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Что такое философия?


Является ли философия наукой? В каком-то широком смысле слова, восходящем к Пифагору, наука – то, чем овладевают с помощью обучения. Это знание, передающееся с помощью обучения. Но обычно наука имеет сквозную линию учебной преемственности. В философии такого нет, хотя и в ней были школы, существовавшие продолжительное время.


В наше время под наукой понимается в первую очередь то, что имеет свою развивающуюся методику эмпирических наблюдений, опытов и размышлений. От такой единой методики нет ничего в философии.


Говоря вообще, можно сказать, что философия пытается дать какую-то первую ориентацию в мире. Картина это часто меняется. На первое место может выдвигаться мир и главные его силы. Ориентация может быть религиозно заданной. Т.е. иметь своим источником откровение, идущее от личного Бога или от безличного начала. Первая ориентация может искаться для человека, и на первое место тогда выступает понимание самого человека.


Исторически попытки раскрыть такую первую ориентацию были источником рождения конкретных наук, родившихся внутри философской мысли и долгое время остававшихся частью самой философии. В дальнейшем они приобретали автономию, свою методику, свой язык, но во критические моменты часто философская мысль сопровождала мысль научную (что не исключало и обратного влияния). 


Примеры: пифагорейские науки, движение в Новое время, геометрия Декарта, гуманитарные науки у Шеллинга и Гегеля, язык у Гумбольдта. Изучение языка на первых порах (Аристотель, стоики) вообще проникнуто философскими идеями, хотя и сама философия опиралась на язык.


Сейчас многие считают, что автономия наук - нечто окончательное, но, повторяю, невозможно предвидеть, какие кризисы ждут нас впереди. Во всяком случае нужно быть к такому готовым.


Философия – это род мышления. И нет средств выразить философскую мысль, кроме языка. С течением времени вырабатывается терминология, но всегда нужно быть готовым к тому, что терминология уведёт нас в направлении кажущегося понимания. Язык терминов должен выверяться на первоначальном языке, хотя и термины могут выявлять глубинные смысловые слои. Особенно велика опасность при переходе традиции от одного языка к другому, скажем, от греческого к латинскому, поскольку утрачиваются связи терминов со всей языковым строем.


Вместе с тем само философское творчество обогатило язык. В русском языке много слов философского (или философско-религиозного) происхождения – “качество”, “количество”, “сущность”, “форма”, “личность”.





Философия и язык.


Их взаимоотношение — довольно спутанный клубок проблем. Я уже говорил о том, что философия вырастает на базе принятого языка, но, переходя к терминологии, сама становится развивающей силой. Существует и собственно философская проблематика языка. Какова структура языка? Находится ли она в соответствии со структурой мира? Можем ли мы онтологию почерпнуть из грамматики или из каких-то ещё более глубоких структур? В XX веке известен тезис (Сепира-Ворфа), что структура языка задаёт категории нашего мышления.


И вообще должны ли мы доверять языку или пытаться его улучшить, стараясь сделать его адекватным для выражения? Да и нужен ли вообще язык для мышления?


Особое значение в разные времена, в том числе и в наше время приобрела предмета смысла и предметности языковых выражений. Мы в последующем вернёмся к этой проблематике.








История философии.


Если лектор не является уверенным в себе мыслителем, создавшим свою собственную картину мира, то нет другого пути чтения курса “Философия”, чем изложение истории философии. Философия – одна из наилучших выразительниц типа культуры, и история её во многом позволяет понять историю целостной культуры.


Можно говорить о трёх философских традициях – западной, индийской и китайской, хотя в XX-ом веке наблюдается некоторое их переплетение. У каждой традиции своё лицо. В Индии философская мысль по сути дела является истолковательницей индийской религиозности (очень отличающейся от западной). Здесь наблюдается большая изощрённость мышления. Различаются буддийское, джайнистское и индуистское направления. Китайская мысль, хотя и имеет религиозную подоплёку (опять же своеобразную), но занята земными вопросами – этикой и государственными вопросами. Наряду с ними выступает своеобразный даосский мистицизм отказа от биения сознания и растворения в невыразимом “пути” природы.


Западная философия как бы находится между индийской и китайской. С китайской её роднит ориентация на реальный мир. С индийской стремление этот мир преодолеть. Последнее даёт ей в руки средства лучшего его постижения и некоторой власти над ним.


Развитие западной философии. Сначала греческая философия, ориентированная на природу. Она открывает вечное, абстрактное и в центре её становится Благо как желанная цель (после Сократа). В дальнейшем на первый план выходят религиозные мотивы, но параллельно развивается христианство, поглощая античную философию (куда примыкают и латинские и восточные авторы). Религиозная философская мысль (языческая и христианская) развивается и на греческой и на латинской основе. Но на следующем этапе остаётся только латинская мысль Запада, которая после попыток приблизиться к познанию Бога убеждается в его непознаваемости. Внимание переключается на мир. И мир и сам человек осознаются как нечто удивительное и отражающее Бога. Рождается новое естествознание, и в дальнейшем философия с ним связана. Но скепсис теперь переносится на сами познавательные способности человека, и борьба за их понимание, а равно за понимание самого человека являетcя содержанием философии до сего дня. В XX-ом веке особую важность приобретает понимание языка.


Ответвлениями от европейского направления были философия ислама и еврейская средневековая философия.





Античная философия.


Ранняя физиология.





Философская мысль началась в Милете, но тут же отозвалась в западных греческих колониях. Аристотель считал, что проблематика милетской философии – это вещество, из которого всё сложено. Но вероятней вопрос стоял по-другому.


Первое философское слово, принадлежащее Анаксимандру – это “архэ” (принцип, начало), это слово дошло до наших дней. По Фалесу (первый философ; ум. незадолго до 545 г.) началом была вода. Точнее, изводы всё рождается и в воду возвращается при гибели. Но Фалесу восходит другая мысль – об оживлённости всего – Фалес ссылался на свойства магнита. Так что можно предположить, что для него вода была началом жизни, и действительно есть поздний пересказ, подтверждающий такое истолкование. Хотя вода всё порождает, но ниоткуда не следует, что рождённое само вода. 


Анаксимандр (VI в.) в качестве начала выдвинул беспредельное, апейрон (второе философское слово). Вероятно, на него оказала влияние ранняя персидская (или мидийская) религия зерванистов, считавших беспредельное время-пространство (они отождествлялись) первым, всё порождающим Богом. Похоже такое отождествление было и у Анаксимандра. Древние передают нам о множественности “небес” (т.е. космосов) у Анаксимандра, и это вероятно, хотя сейчас и оспаривается. Эти небеса Беспредельное выделяет из себя, а потом поглощает обратно.


Анаксимандр написал первое философское сочинение, где говорилось, что Начало судит прегрешения и карает за них по распорядку времён. Подробно описывалось устройство и развитие наших “небес”. В некоем “родильном месте” образовывался продолговатный сгусток с огненной оболочкой. Он разрастался; оболочка уходила вовне, а внутри основную роль начинала играть вода, порождавшая жизнь (человек – потомок рыбообразных существ). Земля бочкообразна; находится в середине небес, а потому никуда не движется (нет привелигированного направления). Её окружают (как в персидских священных книгах) звёзды, колесо Луны, заполненнное огнём, с отверстием внутрь, и такое же колесо Солнца (внешнее). Оба колеса вращаются, как и звёзды. Вероятно, колесо Солнца регулярно поднимается и опускается.


Внутри происходит борьба Огня и Воды. Солнце приводит всё в движение: испарения воды, ветры и т.п. Но оно же в конечном счёте иссушит воду и спалит Землю, это и будет возвратом в апейрон.


Третий милетский мыслитель, Анаксимен, более соответствует толкованию Аристотеля, но он уже зависит от другой философии.


Для Фалеса и Анаксимандра их Начало – Божество. У Фалеса вода-душа возвращается к Началу. 


Пифагор (вторая половина VI в.) стремится удовлетворить религиозную потребность человека. Перевоплощение душ (“демонов”). Чистота даёт лучшие воплощения. Наилучшее из них – на “Островах блаженных”. Правила чистоты (от них учение о гигиене) – в том числе вегетарианство. Боги помогают. Сам Пифагор – воплощение Аполлона Гиперборейского. Орден пифагорейцев.


“Философия” – слово Пифагора: “Только боги обладают мудростью; мы лишь любим её”. Религия отделяется от философии.


Два Начала – Беспредельное (пространство/время) и Предел. Оба телесны. Предел сосредоточен в центре, но распространяется, сковывая Беспредельное в “единицах” ( hen –одно), из которых строятся числа, линейные, плоские и объёмные. Всё построение и образует шарообразный “космос” (“прекрасное”, “упорядоченное” – слово Пифагора. Однако, жизнь в этом космосе поддерживается непрерывным вдыханием Беспредельного времени извне. В конце концов это приводит к его крушению, после чего Предел опять начинает построение.


Числа обладают различными характеристиками (чётности/нечётности – главное), и эти характеристики - причина различных свойств предметов. 


Позднее противопоставление Предела и Беспрельности было расшифровано как список “противоположностей”: “покой-движение”, “мужское-женское”, “нечётное-чётное”, “огонь(свет)-тьма” и др.


Пифагор ввёл систему преемственных “наук” (“математа” - опять же слово Пифагора. Это арифметика, теория музыки, астрономия, вероятно, позднее присоединилась геометрия. “Науки противопоставлялись ионийской “истории” (“сведениям”).


О числах уже говорилось. Изучая свойства чисел, пифагорейцы открыли доказательства.


Вероятно, Пифагор думал развивать геометрию как науку о пространственных числах. Но в школе Гиппаса (конец VI - V вв.) была открыта бесконечная делимость отрезков, что имело революционное значение. Возникла геометрия величин; была открыта несоизмеримость и геометрия выделилась в особую науку.


Пифагором была открыта зависимость консонансов от отношения длин струн. Это послужило началом для музыкальной теории. Понятие отношения было перенесено в арифметику и геометрию.


Астрономия Пифагора была “теоцентрической”. В центре космоса – “очаг Зевса” (место Предела). Вокруг него Земля, Солнце, Луна, планеты и Противоземля (острова блаженных). Не учитывалась гравитация, но было дано первое объяснение движению планет. Звёзды неподвижны. При вращении планет издаётся музыка, которую мы не слышим из-за привычки (“небесная арфа”).


Ксенофан из Колофона, поэт и исполнитель эпоса уехал в Италию. Автор философской поэмы. Критикует учение о перевоплощении. Его понятие о Боге не мирится с человекоподобными богами Гомера и Гесиода. Быки, наверное, изображали бы богов быкоподобными. Бог 


единственен и противоположен всему смертному (афоризм: “Всё рождённое должно умереть”. Бог шаровиден, неподвижен, весь восприятие, действует одним мановением мысли.


В противоположность Богу мир бесконечен, заполнен бесконечными “отрубами” земли, на которых могут жить люди. Солнце каждое утро новое, летящее с востока. Всё перемешается. Там, где горы, мсогли быть моря (ссылка на окаменелости морских существ. Душа – дыхание (от него родственное слово psyche). Видимо, от него греческий натурадизм (особенно в медицине).


Анаксимен (VI - нач. V вв.), последний милетский философ, зависит от Ксенофана и Пифагора. Воздух как Начало. Он как бы дыхание (пневма) мира, и он беспределен. Всё остальное (огонь, густой воздух-аэр, облака, вода, земля, камень) образуется сгущением и разрежением воздуха. Т.е. есть конструктивные принципы, как у Пифагора.


В космологии космос единственен. Анаксагор учитывает силы тяжести. Земля плавает в воздухе. Так же плавают листообразные светила. Первый вводит небесную сферу из льда, к которой пристыли звёзды.





Новый этап развития связан с именами Гераклита и Парменида. Возникает идея тотального Начала, правящего миром.


Гераклит (конец VI - V в., Эфес), вероятно, был в контакте с упоминавшимся Гиппасом. Последний, отталкиваясь от геометрии величин, изгнал Беспредельное из философии, оставив один Предел-Огонь, который, дробя и расчленяя себя согласно хорошим пропорциям, и создаёт космос.


Гераклит заимствует эту мысль. Началом является Огонь-Логос. Он образует из себя космос с его веществами и, играя, управляет этим космосом. В космосе “всё течёт”. Это положение особо подчёркивалось позднейшими гераклитовцами и произвело впечатление на молодого Платона. Позднее его подчёркивал Гегель. На самом деле Гераклит настаивал на том, что движение космоса само по себе некое единство как музыкальная мелодия. Повсюду мы видим противоречия (Гегедь считал это основным у Гераклита), но противоречия эти разрешаются в гармонии охватывающих их положений вещей.


В космосе происходит непрерывный обмен веществ и их взаимопревращение по точным пропорциям на пути “сверху вниз”. Гибель одних есть рождение других. Особую оживляющую и управляющую роль играет “престер” (раскалённый воздух кузнечных мехов), как бы представляющий огонь внутри космоса.


Игра огня заканчивается возгоранием космоса, за которым следует новое его создание.


Души пневматичны (как у Анаксимена), но с примесью огня и воды. Огненными являются души героев. Поэтому павшие на поле боя сохраняются до возгорания. Внимая собственному онню, можнл узнать истину о мире.


Законы полисов не случайны, но воплощают в себе Логос.


Парменид был активным гражданиным города Элеи (Италия). Там по преданию жил одно время и Ксенофан, который не боялся противоречий, оьождествляя своего шаровидного Бога с бесконечной Вселенной. Парменид с противоречием не хотел мириться. Вероятно также влияение Гиппаса.


