть время, растянувшиеся от периода распада империи Александра Македонского после его внезапной смерти в 323 г.до н.э. до начала зарождения христианства, включая эпоху существования императорского Рима, вплоть до изгнания последних греческих философов из Афин византийским императором Юстинианом в 529 г. н.э.


Такого рода хронология условна. Можно охарактеризовать этот период в плане содержательном как послесократический, эклектичный период существования греческо-римской мысли. Можно рассматривать его в двух направлениях - развитие эллинистической мысли и философской мысли латинян под ее сильным влиянием.

В этом случае выделяются следующие направления:

1.Сократические школы - киники, мегарики, киренаики.

2.Атомизм - эпикуреизм ( сад Эпикура в Элладе, концепция Лукреций Кар - в др.Риме).

3.Стоицизм - Зенон - Эллада, Сенека - Рим.

4.Скептицизм (Пиррон, 323 г.до н.э.) и эклектицизм (Цицерон, др.Рим).

5.Академия Платона - неоплатонизм Плотина (270 год - умер Плотин).

6.Поздний пифагореизм - неопифагореизм ( с конца 4 в. до н.э.).

Историческая справка.


 Походы Александра Великого - 334-323 до н.э. - первая попытка создания мировой империи военным путем и путем объединения народов на основе одной языковой культуры - эллинистической. После смерти Александра духовным центром его империи, распавшейся на три царства (Египетско-греческое, Македонское и восточное Индийское) становится Египет Птолемеев с центром в Александрии ( зд. создается знаменитая Александрийская библиотека - сосредоточение книжной мудрости Европы, при Птолемее II библиотека насчитывала 700 тысяч книг, ее золотой век представляли такие директора как Зенодот, Аполлоний Родосский, Эратосфен, Аристид, Аполлоний Эйдограф, Аристарх Самофракийский). Сирия эпохи эллинизма постепенно становится своеобразным этническим ( прежде всего языковым мостом) между Востоком и Западом. В 147 году до н.э. Эллада во второй раз теряет свою независимость и становится Римской провинцией. 

В эпоху эллинизма творят такие ученые древности как Евклид (жил ок.330 - 277 г. до н.э.), создавший основания современной математической науки (им написаны “Элементы”, в основу математики положена логика Аристотеля, 5 постулатов, серия дефиниций и общие аксиомы, а также частое использование метода приведения к абсурду в процессе доказательства), и Архимед (род. ок. 287 г. до н.э.),  погибший от рук римлян со словами:”Отойди, не трогай моих чертежей” - а также утверждавший: “ Дайте мне точку опоры, и я переверну мир,”- ученый, которому по значимости открытий в области механики, гидростатики, математики нет равных среди древних.

ОСНОВНЫЕ ИДЕИ ЭПОХИ ЭЛЛИНИЗМА 

1.Распространенность КОСМОПОЛИТИЧЕСКОГО идеала (родоначальники - киники).

2.Индивидуализм (мегарики, Эпикур, стоики). Связан с поисками индивидуального счастья («эвдемонией»).

3.Выделение ЭТИКИ в качестве самостоятельного вида знания, в качестве основания всех философских изысков: АТТАРАКСИЯ=невозмутимость, АВТАРКИЯ=самодостаточность, равнодушие к внешним неудобствам для человека - наиболее характерные понятия, обыгрываемые в эту эпоху философами; особое отношение к смерти - эпикурейско-стоическое ( при жизни смерти нет, после смерти - жизни - формирование своеобразного античного атеизма , оказавшего много веков спустя влияние на марксизм).Проблема эутаназии, т.е. “легкой смерти” в императорском Риме (пример самоубийства философов Сенеки, Лукреция Кара). АПАТИЯ - недопущение страстей, сознательное равнодушие.

4.Возникновение в неопифагореизме и в медиоплатонизме арифмософии и арифмологии 

( концепция соотношения монады и диады в космосе, мистический оттенок исследования; главная цель познания - ЕДИНСТВО с БОГОМ, утверждение бессмертия разумной части души; рассмотрение истинного знания как мистического прозрения, философа как сверхчеловека). Античный герметизм перерастает в герменевтику.

5.Эклектицизм философских школ и учений, т.е. сочетание в одном учении противоречащих друг другу утверждений.

СОКРАТИЧЕСКИЕ ШКОЛЫ.



Мегарики - основоположник - Евклид из Мегар, философские исследования складываются под влиянием идей софиста Горгия, элеатов и “архи-софистической” логики рассуждений Сократа; в древности их называли “эристиками”=спорщиками; они поставили проблему существования семантических и логических парадоксов, получившую наименование “мегарские вопросы”и сохраняющую свою актуальность и по сей день.

Киренаики - основатель школы - Аристипп из Кирены(город в Сев.Африке); древние гедонисты, т.е. сторонники практической философии удовольствия: если сфера неистинного знания, т.е. область мнения=докса - это единственно доступное человеку знание, то именно чувственность следует как основу такого знания предпочесть всему остальному: необходимо научиться получать как можно больше положительных эмоций, научиться владеть человеческой устремленностью к получению удровольствия (“Ведь я владею Лаидой, а не она мной..,”- говорил Аристипп).; для киренаиков характерен ЭТИЧЕСКИЙ РЕЛЯТИВИЗМ, приведший их в лице Гегесия-смертепроповедника к утверждению наивысшего удовольствия в сознательном самоотрицании телесного бытия - сознательном самоубийстве.



Киники - основатель - Антисфен из Афин (софист, ученик Сократа, учередитель философской школы Киносарг) и Диоген из Синопа (город на южном побережье Понта Эвксинского=Черного моря), “философствующая собака=кюнэ”, как его называли. 

Основная позиция - лучшая философия - это правильно выстроенная жизнь; БЛАГО=ПРЕВОСХОДНАЯ ЖИЗНЬ. 



В учении киников парадоксально сочетался античный ИНДИВИДУАЛИЗМ (принцип аттараксии = невозмутимости, равнодушия к власти, комфорту, смерти) с КОСМОПОЛИТИЗМОМ (Диоген представлял себя гражданином мира), энциклопедизм в познании, ДУХОВНЫЙ АРИСТОКРАТИЗМ с презрением к комфорту, привязанности души к обеспечению всех телесных нужд (Диоген мог ночевать либо в пифосе=сосуде для хранения зерна, либо под открытым небом; на пиру мог в нарушение всех принятых норм поведения нагрубить хояину, а завоевателю Алесандру приказать отойти от него, дабы “не застить солнца”). Платон называл Диогена “спятившим Сократом”, однако после смерти именно Диоген удостоился изваяния в форме “небесной собаки”( когда-то его учитель Сократ клялся собакой, а сам Диоген называл себя киником от слова “кюнэ”=пес); на памятнике значилась надпись: “Даже бронза ветшает со временем, но слава твоя, Диоген, во веки не прейдет, ибо лишь ты сумел убедить смертных, что жизнь сама по себе достаточна, и указать наипростейший путь жизни”.



Сократические школы развивались в течение IV века до н.э. угаснув окончательно в III в до н.э., оказав влияние на “школьную” философию, а также философию римлян.

АНТИЧНЫЙ АТОМИЗМ.
“Сад” Эпикура.
Философская школа, возникшая в конце IV века до н.э. в предместии Афин, основатель - ЭПИКУР с острова Самос (род. в 341 г. до н.э.). Идеи эпикурейцев дошли до нас фрагментарно в форме писем Эпикура и отдельных максим его школы.

Основные идеи: реальность познаваема в своей чувственности(учение о познание было названо “каноника”), человек самодостаточен в своем обретении счастья, т.е. человек автархичен ( в Саду Эпикура произошла демократизация самого интеллекта через уравнивание в правах ( внешних и внутренних) мужчин и женщин, богатых и бедных, знатных и безродных);




 в сфере ОНТОЛОГИИ - Эпикур пытался сочетать достижения в области логики, физики и этики: чувственные основания познания наталкивали его на идею внутреннего единообразия космоса, в основе имеющего движущиеся далее неделимые элементы=атомосы и пустоту=пространство(атомосы по своему числу, как и пространство по своей величине составляют бесконечность, если же признать конечность множества или пустоты, то они окажутся несоизмеримыми ), атомосы способны к самопроизвольному отклонению ( т.е. в определенной степени порядок=космос Универсума, по Эпикуру, саморегулирующаяся система): в процессе познания в нас проникают образы бытия, их фиксируют наши ощущения (“симулакра”), затем часть из них закрепляется в памяти (“пролепсис”, образование имен вещей), предвосхищая будущий опыт; высшей ступенью знания о мире являются чувства наслаждения и страдания, которые позволяют человеку, сделав выбор, действовать сообразуясь с измерением между благом и не-благом для себя. Эпикур использовал элейский принцип: ничто не рождается из небытия, поэтому ничто не исчезает совсем, а бытие=реальность была, есть и будет как она есть, и не стоит бояться того, чего нет, т.е. смерти, ибо ее нет при жизни (каждый миг миры рождаются и умирают, тогда как универсум вечен). 



Т.о. концепция эпикурейского ЭВДЕМОНИЗМА=способа достижения счастья выстраивалась на сочетании знания физики, логики и этики.



*Отличием эпикуреизма от концепции Левкиппа-Демокрита в сфере атомистики явилось различение атомосов не по форме, порядку и позиции в пространстве, а по фигуре, весу и величине (близко современной трактовке элемента): все атомы “падают” под действием тяжести, мышление же есть наибыстрейшее движение, по мнению эпикурейцев, вводивших также понятие минимума как предела далее неделимого. Атомы не падают в бесконечности по параллельным траекториям, т.к. способны к “произвольному отклонению” - это тот элемент свободы, который давал основания для построения принципов индивидуалистической этики в эпикуреизме.


Этика Эпикура - это возвеличение принципа АТТАРАКСИИ и АВТОРКИИ невозмутимости и самодостаточности (человек сам для себя - источник пользы и наслаждения жизнью) и принципа АПОНИИ (отсутствия телесного страдания): необходимо различать естественные и необходимые удовольствия(утоление голода, жажды, правильное дыхание и т.д.);естественные, но необходимые (элегантная одежда, комфорт и т.д.); неестественные и не необходимые ( все формы человеческого тщеславия: желание власти, славы и т.д.). Любовь не может быть источником истинного удовольствия, т.к. составляет источник беспокойства, а вот ДРУЖБА есть наибольшее благо для избрания счастливой жизни. Любое страдание либо проходит, либо завершается смертью, но смерть не есть страдание. В максимуме аттараксии человек равен Богам, ибо сопряжен с вечностью. Смерть есть ничто, которого не существует. “Мудрец будет счастлив и на дыбе”, - говорил Эпикур.

*Свою вторую жизнь эпикуреизм обрел в Италии. Филодем в нач. 1 века до н.э., а затем Тит Лукреций Кар в середине того же века писали об истинах, внятных только человеческому сердцу. Лукреций Кар написал сочинение “О природе вещей”, Филодем создал эпикурейский кружок в доме консула Пизоне близ Геркуланама. Аристократизм духа провоцировал не только на аттараксию в форме жизни, но и на равнодушие к смерти в форме сознательного самоубийства, так знаменитый Лукреций Кар покончил собой в 44 года.

СТОИЦИЗМ.


Основатель стои - семит Зенон с острова Крит ( конец IV века до н.э.); 

стоицизм испытал на себе влияние эпикуреизма, кинизма и Гераклита Эфесского. 

Основная идея - философия есть не знание ради знания , а искусство жизни (искусство достойно жить и умирать). 

Истинное знание - это не только вчувствование, но и сочувствие,т.е. согласие логоса=закона бытия с выстраиваемым в душе человека знанием о предмете (каталепсис - это “живой образ” бытия в душе); логика разделялась на риторику (совещательная, судебная, хвалебная) и диалектику( представление, суждение, умозаключение, софизмы, буквы и части речи с грамматическими оборотами); особым образом ими была выделена сфера представления=фантазия=((((((((. Они рассматривали слово=термин как телесное по своей сути, как “дион”, его равно слышат греки и варвары, однако существует и бестелесная суть - это связь между телесным словом-именем предмета и самим предметом (вспомним “третьего человека” в эйдологии Платона), структура-объединитель слова и предмета - это лектон=((((((. В онтологическом плане Зевс - это Логос, активное начало мира. Активное существо человек стремится не к тому, чтобы стать пассивом=материей, а к согласию с активным началом=Логосом, поэтому добродетельная жизнь совпадает с жизнью, устремленной к познанию, добродетели же взаимосвязаны, поэтому одна, совлекает ко всем прочим(разумение - к мужеству, мужество- к справедливости, она же к здравомыслию). Даже лучшее государственное устройство - это, как жизнь мудреца, есть золотая середина - смесь демократии, монархии и аристократии.

В этическом плане стоики приверженцы аттараксии, а также АПАТИИ=недопущения страстей до своей души.



