НЕМЕЦКАЯ КЛАССИЧЕСКАЯ ФИЛОСОФИЯ
[bookmark: _GoBack]Эволюция философских воззрений Канта, «докритический» и «критический» периоды его творчества. Обоснование Кантом всеобщности и необходимости научного знания, пространство и время – априорные формы чувственности, рассудок и проблема объективности познания. Рассудок и разум. Явление и «вещь в себе», природа и свобода. В философии Канта центральной проблемой является проблема познания и его границ. Познание, по Канту, имеет два источника: «эмпирический» и «априорный». Априорная основа предшествуют чувственному опыту и обслуживает упорядочение данных опыта. Опытные данные, поступающие извне не дают адекватного знания об окружающем нас мире, и априорные формы, обеспечивающие всеобщность знаний, не делают его копией, слепком вещей. Здесь кроется опасная тенденция к агностицизму, но в то же время – предостережение против претензий науки на абсолютное знание. Познание не знает предела, утверждает Кант, верить в науку нужно, но переоценивать ее возможности не нужно. Кант высоко оценивал роль науки и силу разума. Философия, согласно Канту, должна определить цели человеческого разума: поиск истины и высших нравственных ценностей. Отсюда его понимание морального закона – «категорического императива» как требование видеть в человеке самоцель, а не средство. Следует обратить внимание на уяснение того, каким по Канту, надо быть, «чтобы быть человеком», как ответить на его знаменитые вопросы: «Что я могу знать? Что я должен делать? На что я могу надеяться». Если Кант относил нравственный идеал к потусторонней сущности, то Фихте и Шеллинг считали, что он может воплотиться в жизнь, хотя и весьма отдаленном будущем. Фихте видел основную задачу своей философии в обосновании свободы и активности человека с позиций последовательного субъективного идеализма. Деятельность абсолютного субъекта /Я/ он объявляет единственным источником всего сущего. Здесь в идеалистической форме выражена идея о примате практической деятельности в процессе познания. На этой основе Фихте делает вывод о совпадении теоретического и практического начал в абсолютном субъекте, деятельность которого в процессе преодоления природы /не Я/ порождает весь мир и позволяет осознавать самого себя и развивать человеку свою активность и свободу, если он добровольно следует нравственным законам. В отличие от Фихте Шеллинг развивает систему объективного идеализма. Природа в его философии порождена мировым духом, не связанным с индивидуальным сознанием. На низших ступенях своего развития природа выступает бессознательным проявлением единого первоначала. Она проходит ряд этапов: от неорганической к органической и, наконец, к возникновению сознания. Это развитие выступает как саморазвитие вследствие действия диалектических законов, в частности – противоречий. На первых ступенях преобладает объективная сторона, а на стадии человеческой истории – субъективная. Познать мировой процесс, по Шеллингу, можно лишь посредством интеллектуальной интуиции как единства сознательной и бессознательной деятельности. Поэтому он усматривал высшую форму познания не в науке , а в искусстве. Философия Гегеля – завершение немецкого классического идеализма. Тождество бытия и мышления – исходный пункт философии Гегеля. Учение Гегеля о логическом процессе. Основные черты диалектики Гегеля. Философия духа. Система и метод в философии Гегеля. Идея саморазвития приобрела систематическую форму у Гегеля. Его заслуга – разработка диалектического метода. Диалектика Гегеля – диалектика понятий. Саморазвитие понятий – источник развития природы, общества и человеческого мышления. Причем диалектика природных и социальных процессов, по Гегелю, есть всего лишь «отчуждение» подлинной диалектики, присущей духовному первоначалу. Это связано с объективно-идеалистическими принципами его философии. Гегель положил в основу всего сущего Абсолютную идею, мировой разум /обожествленное безличное надчеловеческое сознание/. Познать мир можно лишь посредством обобщения и философской интерпретации всего богатства человеческого знания, накопленного мировой историей. Поэтому высшей формой познания выступает рациональное познание на основе диалектической логики. «Логика науки» Гегеля. Само понятие логики имеет иной смысл. Логика, которая учит правильному мышлению – это «субъективная логика» (учение о понятии). Она составляет третью часть логики Гегеля в целом. Ей предшествует «объективная логика» -учение о бытии и учение о сущности. Это не логика человеческой мысли, а логика самого предметного мира, логика не зависящей от человека действительности. Это логика доприродного состояния абсолютной идеи. Это состояние до сотворения мира Богом. Абсолютная идея и христианский Бог тождественны, но они различны. Бог всегда тождественен самому себе, а Абсолютная Идея находится в постоянном непрерывном развитии. Объективная логика выстраивает иерархическую цепь категорий от наиболее бедных (абстрактных) определений к более богатым (конкретным). Они оставляют «след» на пути диалектического движения идеи. И только после этого субъективная логика прорабатывает эту же тему с помощью своих традиционных орудий: понятий, суждений, умозаключений. Этика Гегеля. Догегелевская этическая мысль характеризуется двумя крайностями в вопросе об отношении между необходимостью и случайностью: фатализмом и волюнтаризмом. Попытки преодолеть эту крайность предпринимались Д. Бруно, Р. Декарт, Т. Гоббс, Г. Лейбниц. По Гегелю, необходимость еще не есть сама свобода, но свобода уже содержит в себе своей предпосылкой необходимость. Если воля человека не считается с обстоятельствами, человеку кажется, что это его подлинно свободный выбор, на самом деле – это «бессодержательная», «возможная» свобода, а более точно – это произвол. Напротив, сознательно определяемое реально существующими условиями поведение человека является подлинной свободным. Наказание может рассматриваться как ограничение его