Им напмсана философская поэма, где Богиня Правды излагает автору “философию Истины” и лучшую из “философий Мнения”.


А. Истина. Сущее есть, не-сущего нет. Сущее не рождено, не подвержено гибели, целостно, однородно, недвижимо, сферично.


Характер доказательств логический, от противного. Не-сущее нельзя ни помыслить, ни высказать. Как бы возникло сущее из не-сущего?


Сфера сжата силой Необходимости (ананке, мойра, дике), как единица у Пифагора. Иллюзорность мнений. Здесь первое явное упоминание языковых возможностей. Однако, язык ведь выражает и ложь. Может ли быть язык, где ложь невыразима? (Орвелл).


Б. Лучшее из мнений. Имело большое значение для дальнейшего развития.


Два Начала - огонь (свет) и мрак. Принцип смешения в различных пропорциях объясняет рождения веществ.


Космос шарообразен. Что в его центре? Во всяком случае богиня-правительница (Дике), правящая всем. По Аристотелю Парменид автор геоцентрической системы.


Теория знания. Его принцип - "Подобное познаётся подобным". Знание понимается только как как ощущение, а ощущение – как телесный контакт. Лучи из глаз, ощупывающие предмет объясняют зрение(?). И свет и тьма что-то познают, соприкасаясь с другим внешним светом или мраком; даже мёртвые ощущают мрак. Лучшее знание возникает, когда пропорция смешения есть 1:1.				 			


И у Гераклита и у Парменида всё необходтмо. Но у Гераклита эта необходимость – из игры Логоса; у Парменида Дикэ выполняет предолределённость, данную в вечности, как бы хзаписанную в её скрижалях.


Учеником Парменида был Зенон Элейский (р. ок. 489 г.).


Ученик Парменида. Выведен у Платона в "Пармениде". Эпихеремы против "многого" и против движения (пересказвны Аристотелем). Первые были в книге, о которой Зенон рассказывает в “Пармениде”.


А. Против многого.


а) В результате бесконечного деления ничего не остаётся (м.б. аргумент принадлежит самому Пармениду). Имеется в виду бесконечная делимость, открытая школой Гиппаса.


б) Точка, не имеющая частей, ничего не добавляет и не убавляет; она - ничто.


в) Умножение поверхностей (у поверхности должна быть другая поверхность и т.д.) уводит в бесконечность.


г) "Вставка" - сущих столько, сколько есть, ни больше, ни меньше, потому их конечное число; но между двумя всегда есть что-то и число сущих возрастает до бесконечности. 


Общая форма этих рассуждения (A(B)((A((B)((A)). У Зенона разработка приёмов рассуждения. 


д) Множественность единиц: "Сократ", "белый", "курносый" все представляют единицы и все тождественны Сократу.


Б. Против движения.


а) "Ахиллес", догоняющий черепаху. Ахиллес бежит в десять раз быстрее. Когда он пробегает расстояние, их разделявшее, то черепаха проползает одну десятую его часть. Это повторяется с прохождением этого второго расстояния, и так до бесконечности. Поэтому догнать черепаху невозможно.


б) "Стрела". В каждый миг летящая стрела покоится в какой-то точке. Значит, она не может передвигаться.


в) "Дихотомия". Проходя отрезок, мы сначала дойдём до половины его, потом до половины остающегося и т.д. до бесконечности, как в “Ахиллесе”.


г) "Стадион". 10 сидят; 10 бегут мимо них вправо; 10 - влево. Вторая десятка в одно и то же время проходит 10 третьих, но 5 первых. Считают, что Зенон не умел складывать скорости, но может быть все участники атомарны, и прохождение одного мимо другого должно быть всегда одинаковым.


Апория зерна и кучи – если мы начинаем с зерна и далее прибавляем по зерну, то когда у нас возникнет куча,. 


Значение апорий в показе, что наши слова, тянущиеся к стабильности, не могут выразить адекватно подвижность и множественность. Аристотель называет Зенона основателем диалектики.


Мелисс (сер. V-го века). Самосец, современник Перикла и Эмпедокла. Испытал влияние Парменида, но Мелисс - иониец. Его аргументация не логическая, а физическая.


Не единый мир в бесконечном в обе стороны времени был бы ареной борьбы сил, которая кончилась бы полной однородностью (победой одного). Поэтому бесконечный мир однороден. Мелисс впервые применяет к нему слово "Одно" (единица).


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


За временем Гераклита и Парменида следует стремление вывести человека из-под власти всесильного Начала и обращение к человеческой проблематике.


Эмпедокл. (490-435 гг.) Из Агригента (южная Италия), где он был религиозным и политическим руководителем. Исходит от Парменида, но создаёт свою систему. Написал поэмы о природе и “Очищения” (религиозная).


Единое бытие расслаивается на уровни. Говорится не о всесильной Правде-Необходимости, а об Алтаре Правды, у которого дают клятвы. В мире есть Две Силы (Любовь и Вражда) и четыре Корня, позднее названные стихиями или элементами (Земля, Вода, Воздух, Огонь). Они вечны и только они подлинно суть. Видимые вещи – результат их смешения.


Возможно движение по кругу (реабилитация движения!). Силы борются друг с другом. Любовь стремится к слиянию Корней; Вражда – к их разделению. Условия борьбы закреплены клятвами на алтаре Правды. Есть обязательство уступать противнику после определённого времени (время, видимо, измеряется равномерным вращением космоса). При господстве Любви возникает однородная Сфера; при господстве вражды – полное разделение Корней. Смешение Корней происходит с сохранением частичек. 





В промежуточные периоды возникают жизнь и люди с их культурой. Настоящая эпоха – это время наступления Вражды.


Даётся картина эволюции в текущем периоде. Первыми возникают "Цельноприродные" существа (включая растения), состоящие из одной смеси, и параллельно - отдельные ткани и органы. Они рождаются из земли; называются составы некоторых (кости – вода 2, земля 2, огонь 4; мясо - 1:1:1:1). Органы складываются из тканей и комбинируются в разных вариантах, но выживают только приспособленные к жизни комбинации. Угаданы экология и симбиоз. При созревании плода происходит повторение процесса. Малом. Космология геоцентрична.


Знание – по-прежнему только в ощущениях и только посредством контакта. Принцип знания: подобное познаётся подобным. Лучшее познание при пропорции смеси 1:1:1:1 у познающего. Истечения из тел и существ попадают в поры нашего тела при обонянии. Зрение происходит посредством ощупывающих лучей из глаз (сохранился поэтичный фрагмент с описанием зрения). Ощущения собираются в околосердечной крови.


В поэме "Очищения" религиозная (пифагорейская) картина. Демоны, дают клятвы у алтаря Правды. Нарушение клятв ведёт к земному рождению, которое описывается как наказание. Картина как бы дополняет философскую и, видимо, является предметом чистой веры, а не философии.


В целом философия Эпикура - оправдание "как бы существующего" и его относительной. Эмпедокла Аристотель называл отцом риторики.


Анаксагор (р. ок 500, ум. после 550 г.). Из Клазомен в Малой Азии. Переехал в Афины, где был близок к Периклу. Крупный геометр развивал теорию подобия. Против него было выдвинуто обвинение в нечестии (Солнце – камень!). Бежал в Лампсаки, где жил до конца дней в почёте.


В философии применил принцип подобия: в малом то же, что в большом. Отсюда вывод: "всё во всём". Вещество понимается как смешение качеств-веществ; последние же существуют в чистом виде как бесконечно малые. Феноменально проявляются преобладающие качества.


Началом является Ум. Он тоже телесен, но при этом вездесущ и способен приводить в движение бесконечно-малые частицы (далее лни движутся сами). Он начинает при полном равномерном смешении. Его цель - разделение качеств. Это происходит на всех уровнях масштаба - миры и цивилизации создаются в капле воды. 


Ум создаёт себе инструменты, в которых присутствует сам. В наибольшей степени он присутствует в человеке, у которого есть самый совершенный орган - рука.


Космология. Вихри как начала образования миров (ср. с Эмпедоклом). Солнце и Луна - это оторванные вихрем от Земли глыбы.


В теории познания выдвигает новый тезис: познается не подобное, а отличное.


В его философии человеку даётся место во Вселенной: человек становится участником работы Ума.


Левкипп - важная, но туманная фигура (сер. V-го века), зачинатель атомизма. Левкипп даёт основные принципы, отталкиваясь от Парменида.


Не-сущее истолковывается, а сущее объявляется множественным. Отсюда возможность движения. "Полнота бытия" даёт его неделимость как атома. У атомов нет частей.


Форма, порядок, относительное положение - источники разнообразия качеств вещей (ср. с пифагорейством). "Всё атомы и пустота; всё прочее только мнится".


От Парменида берётся тотальная (вневременная) Необходимость. Космогония. Бесонечные пространство и время. Бесконечные миры, начинающиеся с вихрей. Осоую роль играют шаровые подвижные атомы огня. Из них состоят души. От предметов отлетают "образы" (эйдосы) и они-то являются основой для ощущений.





Софистика, Демокрит, Сократ.


Эмпедокл, введя сущие, как бы несобственно существующие, дал возможность говорить о воображаемом и тем заложил основы риторики. Мысль устремляется в эту новую область с её красотою. Интерес к Началом слабеет. Диалектика Парменида и Зенона приводит к первому скепсису. На первый план выходит человек и его проблематика. Время часто называют греческим Просвещением – сотрясаются основы религии и этики, хотя и выдвигаются новые, основанные на рассудке. Но в общем Беспредельное, побеждённое физиологами, берёт реванш в области слова. В оппозиции оказываются Демокрит и Сократ, хотя на совершенно различных основаниях.





Софистика.


1. Скепсис.


Протагор (Абдеры, 480-411). Первый стал жить за счёт преподавания “мудрости”. Выведен в диалоге Платона “Протагор”. В Афинах протв него выдвинуто обвинение в нечестии. Бежал, но погиб при кораблекрушении.


 Его скепсис – в критике сенсуалистической теории знания. Аргументы в субъективности ощущений и зависимости их от состояния ощущающего, от условий ощущения, от состояния предмета ощущений. Поэтому нет объективной достоверности знания и “человек – мера всех вещей”. Сходный скепсис прослеживается у современных гераклитовцев (в их числе друг Платона Кратил). Его основа – текучесть всего сущего, в котором нет остановки.


Скепсис проявляет себя и в математике. Протагор критикует положение, что окружность касается прямой в одной точке: колесо на дороге, соприкасается с землёй по отрезку. Были попытки “софистской геометри”. Антифонт считал, что начиная с правильного треугольника, вписанного в круг и затем удваивая его стороны, мы придём к многоугольнику, совпадающему с кругом, и тем осуществим квадратуру круга.


Горгий (Леонтины, 483-393). Одна из звёзд риторики, но написал скептический трактат. Его скепсис навеян Парменидом и Зеноном. Тезисы трактата: 1) Ничего нет (невечное/вечное, но преходящего нет, так как не может быть прехождения; вечное же бесконечно, но в чём оно?). Одно – многое. 2) Если сущее есть, то оно непознаваемо. Быть мыслимым отлично от бытия, а потому противоречит ему. 3) Мыслимое несказуемо (мы говорим слова, а не вещи; когда мы говорим о лошади, то лошадь не проходит через наши уста). 


Сравнение двух скепсисов (из недоверия к ощущениям и из невозможности знания вневременного).


2. Диалектика. Собственно это искусства спора, где первоначально целью является не выявление истины, а победа. Развивается техника рассуждений и дискуссий. Вырабатывается умение защищать любое положение. Протагор требовал от учеников попеременно защищать два, противоположные друг другу тезиса. Распространение получают специальные софистические приёмы.


3. Риторика. Основа, как и в диалектике, - возможность говорить о несуществующем как о существующем. В риторике важно производимое впечатление. Разрабатываются стилистические приёмы и звуковая красота речи (Горгий). Жанры риторики – речь на суде, речь на собрании, восхваление. Риторика является участием в полисной жизни, где проявляются достоинства человека. Крупный оратор Исократ даже называл её настоящей философией.


Внимание к слову дало первые грамматические наблюдения, например, учение о омонимии у Продика.





4. Этико-политическая мысль. Религия.


Для гуманитарной мысли времени характерно противопоставление двух принципов: “по природе” и “по установлению”.


Протагор (диалоге Платона). Миф о дарах богов: человеку забыли дать специальные дары, как у животных органы тела. Поэтому Прометей добывает ему огонь и искусства (Гефеста и Афины). Но общежития не получается в виду отсутствия его принципов и взаимное истребление. Тогда Зевс даёт человеку стыд и правду как основу социальной жизни.


Как можно понять, всё остальное – дело рук человеческих.


Тему принадлежал трактат о богах, начинавшийся так: “Не знаю, существуют ли боги и каковы они”.


Продик. Младший софист (второго поколения). Притча “Геракл на распутье” – выбор между добродетельной и порочной жизнью. Речь идёт о богинях наслаждения и добродетели. Расположение богов и друзей есть цель этики. В основу представлений о богах Продик клал понимение их как дающих благо.


Антифонт. Уцелели фрагменты его трактата. Требования к человеку могут исходить от природы и от законов. Первые требуются самой жизнью. Вторые достаточно соблюдать “при людях”.


Тразимах. В “Политейе” Платона Тразимах провозглашает, что справедливость просто воля сильного. В сохранившейся цитата скорее горечь: боги не обращают внимания на дела людей.


Крайние взгляды. Калликл в “Горгии” Платона (неизвестно, было ли такое лицо). Право сильнейшего объявляется законом природы. Алкивиад может служить здесь иллюстрацией.