Стоицизм был предельно практичен, эклектичен и антропоцентричен, предугадывал основные положения пантеизма, а также в своем отождествлении реальности с телесностью тяготел к гилозоизму (принцип: одно воспринимается через другое, вместе - через все=теория”универсальной симпатии”); признавалось существование мировых пожаров в недрах концепции “вечного возвращения”(видимо, поэтому признавалось существование судьбы в форме провидения: “хотящего судьба ведет, а нехотящего - тащит”/Сенека/.

*Зенон проводил занятия в Портике, по-гречески называемом “Стоя”, отсюда и сам термин “стоицизм”. Понятие стойкий, видимо имеет связь не только с понятием “стоять”, но и с античным “стоицизм”.



Стоицизм просуществовал до христианских времен, и был наиболее оригинален при всем его эклектицизиме в Римскую эпоху.



СЕНЕКА /род.в Испании=Иберии на рубеже веков и эпох, покончил жизнь самоубийством в 65 г. н.э.; воспитатель императора Нерона; создатель многочисленных дошедших до нас работ - “Диалоги”, “Нравственные письма к Луцилию”, трагедии “Медея”, “Федра” и др./., утверждал, что Бог имманентен миру как провидение, Бог есть высший разум, Природа, Судьба; человек двояк в своей природе, сочетающей телесное(временное) и духовное(вечное)- влияние платонизма; СОВЕСТЬ - это духовная сила (в этом Сенека абсолютно оригинален), фундамент человека, это осмысление добра и зла, интуиция первоначальная и незаместимая: никто не может убежать от совести, как можно скрыться от преследующего закона,- укусы совести смертельны, она есть чистое воление=волюнтас (термин, которого не было у греков, но только у латинян); человек существо грешное, поэтому мудрец будучи человеком также грешен (т.е. совершает жизненные ошибки, промахи, несуразности)- понятие греха у Сенеки также оригинально для античности; рабство позорит человечество как социальный институт: добродетель доступна всем, она требует человека в “голом виде”; благородное происхождение всего лишь игра случая (любой человек может найти в числе своих предков и рабов, и господ); истинная духовность завоевывается, а не наследуется (“Обращайтесь с подчиненными так, как хотелось бы, чтобы поступали с тобой те, кто выше и сильнее тебя”); лучше быть обиженным, чем обидеть (вспомним сократическое: счастливее страдающий, а не приносящий страдания); в основе человеческой культуры лежит альтруизм: “Я - человек,-говорил Сенека,- и ничто человеческое мне не чуждо.”



Сторонниками стоицизма в Риме были после Сенеки знаменитый раб Эпиктет и император Марк Аврелий, творившие во II веке уже христианской эпохи. Для них характерно настроение разочарования в жизни-суете сует и возвеличивание человека как хозяина своей жизни, чувств и страстей, призыв к обретению чувства собственного достоинства; характерна также проповедь любви к ближнему, различение Нуса, души и тела как составляющих начал и Космоса, и человека (“Не плоть ты и не кожа, но выбор моральный: и если он прекрасен, блажен ты будешь вовеки”- говорил Эпиктет).



*Ю.А.Шичалин: “Для аристократической философской выдержки платоновского толка... не было места в деятельном и практическом мире эпохи эллинизма, тогда как доступная стоическая мораль, построенная на незамысловатой физике и школьной логике, имела свое воспитательное значение в необыкновенно расширившемся ...мире”. (см.в кн. Запад-Восток-Россия. М.1995 г., С.140).

СКЕПТИЦИЗМ.

Основатель скептицизма - Пиррон из Элиды (род. ок.360 г.до н.э., основание школы - 323 г. до н.э.).

Основные идеи: суетность всего (идеи гимнософистов на востоке, оказавшие влияние на Пиррона, наблюдавшего во время похода Александра сознательное самосожжение одного из гимнософистов); можно жить прекрасно в отсутствии ценностей ( все вещи одинаковы по природе, мнения ничего не меняют в самой вещи, которая есть не больше, чем есть, поэтому лучшее из возможного для человека есть АПАТИЯ=безразличие ко всему);”тотально господствует видимость”=феномена=явление; между божественным началом мира и его явленностью - пропасть, единственное благо - добродетель (она, видимо, непостижима); человеку, не различающему истину и ложь в вещах, лучше воздерживаться вообще от суждений= ЭПОХЕ= остановка в суждении; мудрец живет в молчании=афазии (всеобщий индеферентизм стал символом скептического отношения к жизни, о невозмутимости Пиррона ходили легенды, его учение записал ученик Тимон, творивший уже в III веке до н.э.); в III веке н.э. у Секста Эмпирика появляется идея “метриопатии”=соразмерности аффектов (античная философия здравого смысла). 

*Академия Платона в III веке испытала на себе влияние античного скептицизма, вела дискуссии со стоиками, тяготела к эклектике: эк-лейген по гречески означает разобрать и соединить снова; типичным представителем античного эклектицизма выступил популяризатор античной культуры римлянин Цицерон (род.в 106 - погиб от рук солдат Антония в 43 году до н.э.).

ПЛОТИН. НЕОПЛАТОНИЗМ.

Плотин (род. в 205 г. в птолемеевском Египте, им созданы знаменитые “Эннеады” /”эннея” по-гречески - девять/, созданная им философская школа преследовала одну цель - достижение “экстатического единства”; умер в 270 г. в возрасте 66 лет со словами: “Старайтесь воссоединиться с божественным, которое внутри Вас, с божеством, которое есть универсум”.)

ОСНОВНЫЕ ИДЕИ: нус(т.е. дух, интеллект, способность к познанию вечного=красоты), душа=псюхэ и космос обладают сверхчувственной природой, они ипостаси более высокого Начала, превосходящего само бытие; Душа=Псюхэ - это самое драгоценное в человеке(она имеет свою горизонталь - связь с телесностью, множественностью, и свою веритикаль - связь с вечностью, Единым), она соединяет нас со сверх-чувственным началом, она бессмертна; восхождение души к Единому возможно лишь благодаря ее самоочищению через культивирование добродетелей; этот мир лишь отражение мира сверх-чувственного, сверх-чувственный мир имеет основания в себе самом, ЕДИНОЕ=БЛАГО - основание всего, само же не имеет ни в чем основания, поэтому есть вся полнота СВОБОДЫ (воля и бытие совпадают в едином; Единое есть свет, который кругами иррадиирует, исходит, становясь бытием, т.е. Единое=Бог создает себя и из себя все сущее, в этом понимании иногда находят аналогию со средневековым представлением об эманации=истечении Бога в мир от полноты всеблагости: принцип - от света - свет), единое бесконечно, в своих характеристиках для нас апофатично, т.е. неопределимо (оно по ту сторону всего, абсолютно трансцендентно,поэтому, говоря о нем, мы прибегаем к языку аналогий); числа - это возможность раскрытия природы высших родов бытия; интутивное знание - это “интуиция прозрачности”, когда душа может выступить в качестве зеркала - чистого созерцания - внутри самое себя (высшее познается высшим в нас); материя - это кривое зеркало: вбирает и отталкивает (материальность и телесность - не одно и то же, т.к. тело аффективно, материя нет, материя есть тьма, она находится на периферии световой окружности, материю высвечивает форма, мир фюсиса - это зеркало форм=панлогизм, панформализм Плотина; тело - оформленная материя, материя освещенная светом души); вечность - это жизнь ума, временность - жизнь души, покидающей тело; в онтологическом плане возникновение и гибель постоянно чередуются на разных уровнях ( душа творит жизнь как темпоральность, во времени, копируя жизнь Духа=Нуса в вечности; рождение и смерть - это подвижная игра души, ибо “ничто не может быть вычеркнуто из бытия”; мир есть подвижная игра форм; прежде рождения человек был “чистой душой”).

НЕОПИФАГОРЕИЗМ.

Начиная с III века до н.э. и заканчивая эпохой христианства - формирует идеи арифмософии и арифмологии, в которых философия начинает рассматриваться как ОТКРОВЕНИЕ, а философ как существо, близкое к демону, т.е. в греческой традиции - пророку, сверхчеловеку; цель человека - в единении с Богом, Монада - источник всего сущего, Бог=Единое=Монада, диада помогает вывести из ее существования весь множественный мир. Платона начинают сравнивать с израильским Моисеем. Платонизм смыкается с пифагореизмом.

ФИЛОН АЛЕКСАНДРИЙСКИЙ.

Род. ок. 25 г. до н.э. - умер 50 год н.э. ( около 250 г. до н.э. был сделан греческий перевод Ветхого завета=Семикнижия, он был назван СЕПТУАГИНТА); Филон сделал попытку соединения греческой философии с иудейской религией: номос=закон Моисея он подверг аллегорическому толкованию (экзегезе), представив закон как Логос - посредник между Богом-Творцом и человеком.

СРЕДНЕВЕКОВАЯ ФИЛОСОФИЯ: средневековая античность- патристика, арабоязычная фальсафа, схоластика, возрожденческая философия гуманистов, социальные утопии периода буржуазных революций в Европе.

ХРОНОЛОГИЯ.


К 367 году канон Нового Завета выступает как сложившийся ( сочинения , не вошедшие в канон, начинают называться апокрифами Нового завета).


Христианство в своем существовании к этому периоду пережило 


-этап первоначального усвоения христианских заповедей, 


-время “гонимой церкви” ( 1 - 2 вв. н.э.); 


-этап жреческой церкви (борьба с ересями; 2 в.н.э.); 


-этап легализации церкви ( начался с 1 Вселенского собора христиан в Никее в 325 году, осуждение ереси Ария; был закреплен актом принятия христианства императором Константином перед смертью ( 337 г. н.э.). и Вселенским собором в Константинополе в 381 году, на котором христианство получило статус государственной религии ).

ХРИСТИАНСКАЯ АНТИЧНОСТЬ.


Этап освоения христианских идей сквозь призму накопленных античностью знаний о человеке и мире - от II века и до IX века - принято называть временем “ОТЦОВ ЦЕРКВИ”= патеров, т.е. периодом ПАТРИСТИКИ.

АРАБСКАЯ “ФАЛЬСАФА”.


С 529 года, времени изгнания из Афин последних семи философов преследователем “ересей” императором Византии Юстинианом, после закрытия им платоновской Академии, возникла уникальная ситуация - смещение интереса к западным культурным ценностям, в частности, к изучению античной философии на ВОСТОК.


IX - XI вв. н.э. - начинается переводческое движение на арабском Востоке, создается Дом Мудрости в Багдаде ( *в 832 году Халиф аль Машун создает «дом мудрости» в Багдаде), формируется арабская “фальсафа” на основе перепатетической традиции, а также мощная доксографическая платоническая традиция.

СХОЛАСТИКА (IХ- ХIII вв.).

В XIII начинается повсеместное формирование университетов в Европе: монастырь и библиотека уступают место универсализации образования; восстанавливается преподавание философии и теологии в школах=схолах.


Формируются “нищенские” христианские ордена типа францисканкого: между главами Орденов и Папами возникают продолжительные распри по идеологическим и политическим мотивам; для философии наступает время философско-богословских ДИСКУССИЙ, теологических СПОРОВ.


КРЕСТОВЫЕ ПОХОДЫ на святую землю Палестины, дабы освободить гроб Господень, объединяют Европу, способствуют возникновению воинственных и одновременно духовно богатых Орденов, таких как Орден Тамплиеров (от слова “тэмпл”=замок). Университет и рыцарство – почти противоречащие друг другу понятия. Рыцари и странствующие монахи – это часто малограмотные люди – носители суеверий  (например, «институт» реликвий, отличавшийся огромным количеством подделок). Ирония Сервантеса в отношении рыцарства неожиданно для него самого стала гимном рыцарскому отношению к жизни, но вызвана она была именно отрицательными чертами этого явления на Западе.

***Первый Крестовый поход – 1096-1099гг.

XII - итальянцы называют “дученто”.

XIII - “триченто”.

*Условно Данте, живший на рубеже “дученто” и “триченто” выступает в качестве своеобразной “границы”, отделяющей Средневековье от Ренессанса с его всеевропейским возвращением к истокам античных ценностей.

УНИВЕРСИТЕТ - образцом его можно считать университеты в Париже и Болонье; народен, демократичен по своему социальному составу, однако аристократичен по духу; он становится реальным синтезом светской и клерикальной ( церковной) культуры.


ОСНОВНЫЕ ЛИТЕРАТУРНЫЕ ЖАНРЫ и СТИЛЬ СРЕДНЕВЕКОВОГО МЫШЛЕНИЯ.

Средневековое мышление символично, оно соориентировано на ТЕКСТ Священного Писания и его ИСТОЛКОВАНИЕ=ЭКЗЕГЕЗУ.


Середина XY века - это начало книгопечатания в Европе, когда “язык камня”, готики, уступает место печатной КНИГЕ.


Основные литературные жанры:- исповедь ( патристика – история человеческой души важнее истории войн и государств;







- сумма( схоластика);

- теодицея ( патристика и схоластика);







- экзегеза=искусство толкования;







- апокрифы=псевдоавторство ( арабская фальсафа).


Особенностью средневекового мышления являются ретроспективность, традиционализм, дидактичность (назидательность), экзегетичность ( символичность).




Круг ОСНОВНЫХ ПРОБЛЕМ.


ПАТРИСТИКА.