свободы, но на самом деле, оно есть необходимое следствие его преступного поведения, и если он признает это, то оно ведет себя как свободный человек. Добро и зло диалектически взаимосвязаны. Зло, взятое для себя, абстракция, оно существует только в противоположность добру. Человек добр постольку, поскольку он может быть и злым. Они едины, но не равноценны. Их источник – свободная воля. ЕВРОПЕЙСКАЯ (ПОСТКЛАССИЧЕСКАЯ) ФИЛОСОФИЯ СЕРЕДИНЫ XIX — НАЧАЛА XX ВЕКА Классические философские системы, основанные на систематическом понимании, были популярны в Европе до середины ХIХ в. Целью подобных концепций было стремление рассмотреть мир в единстве, при этом предлагались единые, либо единственные основания бытия. Глобальные философские системы продуцировались исходя из потребности объединения мира европейской культуры. Общие особенности ситуации, складывающейся в европейской философии середины XIX – начала ХХ века, объясняются действием двух факторов. Во-первых, ускорением и радикализацией социокультурных изменений в обществе. Разрушаются социально-политические структуры. Общество «атомизируется» в том смысле, что меняется тип социальных связей, возрастает автономия личности. Утрачивают свою адекватность сложившиеся формы идентификации человека относительно социальных пространства и времени. Разрушаются и трансформируются традиционные иерархии ценностей. Во-вторых, на доминирующие позиции в культуре выдвигается наука. Это время второй научной революции, результатом которой стала профессионализация научной деятельности. Наука становится единицей в общественном разделении труда, социальным институтом. Оформляется ее предметная организация. Наука начинает замыкаться на производство, превращаться, по выражению К. Маркса, в «непосредственную производительную силу». Научное знание вычленяется из ранее общего для него контекста с философией. С другой стороны, научная картина мира начинает занимать социокультурную нишу, ранее занимавшуюся религиозным мировоззрением и философией. Несколько позднее суть происходившего Ф. Ницше выразил формулой «смерти Бога». Антитезисом гегелевской философии, используя терминологию его диалектики, стала философия Людвига Фейербаха (1804-1872). Как самостоятельный философ Фейербах начинает с критики религии, в частности, христианства. Это стало главной темой его философствования. Основная работа «Сущность христианства». Позиция Фейербаха в том, что не Бог создал человека, а человек — бога. Источник религии нужно искать в природе человека, в глубинах человеческой психики. «Бог, — писал Фейербах, — есть стремление человека к счастью, нашедшее свое удовлетворение в фантазии». Общий вывод Фейербаха в том, что божественная сущность — это духовная сущность человека, но обособленная от человека и представленная в виде самостоятельного существа. Именно атеизм толкнул Фейербаха к материализму и разрыву с гегелевской философией. Между идеализмом и религией много общего: они возникают в результате отчуждения, объективирования, наделения самостоятельной сущностью наиболее общих свойств человеческого рода, прежде всего, мышления. А мышление лишь в фантазии, а не в реальности может быть оторвано от человека. Мышление, разум, могущество отрываются от человека и приписываются Богу. Духовная сущность человека обособляется от него и представляется как самостоятельное существо, т.е. , все переворачивается. Фейербах стремится возродить у человека чувство самоуважения и достоинства. А это возможно только на основе материалистического мировоззрения. Необходимо преодолеть дуалистический взгляд на человека. Он един по своей природе. Мышление есть также естественный акт, как и другие проявления природного мира. Поэтому в центре мира, философии должен быть человек в единстве его телесных и духовных начал. Человек – высшее существо природы. Он стремится реабилитировать природно-биологическое начало в человеке, от которого абстрагировался немецкий идеализм. Философия должна изучать человека, следовательно, должна стать антропологией. Философия истолковывается им как наука о человеке — антропология. Философию Л. Фейербаха коротко можно охарактеризовать как «антропологический материализм». Он считал, что из учения о конкретном человеке можно вывести все основные законы и категории философии, не прибегая к понятиям духа, субстанции, Бога и т.д. его философия ознаменовала радикальный поворот: решительный отказ от дуализма и идеализма. Необходимо отбросить все спекуляции о сверхчувственном. При этом он говорит о человеке чувствующем. Это не просто мыслящая субстанция, духовное и мыслящее начало, а существо, обладающее телом, головой. Важнейшей характеристикой человека является чувственность. Пытаясь преодолеть натурализм, он вводит в понятие «Я» другого человека. В сфере межличностного общения осуществляется реализация человеком своей родовой сущности (идеи возникают из общения друг с другом), т.о. чувственность, отношение человека и природы опосредованы отношением человека с человеком. Материализм есть основание науки, ее мировоззренческая предпосылка. Отсюда берет начало ориентация Фейербаха на познавательной опыт науки. Под влиянием философии Фейербаха сменил свою позицию на материалистическую и затем создал собственную философию диалектического материализма бывший младогегельянец К.. Маркс (1818-1883). Совместно со своим близким другом и соратником Ф.