Критий. Дядя Платона. Был в юности близок к Сократу. Позднее участвовал в тирании тридцати и требовал от Сократа помощи в терроре - Сократ отказаолся. Погиб в сражении. Сохранились фрагменты из трагедии “Сизиф”. Провозглашается, что боги выдуманы для того, чтобы преступники страшились богов-свидетелей.


“Ямвлиховский аноним” – текст из произведения Ямвлиха. Видимо, отрывое или пересказ софистского трактат. Посмертная слава как основа этики. Содержание этики – благополучие большинства. Самообладание как основное достоинство человека.  Защищается естественное происхождение городов и законов. Законы создают взаимное доверие граждан. Обращение денег полезно; оно - источник общего благосостояния, что уменьшает опасность тирании.





Демокрит (Абдеры, втор. пол. V-го и нач. IV-вв.). 


Атомист. Принадлежит веку софистов.


Основывался на Левкиппе, но его интересы по современному естественнонаучные и энциклопедические. Стремился к обоснованию своих утверждений.


Учитывается тяжесть атомов. Атомы неделимы физически, но состоят из “амер”, логически неделимых частей; на основе последних строится атомистическая математика. Разбирал касание круга, вычислил первый объём пирамиды и конуса.


Теория ощущений состоит в сведении чувственных качеств к атомарным. "Истина на дне колодца", но рассуждение позволяет дойти до истины. Здесь он фактически применял силлогизмы. Ум является надёжным источником познания в противоположность ощущениям. Вводил определения: чувственные качества определялись атомной формой.


Вопросы этики: в центре стоит "благодушие" - расположенность к людям и уравновешенность духа. В памяти остался как "смеющийся философ".





Сократ (469-399). 


Ничего не писал. Ввязывался в дискуссии на моральные темы и обычно одерживал верх, показывая незнание предмета оппонентом. Дельфийский оракул назвал его мудрейшим из людей. Сократ комментировал так: “Это потому, что я один знаю, что ничего не знаю”. Его поведение многим казалось вызывающим. 


Его отличала глубокая религиозность. Личный демон давал ему указание в критические минуты жизни. Был окружён учениками. В эпизоде с “тридцатью” Сократ отказался участвовать в их репрессиях. В 399 против него было выдвинуто обвинение в неуважении к богам и совращении молодёжи. На процессе Сократ держался с достоинством и даже с вызовом. Был приговорён к смерти. Ему предложили бежать, но он отказался и принял смерть.


Источники являются диалоги Платона, сочинения Ксенофонта (ученик, историк и моралист), сведения у Аристотеля.


Метод доказательного мышления против софистической неопределённости. Нужно выявлять, что такое смелость, что такое достоинство, что такое справедливость. Происходит поиск определений (например, благочестия в “Евтифроне”). Сократ выступает как “родовспомогатель,” он “наводит” на определение, обсуждая тему и задавая вопросы. Отсюда индукция (наведение). Он же начинает практически.


Труден вопрос о положительном учении Сократа в виду разноречия у Платона и Ксенофанта. Несомненные положения: знание лежит в основе достоинств и морального поведения (обучаемость достоинствам). Единство достоинств – все они сводятся к одному и тому же (по Ксенофонту – к целесообразности).


Боги создали этот мир для человека. Поэтому во Вселенной наблюдается целесообразность. Отношение к Анаксагору (в “Федоне”) и к физиологии вообще отрицательное. Она не говорит о главном – человеческом и божественном.


Сократ дал новое начало философии. Это поворот к обоснованию в этике; преодоление неопределённости софистики. От него идут логика и этическое учение. После него основным вопросом становится вопрос, что такое благо.


С Сократа в центре философии вопрос о Благе, сменивший древний вопрос о Начале.





Классическая греческая философия.


Она стоит под знаком Сократа. Первый её этап – школы, опирающиеся на Сократа. Их пять. Об элидо-эретрейской (Федон) ничего не известно. Киренаики и кинитки чужды физиологии. Мегарцы и Платон размышляют и о природе, но у них фактически появляется “первая философия” и вечные внепространственные объекты. Для всех первый вопрос – что есть Благо?


Киренаики. Основстель - ученик Сократа из Кирен - Аристипп (435-360). Долго жил у Дионисия в Сиракузах. Потом основал школу в Киренах. Евгемер – один из его учеников, заявлявший, что у каждого бога был человеческий прообраз (термин евгемгризм сохранился до наших дней).


Основание морального знания - ощущения (ср. со скепсисом) как pathos (пассивное состояние; то, что с нами происходит, что мы переживаем). В ощущениях нет справедливого, прекрасного и безобразного; всё это - по установлению. Pathos - или удовольствие (благо) или страдание. Предпочтительными являются телесные удовольствия, и Благо в них. Мудрый не гневается, не увлекается, не страшится богов (всё – мнение; среди учеников были атеисты). Но всё же страх и печаль неуправляемы. Впрочём, что-то рассчитывать полезно. Лучше воздержаться от краткого удовольствия, предвидя грядущее страдание.


Киники. Основатель - ученик Сократа Антисфен (~445-365). Выведен в "Пире" Ксенофонта. Позднее основал школу в Киносаргах - оттуда слово “циник” (?). Известен Диоген (ум. ок. 324).


Очень аскетичная теория: мир состоит из комбинаций простых вещей. Определения - только комбинации их имён. Эйдосы ("стольность") отрицаются - где они? "Вижу стол" (Диоген Платону).


В морали - ограничение естественно необходимым. Всё, что по установлению, неестественно. Эпатаж поведения. "…я обладаю, но не обладаем" (Антисфен). 


Мегарцы. Ученик Сократа Евклид (тайно посещал Афины во время Пелопонесской войны, несмотря на запрет). Платон гостил у него в Мегарах после казни Сократа. Доктрина идей, видимо, разработана совместно. Различаются подлинное Бытие вневременных и внепространственных идей и становление (от рождения до гибели) телесного. Особенность мегарцев – утверждение, что становление непричастно идеям.


Мегарцы испытали влияние Парменида. Собственно, идея одна (Добро, Красота, Бытие, Достоинство, Бог, Ум - разные имена для одного и того же).


Логика. Мегарцы собирали и изучали парадоксы: "Электра", "Плешивый", "Лжец", “Не потерявший рога”. Цель парадоксов - доказать противоречивость становления (?). Диодор  Крон (ум. 301) провозгласил "вечность утверждений" (“Такая-то битва выиграна” было истинным до самой битвы). Мегарцы первыми проявили внимание к составным утверждениям. Истинность импликации осмысливалась ими следующим образом. 1) по Диодору Крону: в те моменты, когда истинна посылка, истинно и заключение; 2) по Филону Диалектику: "условное" предложение истинно, если "принятое" (посылка) ложно или если "внесённое" (заключение) истинно, или если оба эти условия выполняются, и ложно только в одном единственном случае, когда "принятое" истинно, а "внесённое" - ложно. Таково и современное понимание в классической математической логике.


Для мегарцев истина одна (она следует из чего угодно) и ложь одна (из неё следует что угодно). Может быть, это из доктрины единственности Идеи.


Физика. Диодор Крон выдвинул свои положения против парадоксов движения Зенона. Времени и движение являются дискретными. Тело не передвигается, а уже пришло к данному моменту. Прослеживаются отголоски этой теории у арабов и в Индии.





Платон и его школа.


1. Жизнь. Р. 427. Дружба с Кратилом (гераклитовец). Потои общение с Сократом. После его смерти Платон гостит в Мегарах у Евклида. Поездка в Египет и Киренаику (общение с геометром Феодором). В 395 – возвращение в Афины. В 387 первая поездка в Сиракузы. Конакты с Архитом и вляние пифагорейства. Конфликт с тираном Дионисием. Тот продаёт Платона в рабство, откуда его выкупают друзья.


Снова Афины. Основание Академии. Публичная лекция о Благе не встречает понимания.


367 - поездка к Диону (брату Дионисия Старшего) и Дионисию Младшему, унаследовавшему тиранство. Изгнание Дионисием Диона.


361 - третья поездка. Конфликт с Дионисием приводит к домашнему аресту, откуда его выручает заступничество Архита. Экспедиция Диона (надежды Платона) и его гибель.


Смерть в 347 г.


2. Сочинения. Сохранились диалоги и письма. В конце XIX века была произведена классификация по стилистическим признаком. 


I. "Апология": "Лахет", "Никий", "Хармий", "Лисид"…(сократовские диалоги). 


II. "Менон", "Федон", "Политейа", "Пир", "Федр" (теория идей и решение сократовских проблем). 


III. Заключительная группа: "Парменид", "Теэтет", "Софист", "Политик", "Филеб", "Тимей", "Законы", "Послезаконие" Хнаписано учеником после смерти Платона). Письма.


Кроме того были неопубликованные лекции, содержание которых вкратце пересказывает Аристотель. В них его “первая философия”. 


Сам Платон в письмах утверждало, что в диалогах он только выводил Сократ, “когда тот был молод и прекрасен”. В середине XX-го века была дискуссия на тему о том, чем, собственно была философия самого Платона.


3. Бытие и становление.


Эйдосы (идеи) – это “виды” предметов. Их “бытие” противопоставляется текучему и преходящему становлению самих предметов как подлинное бытие, неподверженное гибели. Мы обычно не подозреваем этого. 


В диалоге “Политейа” это образно излагается так. В пещере узники прикованы и сидят спиной ко входу. Перед входом проносятся образы, но узники видят только их тени. Внешний же мир озаряется Солнцем, которое начало всего. Под Солнцем подразумевается идея Блага – центральная из идей. 


Есть ли связь между человеком и миром эйдосов? Есть – знание невозможно без эйдосов. Что такое знание, обсуждается в диалоге "Теэтет" и ответа там нет, потому что эйдосы не привлекаются. Эйдосы же парадигмы предметов, и без них знание невозможно. Но как мы можем из распознать? В чём связь между нами и ими? Это – центральный момент, связь преходящего и вечного. Ответ -врождённость эйдосов. В "Меноне" Сократ доказывает это, наводящими вопросами наводя раба на доказательство теоремы о величине квадрата, построенного на диагонали данного квадрата. Эйдосы присутствуют в нашей душе, потому что они нам врождены, а врождённость эта – из порошлой жизни, близкой божественной (картина путешествия богов и душ для узрения эйдосов).


Доказывается бессмертие души ("Федон"): душа, начало жизни и не приемлет смерти, как тройка не приемлет чётности. Строение души трёхчастно: есть душа ума, душа страстности и душа вожделения. В мифе об узрении эйдосов ("Федр") разумная душа восседает на колеснице с двумя конями (страстном и вожделеющем) и должна укротить последнего, чтобы воспринять эйдетическое. 


В диалоге "Кратил" предлагается первая теория языка. Вопрос ставится так: возникли ли слова “от природы” или “по установлению”? Сократ против Кратила защищает первый вариант. Это делается на звуковом уровне и с помощью (чрезвычайно нелепых с современной точки зрения) этимологий. В слове воплощается и эйдетическое, вечное, и текучее, что требует разных звуков.


Является ли пюбовь путём к Благу? В “Федре” утверждается, что это так, но нужно, чтобы любовь стремилась не к обладанию, а к созерцанию идеальной красоты. В “Пире” (диалог о любви) обсуждается, видимо, более земная, но и у неё есть цель увековечивания.


4. Этика и политика. "Политейа". Что справедливость? Предлагается разбор полиса.


Архаичный и развитый ("идеальный") полис. Сословия: ремесленники, стражи, правители. Сословность определяется способностями. Полноправие женщин. Особое положение стражей (отсутствие семьи, общественное воспитание детей). Образ жизни ремесленников более традиционен.


"Достоинства" в идеальном полисе: мудрость правителей, мужество стражей, здравомыслие (сдержанность, понимаемая как владение собой) ремесленников, справедливость как правильное функционирование системы взаимных отношений.


Аналогия полиса и трёхчастной души. Четыре достоинства души.


Эволюция (деградация) полиса: "тимократия" (власть чести, яростного духа), олигархия (власть богатства), демократия (с двойной возможностью развития), тирания (власть вожделения).


5. Теория искусства. Искусство вообще понимается как подражание. Но оно является одной из составляющих системы воспитания. Поэтому нежелательно подражать страстному и низкому. Поскольку такое свойственно драме, эпос и поэзии, то в идеальном полисе они запрещаютя. /то касается музыки, то допускается только героическая музыка. Позднее в “Законах” Платон ослабил эти требования (для стариков допускается даже комическое), но не совсем их отменил.


6. Знание в “Политейе”. Различаются четыре вида знания: подобий вещей (уподобление), самих вещей (doxa, “мнение”), подобий эйдосов (dianoia; здесь математика, вообще же - рассудок), самих эйдосов (nous, ум). Платоном или его учениками были различены анализ и синтез - путь к основам и построение из основ. Сообщается, что Платон открыл это для геометрии и обучил других геометров.


7. Логика (“Парменид”, “Софист”). “Пармениде” выведены Парменид и Зенон. Говорит в основном Парменид. Чистое полагание “Одного” на этом и останавливается, но полагание “Одного сущего” вызывает умножение “видов” (иное, движется). Загадочность диалога. Может быть, это полемика с мегарцами и указание пути от сущего Одного через становление царства категорий вплоть до мира становления. В дальнейшем диалог стал основой неоплатонических построений.


В “Софист” ведущим является “элейский гость”, открыто полемизирующий с учением Парменида. Ведётся поиск определения софиста путём (дихотомии). Но софист в своих рассуждениях обращается к не-сущему. Как это возможно?


