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введение

Данный конспект построен следующим образом. Вначале дается краткая информация об авторе произведения и история его создания. Затем излагаются основные идеи данных произведений. 

Идеи выражены, главным образом, цитатами из данных произведений. Составитель конспекта посчитал, что цитаты, даже представленные выборочно, содержат больше информации, чем содержала бы интерпретация составителем этих шедевров философской мысли. 

Поэтому в качестве работы составителя предлагается принять и оценить работу по выборке этих самых цитат, отражающих суть изучаемых философских произведений.

При составлении конспекта использовались электронные библиотеки (прежде всего www.mylib.ru), а также CD "Электронная энциклопедия Кирилла и Мефодия - 2000".

Упанишады

Упанишады (санскр. "сокровенное знание") - заключительная часть вед, их окончание («веданта»); основа всех ортодоксальных религиозно-философских систем Индии, в т. ч. веданты. Из свыше 200 упанишад 10 считаются главными. Время создания 7-3 вв. до н.э. — 14-15 вв. н.э. Разнообразное содержание упанишад подчинено практическим целям достижения духовного освобождения. В центре упанишад — учение о тождестве брахмана и атмана.

Веданта (санскр., "конец вед") - наиболее распространенное индийское религиозно-философское течение; к веданте в широком смысле относятся собственно веданта, пурва-миманса, некоторые учения вишнуизма и шиваизма, а также неоиндуизма. Собственно веданта — одна из шести ортодоксальных (признающих авторитет вед) философских систем; сочинения «Веданта-сутра» (или «Брахма-сутра») — приписывается мудрецу Бадараяне (4-3 вв. до н.э.). Основывается на трактовке высказываний шрути («священные тексты» индуизма) об атмане (индивидуальном духовном начале) и брахмане (высшей реальности). Целью бытия веданта считает «освобождение», достижение изначального тождества атмана и брахмана. Позднейшие варианты собственно веданты: адвайта-веданта Шанкары, учение Рамануджи. Представители веданты в новое время: Рамакришна, Вивекананда, Радхакришнан и др.

Веды (санскр. "знание") - памятники древнеиндийской литературы (кон. 2-го — нач. 1-го тыс. до н.э.) на древнеиндийском (ведийском) языке. Веды, или ведическую литературу, составляют сборники гимнов и жертвенных формул (Ригведа, Самаведа, Яджурведа, Атхарваведа), теологические трактаты (брахманы и упанишады). Веды — источник сведений по социально-экономической и культурной истории древнейшей Индии.

Брахман - 1) одно из центральных понятий индийской философии и религии индуизма, космическое духовное начало, безличный абсолют, лежащий в основе всего существующего. Имело различные толкования: от полноты всевозможных определений до лишенности какой-либо определяемости, от тождества с отдельным божеством до отрицания возможности тождества с чем-либо конкретным. 2) Член высшей жреческой касты.

Атман - одно из центральных понятий индийской философии и религии индуизма, индивидуальное (субъективное) духовное начало; начиная с упанишад и особенно в веданте утверждается тождество атмана с брахманом - космическим (объективным) духовным началом.

ИША УПАНИШАДА

Утверждается всемогущество, всесовершенство и всепроникновение Бога.

Бог всесовершенен. Весь мир исходит из него и обладает полнотой и равновесием. Все находится в его власти. Он движется быстрее мысли. Он внутри и вне всего.

Каждый должен пользоваться своей долей, данной Богом, и не посягать на чужое. Кто смотрит на все, как на частицы Бога, ощущает его присутствие и не ощущает ни к чему ненависти.
Далее идут рассуждения об истине и невежестве: 

Тот, кто всегда смотрит на живые существа как на духовные искры, качественно равные Богу, понимает истинную природу вещей. 

Тем, кто совершенствуется в невежественной деятельности, уготованы темнейшие районы невежества. Однако еще хуже те, кто совершенствует так называемое знание.

Трансцендентное знание - путь к бессмертию.

Вырваться из круговорота рождений и смертей и в полной мере насладиться даром бессмертия может только тот, кто способен одновременно понять процесс погружения в невежество и процесс совершенствования трансцендентного знания.

Завершает Иша Упанишад призыв к поклонению Богу в противовес поклонению полубогам.

Те, кто поклоняется полубогам, попадут в темнейшие области невежества, но еще в большей степени это относится к тем, кто поклоняется безличному Абсолюту.

О мой Господь, всесильный, как огонь, о всемогущий, я снова и снова склоняюсь перед Тобой, припадая к Твоим лотосным стопам. О мой Господь, веди меня верным путем, чтобы я смог достичь Тебя, и, поскольку Ты знаешь все, что я совершил в прошлом, избавь меня от всех последствий моих грехов, чтобы ничто не мешало моему продвижению вперед.

ШВЕТАШВАТАРА УПАНИШАД

В начале Шветашватара Упанишад - рассуждения о причинности и вечности.

В чем причина? В Брахмане? Откуда мы родились? Чем живем? Время, собственная природа, необходимость, случайность - считать ли их источником?

Следовавшие размышлению и йоге видели силу божественной сущности, скрытую собственными свойствами. 

Владыка поддерживает все это сочетание тленного и нетленного, проявленного и непроявленного.

Тленное - прадхана, бессмертное и нетленное - Хара. Тленным и Атманом правит один бог. Размышлением о нем, соединением с ним, пребыванием в его сущности постепенно прекращается и в конце исчезает всякое заблуждение.

Цель познания - познание Бога.

Когда познан бог, спадают все узы, с уничтожением страданий исчезают рождение и смерть. Размышлением о нем достигается третье состояние, с распадом плоти - господство над всем, одинокий достигает исполнения желаний.

Кто познает того, который един, простирает сеть, владеет с помощью сил владычества, владеет всеми мирами с помощью сил владычества, который един в возникновении и пребывании мира, те становятся бессмертными.

Он стоит перед людьми; сотворив все миры, он, пастырь, свертывает их в конце времени. Имеющий повсюду глаз и повсюду лицо, повсюду руку и повсюду ногу,

Выше этого - Брахман, высший, великий, скрытый во всех существах, в теле каждого,

Единый, объемлющий вселенную, - познав этого владыку, становятся бессмертными. В непреходящем, высшем, бесконечном Брахмане, где скрыты двое - знание и незнание. Незнание - непрочно, знание же - бессмертно. 

Кто знает постигаемого сердцем, бестелесного, творящего бытие и небытие, приносящего счастье, Бога, творящего элементы, - те оставляют свое тело.

Одни мудрецы говорят в заблуждении о собственной природе, другие же - о времени. Но лишь величие бога в мире то, чем вращается колесо Брахмана.

Под властью того развертывается действие, что мыслится как земля, вода, огонь, ветер, пространство. Лишь познав его, идет человек за пределы смерти; нет иного пути, которым можно было бы следовать.

Он - все делающий, знающий собственный источник, мудрый, творец времени, наделенный свойствами, всеведущий Господин прадханы и сознающего начала, причина уз, постоянства и освобождения в круговороте бытия.

Кто полон высшей преданности богу и предан учителю так же, как и богу, тому изреченные здесь истины сияют.

Конфуций

Конфуций (Кун-цзы) (ок. 551-479 до н.э.) - древнекитайский мыслитель, основатель конфуцианства. Основные взгляды Конфуция изложены в книге «Лунь юй» («Беседы и суждения»).

Подчеркивая свою приверженность традиции, Конфуций говорил: «Я передаю, но не создаю; я верю в древность и люблю ее» (Лунь юй, 7.1). Золотым веком для Китая Конфуций считал первые годы правления династии Чжоу (1027-256 до н.э.). Напротив, современность представлялась царством хаоса. Нескончаемые междоусобные войны, все усиливающаяся смута привели Конфуция к выводу о необходимости новой моральной философии, которая опиралась бы на представление об изначальном добре, заложенном в каждом человеке. Прототип нормального общественного устройства Конфуций видел в добрых семейных отношениях, когда старшие любят младших и заботятся о них (жэнь, принцип «человечности»), а младшие, в свою очередь, отвечают любовью и преданностью (и, принцип «справедливости»). Особенно подчеркивалась важность исполнения сыновнего долга (сяо — «сыновняя почтительность»). Мудрый правитель должен управлять с помощью воспитания у подданных чувства благоговения перед «ритуалом» (ли), то есть моральным законом, прибегая к насилию только как к последнему средству. Отношения в государстве во всем должны быть подобными отношениям в хорошей семье: «Правитель должен быть правителем, подданный — подданным, отец — отцом, сын — сыном» (Лунь юй, 12.11). Конфуций поощрял традиционный для Китая культ предков как средство сохранения верности родителям, роду и государству, в состав которого как бы входили все живые и умершие. Долгом всякого «благородного мужа» (цзюньцзы) Конфуций считал бесстрашное и нелицеприятное обличение любых злоупотреблений.