Энгельсом (1820-1895) он разрабатывает учение, которое получило название марксизм. Марксизм ознамено-вал собою органическое соединение материализма и диалектики, становление материалистического понимания общества и истории. Учение марксизма оказало огромное влияние на судьбы людей XX в. В ранних работах («Экономическо-философские рукописи» 1844г. и др.) Маркс развивал гегелевское учение об отчуждении. Отчуждение при капитализме носит массовый характер: чело¬век отчужден от результатов своего труда, от самого себя как человека, от природы и культуры. Социальный порядок более отчужден и тем более подавляет человека, чем интенсивнее он трудится. Вывод из этого — преодолеть отчуждение можно только посредством уничтожения частной собственности. Средством же уничтожения частной собственности и возвращения человеку подлинной сущности, по Марксу, является революция. Анализ отчужденного труда предопределил обоснование ма-териалистического понимания истории, раскрытие сущности капиталистического производства и частной собственности, товара и денег, капитала, рассмотрение коммунизма как средства возвращения человеку его подлинной сущности. Принципиальная новизна философии марксизма — человек не просто существует в природе, а практически ее преобразовывает, изменяясь в этом процессе и сам. Труд, практика первичны и ис¬ходны по отношению к духовному миру, культуре. Практика общественна, предметна, в нее включены все виды деятельности и сознания людей, в ней решаются все теоретические проблемы. По Марксу, мировоззре¬ние не творит и не создает, а только выражает жизнь, развиваю¬щуюся по собственным законам. В настоящее время существуют различные интерпретации марксизма — «западный», «восточный», «неомарксизм», «гуманистический» и др. Позитивистская философия с полным основанием может быть рассмотрена как мировоззренческая форма самоутверждения науки в культуре общества. Ключевая идея позитивизма — философия должна принять в качестве модели для себя образцы научного знания, должна быть построена по образу и подобию науки. Они считали, что классическая философия (метафизика) стремилась к достижению абсолютного знания. Однако подобное знание и невозможно, и не нужно для практики. Философии следует отказаться от подобных претензий и стать позитивной, положительной наукой. Основоположником позитивистской философии был Огюст Конт (1798-1857). Его работы дали начало первой, «классической» форме позитивизма, наиболее известными представителями которой были также Джон Стюарт Милль (1806-1873) и Герберт Спенсер (1820-1903). Данная версия позитивистской философии исчерпала себя к концу XIX в., чтобы смениться «вторым» позитивизмом, или эмпириокритицизмом (Эрнст Мах, Рихард Авенариус и др.); наконец, в 20-е годы XX в. возникает третья версия позитивизма — неопозитивизм, или аналитическая философия. Общим, объединяющим моментом для всех версий позитивизма стала ориентация на науку, анализ ее строения, ее спецификацию и, в связи с этим, отграничение (демаркацию) науки от других форм сознания, прежде всего традиционной философии (метафизики). Наука не должна вводить понятия, не имеющие чувственного коррелята, она отвечает на вопрос «как?», а не на вопрос «почему?». Цель научного познания — законы, описывающие данные в опыте явления, повторяющиеся связи и отношения между ними. Знание этих законов выступает средством объяснения частных фактов, а также средством предвидения будущих событий, что Конт выразил афоризмом: «Знать, чтобы предвидеть, предвидеть, чтобы обладать силой». Отрицая метафизику, Конт допускал возможность и необходимость позитивной философии, основные задачи которой заключаются в систематизации положительного знания, изучении взаимосвязей между науками, логических законов разума, методологии научного мышления. Утилитарный подход к окружающему миру, людям и вещам и т.п. предлагает прагматизм. В XIX в. его создатели Чарльз Пирс (1839-1914) и Уильям Джемс (1842-1910) впервые поста¬вили и решили вопрос о смене оснований философствования с умозрительных (спекулятивных) на практические. Вся прежняя фи¬лософия объявлялась в отрыве от жизни, абстрактности и созерца-тельности. Прагматизм пытался показать, что философия должна быть не размышлением о первых началах бытия и познания, а мето¬дом решения реальных практических проблем, которые встают перед конкретными людьми в различных жизнен¬ных ситуациях. Прагматизм конституирует по меньшей мере три основные идеи: познание — это прагматическая вера; истин¬ность есть неспекулятивный опыт, дающий желательный результат; философская рациональность это и есть практическая целесообраз¬ность. Задача человека — наилучшим образом использовать эти идеи. Философия помогает человеку в преобразовании мира. В наше время прагматизм связывают с именами Джон Дьюи (1859-1952) и Ричард Рорти (1931 г.р.). Кризис европейского рационализма, утверждавшего на протяжении двух столетий (ХVII-ХVIII вв.) примат разума, нашел в первой трети XIX в. выражение в повороте вектора философствования в сторону рационально невыразимых аспектов бытия. Характерное выражение этот поворот «за границы» разума нашел в философии Артура Шопенгауэра (1788-1860). Выступал против диалектики и историзма Гегеля. В философии А. Шопенгауэра соединились две разные традиции: немецкая классическая философия И. Канта и философия буддизма. В его философии основой бытия, главной движущей силой, животворным бытийным началом оказывается не познавательная способность, а воля. Разум играет второстепенную, служебную роль по отношению к воле. Воля толкуется им как слепая, беззаконная, бессмысленная сущность всякого бытия. Воля – абсолютное начало, определяющее все сущее, это космический принцип, лежащий в основе всего. Окружающий мир, мир явлений есть лишь мир представлений в сознании человека. Мир, который развернут перед нами – только мировой феномен. Думая, что вне нас существуют предметы и вещи, мы верим видимости. Он существует только для интеллекта, для существа, обладающего психическими функциями (от червя до человека). Если уничтожить способность сознания, то весь мир исчезнет. Все, что существует для познания, это представления, т.