Ответ заключается в том, что причастность к не-сущему есть различие и не означает прекращение существования. Если что-то не-зелёное, то отсюда не следует, что оно не-сущее. Высшие рода находятся друг с другом в определённых взаимоотношениях, и разобраться в них – дело философа.


Всё это должно расчищать дорогу для подлинной диалектики в противовес диалектике софистов.


8. Метод высшей философии (“Филеб”). Тема диалога - иерархия благ. Сократ обращение здесь к “древним”, имея в виду Пифагора. Устанавливаются следующие основные категории: предел, беспредельное, смешение, активная причина смешения. Грубо говоря, деятельное начало должно воплотить идеалбное начала в апейроническом. Платон понимает эйдосы как нечто пассивное.


Получающаяся иерархия благ такова (в порядке убывания): 1) мера, kairos, 2) прекрасное, самодовлеющее, 3) ум и разумение, 4) знание, искусства, 5) беспечальные и чистые удовольствия. Чувственные удовольствия не имеют здесь места.


9. Космогония и физика (“Тимей”). Тимей, пифагореец, ведущий участник одноименного диалога. Его рассказ частично метафоричен. В роли активного начла выступает бог –демиург, взирающий на идеи.Как парадигма космоса выбирается идея совершенного живого существа. Душа мыслится как прямой отрезок, из которого образуются два круга, производящие два основных космических движения вокруг неподвижной земли. 


Платон (в “Законах”Х утверждает, что движения планет сводятся к круговым. Евдокс, ученик пифагорейца Архита, великий геометр, первый попытался  это доказать. Планета вращается вместе со сферой, а сфера вложена в другую вращающуюся сферу, а та может, в ещё одну, так что сложение движений даёт путь планеты. Позднее Птолемей заменил эту конструкцию системой эпициклов. Время создаётся демиургом вместе с космосом как “подвижный образ вечности”.


Формирование вещества предшествует созданию космоса. От ума эта тема ускользает. Особенно необходимо образное изложение. Созданию космоса предшествует пространство(chora), именуемое “восприемницей”. Оно заполнено хаотическим движением. Оно же есть Необходимость, т.е. причина гибели, созданных из него форм. Пространство оформляется в “атомы” четырёх “элементов”, имеющие формы правильных многогранников (куб – земля, тетраэдр – огонь). “Атомы” - это одни грани; возможны их взаимные переходы путём членения на треугольники. Только земля не участвует в этих взаимопревращениях.


Таким образом, если Время перестало быть апейроничным, то апейроничность пространства осталась и даже объявлена роковой.


Душа рассматривается как смешение вечно тождественного себе и “иного” (тоже пример пераса и апейрона). Их объединяют в одно демиург и низшие боги. Звёзды являются предназначены быть обиталищами душ, преодолевших падение.


К человеческой умной душе (находящейся в мозгу) добавляются смертные души ярости и вожделения (около сердца). Качества ощущений объясняются телесными воздействиями. Зрение совершается при помощи ощупывающего луча.


10. Поздний Платон. Диалоги “Законы”, “Послезаконие” (написано учеником) – независимое от других доктрин, элементарное изложение. Высшая форма полиса – единодушие и общая собственность. Диалоги предлагают более реалистичное построение, проникнутое жёстоким владычеством числовых соотношений. Цель законов – активный и проникнутый этосом человек – но отнюдь не его свобода. Ведётся дискуссия с атеизмом. Души и в первую очередь души богов нужно признать как самодвижущийся источник движения. Высшие боги – светила, совершающие вечное круговое движение. Мудрость должна быть представлена в городе “ночным советом”, члены которого знают пифагорейские науки и науку о высшем.


У Аристотеля сохранились сведения о “неписанном учении” Платона. Некоторые учёные считают, что в нём подлинный Платон. В этом учении Одно и “неопределённая двоица”, видимо, рассматриваются как два первопринципа, синтез которых даёт мир идей Но неясно, кто их соединяет? Между идеями и вещами помещаются числа.


11. Древняя Академия. Спевсипп (племянник Платона) и Ксенократ - преемники. Интересы первого – числа и идеи; второго – элементы (“линейные” атомы) и демонология.


12. Заключение. Платон переживал неидеальность мира становления как трагедию и всю жизнь боролся за осуществление идеального. Может быть, он метался в разные стороны. Отсюда богатство мыслей и непоследовательность. Уайтхед считал, что всю последующую европейскую философию можно именовать “примечаниями к Платону”.





Аристотель.


1. Жизнь. Родился в 384 в Стагире (сев. Берег Эгейского моря) в семье врача. С 367 в Афинах, входит в Академию. В молодости писал несохранившиеся диалоги – экзотерические и популярные.После смерти Платона (347) уезжает в Малую Азию с Ксенократом. Жил на берегу моря в Ассе, занимался зоологией, .дружил с тираном Гермием. К эьому времени относится его брак с Пифией. Им был написан гимн на смерть Гермия.


В 343 приглашён в Пселлу и стал наставником Александра Македонского.


В 338 возвращается Афины, где основывает Лицея. Научная организация в Лицее– лекции для любителей, беседы с учениками (“перипатетики” – ходящие по кругу). Была собрана большая библиотека и разработаны принципы её организации; собирание литературы носило   систематический характер. Аристотель основывался на ней в своих историко-философских экскурах. 


Был близок к Антипатору (командиру македонских войск). В 323 после смерти Александра Иакедонского его обвиняют в нечестии. Он уезжает на Халкиду. Смерть в 322.


2.	Сочинения. Сохранились его эзотерические сочинения. Они после упадка Лицея были перевезены в Малую Азию, где часьтчно погибли.Потом возвращены в Афины. Сулла перевёз их в Рим в 67 г.. Там они были приведены в порядок и стали распространяться в списках. 40-х гг.


Состав: “Метафизика” (то ли “излагаемое вслед за физикой”, то ли “стоящее за “Физикой” в издании), физические сочинения (“Физика”, “О небе”, “О возникновении и уничтожении”, “Метеорология”), логический “Органон” (две “Аналитики”, “Категории”, “Об истолковании”, “Топика”, “Софистические опровержения”), этико-политические сочинения (“Никомахова этика”, “Большая этика”, “Политика”), “Поэтика”, “Риторика”, зоологические сочинения, а также ряд сомнительных (“Экономика”, “Механика”).


3. Общий характер философии. Возвращение к вещному миру, хотя невещными остаются “деятельные умы”. Натурализм, но мир вечен и неизменен в основных чертах, божественное в нём отражается как эйдосы-формы и вне мира является образцом для движения; познание получает эйдосы от “деятельного ума” (непространственного). Беспредельное низведено до уровня неопределённой возможности (материи). Исчезает трагизм Платона.


4. Первая философия. Объект философии – сущие вещи, различающиеся по способу их существования. Нет отельной науки об “Одном” – сущее и Одно называют то же самое, хотя и по разному. Собственно сущее получает название usia (первоначальное значение “имущество”; переводы - essentia, сущность). Оно как бы сторемится продлить своё существование, борется за него, и благодаря ему сущими оказываются его страдательные состояния, его отношения с другим и т.д. Здесь Аристотель пользовался грамматическим наблюдениями, а именно ролью подлежащего в предложении.


Формулируются законы непротиворечивости и исключённого третьего (от мегарцев?). Они трактуются и как онтологические и как логические законы. Логически они создают определённость предмета изучения и возможность науки. Онтологически они условие существования сущностей.


Утверждается двойное существование эйдосов-форм (morphe) в телесном и в умах. Критика Платона (удвоение им действительности). Вводится материя (hyle, “древесина”) как возможность принятия формы: кирпичи материя для дома. Существует лестница форм-материй. Существуют перво-материя (прирученный апейрон) и высшая форма (активный Ум). 


Форма – “энтелехия” (воплощение цели) или “энергия” (завершение дела). Форма - начало бытия, подлинно существующее (в логике не так для удобства), именно она является сущностью.


Забвение единичного, индивидуального у Аристотеля.


Учение о четырёх родах причин (именуются также “началами”): формальные, материальные, целевые (конечные), движущие. Все они имеют отношение к форме, только с разных сторон. Движущая причина может влечь к себе или быть подражаемой (не обязательно механическое приведение в движение). С Аристотеля начинается телеология. В биологии она играет большую роль. Важны бессознательные цели. Мертва ли телеология сейчас?


Трактат о категориях относят к логическим. Само слово означает “обвинение”, “доказательство”. В первую очередь речь идёт о том, что слова выявляют в вещах. Это - сущность, сколько (количество), какое (качество), отношение к чему-то, где (место), когда (время), положение, обладание, действие, претерпевание (pathos). Если в трактате речь идёт о языке, то использование категорий в работах (в физике) выявляет их объективное понимание. Как видим, и здесь Аристотель исходит из языка.


5. Логика. Изложена в двух “Аналитиках”. В центре – теория вывода (“синтез”) и нахождение первопринципов (“анализ”). Вывод в первую очередь основан на вечных взаимоотношениях между формами. Четыре вида соотношений: SaP (все суть), SiP (некоторые суть), SeP (все не суть), SoP (некоторые не суть). Устанавливаются соотношения между ними. 


Задача силлогизма – из двух посылок, имеющих один общий (“средний”) термин, - найти соотношение между крайними терминами. Если заключение имеет одну из четырёх форм, то P называется большим, а S – меньшим термином. Места трёх терминов определяют “фигуру” силлогизма. У Аристотеля три фигуры: Mu1P,Su2M(Su3P (первая), Mu1P,Mu2S(Su3P (вторая), Pu1M,Su2M(Su3P (третья) (u с индексом обозначает возможные связки). Позднее была добавлена четвёртая (Аристотель, видимо, считал, что её проблематика такая же, как для первой).


Возможные размещения связок a, i, o, e образуют модусы силлогизмов. Одни из модусов дают правильное умозаключение, другие – нет. Аристотель исследовал модусы и выделил правильные. Он показал также, что одни модусы выводятся из других.


У силлогизмов основного вида связки выражают необходимые отношения между эйдосами. Но рассуждения применимы к фактическим включениям классов и к возможным соотношениям между ними. Соответствующая теория тоже разработана Аристотелем.


Утверждения в науке доказываются от первопринципов сверху вниз к более частным утверждениям с помощью силлогизмов. Но откуда берутся первопринципы? Аристотель вводит понятие индукции (epagoge, “наведение”). Мы исследуем материал, и вдруг – после обзора многих случаев - нас озаряет, и мы как бы овладеваем новым для нас эйдосом полностью. Это – не определение; определение только обводит границу вокруг эйдоса, указывает на суть эйдоса (“род и видовое отличие”), но не даёт всего “свойственного” ему - всего внутри границы. В момент просветления деятельный ум вкладывает в пассивный ум всё свойственное (эйдосу), т.е. всё его содержание.


Указывается техника определений. Вид определяется посредством указания рода и видового отличия.


Первопринципы Аристотель называет “аксиомами” (“оцениваемыми” или “ценными”), беря слово из математики. В математиками основные положения сначала назывались “началами”. После критики софистов некоторые из них стали называться “требованиями” (“айтемы”, постулаты). Потом некоторые считались “общими мыслями” (термин стоиков). В дальнейшем под влиянием философов победил термин “аксиома”. Первой аксиомой является закон непротиворечивости.


В “Топике” (диалектическое искусство) даётся важное различение рода, определения (суть предмета), “собственного” и ещё “привходящего”(то, что принадлежит предмету по обстоятельствам, а не самому по себе).


Трактат “Об истолковании” - начала грамматики: “имя – звукосочетание с условленным значением безотносительно ко времени, ни одна часть которого…ничего не означает…”. “Глагол означает ещё и время”. “Высказывательная речь” – речь, содержащая истину или ложь. Формы слов, похоже не имеют значения, как и вспомогательные слова. 


Если в метафизике сущностями были формы, то в логике удобнее считать ими индивиды.


5. Физика. Пространство-время. Пространства, отличного от вещного мира, как у Платона, нет. Есть взаимоотношения между телами. Место (topos) определяется как граница объемлющего тела. Верх (вниз) в конкретном космосе - это направление от центра (к нему). Поверхности, линии, точки определяются как границы тел, поверхностей, линий. Геометр их только рассматривает отвлечённо.


Приводятся аргументы против пустоты: в пустоте нет направления для естественного (!) движения, скорость в пустоте должна быть бесконечной (скорость обратно пропорциональна плотности).


Делимость тел только потенциально (но не актуально) бесконечна. Это аргумент против Зенона ("стрела"). Точки в линии существуют как потенциальные деления.


Доказывается конечность космоса: бесконечная часть поглотила бы всё конечное; бесконечный космос был бы однороден, и в нём не было направления; терялось бы понятие места.


Время определяется как число движения по отношению к предыдущему и последующему. Измерение производится циклами космических вращений. Время также делимо только потенциально. Это даёт ответы на парадоксы Зенона.


6. Физика. Движение. Движение определяется процесс осуществления бывшего в возможности. Классификация устанавливается с помощью категорий: возникновение/уничтожение (сущность), качественное изменение (качество), рост/уменьшение (количество), пространственное перемещение (место). 


Возникновение/уничтожение. Трактат на эту тему рассматривает взаимопревращения четырёх элементов. Первоматерия принимает элементарные формы-противоположности: тёплое-холодное, жидкое-сухое. Тёплое собирает однородное, холодное собирает и разнородное, жидкое принимает любые очертания, сухое сохраняет очертания. Огонь определяеься комбинацией С(сухое)Т(тёплое), воздух – В(влажное)Т, вода – ВХ(холодное), земля - СХ. Огонь (Воздух) стремится сильно (слабо) от центра космоса, Земля (Вода) - сильно (слабо) к центру. Элементы взаимопревращаемы. Так объясняется круговорот веществ.