Конфуций не был основателем религии, и на вопрос одного из учеников о загробном мире как-то ответил: «Не научившись [честно] служить людям, можно ли [достойно] служить духам?» (Лунь юй, 11.11). Однако после его смерти в его честь были воздвигнуты храмы и стал складываться религиозный по форме культ Конфуция как первоучителя человечества. Конфуцианство приобрело в Китае статус официального вероучения, благодаря системе экзаменов государственные должности могли занимать только ученые конфуцианцы.

Лунь Юй

[Конспект представляет собой набор изречений Конфуция, раскрывающих, по мнению составителя, суть произведения.]
Благородный муж стремится к основе. Когда он достигает основы, перед ним открывается правильный путь. Почтительность к родителям и уважительность к старшим братьям - это основа человеколюбия".

"У людей с красивыми словами и притворными манерами мало человеколюбия".

"Я ежедневно проверяю себя в трех отношениях: преданно ли служу людям, искренен ли в отношениях с друзьями, повторяю ли заповеди учителя?"

"Использование ритуала ценно потому, что оно приводит людей к согласию. Путь древних правителей был прекрасен. Свои большие и малые дела они совершали в соответствии с ритуалом. Совершать то, что нельзя делать, и при этом в интересах согласия стремиться к нему, не прибегая к ритуалу для ограничения этого поступка, - так поступать нельзя".

"Не беспокойся о том, что люди тебя не знают, а беспокойся о том, что ты не знаешь людей".

"Правящий с помощью добродетели подобен полярной звезде, которая занимает свое место в окружении созвездий" .

"При жизни родителей служить им, следуя ритуалу. Когда они умрут, похоронить их в соответствии с ритуалом и приносить им жертвы, руководствуясь ритуалом".

"Тот, кто, повторяя старое, узнает новое, может быть наставником [людей]".

"Благородный муж ко всем относится одинаково, он не проявляет пристрастия; низкий человек проявляет пристрастие и не относится ко всем одинаково".

"Какие нужно принять меры для того, чтобы народ подчинялся?" - "Если выдвигать справедливых людей и устранять несправедливых, народ будет подчиняться. Если же выдвигать несправедливых и устранять справедливых, народ не будет подчиняться".

"Когда, служа государю, соблюдаешь ритуал, люди считают это угодничеством".
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"Если утром познаешь правильный путь, вечером можно умереть".

"Тот, кто действует, стремясь к выгоде для себя, вызывает большую неприязнь".

"Мое учение пронизано одной идеей - преданность [государю] и забота [о людях], больше ничего".

"Благородный муж знает только долг, низкий человек знает только выгоду".

"Благородный муж стремится быть медленным в словах и быстрым в делах".
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"Того, кто не стремится [к достижению знания], не следует направлять [на правильный путь]. Тому, кто не испытывает трудностей в выражении своих мыслей, не следует помогать. Того, кто не в состоянии по одному углу [предмета] составить представление об остальных трех, не следует учить".
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"Почтительность без ритуала приводит к суетливости; осторожность без ритуала приводит к боязливости; смелость без ритуала приводит к смутам; прямота без ритуала приводит к грубости. Если государь должным образом относится к родственникам, в народе процветает человеколюбие. Если государь не забывает о друзьях, в народе нет подлости".

"Если не находишься на службе, нечего думать о государственных делах".
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Учитель категорически воздерживался от четырех вещей: он не вдавался в пустые размышления, не был категоричен в своих суждениях, не проявлял упрямства и не думал о себе лично.

"С человеком, с которым можно вместе учиться, нельзя вместе стремиться к достижению правильного пути. С человеком, с которым можно вместе стремиться к достижению правильного пути, нельзя вместе утвердиться [на этом пути]. С человеком, с которым можно вместе утвердиться [на правильном пути], нельзя вместе действовать сообразно обстоятельствам".
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"Вне своего дома относись к людям так, словно принимаешь дорогих гостей. Используй народ так, словно совершаешь важное жертвоприношение. Не делай людям того, чего не желаешь себе, и тогда и в государстве и в семье к тебе не будут" чувствовать вражды". 

"[В государстве] должно быть достаточно пищи, должно быть достаточно оружия и народ должен доверять [правителю]". 

"Чем прежде всего из этих трех [вещей] можно пожертвовать, если возникнет крайняя необходимость?" - "Можно отказаться от оружия". - "Чем прежде всего можно пожертвовать из [оставшихся] двух вещей, если возникнет крайняя необходимость?" - "Можно отказаться от пищи. С древних времен еще никто не мог избежать смерти. Но без доверия [народа] государство не сможет устоять".

"Благородный муж проявляет осторожность по отношению к тому, чего не знает. Если имена неправильны, то слова не имеют под собой оснований. Если слова не имеют под собой оснований, то дела не могут осуществляться. Если дела не могут осуществляться, то ритуал и музыка не процветают. Если ритуал и музыка не процветают, наказания не применяются надлежащим образом.. Если наказания не применяются надлежащим образом, народ не знает, как себя вести. Поэтому благородный муж, давая имена, должен произносить их правильно, а то, что произносит, правильно осуществлять. В словах благородного мужа не должно быть ничего неправильного".

"Если личное поведение тех, [кто стоит наверху], правильно, дела идут, хотя и не отдают приказов. Если же личное поведение тех, кто [стоит наверху], неправильно, то, хотя приказывают, [народ] не повинуется".

"Благородные живут в согласий [с другими людьми], но не следуют за ними, низкие - следуют [за другими людьми], но не живут с ними в согласии".

"Отправить на войну людей, не получивших подготовки, - это значит расстаться с ними".

"Когда в государстве осуществляются правильные принципы, то можно прямо говорить и прямо действовать. Когда же в государстве не осуществляются правильные принципы, действовать можно прямо, но говорить осторожно".

"У благородного мужа три моральных принципа, но я не могу их осуществить. Обладая человеколюбием, он не печалится; будучи мудрым, он не сомневается; будучи смелым, он не боится".

"На зло отвечают справедливостью. На добро отвечают добром".
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"Вы думаете, что я изучил многое и все храню в памяти?" - "Да, а разве не так?" - "Нет. Я познаю все с помощью одной [истины]".

"Если в словах искренен и правдив, в поступках честен и почтителен, то такое поведение допустимо и в государстве варваров. Если же в словах не искренен и не правдив, в поступках не честен и не почтителен, то разве в своей деревне такое поведение допустимо? Когда стоишь, представь, что видишь эти [два] принципа перед глазами; когда сидишь в повозке, представь, что видишь эти [два] принципа на поперечине. Только после этого ты сможешь поступать правильно".

"Когда не разговариваешь с человеком, с которым можно разговаривать, ошибаешься в людях. Когда разговариваешь с человеком, с которым нельзя разговаривать, то напрасно теряешь слова. Мудрый человек не ошибается в людях и не теряет слов".

"Благородный муж предъявляет требования к себе, низкий человек предъявляет требования к людям".

"Благородный муж выдвигает людей не за их слова, но он и не отбрасывает [хорошие] слова, если они сказаны [недостойным] человеком". 

"Когда, совершив ошибку, не исправил ее, это и называется совершить ошибку".
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"Благородный муж избегает трех вещей: в юности, когда организм еще не окреп, он избегает любовных утех; в зрелом возрасте, когда у него появляются силы, он избегает драк; в старости, когда организм ослабевает, он избегает жадности".

"Те, кто обладает врожденными знаниями, стоят выше всех. За ними следуют те, кто приобретает знания благодаря учению. Далее следуют те, кто приступает к учению, встретившись с трудностями. Те же, кто, встретившись с трудностями, не учатся, стоят ниже всех".

"Благородный муж думает о девяти [вещах]: о том, чтобы видеть ясно; о том, чтобы слышать четко; о том, чтобы его лицо было приветливым; о том, чтобы его поступки были почтительными; о том, чтобы его речь была искренней; о том, чтобы его действия были осторожными; о необходимости спрашивать других, когда появляются сомнения; о необходимости помнить о последствиях своего гнева; о необходимости помнить о справедливости, когда есть возможность извлечь пользу".

"По своей природе [люди] близки друг другу; по своим Привычкам [люди] далеки друг от друга".

"Тот, кто способен проявлять в Поднебесной пять [качеств], является человеколюбивым: почтительность, обходительность, правдивость, сметливость, доброта. Если человек почтителен, то его не презирают. Если человек обходителен, то его поддерживают. Если человек правдив, то ему доверяют. Если человек сметлив, он добивается успехов. Если человек добр, он может использовать других".