е. мир явлений, связанный с созерцанием того, кто созерцает. Нет объекта без субъекта, нет субъекта без объекта. Мир есть мое представление о нем, он дан через мое переживание. Познание по своей сути предназначено для служения воле. Сама же воля безосновна. Она — «вещь в себе». Воля ненасытна, вечно неудовлетворена достигнутым, ей свойственно слепое бесконечное стремление. Но «голодная воля» сталкивается с препятствиями, разладом, противоречиями, что и является источником страданий, избавиться от которых невозможно. Воля неспособна к какому-либо конечному удовольствию. Человек обречен на страдания. Так Шопенгауэр приходит к центральной идее своей этики, повторяющей, как можно видеть, первую из четырех «благородных истин» Будды. Есть лишь один выход – погасить волю к жизни. Это возможно через аскетизм, сострадание. Сострадание является фундаментом морали. Это чувство относится не только к человеку, но и к животным. В целом этика Шопенгауэра, основанием для которой и служит его онтология, воспроизводит главные мотивы индийской философии: смирение, сострадание, мироотречение. Человек из всех живых существ наиболее жаждущее. Его жизнь подобна маятнику, который раскачивается между страданием и праздностью. Это самое дикое и жестокое животное. Только человек может истязать других ради цели заставить страдать других. Люди различаются только в феноменальном мире, в реальности они одно и то же. Так, люди делятся на жертв и демонов, но удел всех – несчастье. Реально только страдание, счастье – иллюзорно. Милосердие, брошенное нищему продлевает, его жизнь, а вместе с ней и страдания. «Самое большое преступление человека, в том, что он родился». Если человек, погрузившись в себя, поймет это, он готов к искуплению, к прекращению страданий. Эстетическое созерцание отдаляет человека от желаний, представлений о полезности или вредности предмета. Когда желание становится нежеланием, человек спасен, т.к. он освобожден от мирских и вещных связей. Учение Шопенграуэра противоречиво. Оно пессимистично – в мире царят зло и страдания, мир бесчеловечен и обезбожен, с другой стороны, он призывает к поиску смысла жизни, поиску духовной опоры человека. С точки зрения метафизики, воля – это основной принцип, она всемогуща. С точки зрения этики, воля – зло. Дальнейшее развитие традиция иррационализма получила в «философии жизни» Фридриха Ницше (1844-1900), испытавшего влияние идей А.Шопенгауэра. Если в бытийной модели Шопенгауэра еще сохраняется разумное начало, правда, во «вспомогательной» функции, то у Ницше оно полностью исключается. Фундаментальной категорией ницшеанства выступает не бытие, а понятие жизни. Основной признак жизни — изменение, становление, а ее движущее начало — воля к власти, проявляющееся во всем становящемся. Действием воли к власти объясняется упорядоченность мира, образующая «иерархию царств», причем, человек вовсе не занимает ее высшую ступень, он не венец творения, человек по Ницше — это «больная обезьяна». Одна из основных презумпций Ницше заключалась в том, что витальное, природное, животное начало, будучи подчинено социальной, культурной форме оскудевает, вырождается и гибнет. Человечество совершило слишком много ошибок: победа христианства, культа гармонии, упорядочения над дионисийским культом привела к тому, что в человеке была убита воля – «нет воли в человеке» – прежде всего, воля к власти. В мире господствуют слабые люди. Развитие остановилось. Основной задачей своей философии считает возрождение воли к власти. Из тезиса примата витально-природного над социальным, культурным в человеке вырастает и главный посыл философии Ницше: «Переоценка всех ценностей». Подлинное, аутентичное бытие находится «по ту сторону добра и зла». Но существовать в этом подлинном бытии достойны отнюдь не все, а только те, кто способен встать по ту сторону добра и зла. Отсюда апофеоз философии Ф. Ницше — концепция сверхчеловека: «Бог умер: и мы хотим – пусть живет сверхчеловек!». Означает последовательный отказ от ценностей Запада. Сверхчеловек руководствуется только внутренней, а не внешней моралью. Он отстаивает самостоятельность, активность, самоценность индивида. Свобода такого человека есть ответственность, а это привилегия сильных людей. Последние сами устанавливают себе «мерило ценностей». Официальная же мораль держится на страхе наказания, это внешняя мораль. Иудео-христианская мораль препятствует самовыражению человека. Но «бог умер» – вера в христианского бога больше не заслуживает доверия и только сверхчеловек способен создать новую человеческую общность. «Будь самим собой!» Воля к власти – основа права сильного, превышения всех моральных, религиозных и иных нормативных установлений. Из права сильного Ницше выводит все основания морали. Мораль возникает как следствие чувства превосходства лучших людей над худшими. Разделяет мораль господ и мораль рабов. Сильные характеризуются отвагой, щедростью, индивидуализмом; слабые – добро, долг, самопожертвование, их идеалы – демократия и социализм. Смысл переоценки ценностей заключается в упразднении результатов восстания рабов в морали и возрождении «морали господ», в основе которой должны лежать следующие принципы: «ценность жизни»; «природное равенство», которое обусловлено различием их жизненных сил и уровнем «вол к власти»; сильный человек свободен от моральных обязательств, он не связан никакими моральными нормами. Он проводит различие между Христом и христианством. Христос – сильная личность, а его последователи извратили учение. Бытие – становление, но не беспристанное возникновение нового, а лишь «вечный круговорот», повторение того, что уже было. Фридрих Шлейермахер (1768-1834), Вильгельм Дильтей (1833-1911) в рамках философии жизни осуществили систематическую разработку герменевтики как философского метода. Жизнь заключается во взаимодействии личностей. Противопоставляя материальную природу и дух, они разделили систему наук на науки о природе и науки о духе. Основанием деления является метод исследования. В отличие от позитивистов, которые видели свою главную задачу в построении позитивной науки, и пытались перенести методы естественных наук на область гуманитарных, Дильтей полагал, что природу мы объясняем, а духовную жизнь понимаем. Объяснение предполагает подведение частных