Чтобы объяснить вращение небесных сфер постулируется пятый элемент ("квинтэссенция"), которому свойственно круговое движение.


Перемещение — естественное движение для пяти элементов. Но возможно и насильственное перемещение: брошенное тело подталкивается вихрем, который оно же и вызывает.


Качественное изменение — здесь интересно толкование смешения как принятия смесью новой специфической формы


6. Физика. Перводвигатели. Не может быть самодвижения (инерции). У движущегося должен быть двигатель, ему одновременный. Если двигатель сам движется, то у него в свою очередь должен быть двигатель и т.д. Но бесконечной цепи одновременных двигателей не может быть. Должен быть первый, неподвижный двигатель.


В этой цепочке приведение в движение мыслится не обязательно как толкание. Неподвижный перводвигатель движет как "любимая" парадигма. Доказывается его непространственность. Это необходимое сущее, Ум, мыслящий сам себя и наслаждающийся этим мышлением.


Видимо, свой перводвигатель у каждого из основных космических движений.


7. Физика. Космология. Первые движимые имеют самое совершенное движение - круговое. Космос шарообразен - иначе не было бы центра и направлений вверх и вниз. Вне него ничего нет - ни материи, ни пустоты. 


Первый перводвигатель обеспечивает постоянство в мире - вращение небес вокруг абсолютно покоящейся Земли. Другие перводвигатели дают разнообразие. Астрономия Евдокса дополняется сферами, компенсирующими движение других сфер (всего 55 сфер и перводвигателей).


Этот космос не имеет начала. Он и все его движения, его структура и космические эфирные вечны, его формы были всегда.


В "Метеорологии", кроме воздушных явлений, Аристотель рассматривает ещё разные "соединения" (результаты изменений качества). Сюда должно относиться и образование органических веществ - всё умозрительно. Но неорганическое и органическое непрерывно связаны.


8. Душа. Она определяется как "форма живого тела". Различаются три класса душ: растительные, животные, человеческие. Первым свойственны питание, размножение и рост; вторым дополнительно ощущение, устремление, движение; третьим - ещё и разумение.


Уже на растительном уровне подражание есть перводвигателю - сохранение формы в воспроизводстве и в росте. 


Ощущения истолковываются: сама душа (вернее, её часть) принимает форму телесного. Слух связан с движением воздуха, зрение - со световым движением в водной среде, обоняние - с огнём, осязание и вкус - с землёй. Это движение воспроизводится в органе ощущения.


Качества ощущений образуются смешением основных “элементарных” качеств (белое/чёрное для света) в хорошей или плохой пропорции - это формальный момент в ощущении.


Кроме пяти ощущений есть "общее ощущение", сводящее пятёрку в один образ.


В человеке мышлению предшествует деятельность воображения - игра перетасовки того, что даётся памятью. Ума два - деятельный и воспринимающий (пассивный). Первый владеет формами и в некоторые моменты подаёт их второму. Так происходит озарение в индукции.


Что такое деятельный ум? Александр Афродизийский (комметатор Аристотеля) отождествлял его с главным перводвигателем (двигателем звёздного неба). Однако, вероятнее, что это пифагорейский индивидуальный "демон". Он не запоминает индивидуальных воплощений, и только он бессмертен; всё остальное в душе умирает.


9. Этика. Благо соотносительно с природой; оно высказывается по аналогии. По природе благо грека – в свободе, а благо варвара – в рабстве.


По природе человек - “общественное (politikon) животное”. Счастье поэтому в осуществлении “достоинств” общественной и умственной природы плюс удача (здоровье, достаток и т.д.).


Достоинства являются некими “обладаниями” (hexis, это одна из категорий). Они вырабатываются. Есть практические и умственные достоинства. Поступки зависят от имеющегося “обладания” (нравственными достоинствами) – предполагается ответственность.


Нравственный поступок должен быть свободным; вынужденные действия не инкриминируемы.


Для нравственных достоинств формулируется теория “середины”: достоинство посредине между избытком и недостатком. Скажем, мужество – середина между трусостью и безрассудной отвагой. Совокупность достоинств – мужество, здравомыслие, щедрость, “величавость” (траты в великих делах), ровность, дружелюбие (filia), скромность самовыставления (но не самоуничижение), доброе остроумие, справедливость, милость (снисходительность, epiejkeja).


Особо важны следующие достоинствами. Справедливость различается распределительная в политике (пропорциональность заслугам) и обменная в экономике (равенство стоимости). Снисходительность (или благожелательность) призвана восполнить дефекты законов, которые необходимы, но не могут охватить полноту действительности, а поэтому требуют конкретного восполнения.


Умственные (“теоретические”) достоинства следующие: здравый смысл (fronesis) – руководитель практических дел и мудрость, которая является ценностью сама по себе.


Даётся отдельное рассмотрение дружбы, Высшей является бескорыстная дружба как нечто ценное само по себе.


В конечном счёте счастье в нормальном функционировании способностей. Оно включает в себя блага разного рода. Высшее счастье в деятельности мудрости.


10. Политическая философия. Природность (fusei) семьи, объединения господина и раба, полиса. Рабство может быть хорошим, когда оно естественно, и плохим в противоположном случае. Естественное рабство полезно естественному рабу. Естественными рабами являются варвары.


Естественность охоты, земледелия, ремёсел, торговли. Но деньги ради денег и ростовщичество неестественны. Цель государства – всеобщее процветание (не только физическое). 


Классификация государственных устройств: монархия – аристократия – политейа (демократия) – демократия (охлократия) - олигархия – тирания: по убыванию ценности. Форма должна здесь соответствовать материальному началу, т.е. природным качествам населения. Лучший материал связан с преобладанием “среднего” класса.


Монархия и аристократия должны добровольно устанавливаться гражданами как правление лучшего человека или лучшего рода.


Развивается подробная теория устойчивости для каждого вида государственного устройства.


11. Искусство. Сохранилась “Поэтика”, но без последней части (о комедии). Подражание принимается как суть искусства, но у подражания есть нравственная цель – “катарсис” (очищение). “Очищение” в медицинском смысле означало что-то вроде прививки, а именно, переживание болезненного состояния в малом, предохраняющее от сильной болезни. Поэтому трагедия и, вероятно, комедия готовят зрителя к серъёзности жизни.


12. Ученики. Известен Теофраст, занимавшейся ботаникой, характерологией, историей философии.


13. Заключение. Аристотель преодолевает платоновскую трагичность и апейроничность..Вневременное и внепространственное остаётся только как вечный Ум и Перводвигатель. Теперь зто - образец для бытия. 


Хотя и для Аристотеля важен вопрос о Благе, но цель его философии скорее познание мира в целостности. Поэтому он исключение в послесократовской философии, а по энциклопедичности и научным устремлениям близок Демокриту.


Аристотель своим натурализмом проложил путь к возвращению к пониманию телесности как подлинного бытия. На первое место выдвигаются две новые школы, для которых вопрос о Благе снова стоит на первом месте.





Стоя.


Ранняя Стоя.





Основатель школы — Зенон Китийский (333-262). В 312 приехал в Афины. Слушает мегарцев, киников, академиков. Написанные им трактаты не сохранились. Основал школу в Стое (портик). Известные схолархи: Клеанф (ум. 232), Хризипп (270-206) - много писал, был великим логиком. Членение учения стоиков на физику, логику и этику. Стоя признаёт бестелесное. Это – время, пространство, пустота, lecta (“сказанное”; см. ниже), но ему не приписывается религиозно-экзистенциального значения, и его роль только техническая.


1. Физика. Признаётся в первую очередь телесное бытие. Допускаются следующие виды бестелесного: пространство, пустота, время, “сказанное” (смысл), но они не имеют религиозно-этического значения. Зато вопрос о Благе опять стоит на первом месте. Вместе с тем воскрешается активное Начало.


Стоя в физике основывается в основном на Гераклите. Началом является Логос. Он есть и активное и пассивное "начало". Они различаются только смысловым образом. Активный "Семенной" Логос тождественен Огню. Космогония строится на самопревращениях Огня-Логоса, где появляются и другие три элемента. Огонь уходит на периферию космоса. Космос же заполняется "пневмой" (огненным воздухом, "престером" Гераклита) - вроде бы это теория Хризиппа. Вводится новый принцип - два тела могут быть одновременно в одном месте. Поэтому пневма вездесуща.


Она как паутина пронизывает космос и моментально передаёт сигналы от небесного Логоса к вещам и обратно. Так осуществляются Провидение и Судьба ("Отмеряющая" - не парменидовская).


Вещи и существа поддерживаются напряжением, создаваемым Пневмой.


Признаются космические циклы каждый из них заканчивается "возгоранием" космоса, возвращением огня к себе.


Души пневматичны, но в душе человека есть крупица самого Огня - "Правитель" (hegemonicon), помещающийся в сердце. Души смертны; только души мудрецов живут до возгорания.


Душа от рождения пуста. Ощущения оставляют в ней отпечатки, комбинируемые в воображении. 


Понятия образуются ради практической необходимости посредством волевого собиранием ощущений. Зенон применял образ сжатия ладони в кулак. Но имеются и обязательно возникающие понятия ("общие мысли").





2. Логика. В связи с созданностью наших понятий возникает вопрос, когда они дают истину. Стоики выдвигают идею "критерия". Понятие должно согласовываться с другими, принятыми уже понятиями, и оно должно ещё дополнительно быть одобренным. Более поздние стоики, понимая, что и тогда возможна ошибка, добавляют, "если нет препятствий". 


От стоиков происходит слово "логика". Видимо, оно связано с Логосом и означает связь предложений, как Логос связывает в космосе разные "обстояния". Во всяком случае предложение ("аксиома"; оцениваемое как истонное иол ложное?), как у мегарцев, единица логики стоиков.


Но стоики отличают смысловое содержание предложений от соответствующего обстояния. Это относится и к словесным единицам. Вводится понятие "сказываемого" ("lecta", м.б. "связываемого") в отличие от указываемого. Это было позднее воскрешено в средние века и в XIX-ом веке). С этим связана более тонкая разработка грамматики. Формы слов выражают различные смысловые оттенки, что не учитывалось Апистотелем.


"Лекта" мыслятся вне времени и пространства. Их взаимосвязь и есть логика в узком смысле. "Лекта" составного строится из "лекта" частей. Полные "лекта" у предложений.


Перенимается мегарская идея сложных предложений. Как связки принимаются "и", "или" (разделительное), "если…то"). А также связки, выражающие реальные связи типа причинности или одновременности. Отрицание - не связка, а отдельное предложение, но есть предложения, отрицающие другие. С каждой связкой фактически связывается классическая таблица истинности (по следам мегарцев). Для импликации, конъюнкции и исключающей дизъюнкции они идентичны современным. У временной и причинной связок ложность посылки влечёт ложность заключения.


Имеются правила вывода (формулируемые словесно):
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Это пять основных простых модусов. Из них образовывались сложные.


Не исключено, что сама идея дедуктивной системы евклидовских "Начал" (последовательный вывод из "требований" и "общих мыслей") навеяна стоиками.





3. Этика. В ней чувствуется влияние киников. Высшее благо в торм, жить по природе. Поскольку природа определяется и ведётся Логосом, то это значит – принимать судьбу.


Судьба “тащит” неразумного, но мудреца она “ведёт” (Сенека).


Есть и практические правила: производится различение обязательно “избираемого”, обязательно “избегаемого” и того, что безразлично. Но полное принятие судьбы может дать только мудрость, а не одн только исполнение правил.


Достоинства различаются, но взаимно обуславливают друг друга. Поэтому (по Зенону и Хризиппу) нет среднего между мудрецом и недостойным. Более поздние авторы, однако, ввели промежуточные ступени. “Страсти” можно и нужно искоренить (потом позиция смягчилась).


Счастье – в том же “жить сообразно с природой”, но в отличие от киников аскетизма как цели не было (природа не означает ограничения только необходимым).


Физика говорит о сквозной определённости, но в этике признавалась ответственность. Причём более остро, чем у Аристотеля – поступок определяется не “навыком”, а мгновенным “состоянием” человека.


Концепция полиса содержалась “Политейе” Зенона. Там описывается город мудрецов без властей, судов, храмов, гимназиев, брака.


Особо следует подчеркнуть универсальность человечества (все причастны Логосу). Право на естественное самосохранение у всех, включая рабов. Универсальны правовые нормы (это нормы Логоса) – отсюда идея “естественного права”, дошедшая до наших дней. Возможна и необходима полнота законов, Это положение направлено против Аристотеля и оно определило последующее европейское право.





“Средняя” Стоя.





Панэций (180-110). Был сколархом. Испытывал чувство воодушевления республиканским Римом, в котором видел воплощение универсальных стоических идей. Бывал в Риме и дружил с Сципионом Африканским. Панэций стал мудрого политика приравнивать мудрецу. Учил, что достоинства вырастают из природных задатков под руководством разума.


Посидоний (135-50). Сириец; после Афин основал школу на Родосе. Отличался естественнонаучные интересами. Много путешествовал. Открыл связь приливов и отливов с движением Луны. “Страсти” он толковал как свойства души, которые нужно не искоренять, а использовать, властвуя над ними. 


И ему свойственны утопическое видение Рима как царства Логоса. Средняя Стоя была по душе и грекам вообще и афинянам в частности, чего нельзя сказать о ранней Стое.





Эпикур.