Шесть пороков: "Любить человеколюбие и не любить учиться. Порок в том, что это ведет к тупости. Любить мудрость и не любить учиться. Порок в том, что это ведет к тому, что человек разбрасывается. Любить правдивость и не любить учиться. Порок в том, что это ведет к нанесению ущерба самому себе. Любить прямоту и не любить учиться. Порок в том, что это ведет к грубости. Любить мужество и не любить учиться. Порок в том, что это ведет к смутьянству. Любить твердость и не любить учиться. Порок в том, что это ведет к сумасбродству.

"Не зная воли [неба], нельзя стать благородным мужем. Не зная ритуала, нельзя утвердить себя [в обществе]. Не зная, что говорят [люди], нельзя узнать людей".
Лао-Цзы

Лао-Цзы (Ли Эр) - легендарный автор древнекитайского трактата «Лао-цзы» (древнее название — «Дао дэ цзин», 4-3 вв. до н. э.), канонического сочинения даосизма. Основное понятие трактата — дао, которое метафорически уподобляется воде (податливость и неодолимость). Вытекающий из дао образ действий — недеяние, уступчивость, покорность, отказ от желаний и борьбы. Правитель-мудрец должен, отвергнув роскошь и войну, возвратить народ к примитивной простоте, чистоте и неведению, существовавшим до возникновения культуры и морали.

Пафос философствования в стиле Лао-цзы — в обличении извращений человеческой природы, вызванных навязываемой индивиду репрессивной культурой, под которой подразумевается прежде всего конфуцианская мораль, и в призывах возвратиться к неким простым и естественным отношениям в условной деревенской идиллии.

ДАО ДЭ ДЗИН

(Книга о Пути и Силе)

     Путь, ведущий к цели,

     не есть извечный Путь.

     То, что можно сказать,

     не есть извечное Слово.

     Не обладающее именем - начало Неба и Земли,

     я называю его "мать всех вещей".

     И потому

     неустанно освобождаясь от стремлений,

     узришь сокровеннейшее его,

     неустанно обретая стремления,

     узришь облик его.

     И то, и другое имеют один исток

     и различаются лишь названием.

     Для неведомого все имена, что одно.

     Видеть в чудесном чудесное -

     вот ключ ко всем тайнам мира.

     Мудрый живет себе спокойно,

     свободный от необходимости заниматься делами,

     действуя, руководствуется "знанием без слов".

     Вся тьма вещей существует издавна, но их существованию нет начала.

     Рождаются, но не пребывают,

     действуют, но не надеются на других,

     добиваясь успеха, не останавливаются на этом.

     Ведь только тот, кто не останавливается,

     ничего не теряет.

Когда ты действуешь свободно, без задних мыслей,

     только тогда ты не связан ничем.

Небо - величайшее из существующего,

     Земля - древнейшее из существ.

     Благодаря чему Небо и Земля достигли

     и величия и долголетия?

     Они живут, словно забыв о себе,

     потому и достигли столь почтенного возраста.

     Вот почему мудрый не печется о своем теле,

     и тело само выбирает дорогу.

     Отстраняет интересы своего "я",

     и тем продлевает себе жизнь.

     Но разве не получается, что так он действует во вред себе?

     Наоборот, только так и можно достичь полноты своих свойств.

Жить в покое, вдали отдел -вот то, чего избегают люди,

     но только так и можно приблизиться к истинному Пути.

     В покое Земля обретает величие,

     сердца делаются бездонными,

     а человеколюбие - истинным,

     суждения обретают силу и точность.

     В покое научаешься руководствоваться в жизни главным,

     и дела заканчиваются успешно,

     а изменения происходят всегда вовремя.

Ты можешь наполнить весь дом золотом и драгоценностями,

     но не сможешь их уберечь.

     Стремясь к богатству, чинам и почестям,

     ты сам навлекаешь на себя беду.

     Истинное достижение - это освободиться

     от того, что обычно свойственно человеку.

Порождает и вскармливает все существа...

     Порождает, но не обладает,

     действует но не надеется на других,

     превосходит все, но не стремится главенствовать.

     Вот что значит удивительная сила Дэ.

Любовь и благосклонность причиняют

    одни беспокойства.

Любовь делает тебя зависимым, - сначала боишься ее не найти,

    потом боишься ее потерять.

Когда люди действуют с целью собственной выгоды,

    они причиняют себе наибольший вред.

     Видеть - не значит просто смотреть.

     это значит пребывать в покое, слившись с окружающих

     Внимать звукам - не значит просто слушать,

     это значит быть безмолвным и пустым.

     Соблюдать умеренность - это не значит

     ограничивать себя подобно скряге,

     но значит осуществлять это постепенно,

     как бы в тайне от себя самого.

     Тот, кто практикует эти три правила,

     никогда не исчерпает их до конца,

     но, сочетая их вместе, сможет достигнуть Единого.

     Что же суть Единое?

     Верх его не светел, низ его не темен.

     Тянется, не прерываясь ни на миг,

     а по имени не назовешь.

     Круг за кругом все в него возвращается,

     а вещей там никаких нет.

     Вот что называется иметь облик, которого нет,

     обладать существованием, не будучи вещью.

Лишь тот, кто не стремится постичь,

    лучше всех ощутит глубину моих слов!

    Говорю тебе: Будь ровным и спокойным, словно

    переправляешься через реку зимой.

    Будь внимательным и осмотрительным,

    как если бы со всех сторон тебя окружали опасности.

    Соблюдай такое достоинство, которое

    подобает путнику, обретшему лишь временный приют.

    Будь раскрытым во вне, подобно

    замерзшему озеру, которое начало

    освобождаться от льда.

    Будь простым и естественным, подобно самой Природе.

    Будь пустым и открытым, подобно долинев горах.

    Будь сокрытым и непредсказуемым.

    подобно вещи, окутанной туманом

    Будучи непредсказуемым, оставайся трезвым.

    Успокоив свой ум, обретешь ясность духа.

    Помня о своей цели, будь терпелив.

    Ведь изменения - это то. что приходит не сразу,

    но как бы само собой.

    Тот, кто придерживается этого Пути, не стремится к избытку.

    Лишь тот. кто не стремится к избытку,

    сможет стать несведущим подобно ребенку

    и уже не желать никаких новых свершений.

Когда отходят от Великого Пути,

    тогда и появляются <человеколюбие> и <справедливость>.

    Когда вокруг много умников.

    тогда и появляется <великое заблуждение>.

    Когда в семье не ладят между собой.

    тогда и появляются <сыновняя любовь> и <почтительность к старшим>.

    Когда в государстве беспорядок и смута,

    тогда и появляются преданные слуги.

Перестань хранить верность вещам, к которым привязан,

    и ты освободишься от горя и тоски.

    Только так можно обрести опору в жизни,

    разве не стоит ради этого отказаться

    от взаимных упований и надежд?

    Пытаясь оказать добро другим, мы причиняем им зло.

    разве не стоит нам отказаться от этого?

    То, чего страшатся люди,

    чего они не могут не бояться.

    так это оказаться в одиночестве, оставленным всеми,

    но никому не миновать этого!

    Ущербное сменяется полным,

    ложь сменяется правдой,

    после низкой воды наступает сезон половодья,

    старое сменяется новым,

    в уменьшении - источник выгоды,

    в умножении - источник тревог.

    Вот почему мудрый следует Единому

    и тем являет пример для всей Поднебесной.

Он не борется с собой

    и потому достигает успеха.

    Не испытывает жалости к себе

    и потому может совершенствоваться.

    Лишь тот, кто не стремится оказаться впереди всех,

    способен жить в ладу со всей Поднебесной.

Дао - это Великое,

    Небо - это Великое,

    Земля - это Великое,

    и человек также - Великое.

    На свете существуют четыре Великих вещи,

    и жизнь человека - это одна из них.

    Человек следует велениям Земли,

    Земля следует велениям Неба,

    Небо следует велениям Дао,

    Дао следует само по себе.

Обретешь легкость тогда, когда

    избавишься от привязанности к тому, что имеешь.

    Обретешь свободу движений тогда, когда

    утратишь связь с тем, кто тебя породил .

Лучшее правило в жизни -

    это не строить планов.

    Лучший запор тот,

    что не имеет замка,

    и его невозможно взломать.

    Лучшие узы те,

    что не удерживаются ничем,

    и их нельзя разрубить.

    Вот почему мудрый

    всегда готов придти на помощью ближнему

    и потому он не сторонится людей.

    Всегда готов помочь любой твари

    и потому он не скрывается ни от кого.

    Это и называется <быть ясным и открытым>.

    И потому тот, кто стремится улучшить

    жизнь людей, не может быть им хорошим

    наставником;

    тот, кто не стремится оказать благодеяние

    людям, тем легче может помочь им.