случаев под общее правило (закон), описание причинно-следственных связей, понимание же есть описание индивидуальных объектов. Общий поворот европейского духа за границы рациональности нашел также выражение и в философии предтечи экзистенциализма XX в. датского философа Серена Кьеркегора (1813-1855). Но, в отличие от Шопенгауэра и Ницше, вектор философствования Кьеркегора обращен не к жизненной витальности, а к формам человеческой духовности, вере и ценностному сознанию, опосредующему мир свободы. Вера по Кьеркегору представляет собой абсолютную противоположность разуму. Разум — злейший враг веры и религии. Отсюда характерная для его философии тема борьбы против рационалистической философской традиции, прежде всего гегелевской. Основным вопросом философии Кьеркегора становится вопрос о смысле жизни, поиск которого понимается им и как проблема индивидуального спасения. Философию С. Кьеркегора характеризуют как предэкзистенциализм, имея ввиду, что в полной мере экзистенциалистская идея развилась в XX в. (А. Камю, Ж.-П. Сартр и др.) Рационалистическая философия была эссенциализмом — учением об отвлеченных сущностях, постигаемых в общих понятиях. Индивид, индивидуальное растворялись здесь в общем. Поэтому не сущность, а существование должны стать подлинным предметом философствования. Существование (экзистенция) даны мне не в мышлении, не в суждении, а в самой жизни, в чувстве, переживании. Экзистенция открывается в потоке жизни, в которую я вовлечен, сталкиваясь с ее проблемами. Подобная встреча происходит в критические моменты жизни, в ситуации смысложизненного выбора, представляемой С.Кьеркегором выражением «или — или». Способность к свободному выбору и принятию ответственности за него есть отличительная черта человека как человека, как личности. ВЫВОДЫ. Общая особенность постклассической европейской философии — обращение к теме человека, в отказе идентифицировать его исключительно с разумом, как это делала философия предшествующей эпохи. План семинарского занятия РУССКАЯ ФИЛОСОФИЯ Всякая форма философствования несет на себе печать национально-культурного своеобразия. Поэтому следует выделять национальные типы философии, в том числе и русскую философию. Всему миру известны не только русские поэты, писатели, композиторы, но и философы. Наряду с именами Пушкина, Лермонтова, Чайковского должны стоять имена философов, таких как Чаадаев, Хомяков, Соловьев, Бердяев и другие. Русская философия развивалась под влиянием византийской христианской философии. Реформы Петра I способствовали наиболее полному ознакомлению русских мыслителей с западноевропейской философией 17-18 веков. Начало последовательного и своеобразного развития русской философии справедливо относят ко второй четверти XIX в. После революции 1917 г. многие философы оказались в эмиграции. Философия русского зарубежья дала целую плеяду великих мыслителей. Современные российские философы достойно продолжают традиции своих предшественников. Для русской философии характерна преемственность, особенно это касается религиозного направления. В целом русскую философию можно разделить на два направления, западническое и славянофильское. Западники были убеждены, что россиянам надо учиться философии у Запада. К ранним западникам относят П.Я. Чаадаева, Н.В. Станкевича, В.Г. Белинского, А.И. Герцена. Западники пропагандировали и защищали идею "европеизации" России. Они считали, что страна должна преодолеть вековую экономическую и культурную отсталость и стать полноправным членом европейской цивилизации. Западники критиковали церковь, тяготели к материализму. Из их среды выросли революционные демократы (В.Г. Белинский, Н.Г. Чернышевский). Выдающимся русским философом и социальным мыслителем был П.Я. Чаадаев. Философия Чаадаева связана с тревогой за судьбу России. Он видел особый путь России в том, что она находится между Западом и Востоком и обладает исключительностью. У нее особое предназначение. Взгляды Чаадаева сыграли роль в оформлении идей как западников, так и славянофилов. Оригинальным русским философским течением являлось славянофильство. Славянофилы обосновали идеи особой, мессианской роли России в мире. Из этого направления вышла русская религиозная философия. Славянофилы, среди которых выделялись своим философским потенциалом И.В. Киреевский, К.С. Аксаков, Ю.Ф. Самарин и особенно А.С. Хомяков, стремились опровергнуть немецкий тип философствования и выработать на основе исконно отечественных идейных традиций особую русскую философию. В отличие от западников они идеализировали русскую старину и полагали, что установление благопристойного миропорядка в России лежит не через заимствования ею западных политических структур, а в возвращении к истокам, в органическом развитии патриархального уклада русской жизни, которое было насильственно и искусственно прервано реформами Петра I. Славянофилы утверждали, Россия не просто не Запад, она антипод Запада, у нее свой особый способ бытия и путь развития, у нее иной тип цивилизации. Классическому славянофильству не суждена была долгая жизнь, из-за европейской ориентированности царского правительства. Однако идеи национальной самобытности, великой миссии России, особых свойств русского народа и противопоставления Западу еще долго витали в воздухе и будоражили многие умы. Идеи славянофилов развивали в конце XIX в. Н.Я. Данилевский и К.Н. Леонтьев. В своей работе «Россия и Европа» Данилевский показал мировой исторический процесс как развитие и смену культурно-исторических типов или самобытных цивилизаций. К.Н. Леонтьев разработал концепцию византизма. Он считал, что Россию нужно изолировать от Европы и тогда она даст миру новую культуру. У Леонтьева идея противопоставления России Европе достигла своего апогея. Самобытной частью наследия русской философии является идеология евразийства, которая до относительно недавнего времени была малоизвестной. Возникшее в начале двадцатых годов в среде русской эмиграции и объединившее философию, историю, географию, экономику, психологию и другие области знания, евразийство явилось новым и в то же время достаточно традиционным для России течением мысли. Наиболее известными евразийцами были: лингвист, филолог и культуролог кн. Н.