Проблема сущности человеческой природы - соотношение “ветхий” - “новый” человек, т.е.

ветхозаветный Адам, отпавший от Бога, и человек “Нового Завета” - человек веры, восстановленный во Христе - Адам, возвратившийся к своему Творцу через подвиг веры;

проблема соотношения веры и разума, индивидуальной свободы воли и безволия перед Творцом;

проблема конца истории=эсхатология, Страшного Суда, христианское истолкование прогресса; 

проблема отношения человека к церкви Божией - концепция “двух градов” Августина;

проблема оправдания Бога = теодицеи за существование наличного мирового зла;

проблема доказательства бытия Божия (онтологическое доказательство и др.);

концепция греховности в сфере нравственности.


СХОЛАСТИКА.

Перипатетическая традиция в христианском богословии - концептуализм и телеологизм Томаса Аквината, учение о материи в аввероизме; спор “о словах” между номинализмом и реализмом; концепция двух истин, создание оснований для возникновения системной научной мысли=разработка аппарата формальной логики Аристотеля.


В сфере онтологии, антропологии и гносеологии богословско-философская мысль Европы задала иные по сравнению с античной мыслью ориентиры.


ОНТОЛОГИЯ=КРЕАЦИОНИЗМ.

Мир рассматривается либо как творение Божие, либо как самоосуществление Творца. Неоплатонизм в лице Плотина провоцирует христианскую мысль на рассмотрение акта творения мира в мистическом ключе “богоистечения”=богоосуществление через эманацию=светоистечение (тьма=первоматерия), на постижение знания целостно в молчании (истоки исихазма лежат в платонизме).

Схоластическая мысль привносит в лице Фомы Аквинского (1225Неаполитанское королевство – 1274монастырь Бернардинцев; в в 1323 г. причислен к лику Святых, осн. произведение «Теологическая сумма») идею творения мира из ничего=“нихил”, а также идею целесообразности=телеологичности мира, почерпнутую в трудах Аристотеля. Фома признает лишь апостериорное доказательство бытия Божия : эйдос должен находиться в самой вещи( влияние перипатетизма). От творения переходим к Творцу, поэтому возможно доказательство бытия Божия от «первотолчка», от причины как первопричины, от совершенства, от цели( финальное ), и как вывод: Бог имеет необходимость в себе самом, а все вещи в нем.

Несколько в ином ключе мыслил представитель арабской фальсафы Ибн Рушд ( 12 век). Он написал «Систему комментариев к произведением Аристотеля», в ней утверждая, что душа лишь форма материи, исключающая свободу воли, отрицающая индивидуальное бессмертие. 

 
В средневековой богословской традиции складывается привычное для нас линеарное представление о всех процессах. Время начинает рассматриваться как время человека: от Сотворения до Страшного суда, т.е. линейно ( возникает, незнакомая античности, идея ПРОГРЕССА).


ГНОСЕОЛОГИЯ=ТЕОРИЯ ПОЗНАНИЯ.

Источником истинного знания становится ВЕРА. Сократический принцип: превосходное знание=превосходная жизнь становится принципом: жизнь в Боге есть обладание истиной, т.к. Христом сказано:”Я есмь ИСТИНА”. Вера открывает в человеке бездну бездн индивидуальной свободы - источник персонального иррационализма. Знаменитая “Исповедь” Августина (354 - 430 гг.) открывает новую страницу в понимании человека: “человек и память - одно и то же”; “люби - и делай, что хочешь”, “великая бездна есть сам человек, ибо волосы его легче счесть, чем его чувства и движения его сердца”.Появляются и новые виды искушения абсолютной индивидуальной свободой. Понятия греха, совести, покаяния становятся частью христианской гносеологии.

Схоластическая эпоха в период дискуссий и споров была особенна внимательна к возможностям тех логических форм, которые создавали основания для герменевтики=экзегетики, для доказательств бытия Божия, для обоснования тварности природы, как следствие - разработка аппарата формальной аристотелевой логики и спор НОМИНАЛИЗМА и РЕАЛИЗМА по вопросу о сущности слова=логоса ( ибо мир- творение по слову Божию, Христос есть вочеловечение Слова : “Вначале было Слово=Логос , и Слово было у Бога, и Слово было Бог”, - Евангелие от Иоанна ).

РЕАЛИЗМ (источники: Платон, неоплатонизм)- признание онтологического статуса универсалий=общих понятий, включая понятие Сущности как вбирающей в себя существование: онтологическое доказательство бытия Божия (Ансельм Кентерберийский, Филон Александрийский, Августин, Боэций) - Бог есть то, более чего нельзя помыслить, но т.к. существующее в действительности превыше существующего в мысли, то Бог существует (или - если признать Бога за идею всей полноты сущности, то она неизбежно включит в себя и существование).

*Концептуализм - умеренный реализм. Представитель - Фома Аквинский ( 13 век).

Универсалии существуют в трех ипостасях: “до вещей” (Бог); “в вещах” ( субстанциональность=существенность признаков самой вещи (влияние Аристотеля); “после вещей”(в человеческом разуме).

НОМИНАЛИЗМ - (источники: кинизм Антисфена, стоицизм, критика платонизма Порфирием) - универсалии принадлежат человеческому уму, каждой вещи соответствует одно имя (знаменитая “бритва Оккама”). Расцвет номинализма приходится на XI - XIYвек, его представители: Беренгар Турский(11 век), Росцеллин, Дунс Скот, Оккам (14 век).

*Современный номинализм в математике отказывается рассматривать абстракции=общие понятия вне контекста, ориентирует себя на логику в форме узкого исчисления предикатов: включение в чистую теорию абстракций приводит к появлению в ней парадоксов.).


АНТРОПОЛОГИЯ.

Человек - любимое из творений Божиих, но его цивилизация есть результат первородного греха познания ( захотели быть как боги ); человеческая природа парадоксальна- вера сопрягает человека с вечностью, однако жизнь его проходит во временности (от грехопадения до Страшного суда); человек в христианстве всегда цель и никогда - средство (однако человек, обладающий свободой воли, сам делает из себя средство преобразования очеловеченной природы); человек способен выбрать жизнь вечную, его бессмертие носит индивидуальный характер, однако часто он избирает жизнь по плоти, т.е. смерть ( Ветхий завет: “прах ты - и во прах обратишься”; Новый Завет: “не все мы умрем, но все изменимся”- из посланий ап.Павла ).Бог есть любовь, жизнь человека должна выстраиваться по истине в Боге: возлюби даже врагов своих, как самого себя.

Природа человека в христианстве трояка: тело, душа, дух.

Через сына Христа, его распятие за грехи человечества, Господь заключает Новый Завет с человеком - завет авраамовой веры во спасение души и тела через Воскресение в духе.

Заповеди антилогичны, абсурдны, ибо жизнь, ее поток столь же нелогичен, но поэтому и действенны - вера горами движет, т.к. обнаруживает мощь человеческой воли.

Духовность человека в христианстве - это сопряжение человека с Творцом, обретение вечности уже при жизни, понимание красоты как имеющей идеальную природу - появление иконописи - главное - взгляд, глаза - образ души, проступающей через телесную природу ( аскеза как образ жизни, монастырь, институт монашества - это попытка человека уйти от временности чувственной природы тела ). Появляется философия МОЛЧАНИЯ=исихазм (молитвенная сосредоточенность, отрешенность от чувственности вместо апатии скептиков, постижение собственной духовности через внутренний разговор с Богом ). Франциск Ассизский - борьба против излишеств аскетизма - “тело - мой друг”.

На основе новой антропологии выстраивалась и новая антропософия.

Итоги: переоценка всех нравственных ценностей с позиций веры в Творца всего сущего и данных им заповедей (Нагорная проповедь Христа); новый смысл истории; новый взгляд на соотношение смертности и бессмертия, новый взгляд на соотношение рацио и интуицио; понятие о воле как источнике индивидуальной свободы - искушение человечества индивидуальной свободой; особый взгляд на безволие человека в отношениии Творца - покаяние, исповедь; церковь как соборность ( таинство причастия), как телесное воплощение Христа.
К НОВОМУ КУРСУ ИСТОРИИ ФИЛОСОФИИ, НАУКИ и ТЕХНИКИ.
ПРОБЛЕМЫ: 1) специфика натурфилософских исследований периода Средневековья ( позднее Средневековье, Возрождение);



 2) как из «естественной магии» выкристаллизовывается наука с ее современной ( по началу ньютонианской) атрибутикой.


 Сверх-задача средневековой натурфилософии – достижение гармонии между человеком и природой ( в эпоху Ренессанса – раскрытие тайны человека как любимого из творений Божиих, как следствие, - интерес к анатомии человека); смена парадигмы теоцентрического мышления на тенденцию к антропоцентрической парадигме ( полная замена произойдет в эпоху Просвещения).

 Предпосылки и предшественники возникновения «естественной магии».

-ритуалы (магические) на Древнем Востоке и различные виды предсказания судьбы в эпоху Античности;

- герменевтика ( истоки – истолкование семикнижия Филоном Александрийским);

-гностицизм ( христианская эпоха);

- арифмология и арифмософия неопифагореизма и неоплатонизма.

*Гностицизм /общая характеристика/.

Первое упоминание ( по словам А.Ф.Лосева) – в Деяниях Святых Апостолов появляется некто Симон Маг, который под влиянием проповеди ап, Филиппа крестится, затем требует за деньги даровать ему благодать Святого Духа, далее судьба его - либо раскаяние, либо впадение в «ересь» и гибель.

Специфика гностического толкования Священных текстов

 – РАЦИОНАЛИЗМ;

- ДУАЛИЗМ Духа и Материи ( или двух Духов);

- разрыв трех начал единого Бога ( Отца, Сына и Духа Святого);

- введение представления о Софии;

-понятие об «эонах», рассмотрения Христа в качестве «эпилога» человеческой истории.

Пример.

Симон Маг таскает за собой блудницу Елену, объявляя ее символом вечной красоты и женственности, имеющей перевоплощения в женщинах разных эпох.

Офиты ( от ophis – с греч, змея) – создатели культа «змея» ( дуализм двух начал бытия, двух «змеев»); обожествляли Ум и Знание ( их дал один из «змеев»).

Каиниты – выдвинули учение о двух Софиях: высшей и низшей. Каин – высшее начало, убивающее Авеля- низшее начало. В их системе воззрений Иуда – предатель Христа – единственный подлинный служитель высшей Софии ( см. об этом рассказ Леонида Андреева «Иуда Искариот»).

А.Ф.Лосев считает, что представление о человеке как о личности в гностицизме христианской эпохи уже существует, но не выработано представления о об абсолютной личности – Богочеловека – Христа, преодолевшего смерть ( см, об этом у Лосева в «Истории античной эстетики», эпоха эллинизма).

«Естественная магия» - термин отработан Марсилио Фичино /1433-1499/ ( представителем Флорентийской платоновской академии ХY века; магическая доктрина выражена в работе «О жизни»).

 Основная идея взята у неоплатоников – универсальная одушевленность вещей. Дух – самая тонкая субстанция, пронизывающая все тела; отсюда возможность «установления звездной симпатии» между всеми вещами и человеком в том числе ( этому, с т,зр, Фичино, способствует музыка, медицина и т.д., среди поклонившихся Христу были волхвы, а сам Христос был врачевателем, поэтому естественная магия в своих задачах и способах их решения не противоречит христианству).

«Естественная магия» становится знаком эпохи позднего Средневековья и развивающихся настроений и подходов в изучении мира эпохи Ренессанса.

Основные составляющие «естественной магии» - Священные тексты ( Библия: Ветхий и Новый Завет), возможность их символического истолкования;




      



-логика;








-математика;








-античная философия;








-астрология;








-алхимия ( ее составляющая – ятрохимия – химия лекарств);








-музыка (орфические гимны, например);








-каббалистика.

Средневековый натурализм отталкивается от представлении о Христе как о Логосе, ставшем плотью, поэтому между разнородными учениями, а не только между неоднородными вещами ( как в обычной магии) делается попытка обнаружить связь(!).

Гермес, Зороастр, Орфей, Платон, Пифагор и каббалисты – все проистекают из одного источника – Божественного Логоса.

Средневековый натурализм во многом антропоцентричен, однако, используя современную терминологию – экологичен –«божественная книга природы – сотворенного бытия» читается и читается со вниманием, но не переписывается.

Например, судьба и деятельность знаменитого врача-алхимика  Теофраста Парацельса / 1493-1541/.
Самая известная работа «Большая хирургия». Он является создателем ятрохимии – химии лекарств .

Своими предшественниками считал Аристотеля, Эмпедокла, Демокрита и др.

Основные идеи:

-все вещества в основе элементарны ( атомистичны);

-человек состит из 3-х веществ ( их вариаций) – серы=основа горючести, ртути=начало летучести, соли=начала огнепостоянства.

* «Философский камень» также включает в себя три составляющих – серу, ртуть и соль (?), добавление этого камня к металлам превращает их в золото ( алхимики использовали символику для шифровки своих тайн, например мышьяк обозначался через знак змеи, человек – пятиконечная звезда и т.д.).