Тот, кто следует Дао - служит и людям, и повелителю,

    но он не является тем солдатом, кто старается ради других.

    То, чему он служит, он всегда готов

    оставить с легким сердцем,

    ведь он стремится лишь к покою и согласию;

    а служба и дела - это то, что порождает

    колючки и тернии на пути к этому (1).

Тот, кто равнодушен к славе и выгоде,

    находится выше всех,

    он обладает силой и не выставляет это.

    Тот, кто любит показывать силу,

    также и любит подавлять других.

    А ведь тот, кто любит подавлять других.

    воистину не сможет достичь полноты

    восприятия мира!

Губит людей страсть к накоплению,

    ведь все, что они обретают в этом -

    лишь огорчения и скука.

    Сражаясь и побеждая, они сами вершат

    похоронный обряд.

Дао извечно и не имеет названия,

    великое даже в малом.

    и никто в целом мире не может

    подчинить его своей воле.

    Если б князья и правители могли следовать ему,

    вся тьма вещей тогда совершалась бы

    сама собой, им не противясь.

    Небо и Земля пребывают во взаимном согласии,

    потому что уступчивы и довольствуются тем,

    что происходит.

    Если никто не будет командовать

    людьми, они сами придут к гармонии и согласию.

Тот, кто знает людей, мудр,

    тот, кто знает себя, ясен духом.

    Тот, кто побеждает людей, силен,

    тот, кто побеждает себя, крепок.

    Тот, кто довольствуется тем, что имеет, лучше всех,

    тот, чьи действия неотразимы, обладает волей.

    Тот, кто не теряет того, что приобрел, обретает постоянство,

    тот, кто, умирая, не прекращает быть,

    обретает вечность.

Течение Дао подобно великой реке,

    имеющей множество рукавов.

    которые простираются повсюду.

    Дао служит опорой всей тьме вещей,

    благодаря ему они появляются на свет,

    но о нем невозможно поведать.

    Оно успешно действует повсюду,

    но не имеет славы.

    Одевает и вскармливает всю тьму вещей,

    но не считает себя их хозяином.

    Того, кто неустанно освобождается от стремлений,

    можно назвать <достигшим малого>.

    Того, к кому стекаются все существа.

    но кто не считает себя их хозяином,

    можно назвать <достигшим великого>.

Великая страсть иссушает,

    непоколебимая решимость наполняет силой.

    Великая страсть делает тебя слабым,

    непоколебимая решимость - могучим.

    Великая страсть калечит,

    непоколебимая решимость возвышает дух.

    Великая страсть завладевает тобой,

    непоколебимая решимость делает тебя свободным.

    В словах этих заключен сокровенный свет.

    Мягкое и податливое побеждает твердое и крепкое.

    Рыба ищет, где глубже.

    а человек - где лучше,

    и ни к чему людей этому учить.

Высшая добродетель не стремится быть добродетельной,

    поэтому она и является добродетелью.

    Низшая добродетель стремится к тому,

    чтобы не утратить свою добродетельность,

    поэтому она и не является добродетелью.

    Высшая добродетель свободна

    от стремления к делам,

    ведь не делами она достигается.

    Низшая добродетель заключается

    в совершении дел достойных,

    и она достигается посредством этого.

    Высшее человеколюбие проявляется

    в самих поступках,

    а не в мотивах этих поступков.

    Высшая справедливость заключается

    в том, что происходит,

    и также в том, почему это происходит.

    Высшая воспитанность заключается

    в том, чтобы следовать тому, что происходит,

    но никто не осуществляет это на деле,

    а если и берутся, потом скоро бросают.

    И потому, утрачивая Путь, теряют силу Дэ,

    утрачивая силу Дэ, теряют человеколюбие,

    утрачивая человеколюбие, теряют

    способность действовать справедливо,

    утрачивая способность действовать

    справедливо, теряют способность

    cоблюдать правила поведения.

    А ведь суть-то в том,

    что честность и преданность - далеко

    не самое главное в жизни,

    главное,- чтобы все было смутным, непредсказуемым.

    Для того же, кто знает все наперед,

    Путь - это то, что уже закончилось,

    а глупость - это то, что только начинается.

    Вот почему великие мужи

    помнят о своей силе и не забывают своих слабостей.

    Используют то, что их укрепляет

    и не забывают о том, что их ослабляет.

    И потому они отказываются от второго

    и обретают первое.

Лучший воин - это тот, кто внимает голосу Дао

    и отдает все свои силы, следуя его воле.

    Обыкновенный муж, прислушиваясь к Дао,

    то следует ему. то нет.

    Никчемный человек, слушая о Дао,

    больше всех насмехается над этим.

    Но и тот, кто не смеется совсем,

    не может быть человеком Пути.

    И потому извечная истина заключается в следующих словах:

    путь света не лучше пути тьмы,

    путь побед не лучше пути поражений,

    путь гармонии и согласия не лучше пути

    противоречий и ошибок,

    высшая чистота не лучше темной пропасти,

    великая слава не лучше позора,

    иметь многочисленные таланты не лучше,

    чем не иметь их вовсе,

    взращивать силу Дэ не лучше,

    чем тратить ее в любви,

    достичь высших свойств не лучше, чем,

    преодолев запреты, отдаться теченью судьбы.

Все происходит из Дао,

    все растет благодаря силе Дэ,

    благодаря ей обретает форму, становясь вещью,

    благодаря ей завершает свой путь,

    обретая свое назначение.

    Вот почему вся тьма вещей почитает Дао

    и дорожит силой Дэ.

    Дао - вот самое высшее в мире,

    Дэ - вот самое ценное в мире.

    Ведь оно не подчиняется ничьим указаниям

    и неизменно следует само по себе.

    Воистину,

    все происходит из Дао,

    все растет благодаря силе Дэ,

    она питает и вскармливает,

    устанавливает и подчиняет,

    воспитывает и защищает.

    Порождает, но не обладает,

    действует, не надеясь на других,

    превосходит все,

    но не стремится главенствовать.

    Вот что значит удивительная сила Дэ.

Обретший полноту силы Дэ,

    становится равным новорожденному.

    Ядовитая змея его не ужалит,

    дикий зверь его не растерзает,

    хищная птица не вонзит в него свои когти.

    Мягкий духом и гибкий телом,

    он достиг изначального.

    Не различающий, где самка, где самец,

    воспринимающий все в единстве,

    он избавился от стремления к достижениям

    и достиг первозданной чистоты.

    Может кричать целый день и не охрипнуть,

    потому что пребывает в гармонии.

    Познать гармонию - значит обрести извечное.

    Познать извечное - значит обрести ясность.

    Жизнь, наполненная до краев,- это и есть счастье.

    Сердце, что подчиняется лишь самому себе, -

    это и есть сила.

    Вещи, едва достигнув расцвета, тут же начинают увядать,

    это потому, что они не следуют Дао.

    Жизнь того. кто не следует Дао.

    кончается раньше срока.

Когда в мире множатся запреты,

    тогда в народе становится больше сирых и убогих.

    Когда в народе множатся орудия войны.

    тогда и сгущается мрак над дворами и царствами.

    Когда среди людей появляется много

    хитроумных и многознающих,

    тогда и перестают случаться чудесные вещи.

    Чем строже указы и методы,

    тем больше воров и разбойников.

    Вот почему мудрый говорит себе:

    я освобождаюсь от стремления совершать,

    и люди сами собой меняются к лучшему;

    я стремлюсь к тишине и покою,

    и люди сами собой приходят к порядку;

    я не ведаю делами управления,

    а люди сами по себе обретают достаток;

    я освобождаюсь от привязанностей и страстей,

    и люди сами собой обретают простоту и ecтecтвeннocть.

Чувство хозяина всей земли -

    это источник всего,

    благодаря этому можно достичь

    постоянного, вечного.

    Вот что называют корнем глубочайшего,

    истоком несгибаемой устремленности.

    Все время расти и обновляться,

    не старея,- это и есть Путь.

    Истинный воин не воииственен,

    умеющий  сражаться не жесток.

    Способный одолеть равного

    не противостоит ему прямо,

    умеющий использовать других

    всегда готов уступить.

    Вот что называется

    не бороться с тем, что выше тебя.

    Вот что называется

    уметь использовать тех, кто сильнее.

    Вот что называется

    действовать согласно воле Неба,

    согласно высшему началу,

    которое существует от века.

Нет большей беды, чем легкая победа.

    Кто легко побеждает,

    не может противиться смерти -

    вот что я назову самой драгоценной истиной!

    И потому тот, кто противостоит

    нападению, должным образом настроив свой дух,

    перенесет все невзгоды и потери - и победит!

    Человек, появляясь на свет, мягок и податлив,

    а когда умирает - негибок и тверд.