С. Трубецкой; географ, экономист и геополитик П.Н. Савицкий; философ Л.П. Карсавин; религиозные философы и публицисты Г.В. Флоровский, В.Н. Ильин; историк Г.В. Вернадский; музыковед и искусствовед П.П. Сувчинский; правовед Н.Н. Алексеев; экономист Я.Д. Садовский; критики и литературоведы А.В. Кожевников (Кожев), Д.П. Святополк-Мирский; востоковед В.П. Никитин; писатель В.Н. Иванов. Евразийство было оригинальной концепцией, имеющей свои философские корни и свою идеологию. Определены основополагающие идеи евразийства как историко-культурной концепции: идея о России как Евразии – особом этнографическом мире со своей самобытной культурой, идея об особом месте России-Евразии в мировой истории и особых путях ее развития; идея культуры как симфонической личности; идея распространения Церкви, Православия. В истории русской философии особое место занимает В.С. Соловьев. Философию Соловьева называют философией всеединства. Она заключалась в следующем: 1) сущность Абсолютного есть положительное всеединство, т.е. единая, целая, безусловная идея; 2) личностный аспект, теологический – София, божественная премудрость, мистическая сторона его мировоззрения. Именно в трудах Соловьева "русская идея" приобрела свое полное и философски осмысленное воплощение. Представителем экзистенциализма в русской религиозной философии был Н.А.Бердяев, представитель философии русского зарубежья. Его взгляды эсхатологичны, устремлены в будущее. Рассматривая человека Бердяев выделяет в нем свободу воли и духа. Основные идеи этого известного философа выражены в следующем: 1) идея свободы определяет всю онтологию; 2) нет единого основания в философских взглядах; 3) идея творчества и объективации; 4) эсхатологический смысл истории; 5) 2 ряда оснований: А. свобода, дух (бог), личность (я), Б. необходимость, мир, феномен. Мир объектов лишен духовности. Творящий субъект включает мир в себя, его внутренняя жизнь открыта для свободы. Центральное понятие в философии Бердяева – Личность, которая связывает человека с миром свободы и творчества. Интересным явлением в русской философии было направление, которое получило название космизм. В русском космизме встает проблема единства человека с космосом, космической природы человека (Н.Ф. Федоров, В.С. Соловьев, К.Э. Циолковский, А.Л. Чижевский, В.И. Вернадский). Концепции космизма опирались на эволюционные воззрения, которые были популярны в России. В русском космизме существовали тенденции фантастики, богословия. По Федорову человек даже способен благодаря познанию, опыту и труду обрести бессмертие, воскресить ушедшие поколения. Личность в космизме обладая индивидуальностью в то же время неотрывна от всеобщего. Центральной идеей русской философии был поиск и обоснование особого места и роли России в общей жизни и судьбе человечества. Русская философия обладает своими особыми чертами благодаря своеобразию исторического развития России. Для нее характерна социальная направленность. Русская философия развивая идею самобытности главным условием ее ставила религиозное начало, а именно – православие. ФИЛОСОФИЯ В ХХ ВЕКЕ В ХХ в. иррационалистическую традицию продолжили психоанализ и экзистенциализм. По-прежнему важнейшей остается тема человека (психоанализ, экзистенциализм, философская антропология). Новый ракурс в исследовании сознания (феноменология, психоанализ). Философия в ХХ в. из аналитико-рациональной превращается в некое творчество, имеющее целью отразить, интерпретировать, объяснить изменившиеся символы культуры и смысложизненные вопросы человеческого бытия. Феноменология — оригинальное направление, оказавшее фун¬даментальное влияние на последующее развитие философских идей. Ее основатель — немецкий философ Эдмунд Гуссерль (1859—1938) счи¬тал, что как «строгая наука» она призвана изменить основания и методологические посылки процесса познания, лежащие в основе наук, и всех философских систем. Феноменология ориентирует по¬знание на непосредственный опыт сознания, созерцание феноме¬нов как очевидных данностей. Посредством редукции Гуссерль пос¬ледовательно «выносит за скобки» все данные опыта, суждения, оценки, пока сущность не станет «чистой» и интуитивно осознаваемой, а сознание будет мыслить логическими принципами, иде¬ями чистой логики. Дальнейшее свое развитие идеи феноменоло¬гии получили в экзистенциализме и герменевтике. Аналитическая философия. Логико-лингвистический поворот, т.е. перевод философских проблем в сферу языка и решение их на основе анализа языковых средств и выражений в философии ХХ в. начался с Бертрана Рассела (1872-1970), Людвига Витгенштейна (1889-1951). Лингвистическую и логицистскую традицию анализа продолжил неопозитивизм. Основные идеи неопозитивизма сформировались в рамках Венского кружка (1930-1940 гг.). В отличие от позитивистов он видел задачу философии не в систематизации и обобщении специально-научного знания, а в деятельности по анализу языковых форм знания. Предметом философии должен быть язык, и, прежде всего язык науки, как способ выражения знания, а также деятельность по анализу этого знания и возможностей его выражения в языке. Особенностью языка науки является язык наблюдения, протокольных предложений, фиксирующий чистый чувственный опыт. Теоретическое научное знание должно быть принципиально сводимо к опыту, т.е. верифицируемо. Ненаучным, следовательно, признается знание, теория, суждение, понятие, которые не поддаются проверке. Представители неопозитивизма: Мориц Шлик (1882-1936), Рудольф Карнап (1891-1970), Отто Нейрат (1882-1945). Бертран Рассел (1872-1970). Основоположник неопозитивизма и неореализма. Его фиософские интересы всегда были связаны с математикой и символической логикой. Философия должна заниматься логическим анализом языка, текста, знаков, понятий. «логика есть сущность философии». логика позволит более адекватно найти философские истины. Здравая философия всегда есть логика, т.