-человек разложим до элементов его составляющих, следовательно, подобное можно лечить подобным, т.е. воздействовать на вещества, составляющие организм человека веществами, выделенными из других организмов или предметов, дабы достигнуть необходимого баланса сил в организме.

Задача врача, по мысли Парацельса, - это выяснить отношение между основными элементами в теле больного и восстановить их равновесие.

Другой пример деятельности «естественных магов» – труды и педагогическая деятельность Пико делла Мирандола / 1463-1494/.
Флорентийский академик он уделяет особое внимание природе самого человека, использует символику и объединение числа и слова в каббалистике.

Человека он рассматривает как «животное многообразной и изменчивой природы», несущем в себе «семя любой жизни» от Ангела до животного, но если животное, как и Ангел не меняют своей природы, человеку доступно как высшее состояние Духа, так и низшее его состояние, при  этом он остается единственном существом, созданным по образу и подобию самого Творца (Пико называет эту способность человека «хамелеонством», о чем знали пифагорейцы, утверждая существование метемпсихоза, знал Ветхий Завет и знает Магомет, рассматривающий превращение человека в животное как наказание, посланное ему Богом).

Натурализм Ренессанса от платоников Средневековья отличает тенденция к ПАНТЕИЗМУ и возрождение идеи «двойственности истины».

Эпоха Возрождения.




(13 в. - 16 в.)


“Возрождение” является термином, вошедшим в употребление в XIX веке во многом благодаря работе Якоба Буркхарта “Культура Ренессанса в Италии” (опубликована в Базеле в 1860 году ); характерными чертами итальянского Риссорджименто считались: индивидуализм в искусстве и жизни, культ светской жизни, критика клерикализма (т.е. отступлений церкви и церковников от основ первоначального христианства , в частности, критика самого института Папства ), критика философских авторитетов (схоластического аристотелизма и др.), особый интерес к истории политики, чувственность, зримость всех создаваемых в искусстве и жизни образов - живопись, костюм, празднества, пронизанные восхищением перед гармонией телесных форм.


*Сегодня к этим особенностям эпохи добавляют возврат через изучение языка Нового Завета к истокам классических латыни и греческого, а через них к изучению классических авторов (от философа Платона до поэта Вергилия ), гуманизм в различных формах его проявления, а также возникновение череды “утопий” социальных преобразований в трудах европейских гуманистов 15 -16 веков.


ХРОНОЛОГИЯ - от времени Данте= XIII века до времени Эразма и Томаса Мора, т.е. XY - XYI веков.


Однако до сих пор существует проблема: не является ли эпоха Возрождения, “прописанная” во все европейские учебники, все лишь историграфическим построением, не представляя из себя никакой специфической исторической реальности?!


Для Италии истоки настроения возрожденчества коренятся в знаменитом загадочном труде Данте Алигьери(1265г./Флоренция - 1321 г.). “Божественная комедия”(*итальянцы называют его время “временем дученто”):

идея живого переживания текста Нового Завета, 


реального символизма (Ад и его круги, его природа сочетания света и тьмы, пламени 
и льда, природа Люцифера, означающего свет, затухающий, Чистилище и его 
мифология, Рай и загадочная природа света и числа); 


идея возрождения Рима как государства -объединителя мира.

Данте рассматривает XIII как середину христианской цивилизации, XXYI век должен стать временем Страшного суда. Он создает свое гениальное произведение на родном итальянском языке вне правил рассмотрения подобных тем на божественном латинском и пишет его в 35 лет (“Земную жизнь пройдя наполовину, я оказался в сумрачном лесу”). 
Действительно, время от 1250 года (смерти арабофила Фридриха II - внука Барбароссы, властителя обеих Сицилий=весь юг Италии, мецената-покровителя искусств, создавшего “утопическую” монархию сочетания восточных и западных ценностей) до 1350 (времени чумы, опустошившей Европу) - это время считается пиком в развитии позднего Средневековья.


В определенной степени можно говорить не только о Возрождении “забытой” античности и ее ценностей, но и о поисках оснований для создания единого европейского сообщества, например, возникновение “нищенских Орденов” с особой объединяющей на основах первоначального христианства идеологией, например, загадочен возникший на Святой Земле ( результат Крестовых походов) орден Тамплиеров (основан в 1118 - 1119 гг. как охраняющий права паломников, впоследствии центр рыцарской культуры), к которому, предположительно, принадлежал и сам создатель “Божественной Комедии”, и который оказался в оппозиции к Папству, выступая одновременно как орден-”ростовщик” и как хранитель христианских ценностей с идеологией возрождения Храма и культа Богоматери.


XIII век сам постоянно через своих провозвестников твердил о “возрождении”, поэтому вряд ли можно говорить об изобретении термина в более поздние эпохи, однако “разрывать” эпохи также ненаучно, как и стирать культурные различия в ориентации человечества на те или иные ценности.


HUMANISTAS=человечность - это термин, употребляемый итальянцами для обозначения культуры античности, однако это также понятие, используемое в эпоху Патристики отцами церкви, писавшими о двух “моралях” - христианской и языческой, о “двух градах”(два града, созданные двумя видами любви у Августина - любовь к себе до забвения своего Творца и любовь к Творцу до САМОзабвения)

Общие черты эпохи Возрождения:

1.Критика аристотелизма-схоластического стиля мышления; интерес к фисиологии Архаики;

2.Возврат к истокам первоначального христианства (антиклерикализм);

3.Интерес к политическим проблемам - создание моделей идеальных государств;

4.Перевод текстов Священного писания на современные языки, художественное осмысление христианского символизма;

5.Различные варианты ПАНТЕИЗМА;

6.Разработка концепции двойственной истины.
7.Возникновение и формирование магико-герметической традиции.





ЭКОНОМИКА.

Повышается фактор времени: в XIII веке начинают использовать механические часы ( в 14 веке механические часы устанавливаются на башнях итальянских городов, а в 15 веке изобретены часы переносного типа), изобретены очки и переизобретен “подлый порох”.


Развитие университетского образования приводит к выходу знания за пределы монастырских библиотек, интеллектуальный труд начинает оплачиваться, появляется слой европейской интеллигенции - врачей, учителей, архитекторов, философов-ученых и др.


Возникают “кружки гуманистов” (особенно 15 век, Флоренция, Неаполь, Рим); в 1459 году во Флоренции учереждена Платоновская Академия. Джованни Пико делла Мирандола  ( 1463-1494) пишет сочинение «Девяносто тезисов, навеянных философией , каббалой и теологией», основной тезис – «человек – великое чудо», в нем есть семя любой жизни, он может пройти как стадию животного, так и Ангела, человек – « животное многообразной и изменчивой природы». Каббалистика это применение к священному тексту математики, когда за каждым словом стоит число, а за числом подлинное значение текста. Из десяти имен Бога( «сефирот») можно сложить одно его Имя, которое является подлинным.


Назревают буржуазные революции в Европе, первой на путь реформ и капиталистических преобразований в политике встает Голландия (1566 г.), позже Англия ( 1649 г.).


Италия представляет из себя конгломерат политических систем: от республики (Венеция) до монархии=синьории (Флоренция). Государство в государстве - это власть католической церкви в лице института Папства.


Складываются национальные рынки, начинается эпоха великих географических открытий ( 1492 г. - открытие Колумбом Америки; 1519 г. - 1521 г. кругосветное путешествие Магеллана ), наука постепенно приобретает статус не только чистой теории, но практики: изобретен порох и пороховые пушки, напечатана первая книга ( 1455 г. Гуттенберг печатает Библию ); складываются теории национальных языков.


Буржуазные революции проходят под знаком религиозного реформаторста (лютеранство и кальвинизм).
Леонардо да Винчи ( 1452-1519) – род. в Винчи, сын нотариуса и крестьянки, жил в Милане, поступил на службу к Чезаре Борджиа в качестве архитектора и военного инженера, во время пребывания в городе детства Флоренции занимается анатомией и разработкой чертежей для создания летательного аппарата, в 1516 году уезжает во Францию в качестве придворного художника, инженера, архитектора и механика. Взгляды выражены несистемно. Главное: человек- «микрокосм», основная функция души – формирование одушевленных тел, царица всех наук – математика, она помогает раскрыть ту необходимость, присущую природе, которая является замыслом самого Творца ( «лучше маленькая точность, чем большая ложь»).  В гносеологии влияние математико-экспериментального метода Леонардо испытал на себе зачинатель новых подходов в научном исследовании Галилео Галилей. Леонардо оставил после себя зашифрованные рукописи, он во многом загадочен в своих натурфилософских поисках, как загадочна улыбка его Джаконды и многие неоконченные его работы.

Николай Кузанский /1401 - 1464 гг./.


Родом из южной Германии, города Кузы, сделал церковную карьеру ( в 1448 году стал кардиналом).

Основные работы: “Об ученом незнании”(1438-1440гг.), “Простец” (1450г.), “О видении Бога” (1453г.), “Об игре в шар”.


Основные идеи:

1.ПАНТЕИЗМ.

Бог есть начало, середина и конец всех процессов и вещей.


“Бытие в мире есть не что иное, как бытие мира в Боге”. ( “О предположениях”).

2.АПОФАТИЗМ=отрицательная теология.


Абсолют=Бог есть межрелигиозное понятие абсолютный максисмум, о нем можно говорить лишь отталкиваясь от противного: “неиное”, “возможность-бытие”, “форма форм”.


Следствие - Бог есть актуальная бесконечность и принципиальная непознаваемость как единое.

3.МИКРОКОСМ -МАКРОКОСМ.


Человек есть микрокосм, который в познании мира уподобляется вписанному в круг многоугольнику. Творец проявляет себя как единство в различии, в человеке раскрывается божественное начало, как и сам человек существует в Боге=Мире. Ученое незнание - это попытка конечного=человека раскрыть природу бесконечного=Бога.

“Наш конечный разум, двигаясь путем уподоблений, не может постичь в точности истину вещей. Ведь истина не бывает больше или меньше, она заключается в чем-то неделимом, и, кроме как самой же истиной ничем в точности измерена быть не может, как круг, бытие которого состоит в чем-то неделимом, не может быть измерен не-кругом. Не являясь истиной, наш разум тоже никогда не постигает истину так точно, чтобы уже не мог постигать ее все точнее без конца, и относится к истине, как многоугольник к кругу: будучи вписан в круг, он тем ему подобнее, чем больше углов имеет, но даже при умножении своих углов до бесконечности, он никогда не станет равен кругу, если не разрешится в тождество с ним.”

4.В бесконечности, считает Кузанец, имеет место СОВПАДЕНИЕ ПРОТИВОПОЛОЖНОСТЕЙ. Бог есть так же максимальный свет, как и минимальный свет. Геометрия может указать на совпадение противоположностей если взять, например, круг с увеличивающимся до бесконечности радиусом: круг будет стремиться к совпадению с линией и окружность станет минимально кривой и максимально прямой. Кроме того, в бесконечном круге любая точка будет центром, и, вместе с тем также крайним пределом и аналогично дуга, хорда, радиус, диаметр совпадут, и все совпадет со всем.


*Аналогично, если продолжать постепенно сторону треугольника в бесконечность, то треугольник будет стремиться к прямой. Т.о. Бог есть свертывание противоположностей и их совпадение ( complicatio oppositorum et eorum coincidentia ).


*Анаксагор - знаменитый принцип: все во всем есть часть всего. Кузанец теологически осмысляет данное положение о взаимопроникновении всех форм бытия.

ТОМАС МОР / 1478 - 1535гг./.

Родом из зажиточной семьи лондонских бюргеров, соратник короля Генриха YIII, погиб, отказавшись присягнуть королю как главе католической церкви.


Основная работа - “Утопия” (дословно переводится как место, которого нет).

Основные идеи:

1.Идея духовного единства христианско-католического мира;

2.Реформирование общества в духе принципов первоначального христианства;

3.Процветание государственных дел зиждется на МОРАЛЬНОСТИ ПРАВИТЕЛЯ ( из золота изготавливаютя ночные горшки в Утопии, золото служит лишь для обмена с другими государствами);

4.Идеальное государство - в нем существует всеобщая трудовая повинность, отсутствует частная собственность, присутствует элемент соревнования, семейственность, труд в нем не только жизненная, но и моральная необходимость ( эту модель называли утопическим коммунизмом).


Католическая церковь канонизировала Томаса Мора в 1935 году.

НИККОЛО МАКИАВЕЛЛИ (1469 -1527 гг.).

Родом из семейства флорентийского юриста, его девизом было: “сначала жить, потом философствовать” ( prius vivere - deinde philosophari ).

После падения Флорентийской республики и реставрации синьории Медичи (1512 г.) республиканец Макиавелли удалился в свое небогатое поместье, где и написал “Государя” 

( 1513 г.).

ОСНОВНЫЕ ИДЕИ:

1.Эгоистическая природа человека требует учереждения государства как высшей силы (близко к концепции “общественного договора”); государство своим основным источником имеет не Бога, а человека, что было уже в учении древних эпикурейцев;

2.”ИНТЕРЕС” - это главный стимул человеческих действий;

3.Возвращение к истокам первоначального христианства.