    Все живые твари, деревья и травы, когда

    рождаются, податливы и нежны,

    а когда умирают, становятся сухими и ломкими.

    И потому тот, кто мягок и податлив,

    идет дорогой жизни,

    тот, кто негибок и тверд,

    идет дорогой смерти.

    Вот почему воин,

    неустрашимо рвущийся в бой,

    найдет свою гибель.

    Дерево, высокое и крепкое,

    найдет свой топор.

    То, что идет вниз - это твердое и крепкое,

    то, что растет вверх - это мягкое и податливое.

Всеобщее согласие - величайшее зло,

    ведь обязательно останутся затаенные обиды,

    и можно ли это считать истинным благом?

    Вот почему мудрый

    придерживается собственных правил

    и не отвечает за других.

    Обладающий силой живет по особым правилам,

    а те, у кого ее нет, живут как придется.

    Действие Неба свободно от личных

    пристрастий и оно всегда содействует истинному человеку.

Знающий не тот, кто много знает,

    тот, кто много знает, тот не знает.

    Мудрый не стремится к заслугам,

    поскольку лишь тот, кто имеет силу,

    может давать ее другим.

    Только достигший полноты и неисчерпаемости,

    может содействовать другому.

    Действия Неба несут в себе пользу, а не вред.

    Мудрый, следуя Пути, действует,

    но не ради наград.

Платон

Платон (428 или 427— 348 или 347 до н. э.) - древнегреческий философ. Ученик Сократа, ок. 387 основал в Афинах школу. Создал учение об идеях. Идеи (высшая среди них — идея блага) — вечные и неизменные умопостигаемые прообразы вещей, всего преходящего и изменчивого бытия; вещи — подобие и отражение идей. Познание есть анамнесис — воспоминание души об идеях, которые она созерцала до ее соединения с телом. Любовь к идее (Эрос) — побудительная причина духовного восхождения. Идеальное государство — иерархия трех сословий: правители-мудрецы, воины и чиновники, крестьяне и ремесленники. Платон интенсивно разрабатывал диалектику и наметил развитую неоплатонизмом схему основных ступеней бытия. В истории философии восприятие Платона менялось: «божественный учитель» (античность); предтеча христианского мировоззрения (средние века); философ идеальной любви и политический утопист (эпоха Возрождения). Сочинения Платона — высокохудожественные диалоги; важнейшие из них: «Апология Сократа», «Федон», «Пир», «Федр» (учение об идеях), «Государство», «Теэтет» (теория познания), «Парменид» и «Софист» (диалектика категорий), «Тимей» (натурфилософия).

Алквиад I

Сократ. Ты утверждаешь, что тебе не нужен никто из людей: мол присущее тебе величие - как телесное, так и душевное - таково, что ты ни в ком не нуждаешься. Ты считаешь, что ты - первый среди людей... Ты намерен в самый короткий срок выступить перед афинянами со своими советами. Смотри же, постарайся сказать, к чему тяготеет наилучшее при заключении мира и с кем следует сражаться во время войны.

Алкивиад. Но я, хоть и стараюсь, не могу этого уразуметь.

Сократ. Значит, ты не знаешь, какие взаимные обвинения выдвигаются при объявлении войны сторонами и с какими словами мы начинаем обычно войну?

Алкивиад. Нет, знаю: мы утверждаем при этом, что мы обмануты, ограблены либо потерпели насилие.

Сократ. Прекрасно. Что же ты посоветуешь афинянам - сражаться против

обидчиков или против тех, кто действует справедливо?

Алкивиад. Воевать против тех, кто действует справедливо, афиняне на это не пойдут.

Сократ. Лучшее - это более справедливое. Не так ли?

Алкивиад. Кажется, так.

Сократ. Но как же различать более или менее справедливое? 

Алкивиад. Афиняне считают, что это само собой ясно. 

Сократ. Ты ведь признаешь, что и относительно справедливого и несправедливого, прекрасного и безобразного, хорошего и дурного, полезного и бесполезного ты колеблешься в своих ответах? И не объясняются ли твои колебания тем, что всего этого ты не знаешь?

Алкивиад. Иначе и быть не может.

Сократ. С другой стороны, знаешь ли ты, каким образом можно взойти на небо?

Алкивиад. Клянусь Зевсом, вот этого-то я не знаю.

Сократ. И что же, колеблешься ты в своем мнении по этому поводу?

Алкивиад. Разумеется, нет.

Сократ. Причина, мой друг, состоит в том, что, не зная этого, ты и не думаешь, будто знаешь. Ошибки в различного рода деятельности проистекают именно от такого заблуждения - когда невежда воображает, что он знаток? Можешь ли ты назвать что-либо более важное, чем справедливое, прекрасное, благое и полезное?

Алкивиад. Разумеется, нет.

Сократ. А ты ведь утверждаешь, что колеблешься именно в этом? Итак, ты сожительствуешь с невежеством, причем с самым крайним... Вот ты и бросаешься очертя голову в политику раньше, чем успел этому обучиться. Послушай же, милый, меня и того, что нечертано в Дельфах: познай самого себя и пойми, что противники твои... не такие, какими ты их себе мыслишь. Познав самих себя, мы одновременно познаем заботу, в которой нуждаемся, а без такого познания мы никогда этого не поймем. Надо заботиться о душе и именно на нее обращать внимание. Ну а заботу о наших телах и имуществе следует предоставить другим.

Алкивиад. Само собой разумеется.

Сократ. Если глаз желает увидеть себя, он должен смотреть в другой глаз, а именно в ту его часть, в которой заключено все достоинство глаза; достоинство это - зрение. И душа, если она хочет познать самое себя, должна заглянуть в душу, особенно же в ту ее часть, в которой заключено достоинство души - мудрость. И подобно тому как зеркала бывают более чистыми и сверкающими, чем зеркало глаз, так и божество являет себя более блистательным и чистым, чем лучшая часть нашей души. Следовательно, вглядываясь в божество, мы пользуемся этим прекраснейшим зеркалом и определяем человеческие качества в соответствии с добродетелью души: именно таким образом мы видим и познаем себя.

Аристотель

Аристотель (384-322 до н.э.) - древнегреческий философ. Учился у Платона в Афинах; в 335 г. до н.э. основал Ликей, или перипатетическую школу. Воспитатель Александра Македонского. Сочинения Аристотеля охватывают все отрасли тогдашнего знания. Основоположник формальной логики. создатель силлогистики. «Первая философия» (позднее названа метафизикой) содержит учение об основных принципах бытия: возможности и осуществлении, форме и материи, действующей причине и цели. Колебался между материализмом и идеализмом; идеи (формы, эйдосы) — внутренние движущие силы вещей, неотделимые от них. Источник движения и изменчивого бытия — вечный и неподвижный «ум», нус (перводвигатель). Ступени природы: неорганический мир, растение, животное, человек. «Ум», разум, отличает человека от животного. Центральный принцип этики — разумное поведение, умеренность (метриопатия). Человек — существо общественное. Наилучшие формы государства — монархия, аристократия, «политика» (умеренная демократия), наихудшие — тирания, олигархия, охлократия. Суть искусства — подражание (мимесис), цель трагедии — «очищение» духа (катарсис). Основные сочинения: логический свод «Органон» («Категории», «Об истолковании», «Аналитики» 1-я и 2-я, «Топика»), «Метафизика», «Физика», «О возникновении животных», «О душе», «Этика», «Политика», «Риторика», «Поэтика».

Метафизика

КНИГА ПЕРВАЯ

Все люди от природы стремятся к знанию. Доказательство тому - влечение к чувственным восприятиям: ведь независимо от того, есть от них польза или нет, их ценят ради них самих, и больше всех зрительные восприятия, ибо видение, можно сказать, мы предпочитаем всем остальным восприятиям, не только ради того, чтобы действовать, но и тогда, когда мы не собираемся что-либо делать. И причина этого в том, что зрение больше всех других чувств содействует нашему познанию и обнаруживает много различий [в вещах].

Появляется опыт у людей благодаря памяти; а именно многие воспоминания об одном и том же предмете приобретают значение одного опыта. И опыт кажется почти одинаковым с наукой и искусством.

Появляется же искусство тогда, когда на основе приобретенных на опыте мыслей образуется один общий взгляд на сходные предметы. 

В отношении деятельности опыт, по-видимому, ничем не отличается от искусства; мало того, мы видим, что имеющие опыт преуспевают больше, нежели те, кто обладает отвлеченным знанием, но не имеет опыта. 

Поэтому если кто обладает отвлеченным знанием, а опыта не имеет и познает общее, но содержащегося в нем единичного не знает, то он часто ошибается в лечении, ибо лечить приходится единичное.