к. она начинает с того, что истинно или ложно, а это логика. Знание наиболее достоверно дано нам в чувствах, непосредственно. Философия совпадает с наукой и не имеет ничего общего с наукой. Он делит предложения на логико-математические (аналитические), эмпирические (синтетические), метафизические (научно-неосмысленные). в теории познания придерживался эмпиризма. Трудности, которые возникают из-за неправильного употребления, толкования слов, выражений. Он предложил приемы анализа (теория описания и теория логических типов и др.), которые снимают такие парадоксы. Суть в том, чтобы четко различать реальное существование вещи от ее логического существования. Необходимо найти точное выражение. Заложил основы философских проблем математики. Смешение реального и идеального существования лежит в основе парадокса существования («золотая гора не существует»). Логический анализ снимает парадокс, диффиринцируя различные уровни существования. Предмет, которому приписывается несуществующее, больше не выступает субъектом предложения. Он фиксируется через описание его свойств: ложно, что у какого-нибудь предмета совмещаются признаки «золотая» и «является горой». Предметом отрицания становится не существование, а совместимость таких свойств. Последовательное использование принципа верификации привело к физикализму – убеждению, что эмпирические предложения должны в конечном счете сводиться к предложениям физики: 1) все экспериментальные науки имеют общий базис – физику; 2) данные физики доступны (интерсубъективны). В сфере морали высказывания не поддаются верификации, они ни ложны, ни истинны. Можно изучать мораль, политику, эстетику, но они не являются подлинно научным знанием. Психоанализ — одно из наиболее влиятельных идейных течений XX в. Основы психоанализа как философской концепции были зало¬жены Зигмундом Фрейдом (1856—1939). Развивают его идеи К.Юнг, А.Адлер, К.Хорни, неофрейдисты В.Райх, Г.Маркузе, Э.Фромм, постмодернизм. Фрейд открыл в сознании человека особую бессознательную сферу, некий бездонный потаенный резервуар переживаний, ко¬торый в принципе не может быть до конца выявлен разумом и энергия которого во многом определяет работу сознания человека и его внешнее поведение. Многие переживания детского возраста были «забыты» сознанием и, чтобы не разрушить детскую психи¬ку, вытеснены в бессознательное, но они продолжают жить там и мучают человека, иногда разрастаясь до серьезных психических расстройств. Каждый человек носит в себе большое количество комплексов, страхов, суеверий, которые порой выражаются в без¬обидных чудачествах, а временами носят явно антисоциальный характер. Анализируя подобные бессознательные глубинные пере¬живания пациентов, ставших причиной неврозов, Фрейд заявля¬ет, что первичным источником жизненной активности вообще яв¬ляется сексуальный инстинкт, «либидо». Он полагал, что психиат¬рия должна лечить не тело, а личность. Огромное внимание он уделял снам, где силы бессознательного проявляются наиболее ясно. Фрейд предложил психоаналитическую трактовку культуры, религии, истории. Карл Юнг (1875-1961) разрабатывал теорию внеперсонального, «родового» или коллек¬тивного слоя бессознательного, которое состоит из совокупности архетипов (прообразов) древних способов понимания и пережи¬вания мира. Архетип — это система установок и реакций на мир древних людей, когда мир открывался жутким, кошмарным, не¬известным, но к которому люди приспосабливались через объяс-нение и интерпретацию. Эрих Фромм (1900—1980) отличается многосторонностью охва¬та проблем. Он разрабатывал целостную концепцию личности, ис¬следуя механизм взаимодействия психологических и социальных факторов в процессе ее формирования, пытался соединить психо¬анализ Фрейда с марксистским учением об обществе («демократический социализм», «коммунитарное общество»). Фромм полагал, что социальная структура формирует потребности человека, а его собственная антропологическая основа определяет способы его существования. Он вводит понятие типов социальных характеров: рецептивного, эксплуататорского, накопительского и рыночного. Экзистенциализм — философское течение, которое ставит в центр внимания индивидуальные смысложизненные вопросы (вины и ответственности, решения и выбора, отношения человека к сво¬ему призванию, свободе, смерти) и проявляет интерес к пробле-матике науки, морали, религии, философии истории, искусству. Его представители Мартин Хайдеггер (1899-1976), Карл Ясперс (1883-1969), Ж.ан –Поль Сартр (1905-1980), Габриэль Марсель (1889-1973), Альберт Камю (1913—1960), Хосе Ортега-и-Гассет и другие соединены скорее сюжетно-тематически свои¬ми работами, которые отличаются причудливыми категориальны¬ми построениями, свободно переносимые в драматургию и прозу, но занятые стремлением вслушаться в подвижные умонастроения и ситуационно-исторические переживания человека современной эпохи, пережившего глубокие потрясения. Эта философия обрати¬лась к проблеме критических, кризисных ситуаций, пытаясь рас¬смотреть человека в жестоких испытаниях, пограничных ситуаци¬ях. Главное внимание уделяется духовной активности людей, ду¬ховной выдержке человека, заброшенного в иррациональный поток событий и радикально разочарованного в истории. Новейшая история Европы обнажила неустойчивость, хрупкость, неустра¬нимую конечность всякого человеческого существования. Новым небиблейским откровением оказывается сознание собственной смертности и несовершенства, которым обладает каждый человек. Это состояние М.