4.Концепция “ФОРТУНЫ” - кто хочет сладить с “этой женщиной”, тот должен бить и пинать ее, проявляя доблесть и волю

ЭРАЗМ РОТТЕРДАМСКИЙ / 1469 - 1536 гг./.


Гуманистическое движение с середины 14 века распространяется из Италии по всей Европе: вначале на север, а к 16 веку захватывает уже всю центральную часть ( Францию, Германию, Голландию, позже остальных - Англию).


Голландский священник Герт Гроот создает общину ( за век до рождения Эразма) под названием “Братство Общей Жизни”; ее идеология соориентирована на “новое благочестие”=внутреннее, в школе этого братства учились Фома Кемнийский, Николай Кузанский.


Католическая церковь испытала  РАСКОЛ - в 1517 году Мартин Лютер вывешивает 95 тезисов на дверях церкви в Виттенберге (учение о радикальном оправдании человека верой, учение о непогрешимости Писания как единственного источника истины, доктрина универсального богослужения и свободы самостоятельного толкования Писания).


Эразм - писатель-энциклопедист испытал все веяния времени, много работал над переводами Эзопа, Аристотеля, Демокрита, Еврипида, Ксенофонта, Овидия, Плавта, Сенеки и др. античных авторов, опубликовал труды христианских писателей Иоанна Златоуста, Василия Великого, напечатал исправленный текст “Нового Завета” со своим переводом на латинский язык и подробными комментариями.

Основные работы:

“Похвала глупости”, “Дружеские разговоры”, “Комментарии к Новому Завету”.

Основные идеи:

1.Возврат к истокам первоначального христианства, полемика с Лютером по вопросу о свободе воли ( свобода воли- источник нравственности, возможности морального выбора);

2.Похвала глупости - весь мир актерство, поэтому король может оказаться на поверку рабом своих страстей, юноша - старцем и т.д., однако глупость заставляет совершать подвиги благочестия - раздача имущества святыми, восхождение на крест ради спасения всего человечества; многие христианские заповеди ,с житейской точки зрения, “глупы”, но именно в этом их жизненная, антилогическая сила и ценность

3.Критика клерикалов: института пап, нетерпимости в вере, института индульгирования (сходство с Лютером). Эразм высмеивал тех, “кто описывает преисподнюю с такими подробностями, словно много лет они были гражданами этой республики”.

4.Сокровенная идея Эразма - это создание и организация “Общехристианской Республики”.

ДЖОРДАНО БРУНО ( 1548- 1600).

Католический священник, казнен по обвинению в ереси.

По своим философским воззрениям пантеист. Основные труды: « О тенях идей», «О причине, начале и едином», «О бесконечности Вселенной и мирах», «О монаде», «О неизмеримом и неисчислимом».
Бруно был мистиком, последователем непифагореизма и неоплатонизма. В концепции Единого деперсонифицировал Бога, используя идеи аритмологии, утверждая существование бесчисленности миров, настаивал на пантеистическом принципе проявления Бога в самих вещах ( «магические образы», проявляющиеся в вещах), предлагал восстановить культ природных богов Греции, религию египтян, в частности, «интеллигибельное солнце». Бруно настаивал на использовании магико-герметической традиции, считая сверх-разум, как и бесконечную Вселенную областью непознаваемого, хотя и интерпретируемого. Материю трактовал как способ бытия ее форм ( гиломорфизм): «умереть значит случайным образом измениться». Нельзя по строению статуи узнать о природе ее мастера, также и в познании вещей этого мира, считал Бруно.

***Николай Коперник ( 1473-1543), написавший работу «О вращениях небесных сфер» мыслил в ином ключе, чем Бруно, акцент был сделан на наблюдении и интерпретации самих наблюдений в системе математического знания, т.е. мистика чисел  изначально исключалась, именно этот подход и победил в дальнейшем в европейской астрономии. 




Философия Нового времени.

.ХАРАКТЕРИСТИКА ЭПОХИ.

Эпоха Нового времени - это время промышленных переворотов, складывания национальных рынков, формирования “третьего сословия”, а также попытка этого сословия революционным и реформационным путем прийти к власти ( голландская революция 16 века, английская - 17 века - носят буржуазный характер, проходят под знаком реформации государства и церкви).

Новое время - это время нового отношения к прогрессу (поступательности в развитии) в социальной, научной, и более широко - в культурной сферах.


В эту эпоху в науке работают Галилей (изобретатель телескопа), сторонник концепции двойственности истины, Бойль, Ньютон (создатель механики как законченной по основной научной атрибутике форме), в 1642 году создан первый барометр, в 1632 году конфискована книга Галилео Галилея “Диалог о двух главнейших системах мира - Птолемеевой и Коперниковой”; в философии творят Декарт, Гоббс, Спиноза, Лейбниц, Локк, Бэкон - создатели начных методов исследования в сфере изучения природы, общества, мышления. Наука и философия в целом с трудом поддаются дифференциации. В области культуры создают свои уникальные по музыкальной органичности произведения И.С.Бах и Гендель; свои мощные по воздействию на чувства зрителей и по своей технике исполнения полотна пишут Рубенс и Рембрандт, после них, как и до них все голландцы оказываются “малыми”.

Знаменитая картина Рембрандта “Возвращение блудного сына” станет реальным символом извращения человечеством своих путей на многие века вплоть до нашего времени. На сцене публику потешают герои комедий Ж.Б.Мольера, а со страниц книг улыбается ироничное лицо загадочного Дж.Свифта.


В различных европейских странах с небольшим, по историческим меркам, расстоянием во времени ( Англия и Франция идут вослед за Германией, Голландией, Италией) происходят сходные процессы, монархический абсолютизм в политике теснят более демократичные по своим структурам государства буржуазной эпохи, наука становится источником преобразователной деятельности по изменению природных обстоятельств и социальных институтов, философия начинает выполнять просветительские функции, демократизируется.





ГНОСЕОЛОГИЯ.


В области теории познания идет разработка новых методов в познании. Господствует концепция двух истин: истин откровения (теология), истин доказательных (наука, философия).


Новая методология в науке.

Фрэнсис Бэкон /1561-1626гг./ - английский политик и философ предлагает в работе “Новый органон наук” (1620) “великое восстановление наук” , т.е. новую научную классификацию исходя из трех основных способностей человека: ПАМЯТИ, ВООБРАЖЕНИЯ и РАЗУМА, которые должны соответствовать трем областям познания - ИСТОРИИ /память/, ПОЭЗИИ /воображение/, ФИЛОСОФИИ и НАУКЕ /разум/; он предлагает также отказаться от рассмотрения природы в традициях аристотелизма как имеющей особую цель=телеос (понятие телеологичности=целесообразности, по Бэкону, антропоморфно), четыре основных причины Аристотеля (материя,движение, форма, цель) он заменяет двумя: материей=действие и формой=цель; - будучи увлечен идеями древних фисиологов, Бэкон с позиций активного христианства утверждает, что поверхностное знание природы уводит от Творца, тогда как глубинное постижение сути вещей вновь приводит к нему, обнаруживая знание как особую силу человека в преобразовании мира: природа не храм, а мастерская и человек в ней работник (этими идеями будет пронизана Бэконовская “утопия” о построении совершенного общества на земле - “Новой Атлантиды”, примиряющей прежде всего различные вероисповедания и расширяющей ВЛАСТЬ ЧЕЛОВЕКА НАД ПРИРОДОЙ); как следствие такой активной позиции в познаниии Бэкон выстраивает концепцию принципиально научного=обоснованного фактом реальности метода в познании, он называет свой метод МЕТОДОМ НЕПОЛНОЙ ИНДУКЦИИ, его негативной частью является знаменитая критика Бэконом ИДОЛОПОКЛОНСТВА в самой науке (“идолы” рода=антропоморфизм, пещеры=субъективизм, площади=язык, театра=поклонение авторитету, догматика).


ЭКСПЕРИМЕНТ становится важнейшим средством открытия новых явлений природы, их анализа, теоретического осмысления, а также ОБОСНОВАНИЯ истинности отдельных положений научных теорий.


В гносеологии выделяются два направления ЭМПИРИЗМ и РАЦИОНАЛИЗМ.

ЭМПИРИЗМ - ориентация на эксперимент как своеобразный критерий истинности в познании, опыт=эмпирио - основной источник познания мира, преобладания индуктивного подхода в процессе познания.

***Г.Лейбниц вводит в обиход философской лексики понятия «материализм» и «идеализм».



Кроме Ф.Бэкона к эмпирической европейской традиции в гносеологии можно отнести Дж.Локка (1632 - 1716 гг.), предложившего в “Опыте о человеческом разумении” /1690г./ концепцию опытного источника знания , ум человека до начала непосредственного, сенсетивного=чувственного соприкосновения с природой представляет, по Локку, чистую доску=tabula rasa, на этой “доске” природа, воспитание пишут свои письмена, причем познание строится на двух составляющих - “первичных” и “вторичных” качеств предметов как нам дано их воспринять=почувствовать(мышление человека ИНТЕНЦИОНАЛЬНО, т.е. всегда направлено на предмет). Первичные качества - это протяженность, форма, движение, покой, число, непроницаемость; вторичные качества - это цвет, звук, запах, вкус и т.д. Идеи первичных качеств суть сходства, вторичных - нет. Врожденных идей не существует (ни дети, ни идиоты не догадываются о существовании закона тождества), однако существует предрасположенность в психике человека к восприятию свойств и предметов. Только мышление Бога непрерывно, человеческое мышление всегда дискретно. Внешний опыт=sensation, внутренний опыт=reflection. Сложные идеи - это комбинации простых идей. Локк был сторонником описательного естествознания, врачом по профессии.

РАЦИОНАЛИЗМ -  ориентация на математизацию познания как средства универсализации знания, обобщения опытных данных, преобладание в познании дедуктивных подходов.

Рене Декарт ( 1596 - 1650 гг.).


Выдающийся математик ( “Геометрия” - попытка обоснования всей математики), физик (открыл закон преломления света в оптике, работы “Диоптрика”, “Мироздание, или трактат о свете”), философ (“Рассуждение о методе”, “Страсти души”), теолог.


Опыт и математику Декарт рассматривал как основные двигатели в познании. Подвергнув “методическому сомнению” все знания о мире и себе самом, он не смог усомниться лишь в самом сомнении: мыслю - следовательно существую = cogito ergo sum (факт нашей мысли гносеологически ценнее(ибо достовернее) менее достоверного факта существования нашего тела и тем более внешних тел).


Декарт сделал вывод о том, что новое знание всегда результат анализа, однако ни анализ, ни тем более синтез невозможны без существования системы ОЧЕВИДНЫХ ИСТИН - следствия НАУЧНОЙ ИНТУИЦИИ (существуют идеи “извне”, идеи “в уме” и “врожденные идеи”-  они полностью независимы от внешнего, ясны, отчетливы, просты=свидетельство независимости воли).

Интуиция - это lumen naturale, “естественный свет”(а не сверхестественный) разума. Благодаря своей простоте интуиция важнее и очевиднее самой дедукции (такова математическая аксиоматика, основные законы логики etc.), однако ДЕДУКЦИЯ - это основной источник познаваемости мира, она должна быть непрерывной, вырастающей из интеллектуальной интуиции, должна носить в отличие от интуиции опосредованный характер: достоверность каждого звена дедуктивной цепи рассуждений гарантируется только достоверностью всех предшествующих.
ТЕОРИЯ истинна в той своей части, в которой МАТЕМАТИЗИРОВАНА.


Декарт предлагал науке метод в своей основе аналитичный, по характеру дедуктивно-синтетический.


ЗНАМЕНИТЫЙ критерий ИСТИННОСТИ, по Декарту, - это положение о том, что в системе очевидного знания БОГ НЕ ОБМАНЫВАЕТ.

КРИТЕРИЙ ИСТИННОСТИ В ПОЗНАНИИ=ПРАВДИВОСТЬ БОГА.


БОГ - это актуально бесконечный абсолют, абсолютное совершенство (возврат к онтологическому доказательству бытия Божия), совершенно духовное понятие, всегда присущее человеческой душе.


ПАНЛОГИЗМ Декарта - мир познаваем в своей актуальной бесконечности (“Не нужно полагать человеческому уму какие-либо границы”.).



Концепции дедуктивизма придерживался знаменитый немецкий математик и философ Готфрид Лейбниц (1646 - 1716 гг.), считая, что в отличие от случайных истин факта интуиция предоставляет науке исходные принципы, а математические знания составляют основу конкретного знания; он дополнил логику Аристотеля законом достаточного основания по существу введя в логику представление о ВЕРОЯТНОСТИ; основной принцип познания - СУБЪЕКТ ВСЕГДА БОГАЧЕ ОБЪЕКТА, или нет ничего в разуме помимо чувств, за исключением самого разума.



Концепции научного интуитивизма придерживался Л.Б.Паскаль, Б.Спиноза и многие другие выдающиеся деятели эпохи Нового времени.





ОНТОЛОГИЯ.