Признак знатока - способность научить, а потому мы считаем, что искусство в большей мере знание, нежели опыт, ибо владеющие искусством способны научить, а имеющие опыт не способны.

Далее, они одно из чувственных восприятий мы не считаем мудростью, хотя они и дают важнейшие знания о единичном, но они ни относительно чего не указывают "почему", например почему огонь горяч, а указывают лишь, что он горяч.

Мудрость есть наука об определенных причинах и началах.

Мудрый, насколько это возможно, знает все, хотя он и не имеет знания о каждом предмете в отдельности. Во- вторых, мы считаем мудрым того, кто способен познать трудное и нелегко постижимое для человека [ведь воспринимание чувствами свойственно всем, а потому это легко и ничего мудрого в этом нет). В-третьих, мы считаем, что более мудр во всякой науке тот, кто более точен и более способен научить выявлению причин, и, [в-четвертых], что из наук в большей мере мудрость та, которая желательна ради нее самой и для познания, нежели та, которая желательна ради извлекаемой из нее пользы, а [в-пятых], та, которая главенствует, - в большей мере, чем вспомогательная, ибо мудрому надлежит не получать наставления, а наставлять, и не он должен повиноваться другому, а ему - тот, кто менее мудр.

Труднее всего для человека познать именно это, наиболее общее, ибо оно дальше всего от чувственных восприятий.

Наука, в наибольшей мере главенствующая и главнее вспомогательной, - та, которая познает цель, ради которой надлежит действовать в каждом отдельном случае; эта цель есть в каждом отдельном случае то или иное благо, а во всей природе вообще - наилучшее.

Имя [мудрости] необходимо отнести к одной и той же науке: это должна быть наука, исследующая первые начала и причины: ведь и благо, и "то, ради чего" есть один из видов причин. 

Недоумевающий и удивляющийся считает себя незнающим (поэтому и тот, кто любит мифы, есть в некотором смысле философ, ибо миф создается на основе удивительного).

И так же как свободным называем того человека, который живет ради самого себя, а не для другого, точно так же и эта наука единственно свободная, ибо она одна существует ради самой себя.

Все другие науки более необходимы, нежели она, но лучше - нет ни одной.

Относительно количества и вида такого начала не все учили одинаково. Фалес - основатель такого рода философии-утверждал, что начало-вода (потому он и заявлял, что земля находится на воде); 

Анаксимен же и Диогена считают, что воздух первое [proteron) воды, и из простых тел преимущественно его принимают за начало; а Гиппас из Метапонта и Гераклит из Эфеса-огонь, Эмпедокл же - четыре элемента, прибавляя к названным землю как четвертое. Эти элементы, по его мнению, всегда сохраняются и не возникают, а в большом или малом количестве соединяются в одно или разъединяются из одного.

Действительно, пусть всякое возникновение и уничтожение непременно исходит из чего-то одного или из большего числа начал, но почему это происходит и что причина этого?

Итак, упомянутые философы, как мы утверждаем до сих пор явно касались двух причин из тех, что мы различили в сочинении о природе, - материю и то откуда движение, к тому же нечетко и без какой-либо уверенности, так, как поступают в сражении необученные: ведь и они, поворачиваясь во все стороны, наносят иногда хорошие удары, но не со знанием дела; и точно так же кажется, что и эти философы не знают что они говорят, ибо совершенно очевидно, что ом почти совсем не прибегают к своим началам, разве что в малой степени.

Что же касается пифагорейцев, то они точно так же утверждали, что есть два начала, однако присовокупляли - и этим их мнение отличается от других, - что предел, беспредельное и единое не какие-то разные естества, как, например, огонь или земля или еще что-то в этом роде, а само беспредельное и само единое есть сущность того, о чем они сказываются, и потому число есть сущность всего.

После философских учений, о которых шла речь, появилось учение Платона, во многом примыкающее к пифагорейцам, но имеющее и свои особенности по сравнению с философией италийцев. Смолоду сблизившись прежде всего с Кратилом и гераклитовскими воззрениями, согласно которым все чувственно воспринимаемое постоянно течет, а знания о нем нет, Платон и позже держался таких же взглядов.

Определения относятся не к чувственно воспринимаемому, а к чему-то другому, ибо, считал он, нельзя дать общего определения чего-либо из чувственно воспринимаемого, поскольку оно постоянно изменяется. И вот это другое из сущего он назвал идеями, а все чувственно воспринимаемое, говорил он, существует помимо них и именуется сообразно с ними, ибо через причастность эйдосам существует все множество одноименных с ними [вещей].

Далее, Платон утверждал, что помимо чувственно воспринимаемого и эйдосов существуют как нечто промежуточное математические предметы, отличающиеся от чувственно воспринимаемых тем, что они вечны и неподвижны, а от эйдосов - тем, что имеется много одинаковых таких предметов, в то время как каждый эйдос сам по себе только один.

И так как эйдосы суть причины всего остального, то, полагал он, их элементы суть элементы всего существующего. Начала как материя - это большое и малое, а как сущность - единое, ибо эйдосы <как числа> получаются из большого и малого через причастность единому.

Однако в наибольшее затруднение поставил бы вопрос, какое же значение имеют Эйдосы для чувственно воспринимаемых вещей - для вечных, либо для возникающих и преходящих. Дело в том, что они для этих вещей не причина движения или какого-либо изменения. А с другой стороны, они ничего не дают ни для познания всех остальных вещей (они ведь и не сущности этих вещей, иначе они были бы в них), ни для их бытия [раз они не находятся в причастных им вещах).

Вообще же, в то время как мудрость ищет причину видимого, мы это оставили без внимания (ведь мы ничего не говорим о причине, откуда берет начало изменение), но, полагая, что указываем сущность видимого, мы утверждаем, что существуют другие сущности; а каким образом эти последние - сущности видимого, об этом мы говорим впустую, ибо причастность (как мы и раньше сказали) не означает ничего.

Вообще если искать элементы существующего, не различая множества значений сущего, то найти эти элементы нельзя, особенно когда вопрос ставится таким образом: из каких элементов состоит сущее? В самом деле, из каких элементов состоит действие или претерпевание, или прямое, этого, конечно, указать нельзя, а если возможно указать элементы, то лишь для сущностей. А потому неверно искать элементы всего существующего или думать, что имеют их.

Такого рода вопросы выяснялись и раньше. А все, что по этим же вопросам может вызвать затруднения, мы повторим. Ибо, быть может, через их устранение мы найдем путь для устранения последующих затруднений.

Сенека

Сенека (Seneca) Луций Анней (ок. 4 до н.э. — 65 н.э.) - римский политический деятель, философ и писатель, представитель стоицизма. Воспитатель Нерона; обвиненный в заговоре, по его приказу покончил жизнь самоубийством. Презрение к смерти, проповедь свободы от страстей отличают его философско-этическое сочинение «Письма к Луцилию», трактаты («О благодеяниях», «О снисходительности», «О спокойствии духа») и полные риторического пафоса трагедии: «Эдип», «Медея» и др. В духе «Менипповой сатиры» сатирическое описание кончины императора Клавдия.

Нравственные письма к Луцилию

Письмо 1

Отвоюй себя для себя самого, береги и копи время, которое прежде у тебя отнимали или крали, которое зря проходило. Часть времени у нас отбирают силой, часть похищают, часть утекает впустую. Но позорнее всех потеря по нашей собственной небрежности. Вглядись-ка пристальней: ведь наибольшую часть жизни тратим мы на дурные дела, немалую - на безделье, и всю жизнь - не на те дела, что нужно. В том-то и беда наша, что смерть мы видим впереди; а большая часть ее у нас за плечами, - ведь сколько лет жизни минуло, все принадлежат смерти. Все у нас, Луцилий, чужое, одно лишь время наше. 

Письмо II

Первое доказательство спокойствия духа - способность жить оседло и оставаться с самим собою. Разве чтенье множества писателей и разнообразнейших книг не сродни бродяжничеству и непоседливости? Нужно долго оставаться с тем или другим из великих умов, питая ими душу, если хочешь извлечь нечто такое, что в ней бы осталось. Кто везде - тот нигде. Кто проводит жизнь в странствиях, у тех в итоге гостеприимцев множество, а друзей нет.

Беден не тот, у кого мало что есть, а тот, кто хочет иметь больше. Каков предел богатства? Низший - иметь необходимое, высший - иметь столько, сколько с тебя довольно.

Письмо III

Но если ты кого-нибудь считаешь другом и при этом не веришь ему, как самому себе, значит, ты заблуждаешься и не ведаешь, что есть истинная дружба. Во всем старайся разобраться вместе с другом, но  прежде разберись в нем самом. Подружившись, доверяй, суди же до того, как подружился. Будешь считать его верным - верным и сделаешь.