Родился в 341 (Колофон). Жил в Афинах, Митилене, Лампсаках. С 307 опять в Афинах, где основал школу. Умер в 270. Сохранились три письма, афоризмы. Эпикурейство излагается в поэме Лукреция (I до Р. Хр.) “О природе вещей”. Учение исходит от Демокрита. Членится как у стоиков, только вместо слова “логика” используется демокритовское слово”каноника”.


1. Этика. Удовольствия делятся на естественные и необходимые, естественные и необязательные, воображаемые. Принимаются первые и вторые (в отличие от киников), третьи отвергаются (в отличие от киренаиков). В центре – “невозмутимость” (ataraxia, м.б. термин скептика Пиррона). “Смерть – не событие жизни”. “Сильная боль непродолжительна. Продолжительная боль не сильна”. Следует особенно ценить удовольствия духа и дружбы.


2. Каноника. Принимается демокритовская теория знания. Оно возхможно благодаря “образам” вещей, отлетающих от них во всех направлениях. Ощущения не обманывают (величина Солнца – как мы её видим, как и сила звука – как мы её слышим). Ошибки в наших “предвосхищениях”. Есть теории, принимаемые, пока нет опровержения. Таковы теории небесных явлений – они безразличны для невозмутимости. Есть теории, требующие подтверждений – такова атомистическая теория.


3. Физика. Принимается атомизм Демокрита Новый момент: атомы умственно неделимы. В пустоте различимы верх и низ: атомы падают. При этом атомы могут уклоняться в сторону. Наверное это связано со свободой воли. Во фрагментах есть аргументы в пользу последней, но они не физические, а из ответственности.


Принимается множественность миров. Боги располагаются во межмировых просторах наслаждаются бытием; им нет дела до человека. От кровавой императивной религии человек должен быть освобождён.





Скепсис.


Основатель нового скептического направления и автор самого слова скепсис – Пиррон из Элиды (365-275). Его ученик - Тимон (320-230). 


Две особенности всех последующих скептических направлений – критикуются не только ощущения, но и разум, и скепсис сочетается с учением о Благе.


По Пиррону разум обманывает, как и ощущения. Понятия не естественны, а существуют по установлению (nomoi). Рекомендуется воздержание от суждений, что даёт “невозмутимость” (вероятно, слово самого Пиррона).


Учение стоиков о природе понятий и критериях истины привело к скептицизму “средней” и “новой” Академии. Представители - Аркезилай (пр. 315-241), Карнеад (пр. 214-129). Академики хотели сохранить идеал мудреца – теперь таким является не владеющий истиной, а стремящийся к ней. Карнеад атаковал стоическое понятие Бога. Ему принадлежит аргумент о несовместимости Божьих Всемогущества и Благости с жестокостями внутри мира. Для практической жизни признавались “вероятные” полезные суждения разной степени вероятности в зависимости от накопленного опыта, но лишённые полной достоверности.


Карнеаду принадлежит общее опровержение дедуктивного знания. Посылки либо из ощущений, а потому сомнительны, либо зависят от других посылок, и их цепочка либо даёт порочный круг, либо уходит в бесконечность.


Академический скепсис иссяк в первом веке до Р. Хр., но пирронов скепсис продолжался и в последующем. Его представители: Энесидим (Кносс, 10 выдвинул скептических тропов (аргументов)), Агриппа (выдвинулещё 5), Секст Эмпирик (III в.) – скептическая энциклопедия, сочинения которого сохранились. Далее – выдержки из Секста.


Невозмутимость рассматривается как неожиданный результат воздержания от мнения.


Перечисление тропов Энеседима. 1. Разнообразие образов у живых существ. 2. Разнообразие восприятия людей и отсутствие критерия для этих восприятий. 3. Разные показания разных ощущений. 4. Зависимость ощущений от состояния органа. 5. Восприятие зависит от расстояния и места. 6. Зависимость цвета и звука от среды. 7. Зависимость цвета от состояния (рог и порошок из него различны по цвету). 8. Общий аргумент: каждое восприятие имеет отношение (к чему-то): к “судящему” (1-4), к “судимому” (7,10), к обоим (6,8,9). 9. Различие в восприятии частого и редкого (Солнца и кометы). 10. Разнообразие законов, догм и т.п.


Тропы Агриппы. 1. Разногласие. 2. Уход в бесконечность (в доказательствах). 3. Относительность. 4. Гипотетичность посылок. 5. Порочный круг. 


Эти тропы обосновывают невозможность доказательства. Они сводятся в одно рассуждение, как у академиков. Но академический скепсис казался поздним скептикам недостаточным – критиковалось принятие вероятных мнений.





Религиозная философия поздней античности.


Религиозное движение, ставшее характерным для античности уже с первого века до Р. Хр., коренилось в социальных условиях. Для Египта и Ближнего Востока оно имело исторические корни, к которым присоединялся римский гнёт. Но кризис сказывался и в европейском Спедиземноморье. Религиозные поиски характерны и для поздней Стои и для “среднего” платонизма, но главным их выразителем в философии становится новый платонизм. Будущее, однако, принадлежало собственно религии, а именно христианской религии, обещавшей спасение всем верующим, а не только мудрецам-философам.





Поздняя Стоя.


В основном проявляла себя в Риме. 


Характерна утрата интереса к натурфилософской, логической и политической проблематике, хотя физика и признавалась полезной. На первый план выходят религиозные и этические вопросы, человечность, понимаемая универсально (рабы считаются братьями).


Сенека (4-65). Приехал в Рим из Испании. Стал воспитателем, потом приближённым Нерона. Видимо, не мог во всём за ним следовать. Ему был дан приказ покончить с собой, что он и сделал. 


В его толковании Бог становится как бы удалённым от мира. Человеку же приписывается некоторая свобода вступить на путь добра и продвигаться по нему постепенно. Добро понимается активно. Это не столько принятие судьбы, сколько всеобщая доброжелательность.


Эпиктет (50-138). Раб, потом вольноотпущенник. Был вынужден уехать из Рима в Эпир, где и вёл школу. 


Утверждается склонность к добру каждого человека, но она должна быть развита воспитанием, для чего полезна и логика. Нужно чётко отделять возможное от невозможного. Добро в намерениях человека и в их осуществлении в пределах возможного. Внешние блага полезны для осуществления добра, но не нужно к ним привязываться, судьбу следует принимать (и смирять горечь утрат, сохраняя спокойствие души). 


Нужно уважать традиционных богов, участвовать в гражданской жизни своей общины. Но ещё выше стоит универсализм. Благожелательность распространяется и на врагов (не воздавать злом за зло). 


Марк Аврелий (120-180). Им написано сочинение “Наедине с собою”. Призыв к пониманию людей, даже ошибающихся. Ненависть не должна вытеснять благожелательность. "Правитель" души отождествляется им с умом, который уже непричастен материальному. Это “демон”, данный человеку для руководства, частичка божества. Исполнение его этических команд – религиозный долг. Общая цель этики – гармония универсума. Империя должна быть воплощением этой гармонии.


Марк Аврелий преследовал христиан, считая их врагами порядка и долга.





Платонизм.


“Средний” платонизм. 


Во многом связан с Александрией. Но самый известный представитель - Плутарх (р. ок. 45 г. после Р. Хр.). Учился в Афинах, но потом жил в родном городе Херонея, был связан с Римом. Проявлял большой интетерес к религии. Бог для него начало одного только добра. Началом зла является мировая душа, хотя и у неё есть ум, открывающий ей добро. В физике тоже имеет место дуализм борьбы жара и холода.


2.	Плотин (204-269 гг.). Из Александрии, но потом жил в Риме. Проектировал “Город философов”. Испытал известное влияние гнозиса (у него есть трактат “Против гностиков”), Стои. Для философии характерны религиозность и мистицизм. Им написаны “Эннеады” (48 трактатов).


“Начало” чего-то в телесном само бестелесно. Начало единства (“Одно”, hen) стоит превыше бытия. 


Следующий аргумент обосновывают бестелесность души. Движения элементов просты. Поэтому сложные движения тела должны иметь внетелесное происхождение. Материя становится телом благодаря логосам души.


Ведётся полемика со стоической теорией знания. Откуда единство стоических отпечатков (например, единство образа лица)? Почему мы ощущаем боль в руке, а не во “владычествующем”? Душа связана со всем телом, как бы парит над ним. Телесность сама по себе инертна. Чисто геометрическое телесное оживляется душами.


Мировая душа вводится, чтобы объяснить знание эйдосов и Провидение. Сами эйдосы Душе не принадлежат. Их место - Ум. Душа видит их и превращает их в логосы. 


Наконец, начала единства, бытия, блага, красоты будут Одним, Бытиём, Благом, Красотою, хотя все эти имена даются только по аналогии, потому что Одно превыше и Бытия и Добра и Красоты и даже Единства. В Нём они одно и то же.


Но откуда множественность? Откуда Ум? Ответ даёт понятие Излучения или Истечения (эманации). Оно для умножения благ – всё благое, все возможности должны реализовываться. Но Эманация не означает какого-то изменения в Одном (отсюда источник будущих апорий).


Ум – жизнь и многообразие в вечности. Он видит Одно и переливается в эйдосах. Мир эйдосов бесконечен (или конечен, если есть бесконечное повторение).


Излучение Ума – Душа и души. Это отображение неподвижности на мир подвижного. Мировая Душа смотрит на Ум. Мировая душа порождает мир. Эйдосы в Ней становятся логосами, а затем - формами. Отдельные души – её отпавшие части. Отпадение или грех или развёртывание возможностей.


Материя – низшая ступень эманации. Мировая Душа является Провидение. Рок же – в материи (как у Платона), когда она увлекает душу.


У Плотина имеются новые моменты в “физике”. Страдает тело, а душа это осознаёт. Действует тело, а душа инициирует действие. Зрение понимается как симпатия (резонанс) к объекту, возникающий благодаря свету. Память интерпретируется как некая специфическая деятельность души.


Зло – в материи, но и материя умножает бытие.


Красота – не в копировании второго порядка, как у Платона, а есть воплощение Прекрасного в вещах (это означает переворот в эстетике).


Цель души - восхождение к Одному. Для этого нужны этика и строгая аскеза. Душа проникает в мир Ума, как в храм, и чувствует там присутствие Хозяина. Этика строга, как в Стое. Мудрость считается самодостаточной. Мудрец счастлив в любом положении.


Учеником Плотина был Порфирий (272-после 310; известен антихристианскими сочинениями). 


3. Сирийский платонизм. Ямвлих (ум. ок. 336) постулирует “неизречённое” начало, чистое и недосягаемое Одно, превыше Добра и Красоты. Лестница эманации у него усложняется, включая в себя богов, героев и демонов.


Юлиан Отступник (322-363) принадлежал пергамской школе. Будучи императором, пытался укрепить языческие религию и мудрость.


4. Афинская школа. Сириан (ум. ок. 430, основатель школы). Прокл (430-485) процесс эманации описывает как состоящий из триад пребывания, выхода и возвращения.  При этом начало триады остаётся в неизменности и не затрагивается самой эманацией, что ставит проблемы перед пониманием. Начало всей эманации не именуемая и непостижимая единица, превышающая именуемое Одно, Причинность и Благость. Первые ступени эманации тоже выше понимания. Это – геннады, непостижимые боги. В дальнейшем появляются и низшие боги и демоны. Добро пронизывает все ступени, но убывает. Зло в этом убывании.


Дамаский – последний сколарх. При нём Юстиниан закрыл в 529 г. философские школы. Дамаский вместе со своим учеником Симпликием, знаменитым комментатором Аристотеля, в 533 г. уехал в Персию, позднее они вернулись, но вряд ли в Афины. В сохранившихся сочинениях Дамаский тщательно старается оправдать схемы Прокла. При этом процесс эманации всё более понимается как непостижимый. Она только описывается с помощью аналогий. Низшее как бы уже содержится в высшем, но в слитом и растворённом виде. Вторая ступень – чистая множественность. Третья называется объединённым. Только здесь можно говорить о бытии. Объединённое – сущность и первый член триады, продолжающейся как жизнь и ум.


Интересна концепция Ума. Он соответствует Уму у Плотина и является проявлением возвращения низшего к утраченному высшему, от которого низшее отделилось. Высшее возвращение к трепету жизни и к непостижимости сущности состоит в отказе ума от своих средств познания (апофатика).


От Плотина отличие ещё в том, что души не рассматриваются как части единой мировой души, а как самостоятельные сущности, которым свойственно изменения. Этому отвечает интерес к многообразному миру богов, демонов, гениев, что сравнимо с христианской ангелологией.


Кроме того, у афинской школы нет интереса к новому пониманию физики, свойственному Плотину.





Христианство.


1. Введение. Христианство — религия откровения. Философия для него – не самое главное, но взаимодействие с философией происходит при решении при решении вопросов догматики. 


Христианской мысли предшествовало учение Филона Александрийского (25 до Р. Хр. – 40 по Р. Хр.). Верующий иудаист, Филон пытается выразить религиозную истину на языке греческой философии (платонической и стоической). Бог превыше познания, доступен только экстатически, но он – творящая личность. Между ним и творением есть посредники, и первый из них - Логос (или Ум), который трактуется то как аспект Бога, то как первое творение. Во всяком случае Логос – орудие Бога при творении мира. В нём “космос идей”, которые при творении превращаются в логосы.


Филон исповедовал этику преодоления мира. Ему принадлежит также инициатива аллегорического толкования Писания.


Основные темы христианства. Христос выступает как подлинная и единственная связь с Богом. Линия связи такова: человек - Христос-человек (Иисус) – Христос-Бог – Бог-Отец. Пониманию подлежала подлинность божественности и человечности Христа.