В области онтологии существует проблема отношения к Богу как творцу Вселенной, постепенно наука начинает склоняться к различным формам ДЕИЗМА=минимизации функций Бога ( например, начинают трактовать Бога как некую безличную первопричину мира, не вмешивающуюся в закономерное течение событий, пантеизм, приравнивающий необходимость к свободе  смысле деперсонификации также близок деизму).


Новое время отличает постановка проблемы соотношения сущности и существования и трактовки феномена субстанциональности, а также проблема дефиниции СУБСТАНЦИИ.


Словарное определение субстанции: СУБСТАНЦИЯ есть неизменная основа сменяющихся вещей, неизменная самостоятельнгая сущность, лежащая в основе вещей в противоположность случайным явлениям (акциденциям); это объективная реальность, рассматриваемая со стороны ее внутреннего единства.


ПАНТЕИЗМ.


Барух Спиноза ( 1632 - 1677 гг.) - еврей-христианин, представитель веротерпимой Голландии, выдающийся философ в “Этике” применил геометрический метод для исследования проблем нравственности, интутивист в познании, создатель наиболее самодостаточной концепции ПАНТЕИЗМА.


БОГ=СУБСТАНЦИЯ=ПРИРОДА.

ПРИРОДА = мир имеет время, число.

БОГ=актуальная бесконечность - вне времени, числа, меры (или ничего не существует, или существует и существо абсолютно бесконечное).

Бог есть первая причина всех вещей, а также причина самого себя - познается из самого себя.

Бог познаваем, т.к. интутивно присутствует уме в качестве идеи АКТУАЛЬНОЙ БЕСКОНЕЧНОСТИ (был согласен с онтологическим доказательством).


БОГ=СУБСТАНЦИЯ=CAUSA SUI=ПРИЧИНА САМОЙ СЕБЯ.


СУБСТАНЦИЯ - это единство мира и Бога, единство бытия и не-бытия, она имеет бесконечное число МОДУСОВ (модус=самоограничение Абсолюта) и два основных атрибута: мышление и протяженность.


 Существуют бесконечные модусы: разум, движение, покой.

Бог не творит мир, он сам и есть мир. СВОБОДА и НЕОБХОДИМОСТЬ совпадают в Боге.


 СВОБОДА ЕСТЬ ПОЗНАНИЕ НЕОБХОДИМОСТИ.

Бог=natura naturans (природа производящая).

Природа= natura naturata (природа произведенная)= мир единичных вещей.

ПАНТЕИЗМ - это признание одной, единой субстанции.




ДУАЛИЗМ.


Признание двух основных субстанций - материи и духа с атрибутами - мышлением и протяженностью (родоначальник - Р.Декарт). Дуализм отличает постановка ПСИХО-ФИЗИЧЕСКОЙ проблемы, а также рассмотрение проблем физики и психологии с позиций соотношения духовного и материального как двух самостоятельных и независящих друг от друга начал бытия. Разновидностью дуализма в науке является дуалистическая концепция И.Ньютона о существовании двух независимых субтанций - пространства и времени.




ПЛЮРАЛИЗМ.


Г.Лейбниц в работе “Монадология” (1714 г.) развил концепцию плюрализма субстанций=монад.


Бог - надмировая сущность, он эманирует=истекает в мир, он творит бесчисленное множество субстанций на основе принципа “ПРЕДУСТАНОВЛЕННОЙ ГАРМОНИИ”, следуя закону достаточного основания. Т.о. мир - это выбранный Богом лучший из возможного.


Субстанция есть духовная единица бытия=МОНАДА.


Мир - это единство(творческое) субстанций=монад.


Материя=актив, а не пассив.


Монады ограничены лишь в способе исследования, но не в проявлениях. Главный атрибут монады - СИЛА. Монала абсолютна проста, не имеет частей, метафизически непространственна.


“Постоянно существует одна и та же сила, ЭНЕРГИЯ, и она переходит лишь от одной части материи к другой, следуя законам природы”.(Лебниц вплотную подошел к формулировке закона сохранения и превращения энергии).


Даже в неорганических телах скрыта монадная, структуирующая сила.


“Монада есть существо, способное к действию”. Жизнь=первичная активная сила.


Каждая монада индивидуальна, неповторима (“тождество неразличимых”).


Природа не делает скачков=закон непрерывности=постепенность всех переходов в природе и в человеческом сознании- связь с открытием Лейбницом дифференциального исчисления.


Лейбниц как и Декарт придерживался принципа субъект всегда богаче объекта 

( субъект логически конструирует объект) - нет ничего в разуме ( в отл. от Локка и эмпириков), чего ранее не было бы в чувствах, кроме самого разума!


Вывод Лейбница - Вселенная плюралистична, телеологична (знаменитая “Теодицея”), гилоизоистична=одушевлена.

***Закон достаточного основания: все существующее и происходящее имеет место по какой-то причине, на каком-то основании. ( Лейбниц считал это основанием для признания не только принципа причинности, но и вероятности).






ЭПОХА ПРОСВЕЩЕНИЯ.
*План краткого изложения материала для лекции:

1.Французское Просвещение 18 века: основные идеи /принцип “разумного эгоизма” - концепция “общественного договора” - человек эгоистическое существо, его пороки столь же атрибутивная часть человеческого сообщества, как и его достоинства (Ж.Ж.Руссо /1712-1778/ “Общественный договор”; Мандевиль /1670-1733/”Басня о пчелах”: в абсолютно честном обществе нет стимула для развития, например, индустрии моды, формирования финансов и т.д.), т.о. необходимо устройство государства и общества на началах разумного эгоизма: добрая почва “взращивает” доброго гражданина; человек по природе вне нравственности, нравственность как долженствование возникает в процессе образования государства-ограничителя человеческого эгоизма /в основу идеологии французских революционеров периода Великой французской революции был положен принцип достижения “СВОБОДЫ,РАВЕНСТВА,БРАТСТВА” путем разумного устроения государства, высказанный в работах Вольтера и Руссо/, антропология: рассмотрение человека как существа природного, разум этого существа обусловлен деятельностью,функциями тела (физиологическими функциями организма) /Ж.О.Ламетри /1709-1751/ в “Человек-машина” утверждал,что существует прямая связь между 4-мя основными соками организма и характером человека, кофе - враг меланхолии, болезнь мозга может из гения сделать идиота и т.д. природа в этом случае занимала место Бога, обожествлялась; человеческое тело трактовалось как самозаводящаяся машина; из обезъяны путем воспитания можно сделать “маленького парижанина, считал Ламетри”); деизм и атеизм в онтологии - Вольтер(1694-1778) в “Философских письмах”- высказывал принцип веротерпимости, в “Кандиде” критиковал метафизичность рассуждения Лейбница (в “Трактате о веротерпимости”, 1762г. Вольтер констатировал: христиане режут друг друга больше, чем в войне с мусульманским миром; на базаре люди разных вероисповеданий умудряются договориться, однако человечество продолжает ввязываться в религиозные, бессмысленные войны; Бог есть гениальный механик Вселенной, постижение его бытия сопряжено с радостью познания мира, а не с догмами мракобесов; мир не может быть лучшим из возможных, иначе нельзя объяснить гибель тысяч людей в период стихийного бедствия, как например, от лиссабонского землетрясения, бессмысленного по своей природе), Ж.Ж.Руссо мыслил в сходном ключе в “Общественном договоре”, ”Исповеди” и др. работах; Д’Аламбер, Гольбах, Д.Дидро(1713-1784) в “Энциклопедии искусств, наук и ремесел”/выходила в теч. 30 лет с 1751 по 1780 гг.; вышло 17 томов текста и 11 томов гравюр=иллюстраций к тексту; впервые уделено было внимание не только науке, теории, но и прикладному знанию=ремеслам) - все они в ключе деизма излагали основные открытия в области научной теории и техники (французская революция была первой из буржуазных революций, проходившая под знаком атеизма и просветительства, а не реформирования церкви, атеизм=установлению новой религии Человека).; скептицизм, сенсуализм в гносеологии - Кондильяк (1714-1780гг.;”Трактат об ощущениях”,1754г.) Ламетри, Гельвеций (1175-1771гг., “Об уме”) и др.

2.Английское просвещение 18 века.

/шотландская школа “здравого смысла”, Д.Юм ”Трактат о человеческом понимании”=скептицизм; Толанд/1670-1722/, “Христианство без тайн”=английский сенсуализм, индуктивизм, материализм/.

Дэвид Юм /1711-1776гг./.

“Трактат о человеческом разумении=понимании”/1739/, “Исследования о человеческом уме”(1751г.), “Естественная история религии”(1757г.).


“Т.к. только посредством мысли какая-либо вещь может действовать на наши аффекты, и т.к. последние представляют собой единствкенные связующие/звенья/ наших мыслей, то реально они являются для нас тем, что скрепляет Вселенную и все действия ума должны в огромной мере зависеть от них”(“Трактат о человеческом разумении”).


Юм отказался от древнего принципа post hoc non propter hoc, утверждая, что “после этого” может означать “по причине этого” по прихоти познающего субъекта; он заменил проблему отражения внешних объектов в сознании на проблему отражения впечатления в последующих идеях; механизм образования сложных идей оценил как психические ассоциации между впечатлениями и идеями.


Юм выделил три вида ассоциированных идей: по сходству (в математике); по смежности и последовательности (эмпирическое знание); по каузальным зависимостям (теоретическое знание).


Объективность научного знания, принцип причинности, положенный в основание формулировки научного закона, Юм заменил представлением о “привычке” воспринимать одно после другого в пределах человеческой (субъективной) психики.


От привычки- к ожиданию, что после А будет Б, - от ожидания - к воображению, от него - к вере=belief.


“Вера не присоединяет новой идеи к представлению, она только изменяет способ представления...”


“У нас нет идеи субстанции какого-либо рода, поскольку у нас нет идей, кроме тех, которые выводятся из некоторого впечатления.”


Причинность=реальный факт сознания.

Для Юма не существует распадения на субъект и объект в процессе познания, а только на то, что “существует” и то, во что “верится”.


“То, что называют “Я” есть не что иное как связка или пучок различных восприятий, следующих друг за другом с непостижимой быстротой и находящихся в постоянном течении, в постоянном движении”.


“Итак, если моя философия ничего не прибавляет к аргументам, защищающим религию, то я, по крайней мере, могу утешиться мыслью, что она ничего от них не отнимает, и все остается совершенно в том же положении, как и раньше.”

/все цитаты взяты из “Трактата о человеческом разумении”/.


В эссе “О самоубийстве” с позиций фатализма, в который часто переходит скептицизм, Юм обоснововал право самоубийцы на “свободу” выбора способа смерти:”Действия любого существа суть дела Бога наравне с той цепью событий, в которую данное существо вторгается”, -или,- “Жизнь человека не более важна для Вселенной, чем жизнь устрицы.”

3.НЕМЕЦКОЕ ПРОСВЕЩЕНИЕ=НЕМЕЦКАЯ КЛАССИЧЕСКАЯ ФИЛОСОФИЯ.
Иганн Готлиб Фихте (1762-1814гг.), Фридрих Вильгельм Иозеф Шеллинг (1775-1854гг.), Иммануил Кант ( 1724- 1804гг.), Георг Вильгельм Фридрих Гегель (1770-1831гг.).

Основные исторические события: Великая Французская революция 1789-1793гг., бонапартистские войны- кульминация=1812 год, декабризм в России.


Немецкая классическая философия представляет некоторую двоякость мысли: кантовский априоризм (“коперниканский переворот” в философии, по словам Канта) и диалектическая логика как новый способ мышления исходя из признания тождества мышления и бытия и самодостаточной активности субъекта в познании.


*Фихте - Основные работы: “Опыт критики всяческого откровения”(1792),”Наукоучение”.





Основные идеи: реально существует только диалектика СУБЪЕКТА=Я-абсолютноеЯ-не-Я; единственно реальное для самого субъекта - это акт самосознания - пульсация Я и не-Я; мир - это не-Я, его объективность - фикция; Я=индивидуальное сознание; абсолютное Я не есть индивидуальное сознание, но цель, к которой индивидуальное сознание устремлено ( недостижимая цель деятельности субъекта есть потенциальная бесконечность самой этой деятельности); Бог есть актуальная бесконечность(поздний Фихте)=абсолютное Я; пульсация совпадений Я и абс.Я составляет подлинную диалектику бытия субъекта, конструирующего объект из не-Я и самого себя.


Шеллинг - основные работы: ”Система трансцендентального идеализма”(1800), “Философия искусства”(1803), “Философия религии”(1804), Философские исследования о сущности человеческой свободы”(1809); периоды творчества: натурфилософский - до 1813г.; положительная философия=философия откровения - после 1813г. и до конца жизни.


Шеллинг был популярен в среде русских любомудров:Одоевского, Веневитинова, Чаадаева и др., особенно его взгляд на искусство как средство познания и на иррационализм воли=бездны как составляющей Бога.


Основные идеи: тождество мышления и бытия; основная проблема философии- раскрыть отношение сознания к бессознательному; необходимо констатировать существования движения в самой природе=бессознательное, однако природа не только диалектична=подвижна, она еще и целесообразна, поэтому порождает из себя разум=сознание; деятельность сознания=Я существует в двух сферах- теоретической (ощущение, созерцание, представление, суждение, самосознание=воля; высшее воли- нравственное действие, имеющее целью самое себя) и практической.