Порок - и верить всем, и никому не верить, только, я сказал бы, первый порок благороднее, второй - безопаснее. Все должно сочетаться: и любителю покоя нужно действовать, и деятельному - побыть в покое. Спроси совета у природы: она скажет тебе, что создала и день и ночь. 

Письмо IV

Есть наслаждение и в том, чтобы совершенствовать ее,  чтобы стремиться к спокойствию; но совсем иное наслаждение ты испытаешь, созерцая дух, свободный от порчи и безупречный. Сделай шаг вперед - и ты поймешь, что многое не так страшно как раз потому, что больше всего пугает. Никакое зло не велико, если оно последнее. Пришла к тебе смерть? Она была бы страшна, если бы могла оставаться с тобою, она же или не явится, или скоро будет позади, никак не иначе. Каждый день размышляй об этом, чтобы ты мог равнодушно расстаться с жизнью, за которую многие цепляются и держатся, словно уносимые потоком - за колючие кусты и острые камни. Большинство так и мечется между страхом смерти и мученьями жизни; жалкие, они и жить не хотят, и умереть не умеют. Кто презирает собственную жизнь, тот стал хозяином твоей. Какое тебе дело до могущества того, кого ты боишься, если то, чего ты боишься, может сделать всякими? "Бедность, сообразная закону природы, - большое богатство". Знаешь ты, какие границы ставит нам этот закон природы? Не терпеть ни жажды, ни голода, ни холода. А чтобы прогнать голод и жажду, тебе нет нужды обивать надменные пороги, терпеть хмурую спесь или оскорбительную приветливость, нет нужды пытать счастье в море или идти следом за войском. То, чего требует природа, доступно и достижимо, потеем мы лишь ради избытка. А то, чего с нас довольно, у нас под рукой.

Письмо V

Не поступай подобно тем, кто желает не усовершенствоваться, а только быть на виду, и не делай так, чтобы в одежде твоей или в образе жизни что-нибудь бросалось в глаза. Пусть изнутри мы будем иными во всем - снаружи мы не должны отличаться от людей. Ведь у нас нет другой цели, как только жить в согласии с природой. Философия требует умеренности - не пытки; а умеренность не должна быть непременно неопрятной. Вот мера, которая мне по душе: пусть в нашей жизни сочетаются добрые нравы с нравами большинства. Неужто и мы будем поступать, как все прочие, и между ними и нами не будет никакого различия?" - Будет, и очень большое. Пусть тот, кто приглядится к нам ближе, знает, насколько отличаемся мы от толпы. Пусть вошедший в наш дом дивится нам, а не нашей посуде. Велик тот человек, кто глиняной утварью пользуется как серебряной, но не менее велик и тот, кто серебряной пользуется как глиняной. Слаб духом тот, кому богатство не по силам. Покончить со всеми желаниями полезно нам для исцеления от страха. "Ты перестанешь бояться, - говорит он, - если и надеяться перестанешь". Звери бегут только при виде опасностей, а убежав от них, больше не испытывают страха. Нас же мучит и будущее и прошедшее. Из наших благ многие нам вредят: так память возвращает нас к пережитым мукам страха, а предвиденье предвосхищает муки будущие. И никто не бывает несчастен только от нынешних причин.

Кант

Кант Иммануил (1724-1804), немецкий философ, родоначальник немецкой классической философии; профессор университета в Кенигсберге, иностранный почетный член Петербургской АН (1794). В 1747-55 разработал космогоническую гипотезу происхождения солнечной системы из первоначальной туманности («Всеобщая естественная история и теория неба», 1755). В развитой с 1770 «критической философии» («Критика чистого разума», 1781; «Критика практического разума», 1788; «Критика способности суждения», 1790) выступил против догматизма умозрительной метафизики и скептицизма с дуалистическим учением о непознаваемых «вещах в себе» (объективном источнике ощущений) и познаваемых явлениях, образующих сферу бесконечного возможного опыта. Условие познания — общезначимые априорные формы, упорядочивающие хаос ощущений. Идеи Бога, свободы, бессмертия, недоказуемые теоретически, являются, однако, постулатами «практического разума», необходимой предпосылкой нравственности. Центральный принцип этики Канта, основанной на понятии долга, — категорический императив.

Критика чистого разума. Введение

I. О различии между чистым и эмпирическим познанием

Без сомнения, всякое наше познание начинается с опыта; в самом деле, чем же пробуждалась бы к деятельности познавательная способность, если не предметами, которые действуют на наши чувства и отчасти сами производят представления, отчасти побуждают наш рассудок сравнивать их, связывать или разделять и таким образом перерабатывать грубый материал чувственных впечатлений в познание предметов, называемое опытом? Следовательно, никакое познание не предшествует во времени опыту, оно всегда начинается с опыта.

Но хотя всякое наше познание и начинается с опыта, отсюда вовсе не следует, что оно целиком происходит из опыта. Вполне возможно, что даже наше опытное знание складывается из того, что мы воспринимаем посредством впечатлений, и из того, что наша собственная познавательная способность (только побуждаемая чувственными впечатлениями) дает от себя самой, причем это добавление мы отличаем от основного чувственного материала лишь тогда, когда продолжительное упражнение обращает на него наше внимание и делает нас способными к обособлению его.

Поэтому возникает по крайней мере вопрос, который требует более тщательного исследования и не может быть решен сразу: существует ли такое независимое от опыта и даже от всех чувственных впечатлений познание? Такие знания называются априорными, их отличают от эмпирических знаний, которые имеют апостериорный источник, а именно в опыте.

Мы будем называть априорными знания, безусловно независимые от всякого опыта, а не независимые от того или иного опыта. Им противоположны эмпирические знания, или знания, возможные только a posteriori, т. е. посредством опыта. В свою очередь из априорных знаний чистыми называются те знания, к которым совершенно не примешивается ничто эмпирическое.

II. Мы обладаем некоторыми априорными знаниями, и даже обыденный рассудок никогда не обходится без них.

Если имеется положение, которое мыслится вместе с его необходимостью, то это априорное суждение; если к тому же это положение выведено исключительно из таких, которые сами в свою очередь необходимы, то оно безусловно априорное положение. Во-вторых, опыт никогда не дает своим суждениям истинной или строгой всеобщности, он сообщает им только условную и сравнительную всеобщность (посредством индукции), так что это должно, собственно, означать следующее: насколько нам до сих пор известно, исключений из того или иного правила не встречается. Следовательно, если какое-нибудь суждение мыслится как строго всеобщее, т. е. так, что не допускается возможность исключения, то оно не выведено из опыта, а есть безусловно априорное суждение. Стало быть, эмпирическая всеобщность есть липа произвольное повышение значимости суждения с той степени, когда оно имеет силу для большинства случаев, на ту степень, когда оно имеет силу для всех случаев, как, например, в положении все тела имеют тяжесть. Наоборот, там, где строгая всеобщность принадлежит суждению по существу, она указывает на особый познавательный источник суждения, а именно на способность к априорному знанию. Итак, необходимость и строгая всеобщность суть верные признаки априорного знания и неразрывно связаны друг с другом.

Человеческое знание действительно содержит такие необходимые и в строжайшем смысле всеобщие, стало быть, чистые априорные суждения. 

III. Для философии необходима наука, определяющая возможность, принципы и объем всех априорных знаний

Именно к области этого рода знаний, которые выходят за пределы чувственно воспринимаемого мира, где опыт не может служить ни руководством, ни средством проверки, относятся исследования нашего разума, которые мы считаем по их важности гораздо более предпочтительными и по их конечной цели гораздо более возвышенными, чем все, чему рассудок может научиться в области явлений.

Побуждение к расширению знаний столь велико, что помехи в достижении успехов могут возникнуть только в том случае, когда мы наталкиваемся на явные противоречия. Но этих противоречий можно избежать, если только строить свои вымыслы осторожно, хотя от этого они не перестают быть вымыслами.

Значительная, а может быть наибольшая, часть деятельности нашего разума состоит в расчленении понятий, которые у нас уже имеются о предметах. Благодаря этому мы получаем множество знаний, которые, правда, суть не что иное, как разъяснение или истолкование того, что уже мыслилось (хотя и в смутном еще виде) в наших понятиях, но по крайней мере по форме ценятся наравне с новыми воззрениями, хотя по содержанию только объясняют, а не расширяют уже имеющиеся у нас понятия.