Мир в христианстве – творение Господа, а потому как творение он благ.


Человек должен выбирать между добром и злом, а потому следует признать его свободу воли.


Постепенно побеждает представление об однократности жизненного решения против реинкарнации с повторением шансов на спасение. Дьявол играет важную роль в древней христианской мысли как вдохновитель любого отпадения.





2.	Догматическая борьба (в основном на Востоке) и сопутствующая мысль. Центры - Александрия, Сирия, потом Константинополь.


Апостол Павел начинает отделение от иудео-христианства. По его учению вера в Иисуса спасает сама по себе и делает ненужным исполнение Ветхозаветного закона, который был дан как мера праведности, но который человеку невозможно исполнить.


Евангелие от Иоанна. Христос понимается как Логос (Слово) и Бог-посредник в творении. 


Гностицизм (в основном Александрия). По Валентину (деят. 120-140 гг.) творение является результатом неудачного порыва в мире “эонов”, заблуждения Софии-Ахамот. Бог-творец Ветхого завета понимается как незнающий имитатор Божества. Люди делятся на “духовных”, “душевных” и “плотских” люди. Гнозис (тайное знание() и помощь эонов спасают только первых.


В сирийский гнозис Маркиона (сер. II в) противопоставляются Бога-Отец и Бог-Демиурга как две противоположные силы.


Ориген (182-254). Александрия (его учителем был платоник Аммоний, как и у Плотина).


Ввёл аллегорический метод толкования Писаний. Бог непостижим. Нам доступны только(земные подобия, а не подлинное знание о Нём.


Бог – непространственное, невременное Начало всего. Он прост и даже конечен, но Он – личность, творящая всё волей из ничего. Отсюда благость творения. Бог является вседержителем.


Мир (эоны) совечны Богу. Логос является Посредником, обладающим полнотой Божьей, “второй силой”. “Спаситель наш ради многого становится многим”. Св. Дух – сила, одухотворяющая пророков”.


Источник разнообразия миров – падение душ. Перевоплощения предоставляют возможности спасения и возвращения. Материя – инструмент спасения, но может стать и пленением для духа. Материя в конце концов кончится, и все будут спасены.


Арианство и божественность Христа и Св. Духа. В 313 г. в Египте священник Арий выступил с учением о предвечной сотворённости Логоса (что означало разрыв в последнем звене цепочки, связующей человека и Бога). Его главным оппонентом стал глава египестской церкви Афанасий Великий. Он сформулировал догмат троичности.


В дальнейшем большая роль принадлежит “трём великим каппадокийцам”. Старший из них, Василий Великий (329-379) различил в божестве сущность (природу) и “ипостась” (“подставка”; то, что составляет индивидуальность). Сущность Божества одна, но ипостаси три,притчём они тесно слиты друг с другом. Их различия – в их роли во внутребожественной жизни (Отец, рождённый Сын, исходящий от Отца Святой Дух). С Григория Богослова (второй капподакиец) как синоним ипостатси употребляется слово prosopon (маска, persona, “личина”). 


Григорий Нисский (331-394), младший брат Василия Великого. Учит об ограниченности знания вообще и знания Бога в особенности; от познания ускользает уже духовное. Бог же невыразим. Мы называем Его многими именами, но это имена Его действий (“энергий”). Вера же даёт не насыщение, а бесконечное восхождение.


Бог в вечности вне и выше временности. Потому всеприсущ.


Тварь – из ничто и близка ничто, но держится свободным даянием Божьим. Бог имеет в творении, как свой образ и подобие, человека.


Телесное – из бестелесных компонент. Мир – движение стихий (первоначально бестелесных). 


Душа (бессмертная тварь) объединяет стихии в теле (“малый круговорот”, “микрокосм”) вокруг своей свободы.


Падение человека как погружение его умной природы в телесный круговорот, которым она должна была бы руководить. Подлежит спасению человеческая природа, что и происходит во Христе.


Мир конечен во времени. Зло в силу конечности исчерпается. Поэтому в конце концоы будет всеобщее “восстановление”. 


Соединение двух “природ” во Христе. Несторий (сер. V–го века). Возникает проблема, розно или слитно бытие двух природ во Христе. Первый ответ даёт несторианство, признанное ретическим. Но скоро возникает другая проблема, растворяется ли человеческая природа в божественной в личности Иисуса. Отсюда раскол на монофизитство (родилось в Египте)и дифизитство. Леонтию Византийскому ( VI в.) принадлежит не канонизированное решение христологической проблемы: Бог-Логос своей личностью принимает две природы – человеческую и Божественную.


“Дионисий Ареопагит”. Автор V-VI вв., выдававший себя за упоминаемого в “Деяниях апостолов” афиняна, принявшего христианство. Различаются катафатическое и апофатическое богословие. Бог мыслится как сверхбытие, сверхблаго и т.п. Все “сверх” в Боге – одно. Бог есть поэтому основа всякой силы (всякого называния). На “Дионисия”, очевидно, оказывал влияние афинский платонизм.


Монофелитство и дифелитство. Максим Исповедник (580-662). Монофилтство было выдвинуто как компромисс между монофизитством и дифизитством. Поизнавались две природы Иисуса, но утверждалась, что воля их – одна. Максим был главным оппонентом монофилетством. Он встретил поддержку западной церкви, подвёргся преследованиям и умер в гонениях.


Его учение воплощало монашеские традиции. Бог-Сын понимается как Логос. Логосы тварей — как их предназначение. Погрешение не от природы, а от ипостаси. Разделение природы – результат греха себялюбия.


Во Христе произошло обожение человеческой природы. Им создаётся возможность мистического восхождения к Богу по следующим ступеням: аскеза-логосы-преодоление земного. Нисхождение Святого Духа в человеческую ипостась происходит в конце восхождения как дар благодати. И тогда человеческая ипостась принимает в себя Божественноую природу от Святого Духа.


Спор вокруг иконопочитания (VII-IX вв.). Иконоборчество, исходившее от императоров, считало иконы только напоминанием о евангельских и библейских событиях, а поклонение иконам рассматривало как суеверие. Божественное считалось не изобразимым. Иконославцы защищали поклонение иконам. Их (Иоанн Дамаскин и Феодор Студит) аргументы: воплощение делает Бога-Сына изображаемым; изображается не его природа, а Его воплощённая ипостась. В конечном счёте победили иконославцы.


Спор о Фаворском свете (XIV в.). Спор Варлаама и Григория Паламы заключался в следующим. В евангельскм рассказе о преображении Спасителя на горе Фаворской фигуры Иисуса, Моисея и Илии были озарены светом. Тварен ли был этот свет? Варлаам отстаивал этот тезис. Палама развивал учение, что свет не является тварным, но представляет собой нетварную энергию (действие) Бога. Последнее учение победило, что означало признание видимого присутствия божественного в мире.





Латинский Запад.


Тертуллиан (III в.), знаменитый римский апологет, резко критиковал философию, но находился под стоическим влиянием. Только телесное подлинно существует. Поэтому признавалась телесность души и Бога.


Августин (354-430; Карфаген) стал основным мыслителем для последующих времён. В юности испытал влияние Цицерона. Потом следовал долгий религиозный поиск. Долго был манихеем, но в конце концов пришёл к христианству, проинтерпретировав его с помощью Плотина. 


В диалоге "Против академиков" Августин борется с академическим скепсисом, защищая самоочевидные истины, такие как "мыслю - значит, существую" и положения арифметики. 


Эйдосы присутствуют в душе естественно. Но мы признаём истину в силу их божественного освещения, “иллюминации”.


Душа признаётся активным началом; тело пассивно. Ощущение интерпретируется как сопротивление при воздействии души на тело. 


Но науки в целом только подготовительны; они бессильны без благодати. Утверждается примат волевого начала и любовь к Богу в состоянии благодати.


Время и пространство сотворены вместе с миром. Время интерпретируется как “растяжение души” Материи как сотворённая уже нечто позитивное, и она оформлена с момента творения. Её семенные логосы (в частности, души) происходят от идей Бога. 


Природа имеет важное значение как система образов божественного, в особенности Троицы. Это - исток красоты мира и тема для медитации. Науки о ней второстепенны.


Августин развил учение о двух "градах", Земном и Небесном. Град Небесный – это Церковь, объемлющая все поколения. Он находится в непрерывном росте-развитии. Признаётся необходимость Земного града, но Церковь от него не зависит; её судьба - в вечности.


Боэций (480-524/5, Рим). Служил королю остготов Теодориху и был казнён по его приказу. В тюрьме написал "“Об утешении философии"”. Переводил и комментировал Аристотеля ("Органон"). Писал трактаты, философские и богословские. Отстаивал "естественное богословие”, опираясь на Аристотеля. Первый обсуждает проблему универсалий, толкуя их как абстракции от индивидуального. Важен как передатчик традиции.


Иоганн Скот Эриугена (ум. 810). Ирландское христианство было оторвано от Рима варварскими нашествиями, но, развиваясь самостоятельно, достигло большой оригинальности. Скот Эриугена воспитан в его традициях. Он обнаруживает греческое влияние знание греческого богословия (каппадокийцы, Максим Исповедник). 


Даётся целостное понимание Бога и мира. Различаются четыре фазы творения: Творящее, не сотворённое (Бог-Отец); Творящее, сотворённое (Бог-Сын); не творящее, сотворённое; не творящее, не сотворённое (тварь в Боге).


В Слово Отец вкладывает все универсалии ("умственное"). Творение "из ничего" понимается в том смысле, что оно не нуждается ни в чём другом, кроме этого умственного. Оно - его сплетение пространственно-временным "определением". Четвёртая фаза - возвращение к Богу.


4. Заключение. Восток склонен к растворению мира в Боге. На Западе человек более господин над миром и ближе к его знанию. Здесь нет "обожения", но есть благочестие рассуждения о Боге. На Востоке принимается непостижимость мира. Августин следует Плотину и Платону, принимая врождённость эйдосов, а значит и познаваемость мира, а частично и Бога. Эриугена оставляет учение о реальности универсалий. В целом есть параллелизм православия и афинского платонизма, а также западного христианства и Плотина – при всём противостоянии христианства и языческого платонизма.





Средневековье.


Вступление.


На Ближнем Востоке и в завоёванной мусульманами Испании расцветает мусульманские богословие и философия, а также еврейская религиозная философия. Среди мыслителей для Запада имели особое значения мусульмане аль Фараби (870-950), ибн Сина (Авиценна в латинском варианте; 980-1037) и ибн Рошд (1126-1178), а также еврей Моисей Маймонид (1135-1204).





Латинский Запад.


Он пробуждается в XI-ом веке. Начало полно религиозного оптимизма. Размышление на религиозные темы – форма благочестия. Божественная “иллюминация” сулит глубокое проникновения в тайны Бога и творения.





1. Ансельм Кентерберийский (1033-1109). Он - итальянец д’Аоста, переехавший. Аббат в Нормандию и ставший там аббатом монастыря. Под конец жизни , после завоевания норманами Англии, стал архиепископом в Кентербери.


Проявляет интерес к логике, основываясь на восходящем к Иоаннау Эриугене реализме. 


Выдвигает “онтологическое доказательство существования Бога”. Оно включено в воображаемый диалог с “безумцем” из Экклезиаста , отрицающем Бога. Бог есть то, “”больше чего нельзя себе представить”. Но, если бы Он был лишён бытия, то, прибавив к Нему бытие, мы получили бы нечто большее. Значит, бытие у Него уже есть.


Кант позднее возразил на это, что мысленное существование ничего не добавляет к реальности: сто воображаемых талеров в кошельке не добавляют в нём реальных денег. 


Интуиция Ансельма основана на реализме универсалий.





2. Абеляр (1079-1142). Был церковным деятелем во Франции, Известен своим романом с Элоизой. Его главный интерес – логика, которую он применял и в богословии. Последнее вызвало осуждение в 1121 и 1140 гг. Основным обвинителем был знаменитый мистик Бернар Клервосский). Абеляр собирался в Рим для оправдания, но умер.


Диалектика была для него независимым источник познания. 


Абеляр энергично выступил против реализма. Если человечность часть Сократа, то она страдает вместе с ним, а значит страдает и в других. Платон поэтому тоже страдает. Им выдвигается концептуализм как понимание: универсалия представляет сходство в вещах (их общность), которое мы закрепляем в слове.


Троица интерпретируется Абеляром как три наименования одного и того же. Это имена мощи, мудрости и блага. Это учение и было осуждено. При таком понимании исчезают ипостаси (лики) Божества.


Развивал этику: греховность в свободном согласии на поступок прии понимании того, что он плох. В чём же тогда грех истязавших Христа? Ведь они могли думать, что поступают хорошо. В их греховность нужно просто верить.





3. Развитие в XII-XIII вв. Постепенно при некоторых монастырях и вне них возникают университеты. Университетской деятельностью активно занимаются нищенствующие ордена францисканцев и доминиканцев. В шартрской школе разрабатывается физика (по “Тимею”, но с сотворённостью материи, которая поэтому не является чистой возможностью. Августинизм продолжается у сен-викторианцов. Мир рассматривается ими как книга, написанная пером Бога; от него возможно восхождение к Богу по ступеням sensus (ощущение), ratio (ум), contemplatio (созерцание).


В Англии физику света развивает Гроссетесте (Оксфорд, 1175-после 1251). Даётся оптико-физическое толкование света. 