Теоретическая область - это сфера существования Я, определенного диалектикой бытия бессознательного; практическая область существования Я - это зависимость бессознательного от работы сознания.

Теория и практика - это две параллельные прямые бытия, пересекающиеся, по Ш., в бесконечности, однако формой выражения этого пересечения в бесконечности теоретического и практического может выступить ИСКУССТВО.

В искусстве достижим идеал познания, невозможный ни в сфере теории, ни в сфере практики.Философия искусства - это органон философии, этап ее завершения (Шеллинг был близок иенским романтикам).

Абсолют=Высшее=тождество субъекта и объекта=ничто, содержащее возможность всех определений. Абсолют эманирует, творя Вселенную=полную развернутость, осуществленность всех потенций ( эту концепцию называют эстетическим пантеизмом, близость идеям мистика Экхарта).Бог есть сам Бог и его “бездна”=безосновность=бессознательность=Воля (грехопадение человека иррационально по существу).

И.КАНТ./1724-1804гг./.


Закончил богословский факультет Кенигсбергского университета, 9 лет учительствовал, к 45 годам обрел статус самостоятельного философа, на 47 году жизни получил место ординарного профессора логики и метафизики Кенигсбергского университета, не однажды становился ректором университета, умер в преклонном возрасте, не дожив 2-х месяцев до 80 лет.


Кант был популярен в России 19 столетия, достаточно вспомнить пушкинское о Ленском - “поклонник Канта и поэт, он из Германии туманной привез учености плоды, ум пылкий и довольно странный, всегда восторженную речь и кудри черные до плеч”.


Творчество Канта разделяется на два периода докритический (до выхода двух “Критик...”)=естественнонаучный и критический ( с 1781 года, времени выхода в свет “Критики чистого разума”).


ОСНОВНЫЕ РАБОТЫ:

1.Докритический период - “Всеобщая естественная история и теория неба”/1755/; 





“Грезы духовидца, поясненные грезами метафизика”/1766/.

Основной интерес этого периода творчества составляют законы строения Вселенной - “звездное небо надо мной” Кант выдвигает гипотезу вихревого происхождения Вселенной (гипотеза Канта-Лапласа); в онтологии - деист.

2.Критический период - “Критика чистого разума”/1781/;





“Критика практического разума”/1788/;





“Критика способности суждения”/1793/;





“Религия в пределах разума”/1793/;





“Вечный мир”/1795/.

Основной интерес сосредоточен на изучении источников познания мира и сфере человеческой свободы - нарвственности=“моральный закон во мне”.

“КРИТИКА ЧИСТОГО РАЗУМА”.

Структура работы:

1.Трансцендентальная эстетика=учение о пространстве и времени как априорных формах чувственности.

2.Трансцендентальная логика: а) трансцендентальная диалектика=учение об антиномиях разума и б) трансцендентальная аналитика=учение об априорных формах рассудка- 12-ти основных категориях и 12-ти основных суждениях.

Пояснение терминов: трансцендентальное=соответствующее или соотносящееся (имеется в виду "чудо соответствия" человека и мира; познающего субъекта и феноменов опыта=эмпирио): “я называю трансцендентальным всякое познание, занимающееся не столько предметами, сколько видами нашего познания предметов”;




трансцендентное=запредельное (познанию субъекта, обнаруживающее себя в парадоксах=антиномиях=противоречиях РАЗУМА; “ВЕЩЬ В СЕБЕ”; “зазеркалье” в отличие от зеркала опыта=эмпирио; область свободы субъекта и непознаваемости мира);




a priori - до опыта, до начала познания;




эмпирио - опыт;




феномена - явление.


Задача “Критики...”- Каким образом возможно познание независимых от нас вещей и предметов?(юмовский вопрос), т.е. есть ли основания для объективизма в науке.





-Как возможно вычленять из противостоящей человеку реальности существенную, необходимую, строгую связь явлений действительности=синтетические суждения a priori, т.е. каким образом наука может формировать и формулировать законы.


Основания исследования - “Никакое познание не предшествует по времени опыту(эмпирио), оно всегда начинается с опыта”.


ТРАНСЦЕНДЕНТАЛЬНАЯ ЭСТЕТИКА.


Предметы нам “ДАЮТСЯ” в пространстве и времени.


Две точки зрения на пространство и время до Канта- 1) ньютонианская(субстанциональная): пространство и время - самостоятельные субстанции; время=абсолютная длительность, пространство=абсолютноая протяженность;















2) лейбницианская(релятивистская): пространство и время не существуют, пространство есть сорасположенность тел, событий, явлений мира; время - последовательность тел, событий, явлений.

"Коперниканский переворот в философии", или новый взгляд на проблему соотношения пространства и времени у Канта.

Пространство есть пустая форма, возникающая до опыта и проявляющая себя только в опыте, пространство “есть только форма внешних чувств”, по Канту.

“Отбрасывайте постепенно от вашего эмпирического понятия тела все, что есть в нем эмпирического: цвет, твердость, мягкость, вес, непроницаемость, тогда все же останется ПРОСТРАНСТВО, которое тело (теперь уже совершенно исчезнувшее) занимало и которое вы не можете отбросить”.

“Пространство охватывает все вещи, которые являются нам внешне, но мы не можем утверждать, что оно охватывает все вещи сами по себе...”


Время есть не что иное как форма внутреннего чувства.
“Изменяется не само время, а нечто, находящееся во времени”.

“Время ...как форма внутреннего созерцания” есть “созерцание нас самих и нашего внутреннего состояния” оно “определяет отношение представлений в нашем внутреннем состоянии”.

“Только во времени, а именно друг после друга, два противоположных определения могут быть в одной и той же вещи. Т.о. наше понятие о времени объясняет возможность всех тех априорных синтетических знаний, которые излагает общее учение о движении...”


ВЫВОД: время и пространство- это априорные формы чувственности, принадлежат исключительно субъекту в опыте ( в сфере феноменов=явлений)= коперниканский переворот в философии.




ТРАНСЦЕНДЕНТАЛЬНАЯ АНАЛИТИКА.

Проблема: как возможны априорные синтетические суждения, т.е. суждения с приростом нового знания.

Например, синтетические суждения - это всегда “расширяющие” горизонт знания суждения типа: “Все тела имеют тяжесть” ( в отличие от “Все тела имеют протяжение”) - в этом суждении субъект и предикат не тождественны, т.к. в простом понятии тела я не мыслю о тяжести. 

Все математические суждения синтетичны, естествознание же заключает в себе синтетические суждения a priori как принципы.

Решение данной задачи обернулось для Канта постановкой ГРАНИЦ чистому разуму.

Кант вводит разграничение на РАССУДОК - не терпит противоречий и РАЗУМ - строится на антиномиях=неразрешимых противоречиях (пытается условное подвести под безусловное и наоборот).

Рассудок совершенно исчерпывается 12 основными априорными категориями и 12 основными априорными суждениями ( 12 можно разбить на триады: качество, количество, отношение, модальность).


“Мы ничего не можем представить себе связанным в объекте, чего прежде не связали сами.”


“Рассудок есть способность мыслить.Мышление есть познание через понятия... Поэтому все функции рассудка можно найти, если полностью показать функции единства в суждениях”.


Основные этапы АПРИОРИЗМА, по Канту:

1.Многообразие в чистом созерцании==пространство и время;

2.Ситез многообразия посредством способности воображения = синтетическое единство трансцендентальной апперцепции=внутреннее безусловное тождество Я=Я, или ЕДИНСТВО САМОСОЗНАНИЯ;

3.Понятия, сообщающие единство синтезу и состоящие исключительно в представлении об этом необходимом синтетическом единстве.

“Не предмет заключает в себе связь, а сама связь есть функция рассудка”.

Единство самосознания предполагает связь анализа и синтеза, исключает возможность “пестрого разнообразия” Я в познании, по Канту.


Тождество Я=Я есть “объективное условие всякого познания”; “внутреннее чувство представляет сознанию даже и нас самих только так, как мы себе являемся, а не как мы существуем сами по себе”.


Познание, по Канту, начинается и закангчивается в ОПЫТЕ, оно эмпирично и феноменально.




ТРАНСЦЕНДЕНТАЛЬНАЯ ДИАЛЕКТИКА.

Учение о РАЗУМЕ.
“Разум - это источник трансцендентальной видимости”.

“Разум никогда не направлен прямо на опыт.., а всегда на рассудок”.

“Собственно основоположения разума вообще...состоят в подыскивании безусловного для обусловленного рассудочного знания, чтобы завершить единство этого знания.”

Следствием трансцендентальной видимости являются 4 антиномии разума=4трансцендентных идеи.

1антиномия - это космогоническая гипотеза - мир имеет начало во времени и пространственно замкнут - мир не имеет начала во времени, он бесконечен и по пространству, и по времени;

2 антиномия - мир атомистичен в своем субстратном единстве - мир не имеет в основании своего строения ничего элементарного;

3 антиномия - мир предполагает существования свободы, произвола, случайности - мир существует только как цепь необходимых связей;

4 антиномия - мир предполагает безусловно неоходимое существо- Бога или как свою часть, или как свою причину - мир существует самостоятельно, вне влияния высшего Разума.


*Антиномия предполагает как возможность одновременной истинности, так и возможность одновременной ложности положений.




КРИТИКА ПРАКТИЧЕСКОГО РАЗУМА. Учение о КАТЕГОРИЧЕСКОМ ИМПЕРАТИВЕ.


Сфера поступка, по Канту, есть область нашей свободы, область нашей воли и область нравственности как таковой. Моральный закон раскрывает нам источники наших практических верований, приводит к обнаружению доброй воли, которая добра сама по себе.


 Сфера этики - это наука о законах свободы. Человек обнаруживает через раскрытие волевого, свободного начала нравственности самоценность человеческой природы: человек всегда ЦЕЛЬ и никогда СРЕДСТВО.


 КАТЕГОРИЧЕСКИЙ ИМПЕРАТИВ - это “идея воли каждого разумного существа как всеобщей законодательной воли” у Канта, как считал В.Соловьев.


Две основных формулировки категорического императива:

1.”Я всегда должен поступать так, чтобы я также мог желать превращения моей максимы во всеобщий закон”.

2.”Действуй так, чтобы человечество как в твоем лице, так и в лице всякого другого всегда употреблялось тобою как цель и никогда как средство.”


*Пояснение( для студентов): если человек лжет или прелюбодействует, он отнюдь не желает, чтобы обманывали его, или уводили жену у него, т.о. инстинктивно человек, совершая дурной поступок, отнюдь не желает превращения своего дурного поведения во всеобщий закон поведения.


*Трансцендентное - это сфера "непознаваемого", сфера свободы, волеизъявления, поступка как обнаруживающего необусловленность чистого акта и при этом его смысловую, нравственную оформленность согласно с категорическим императивом.




ГЕОРГ ВИЛЬГЕЛЬМ ФРИДРИХ ГЕГЕЛЬ. Феномен гегельянства.




/27 августа 1770 г. –14 ноября 1831 г./


Родился в семье секретаря казначейства, уважаемого бюргера в Штутгарте. Закончил теологический факультет Тюбингенского университета. В 1790 году защитил магистерскую диссертацию по философии, закончил в 1795 году работу над прославившей его рукописью «Жизнь Иисуса», как самостоятельный философ заявил себя, опубликовав работу «Различие между системой Фихте и Шеллинга»/Иена, 1801г./.


В 1806 году выходит в свет одна из самых известных в дальнейшем работ Гегеля в ней уже намечены основные идеи его онтологии, она носит название «Феноменология Духа»/ 1806/. В этот период Гегель работает в качестве лектора в Иенском университете женится на Марии Тухер (1811г.). В течение 1812-1816 годов он публикует основной свой труд «Науку логики» /»большую логику»/, позже суммирует полученные результаты в «Энциклопедии философских наук» (один из ее разделов позже назовут «малой логикой»). Переехав в 1818 году в Берлин, он начинает работу в Берлинском университете, где прочитывает такие курсы как «История философии», «Психология и антропология», «Логика и метафизика», «Философия природы», «Философия всемирной истории».

ОСНОВНЫЕ РАБОТЫ.

«Феноменология Духа» /1806 г./

«Наука логики» /1812-1816 гг./

«Феноменология Духа».


В этой работе оформляются основания гегелевской онтологии, тождественной панлогизму (непосредственная задача – показать человека и человечество в историческом развитии).

Основные идеи:

1.Принцип тождества мышления и бытия («все действительное разумно, все разумное действительно»).

2.Принцип триадичности, рассматриваемый в контексте формулировки закона ОТРИЦАНИЯ ОТРИЦАНИЯ (концепция «отрицания-снятия»).

3.Принцип восхождения от абстрактного к конкретному в познании.

4.Учение о развитии в основе которого лежит противоречие (противоречие как основной источник самодвижения Духа).

Цитаты из «Феноменологии Духа».