Хайдеггер называет подлинным бытием челове¬ка, как «бытие-к-смерти». Самым надежным свидетелем истины при этом считается нетранслируемая индивидуальная субъективность сознания, выраженная в настроениях, переживаниях, эмо-циях человека. Бытие, по Сартру, только может быть достигнуто путем переживания, скуки, отвращения. Задачи подлинной фило¬софии — аналитика бытия человека, застигнутого «здесь и теперь», в произвольной сиюминутности его переживаний. Это чувственно-интуитивное постижение мира и человека, который «заброшен» в историю. Область безусловных очевидностей внутренне едина и составляет мир «жизненной веры» человека. Ясперс. Личное бытие связано с обостренным поиском своей индивидуальности, которая раскрывается в общении. Экзистенция проявляется в свободе, которая связана с трансценденцией – сферой за границами сознания и познания человека, где поведение человека диктуется Богом, бессмертной душой и свободой воли. Обретение сущности, свободы, познания внешенего мира возникает в пограничных ситуациях: перед лицом смерти, на границе между Бытием и не-бытием. Здесь человек освобоэждается от господствующих ценностей, норм, что ведет к очищению своего «Я», возможность постичб свою экзистенцию. Это помогает соприкоснуться с Богом. Человек как объект философского анализа в его целостности становится в центр философской антропологии. Человек — это осо¬бый род сущего, поэтому необходимо синтезировать новые знания о человеке. В 20-х гг. нашего столетия актуализация этих проблем Ницше, Дильтеем, Гуссерлем нашла свое продолжение у Макса Шелера (1874—1928). В работе «Место человека в космосе» он рассмат¬ривает могущественный, но слепой жизненный «порыв» и всепостигающий, но бессильный дух как основные принципы чело¬веческого бытия. XX в. приумножил неопределенность по вопросу о происхождении и сущности человека. К идеям Божественного творения и разумного конструирования философская антропо¬логия добавила дионисийского человека, стремящегося к слия¬нию с природой, и человека деятельного, создающего символы, формирующего интеллект. В поисках своей сущности он выходит за пределы своей природы и раскрывает себя на уровне игры, творчества и т.п. То или иное его свойство (вера, разум, природность, вооружение) демонстрирует многозначность человеческих архетипов. При оценке этих свойств рождаются суверенные обра¬зы человека и многообразные антропологические учения. Совре¬менные конструкции философской антропологии означают осо¬бый метод мышления, когда человек рассматривается в конкрет¬ной ситуации (исторической, социальной, экзистенциальной, психологической, инструментальной и пр.). Так продуцируются религиозная антропология, педагогическая антропология, ант¬ропология культуры и прочие типы гуманистической антрополо¬гии. В конечном итоге это свидетельствует о развитии комплекс¬ного изучения человека. В сферу исследования вовлекаются все слои душевно-духовной жизни человека (эмоции, инстинкты, влечения), занимается поиском антропологических оснований человеческой деятельности, культуры, нравственных, правовых, социальных институтов. Программа познания человека во всей полноте его бытия. Антропологический дуализм духа и жизни, одновременно определенного положения человека в порядке бытия. Человек есть и отсается животным, но в отличие от других животных (сущностное отличие) обладает духом. Характеристика человеческого духа – «открытость миру». Животные ограничены средой обитания, дух человека преодолевает ограничения среды входит в открытый мир, т.е. онтологическая свобода. Структурализм как новый научный метод в гуманитарных на-уках, претендующая на универсальность теория в литературоведе¬нии и искусствоведении возник в 30-е гг. Формирование философ¬ского направления связано с концепциями Соссюра, американ¬ской школы семиотики, русского формализма, структурной антропологией К-Леви-Стросса, структурного психоанализа Ж.Лакана, структуры познания М.Фуко и др. Обобщенно, структурализм — попытка выявить глубинные универсальные структуры, которые проявляются в социуме на всех уровнях: начиная с бессознатель¬ных психологических моделей, артефактов до искусства, филосо¬фии, математики, литературы, архитектуры, языка и т.д. Эти уни¬версальные структуры общества выявляют, изучая мифы, интер¬претируя бессознательное с точки зрения его текстуального ха¬рактера, укорененного в языке. М.Фуко (1926-1984) занимался поисками скрытых связей между социальными институтами, иде¬ями, обычаями и отношениями власти. Он пытался раскрыть коды знания общества, которые находятся в постоянном процессе транс¬формации. Р.Барт (1915-1980) подверг критике устоявшиеся мнения в литературоведении. Теория текста рассматривалась им как производительность языка и порождение смысла. Каждый из структуралистов стремится выявить бинарные оппозиции, лежа¬щие в основе глубинных структур человеческого разума, опреде¬лить универсальную структуру человеческого бытия. Как и модер¬низм, структурализм основан на убеждении в существовании един¬ства всего сущего, универсальности его принципов. Постструктурализм, который взаимосвязан с постмодернизмом, развивая идеи структуралистской бинарной оппозиции в различных областях человеческой жизни («господство / подчинение», «означа¬ющее / означаемое», «язык / речь», «природа / культура»), заменяет их понятиями множественности, не основанной на каком-то единстве. Образно это выражено в термине ЖДелеза и Ф.Гваттари «ризома» — корневище — метафоре системного, мета¬форического мышления. Ризома — это принципиально иной способ распространения множественности как «движения желания» без оп¬ределенного направления и предсказуемости. Это и метафора современной культуры, с ее отрицанием упорядоченности и синхронно¬сти. Мир как ризома уничтожает универсализм, как и смысл бинар¬ных оппозиций. Постструктурализм предложил процессы и проце¬дуры децентрации, детерриториализации, деконструкции, которые были ассимилированы постмодернизмом. Так, децентрация — это когда центр, управляя структурой, не структурирован, он находит¬ся внутри структуры и вне ее. В экономике — децентрация произ¬водства, в культуре — отказ от этноцентризма в пользу равноправия