Начинается проникновения арабских и еврейских сочинений, а также Аристотеля в арабских переводах. Альберт Великий (1206-1280)первый пытается построить понимание мира исходя из Аристотеля. Проводится противопоставление естественного и озаряемого благодатным светом. Разум становится автономным, но высшее доступно ему только как возможность. Действительность даётся откровением.





4. Фома Аквинат (1221-1274). Итальянец, был доминиканцем. Образование в Кёльне (у Альберта Великого). Потом преоадавал в разных университетах, особенно в парижском. Его звали doctor angelicus. Им написаны Summa theologica, Summa contra gentiles, opuscula.


Испытал влияние Ибн-Сины, Маймонида. Страстно выступал против Ибн Рошда.


Вслед за ибн Синой проводит различение формы, материи и существования. Существование понимается как интимный акт бытия (экзистенциалистский момент по Жильсону). Существование непосредственно даётся Богом. Оно понимается не univoce (не одинаков), а analogice. В Боге сущность равна существованию (но онтологическое доказательство отвергается). “Отделённые субстанции” (ангелы) и души после смерти но до Страшного Суда имеют существование, но без телесной материи.


Знание имеет эмпирические основы. Поэтому доказательства бытия Божьего должны от эмпирического восходить к его неэмпирическим основам. Предлагаются доказательства от движителей, от действующей причины, от необходимости (доказательство ибн Сины), от степеней совершенства, из целесообразности в природе.


Человеку принадлежат и пассивный, и активный умы (от Августина). Формы опознаются на материале ощущаемого. Посмертное видение Бога возможно только благодаря особой форме, сообщаемой Богом.


Творение с началом времени недоказуемо (оно - предмет веры), но недоказуемо и творение вечного мира.


В мире существует естественная иерархия существ, включающая ангелов.


Есть божественный общий закон для творения, но в человеке его исполнение свободно. Относящаяся к человеку область есть естественное право (доктрина стоиков и Цицерона). Оно отлично от эмпирического “права народов”. Государства естественно, возможны разные его формы, в том числе и республиканская.


Томизм был скоро осуждён по некоторым пунктам, но затем воскрес и процветал в Испании и Португалии ещё в XVII-ом веке. Новове воскрешение произошло в середине XIX-го века, когда он был признан официальной католической философией. В XX веке это признание было отменено.





5. Общее развитие в XIII-ом веке. 


Бонавентура (1217-1274), францисканец. Учил о мире как о книге божественных символов (августинианство), но принимал аристотелевские науки. 


Роджер Бэкон (1214-1272; Англия). Проявлял интерес к чувственному опыту и к математике.


Эжен Темпье (архиепископ Парижа) организовал в 1277 г. обсуждение и осуждение ряда положений Ибн Рошда, Фомы и других мыслителей. Общая мысль такова: природа не может ограничивать всемогущество Господне. Сходное осуждение философии было высказано в исламе аль Газали (1079-1111).





6. Дунс Скот (1265-1308).Шотландец, францисканец. Преподавал в Оксфорде, Париже, Кёльне. Прозван doctor subtilis.


Дунс Скот, считал, что томистская концепция бытия включает Бога в одну цепочку с творениями. Бытие понимается им univoce. Это переворот в понимании, отвержение концепции Аристотеля. Новое понимание дошло до наших дней. Бога от творения отделяет не модус бытия, а Его актуальная бесконечность. 


Иллюминация отвергается. Разум усматривает очевидное непосредственно. 


Доказательства бытия Божия из необходимости возможностей вещей, из цепочки целей, из цепочки совершенств. Везде устанавливается бесконечность основы. Но круг философских истин о Боге сужается (нельзя, опираясь на мир, доказать всемогущество). Разные ряды от вещей дают разные атрибуты Бога, но в Нём они совпадают. Дунс Скот здесь пользуется представлением различных по смыслу понятий об одном и том же.


Качества, различающиеся в творениях, становясь бесконечными, совпадают в Боге. Качества таким образом мыслятся интенсивно, что будет иметь большое значение для нового естествознания.Концепция интенсивных качеств.


Дунс Скот выдвигает новое понимание индивидуальности. У Аквината principium individuationis заключён в материи. Позднее томистами это понималось как пространство-временная определённость. У Дунса Скота его даёт haeccitas (“этость”), соответствующей бесконечности Бога.


Дунс Скот исходит в этике из примата воли над интеллектом (такое уже было у аль Газали). Свобода воли в человеке абсолютна, вплоть до возможности отказа от блаженства. Бог свободно создаёт добро; только сердцевина этики, любовь к Богу, естественна и к тому же Бог не может требовать противоречивого. Значит ли это, что этика в деталях откровенна?





7. Вильгельм Оккам (1280 или 90 по 1349 гг.). Англичанин, францисканец. Преподавал в Оксфорде и Париже. Был обвинён в ереси и вызван для разбора в Авиньон в 1323 г. Оттуда бежал в 1328 в Баварию, куда его пригласил король. Далее писал против светской власти папы и защищал владения орденов. Был назван inceptor venerabilis.


Его система - восстановление всемогущества Бога против природы. С этой целью проводится последовательный номинализм. Существуют только индивиды без различения формы и материи. Классы образуются произвольно для удобства. Сходства используются, но это второстепенно. Знание общего только вероятно. Знание может быть только эмпирическим.


Вводится ринцип экономии в знании: entia non sunt multiplicanda sine necessitate (не следует умножать сущности без необходимости). Это знаменитая “бритва Оккама”. Так поверхности определяются как пределы тел и т.п. Здесь содержится идея “точной экспликации” интуитивных понятий.


Существуют только вещи и качества. Количества это сами вещи. Отношения – пары вещей в сравнении. Утверждение “если A, то B” может быть обеспечено Божьим могуществом без какой-нибудь природной связи между посылкой и заключением. Перемещение это тоже сами вещи. Время – то же, что движение. Объяснять нужно не движение, а остановку (тем самым принимается инерция). 


Признаётся единственное доказательство бытия Божия – из сохранения мира; используется цепочка сохраняющих. Атрибуты Бога (например, знание будущего) и бессмертие души являются предметами чистой веры. 


Добро есть произвольное установление Бога. Наблюдаемое согласие его с природой человека могло быть результатом второго решения Бога (после установления Добра).


Этика Оккама – этика долга, предвосхищающая Канта.





 Схоластика после Оккама.


8.1. Общее развитие. Скепсис в отношении богопознания ведёт либо к мистицизму (интуитивное познание Бога), либо к анализу мира с новых позиций номинализма и непризнания природных сил, либо к новому утверждению самого мира, что означает Возрождение..


8.2. Мистицизм.


Здесь первенствуют немецкие и вообще северные мыслители.


Майстер Экхарт (1270-1327). Мистицизм его имеет радикальную форму. Бог выше бытия и начало бытия. В душе есть “божественная искра”. При углублении в себя эта искра разгорается в огонь любви. Это превращение в Бога самой субстанции души, как в таинстве пресуществления. Против Майстера Экхардта было выдвинуто обвинение в ереси. Он умер во время разбирательства.


Более поздние мистики Таулер (1300-1381), Сузо (1296-1366), Ян Руисброк (фламандец),а также анонимные авторы сочинений “Немецкая теология” и “Imitatio Christi” проявляли большую осторожность. У Сузо идеи творений находятся в Боге (где они одно) и они свободно изливаются в творения.


8.3. Логика. Различаются этапы “старого” (идущего от Абеляра) и “нового” (привлекавшего такие сочинения, как “О софистических опровержениях” Аристотеля)искусства логики. К помледнему относились Вильгельм Ширсвуд (ум. 1249 или 1269), Пётр Испанский (он же папа Иоанн XXI, ум. 1274).


С Оккама начинается logica moderna. Она имеет формальный характер. Поскольку мир эйдосов как фундамент логики перестал существовать, то логика изучает языковые единицы, в первую очередь имена (термы), их значение и употребление, а также syncategoremata (вспомогательные слова типа связок и другие). Была проведена значительная формализация теории силлогизмов, Модусам были даны значимые наименования.


В центре внимание стоит suppositio (подмена) – та роль, которую играют термы. 


Из трактата по логике Оккама. Логика есть наука о терминах и концептах. Даётся следующая классификация видов suppositio: 1) suppositio personalis (“Каждый человек смертен”), 2) suppositio simplex (“Человек – вид”), 3) suppositio materialis (“’Человек’ – существительное”). По Оккаму редложение истинно, когда субъект и предикат “подменяют” одно и то же.


Проводится различение: consequentia formalis и consequentia materialis. Примеры второй: “Человек – осёл; поэтому Бога нет”, “Ты – осёл; значит, ты – Бог”, “Человек бежит, значит, Бог есть”. Вероятно связано с учением Оккама, что для следования не обязательна связь посылки и следствия.


Различение смысла и денотата (предметности). Было воскреншено Буриданом (1290-1358), де Отрекуром, Римини. Для Буридана универсалии – классы. Поэтому он считал возможным вывод из двух отрицательных посылок, что считалось невозможным в аристотелевской теории. Из “все M не P”, “все M не S” следует “некоторые не-S суть не-P” (классы произвольны!).


8.4. Физика. Для неё открылись новые перспективы в силу ощущения Всемогущества Бога и номинализма. Природа потеряла свою прежнюю силу. Возникла большая и многогранная мысль, но имевшая чисто спекулятивный характер. Исследования Дюэма (физик, философ, историк науки) показали, как много было предвосхищено в это время из концепций более поздней науки.


А. Конечность или бесконечность. По Оккаму мир конечен не потому что Бог не мог создать бесконечный мир, а потому, что бесконечность мира воспрепятствовала бы созданию большего.


Бэконтроп (ум. 1340): Бог мог создать мир с бесконечным прошлым и каждый день прибавлять по камню. Полученный мир всегда был бы бесконечным.


Римини различает отношение части и целого от отношения меньше и больше. Он признавал категорическую составленность целого из бесконечного числа частей.


Б. Понимание пространства и перемещения. В определении Темпье есть осуждение утверждения, что Бог не мог придать небесам поступательного движения.


Где место сферы? Где она вращается? По Дунсу Скоту сфера – forma fluens. По Оккаму всё движется, поэтому покой только относителен. Это положение было воскрешено в современной физике.


Для Альберта Саксонского движение земли – реальность. 


Николай Орезм (ум. 1382) вводит в рассмотрение пустое пространство и бесконечные пространство (оно есть и у еврейского мыслителя Креска) и время.


В. Понимание времени. У Темпье есть осуждение тезиса: если остановить небеса, то времени не будет.


Дунс Скот утверждает, что “пустое” время будет продолжать существовать при остановке всего движения. По Оккаму время – это специально выбранное движение для измерения любого другого (предполагается, что нам свойственны понятия быстроты и равномерности). Франциск Марциа указывает, что нет никаких оснований для признания какого-то ни было движения равномерным. Николай Бонэ утверждает, что время, неподвижное пространство и натуральные числа – это абстракции астрономов и математиков Он размышлял также о дискретном времени.


Г. Пустота и перемещение. Фома Аквинат предложил считать , чято сопротивление движению оказывает тело своим количеством. У Темпье осуждается тезис, что Бог не мог небесам дать прямолинейного движения, поскольку это создавало бы пустоту. Вильям Варрон утверждал возможность пустоты между двумя мирами. По Дунсу Скоту Бог может создать пустоту внутри небесной сферы, уничтожая элементы. Вальтер Барли настаивает уже на действительности пустоты вне космоса (с ссылкой на определение Темпье). Николай Орезм утверждает бесконечность мира, прибегая к аргументу Архита, а также и действительность внешней пустоты. 


Д. Множественность миров. Тезис о её невозможности многих миров осуждается у Темпье. Годфри Фантен (Оксфорд) утверждает, что у каждых небес может быть свой центр, которому стремятся тяжёлые тела и от которого стремятся лёгкие. По Оккаму естественное место огня зависит от его положения. Альберт Саксонский развивает теорию центров тяжести: два одинаковых куска объединяют свои стремления; их центр симметрии становится теперь точкой приложения устремления. По Николаю Орезму тяжёлые тела как бы ищут друг друга среди лёгких, но фиксированных мест у них нет; идеальная сфера огня среди пустоты никуда бы не тронулась.. 


Е. О структуре космоса. Вращение Земли вокруг оси утверждается Буриданом, Альбертом Саксонским, Орезмом. Земля как одна из планет понимается Николаем Кузанским.


Ж. Кинематика. Альберт Саксонский настаивает на перемещении центра тяжести Земли в связи с перемещениями тел на ней. Это вывод из его рассмотрения центров тяжести.


Ещё Филопон (монофизитский комментатор Аристотеля VI-го в.) считал, что движущееся тело обладает “импульсом” движения. Теорию воскрешает Буридан. По Альберту Саксонскому импульс – это “качество второго порядка, состоящее в способности к движению”. Орезм применяет оккамовский принцип экономии в своих теориях. Им проводится изучение интенсивных величин с применением графиков. В частности, изучается равноускоренное движение, для которого выводится формула для пути как функции времени.


З. Николай Отренкур (сер. XIV–го в.). Различаются логические (из tertium non datur) и фактические истины. Причина не выводима логически из следствия. Поэтому всякие объяснения только вероятны. И атомизм имеет право на существование.





8.5. Общественно-политическая мысль. Марсилий Падуанский (1280-1342). Только позитивное право, созданное народом или его лучшей частью, является собственно законом. “Естественное право” выражает нечто общепринятое, но непосредственно не имеет силы... Закон же Христа – вообще не закон в строгом смысле слова”. У церкви же нет никаких особых прав. Марсилий был республиканцем и настаивал на приоритете собора. Однако, борьба закончилась победой папского абсолютизма.
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