А=А (закон тождества) – это «наивность пустоты в познании» («формальное абсолютное» - «это ночь», где «все кошки серы».

«Хотя зародыш и есть в себе человек, но он не есть человек для себя».

«Сила Духа лишь так велика, как велико ее высшее проявление, его глубина глубока лишь настолько, насколько он отваживается распространиться и потерять себя в своем раскрытии».

ВЫВОДЫ./to my mind /

Т.о. Гегель начинает как раз с той позиции, на которой априоризм Канта заставляет исследователя остановиться и самоограничиться. Антиномия у Канта есть указание на подведение безусловного под условное, на фантазирование и мистифицирование в познании, у Гегеля же налет мистицизма полностью снимается с понятия парадокса, апории, противоречия, собственно неразрешимых противоречий у него вообще нет, движение из элейской тайны перевоплощается в понятие РАЗВИТИЯ, в основе которого всегда лежит диалектически преодолеваемое противоречие.

Вся система Гегеля триадична и состоит из трех составляющих: логики, философии природы, философии Духа.

«НАУКА ЛОГИКИ», или панлогическая онтология Гегеля.


Произведение выстроено по принципу традичности: учение о БЫТИИ, СУЩНОСТИ и ПОНЯТИИ. Внутри каждого раздела существуют свои «пучки» триад ( возможно, именно это своеобразное «злоупотребление» триадичностью, позволило критикам гегельянства оценить его как своего рода философский «импрессионизм», например, такова оценка Гегеля американцем У.Джемсом в его «Плюралистической Вселенной»).

Учение о БЫТИИ раскрывает диалектику перехода «чистого бытия»( пустой абстракции, лишенной определений, равной своей противоположности=ничто) в «тождество бытия и ничто», его в свою очередь – в «становление»(«абсолютное беспокойство», т.е. жизнь.) Результатом становления выступает «ставшее», его же результат есть «наличное бытие»./ТРИАДЫ: Чистое бытие- бытие+ничто-становление.  Становление-ставшее-Наличное бытие./

Становление отрицается тогда лишь, когда созданы условия для созидания нового – зерно отрицает себя, когда становится стеблем; в становлении же «бытие и ничто» находятся в «снятом виде» - такова приблизительно гегелевская логика суждения о бытии.

В разделе «Наличное бытие» существует важное для понимания гегелевской диалектики разграничение на КАЧЕСТВО, КОЛИЧЕСТВО и МЕРУ, сформулирован закон перехода одного качества в другое качество.

Наличное бытие проявляет себя, по Гегелю,  через различие предметов, т,е, качественно. 

КАЧЕСТВО есть «определенность, тождественная с бытием» (теряя свое качество, предмет перестает быть тем, что он есть).

Можно привести собственный, негеглевский взгляд на проблему – потеря памяти или потеря разума означает для человека утрату личности, что же более качественно: прав ли Блаженный Августин, определивший человека через интеграл памяти, или эволюционисты, давшие дефиницию человека в терминах «хомо сапиенса»?!

По Гегелю, теряя качество предмет перестает быть тем, что он есть, но в то же время он становится другим, но вновь ДРУГИМ КАЧЕСТВОМ – это есть «дурная бесконечность перехода», в которой конечное и бесконечное не связаны. Однако существует «истинная бесконечность», в которой нет отношения нечто к другому, «осталось только отношение к себе»= «для-себя-бытие», оно закончено и бесконечно одновременно. Для-себя –бытие переходит в следующую категорию – КОЛИЧЕСТВА.

КОЛИЧЕСТВО – это «определенность, безразличная для бытия.»

Гегель иронизировал: дом больше он или мньше, все равно остается домом, в древнем софизме «Лысый» человек лысеет незаметно, от него всегда ускользает момент «последнего» волоса, потеряв который он становится новым по качеству – «лысым» человеком.


МЕРА есть единство данного качества с определенным количеством (это границы, в которых предмет остается сам собой).


Появление нового качества совершается через СКАЧОК (напр., по Гегелю таковым является переход из жизни в смерть, а в морали «мера легкомыслия оказывается превзойденной, и получается нечто совсем иное, а именно – преступление…»).


Скачок – это загадочная категория, которая практически не фиксируется (вспомним гераклитовскую молнию).

Цепь скачкообразных изменений – «узловая линия меры» (например, превращение твердого в жидкость и жидкого в пар – все эти обратимые изменения представляют две проблемы: существование НОСИТЕЛЯ изменений и отсутствие направленности в движении).


Проблему носителя изменений Гегель решал через введение категории СУЩНОСТИ.


Учение о СУЩНОСТИ считается главной частью работы «Наука логики».

В этом разделе Гегель формулирует диалектический закон ЕДИНСТВА и БОРЬБЫ ПРОТИВОПОЛОЖНОСТЕЙ, названный марксистами (в частности, Лениным) «ядром диалектики».


Бытие – это, по Гегелю, поверхность мира, его предметность, или опредмеченность, но только вступление в область СУЩНОСТИ дает возможность раскрыть внутренние связи, лежащие в основе бытия. Понятия в разделе Бытия переходят друг в друга, в свое другое, они рефлектированы, отражены в другом. В разделе же Сущности понятия и есть нечто, ставшее другим.


СУЩНОСТЬ-1.отражена в себе самой




2.она есть явление (проекция на Бытие)




3.она есть Единство 1 и 2-ого, т.е. ДЕЙСТВИТЕЛЬНОСТЬ.

Сущность является, явление существенно.

Явление всегда богаче сущности, по Гегелю однако познание, о чем много писал еще Декарт, всегда начинается с «кажимостей» (видимостей), однако это не выдумано нами, видимость столь же реальна, как и очевидность, что не замечает европейский скептицизим.


Видимость=кажимость по немецки Schein, т.е. «свет». Гегель обыгрывает этот термин, когда говорит о свете, «ушедшем в себя» (свечении внутрь) – рефлексии.


Гегель проводит анализ рефлектирующей (отражающей себя самое) сущности и получает следующую триаду:  сущность есть ТОЖДЕСТВО (конкретное, включающее момент различия, нельзя дважды войти в одну и ту же реку – вспоминает Гегель Гераклита) – ПРОТИВОПОЛОЖНОСТЬ (т.е. различие, доведенное до предела) – ПРОТИВОРЕЧИЕ ( или единство противоположностей).


Противоречие как единство противоположностей становится центральной категорией гегелевской диалектической логики.


«Нечто жизненно, поскольку оно содержит в себе противоречие, и притом есть именно та сила, которая в состоянии вмещать в себя и выдерживать это противоречие. Если же нечто существующее… не способно иметь в самом себе противоречие, то это нечто не есть живое единство, не есть основание и в противоречии идет к гибели.»


«В противоречии вещи либо гибнут, либо уходят в основание».

ОСНОВАНИЕ есть единство ФОРМЫ и СОДЕРЖАНИЯ, по мысли Гегеля.


Развернутый анализ диалектики содержания и формы содержится не в «Большой логике»= «Науке логике» , а в «Малой логике», т.е. в первом томе «Энциклопедии философских наук».

Основание включает в себя «условие» - это мистифицирующая часть «логики» Гегеля. Если налицо все условия существования вещи, то вещь вступает в полосу СУЩЕСТВОВАНИЯ.

Собственно сущность в своем существовании и есть ЯВЛЕНИЕ. Сущность глубже, явление же богаче. Сущность является, яление существенно.


ЗАКОН есть повторяющееся и тождественное в явлениях. 

Единство сущности и явления есть действительность.


Действительность включает в себя возможность и необходимость.

/Любая даже самая абстрактная возможность может стать реальной, например, паша может стать Папой Римским, по Гегегелю/.


Реально возможное есть НЕОБХОДИМОЕ. Необходимость всегда облечена в ФОРМУ СЛУЧАЙНОСТИ.


Необходимое – это то, что имеет основание в самом себе.


Случайное – это то, что имеет основание в другом.

Заключение в учение о СУЩНОСТИ – это концепция соотношения причины и действия.


Причина и действие постоянно меняются местами, их состояние есть взаимодействие, основой же взаимодействия выступает ПОНЯТИЕ.

Учение о ПОНЯТИИ.


Учение о бытии + учение о Сущности составили ОБЪЕКТИВНУЮ логику Гегегля.


Учение о Понятии – СУБЪЕКТИВНУЮ логику.

*Противопоставление объективной логики субъективной у Гегеля условно, т.к. субъект тождественен объекту.


Объективная логика + субъективная логика = логика самих вещей и познающего их мышления.


Объективная логика – это оригинальное учение Гегеля, изложение субъективной логики начинается с традиции, т.е. анализа основных логических форм – понятия, суждения и умозаключения. В этом анализе Гегель стремится установить познавательную ценность различного типа суждений, увидеть в фигурах силлогизма отношения между вещами, завершается он оценкой ПОНЯТИЯ как имеющим в своем основании ИДЕЮ(истину).


«Истина есть великое слово и еще более великий предмет. Если дух и душа человека еще здоровы, то у него при звуках этого слова должна выше вздыматься грудь» ( из «Малой логики»).


 ИСТИНА есть совпадение ПОНЯТИЯ и ОБЪЕКТИВНОСТИ.


Абстрактной истины не существует, истина всегда конкретна.

Логическая конкретность истины это понятия, взятые не обособленно, а во взаимных противоречиях, связях и переходах, т.е. в СИСТЕМЕ.


МИР =развивающееся целое.


Истинное знание о мире – это система категорий диалектики.


ИСТИНА=соответствие предмета своему понятию.

Есть различие между правильностью и истинностью, т.к. истина всегда предметна, она не только познается, но и ОСУЩЕСТВЛЯЕТСЯ.

«Чтобы узнать, что в вещах истинно, одного лишь внимания недостаточно – для этого необходима наша субъективная деятельность, преобразующая непосредственно сущее».

ВЫВОД.

Гегель говорит об истине в ключе размышлений всей немецкой классики, деятельная природа нашего Я (или субъекта) и у него выступает как основополагающий стержень онтологии и гносеологии( учитывая совпадение онтологии и гносеологии на основе диалектической логики).


Истина прокладывает себе путь постепенно, она опредмечивается лишь тогда,когда созрели условия ее опредмечивания.

ИСТИНА=истина теоретическая+истина практическая=ЕДИНСТВО-АБСОЛЮТНАЯ ИДЕЯ.


АБСОЛЮТНАЯ ИДЕЯ  - это вершина саморазвития Духа.

Для Гегеля формальная логика есть каркас мышления, но не его суть, которую составляет деятельностная диалектическая природа мысли.


Именно эта часть учения Гегеля заставила говорить младогегельянцев о противоречии между методом диалектики и концепцией завершенности развития через совершенство самопознания=саморазвития Духа, позволило Энгельсу в Работе «Людвиг Фейербах и конец классической немецкой философии» оценить систему Гегеля как «поставленную с ног на голову». Однако весь 19 век, как и близкий нам еще век 20-ый мыслители часто сознательно, еще чаще бессознательно мыслили в системе гегелевских категорий ,и всякий раз им казалось, что они стоят у истоков принципиально новой философской мысли. У нас в России, где гегельянство долго царило под покровом марксистской одежды такое использование Гегеля не редкость, яркий пример тому -работа кибернетика военно-космического НИИ Р.Ф.Абдеева «Философия информационной цивилизации» (М.,1994). Например, один раздел книги так и называется «Закон отрицания отрицания в свете нелинейной модели процессов самоорганизации». Этот феномен открытия философии сквозь призму гегелевских идей как бы заново заслуживает более пристального и глубокого внимания, чем это наблюдалось до сих пор. Во всяком случае мне это видится именно так.


В сфере антропологии ( см. об этом в 3 томе «Энциклопедии философских наук» в разделе Философия Духа.) Гегель последовательный антиэволюционист, он полагает что пропасть между обезьяной и птицей гораздо меньше, чем между телом человека и обезьяны, подобно Гераклиту, он полагает, что «обезьяна есть сатира на человека».


Он своеобразно трактует соотношение души и тела, считая тело всего лишь акциденцией (т.е. случайным свойством) души, при этом он решает психофизическую проблему в лейбницианском духе – даже выпрямляется человек «энергией свой воли».


Только христианство, по Гегелю, увидело в человеке бесконечную ценность, поскольку «человек является предметом и целью любви Бога».


Дух в отличие от идеи есть идея , существующая во времени, поэтому он есть нечто абсолютно беспокойное. Дух же происходит из природы, поскольку сама природа происходит из Духа (есть его «отчуждение»). Тождество мышления и бытия как раз и есть преодоление отчуждения Духа от самого себя. Дух есть согласно своему понятию субстанция,т.е. СВОБОДА. «Вся всемирная история есть прогресс в сознании свободы, прогресс, который мы должны познать в его необходимости»,- пишет Гегель.


Сон есть животное состояние души, пробуждение означает «молнию субъективности, пробивающую форму непосредственности духа».


Философия Духа распадается у Гегеля на учение о Субъективном Духе (антропология, феноменология, психология); учение об Объективном Духе (право, моральность, нравственность, государство); учение об Абсолютном Духе ( искусство, религия, откровение, философия).
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