IV. О различии между аналитическими и синтетическими суждениями

Во всех суждениях, в которых мыслится отношение субъекта к предикату (я имею в виду только утвердительные суждения, так как вслед за ними применить сказанное к отрицательным суждениям нетрудно), это отношение может быть двояким. Или предикат В принадлежит субъекту А как нечто содержащееся (в скрытом виде) в этом понятии А, или же В целиком находится вне понятия А, хотя и связано с ним. В первом случае я называю суждение аналитическим, а во втором- синтетическим. Следовательно, аналитические -это те (утвердительные) суждения, в которых связь предиката с субъектом мыслится через тождество, а те суждения, в которых эта связь мыслится без тождества, должны называться синтетическими.

Все эмпирические суждения, как таковые, синтетические.

Составляя эти суждения, я вовсе не должен выходить за пределы своего понятия и, следовательно, не нуждаюсь в свидетельстве опыта. Но вслед за этим я расширяю свое знание и, обращаясь к опыту, из которого я вывел это понятие тела, нахожу, что с вышеуказанными признаками всегда связана также тяжесть, и таким образом присоединяю синтетически этот признак к понятию тела как [его] предикат.

На каком основании я приписываю тому, что вообще происходит, нечто совершенно отличное от него и познаю понятие причины, хотя и не заключающееся в первом понятии, тем не менее принадлежащее к нему и даже необходимо? Что служит здесь тем неизвестным х, на которое опирается рассудок, когда он полагает, что нашел вне понятия А чуждый ему, но тем не менее связанный с ним предикат В? Этим неизвестным не может быть опыт, потому что в приведенном основоположении второе представление присоединяется к первому не только с большей всеобщностью, чем это может дать опыт, но и выражая необходимость, стало быть, совершенно a priori и из одних только понятий. Конечная цель всего нашего спекулятивного априорного знания зиждется именно на таких синтетических, т. е. расширяющих [знание], основоположениях, тогда как аналитические суждения, хотя в высшей степени важны и необходимы, но лишь для того, чтобы приобрести отчетливость понятий, требующуюся для достоверного и широкого синтеза, а не для того, чтобы приобрести нечто действительно новое.

V. Все теоретические науки, основанные на разуме, содержат априорные синтетические суждения как принципы.

1. Все математические суждения - синтетические. Настоящие математические положения всегда априорные, а не эмпирические суждения, потому что они обладают необходимостью, которая не может быть заимствована из опыта.

Только немногие из основоположений, предполагаемых геометрами, суть действительно аналитические суждения и основываются на законе противоречия.

2. Естествознание (Physica) заключает в себе априорные синтетические суждения как принципы. 

3. Метафизика, даже если и рассматривать ее как науку, которую до сих пор только пытались создать, хотя природа человеческого разума такова, что без метафизики и нельзя обойтись, должна заключать в себе априорные синтетические знания; ее задача состоит вовсе не в том, чтобы только расчленять и тем самым аналитически разъяснять понятия о вещах, a priori составляемые вами; в ней мы стремимся a priori расширить наши знания и должны для этого пользоваться такими основоположениями, которые присоединяют к данному понятию нечто не содержавшееся еще в нем; при этом мы с помощью априорных синтетических суждений заходим так далеко, что сам опыт не может следовать за нами, как, например, в положении мир должен иметь начало, и т. п. легким образом, метафизика, по крайней мере по своей цели, состоит исключительно из априорных синтетических положений.

VI. Общая задача чистого разума

Истинная же задача чистого разума заключается в следующем вопросе: как возможны априорные синтетические суждения?

Прочность или шаткость метафизики зависит от решения этой задачи или от удовлетворительного доказательства того, что в действительности вообще невозможно объяснить эту задачу. Решение поставленной выше задачи заключает в себе вместе с тем возможность чистого применения разума при создании и развитии всех наук, содержащих априорное теоретическое знание о предметах, т. е. ответ на вопросы:

Как возможна чистая математика?

Как возможно чистое естествознание?

Человеческий разум в силу собственной потребности, а вовсе не побуждаемый одной только суетностью всезнайства, неудержимо доходит до таких вопросов, на которые не могут дать ответ никакое опытное применение разума и заимствованные отсюда принципы; поэтому у всех людей, как только разум у них расширяется до спекуляции, действительно всегда была и будет какая-нибудь метафизика. А потому и относительно нее следует поставить вопрос: как возможна метафизика в качестве природной склонности, т. е. как из природы общечеловеческого разума возникают вопросы, которые чистый разум задает себе и на которые, побуждаемый собственной потребностью, он пытается, насколько может, дать ответ?

Таким образом, критика разума необходимо приводит в конце концов к науке; наоборот, догматическое применение разума без критики приводит к ни на чем не основанным утверждениям, которым можно противопоставить столь же ложные утверждения, стало быть, приводит к скептицизму.

VII. Идея и деление особой науки, называемой критикой чистого разума

Из всего сказанного вытекает идея особой науки, которую можно назвать критикой чистого разума. Разум есть способность, дающая нам принципы априорного знания. Поэтому чистым мы называем разум, содержащий принципы безусловно априорного знания. Органоном чистого разума должна быть совокупность тех принципов, на основе которых можно приобрести и действительно осуществить все чистые априорные знания. Полное применение такого органона дало бы систему чистого разума. Но так как эта система крайне желательна и еще неизвестно, возможно ли и здесь вообще какое-нибудь расширение нашего знания и в каких случаях оно возможно, то мы можем назвать науку, лишь рассматривающую чистый разум, его источники и границы, пропедевтикой к системе чистого разума. Такая пропедевтика должна называться не учением, а только критикой чистого разума, и польза ее по отношению к спекуляции в самом деле может быть только негативной: она может служить не для расширения, а только для очищения нашего разума и освобождения его от заблуждений, что уже представляет собой значительную выгоду.

Такая наука должна была бы содержать в полном объеме как аналитическое, так и априорное синтетическое знание, и потому, насколько это касается нашей цели, она обладала бы слишком большим объемом, так как мы должны углубляться в своем анализе лишь настолько, насколько это совершенно необходимо, чтобы усмотреть во всей полноте принципы априорного синтеза, единственно интересующие нас.

Такая система возможна и даже будет иметь вовсе не столь большой объем, так что можно надеяться вполне завершить ее,- на это можно рассчитывать уже ввиду того, что не природа вещей, которая неисчерпаема, а именно рассудок, который судит о природе вещей, да и то лишь рассудок в отношении его априорных знаний, служит здесь предметом, данные (Vorrat) которого не могут остаться скрытыми от нас, так как нам не приходится искать их вовне себя, и, по всей вероятности, они не слишком велики, так что можно вполне воспринять их, рассмотреть их достоинство или негодность и дать правильную их оценку.

Только основываясь на этой критике, можно получить надежный критерий для оценки философского содержания старых и новых сочинений по этому предмету; в противном случае некомпетентный историк и судья рассматривает ни на чем не основанные утверждения других, исходя из своих собственных, в такой же мере необоснованных утверждений.

Наша критика, правда, должна также дать полное перечисление всех основных понятий, составляющих указанное чистое знание, однако она совершенно правильно воздерживается от обстоятельного анализа самих этих понятий, а также от полного перечня производных из них понятий отчасти потому, что такое расчленение не было бы целесообразным, поскольку оно не связано с затруднениями, встречающимися в синтезе, ради которого предпринята вся эта критика, а отчасти потому, что попытка взять на себя ответственность за полноту такого анализа и выводов нарушила бы единство плана, между тем как этого вовсе не требует поставленная цель.

К критике чистого разума относится все, из чего состоит трансцендентальная философия: она есть полная идея трансцендентальной философии, но еще не сама эта наука, потому что в анализ она углубляется лишь настолько, насколько это необходимо для полной оценки априорного синтетического знания.

Излагаемая нами здесь наука должна содержать, во-первых, учение о началах и, во-вторых, учение о методе чистого разума.

Существуют два основных ствола человеческого познания, вырастающие, быть может, из одного общего, но неизвестного нам корня, а именно чувственность и рассудок: посредством чувственности предметы нам даются, рассудком же они мыслятся.

Условия, лишь при которых предметы даются человеческому познанию, предшествуют условиям, при которых они мыслятся.

К вечному миру

Прелиминарные статьи: 

1."Ни один мирный договор не должен считаться таковым, если при его заключении тайно сохраняется основа новой войны". 

2. "Ни одно самостоятельное государство (большое или малое, это безразлично) ни по наследству, ни в результате обмена, купли или дарения не должно быть приобретено другим государством". 

3. "Постоянные армии со временем должны полностью исчезнуть". 

4. "Государственные долги не должны использоваться для целей внешней политики". 

5. "Ни одно государство не должно насильственно вмешиваться в политическое устройство и управление другого государства". 

Окончательные статьи договора о вечном мире:

1. "Гражданское устройство каждого государства должно быть республиканским". При этом "республиканизм есть государственный принцип отделения исполнительной власти (правительства) от законодательной".

2. "Международное право должно быть основано на федерализме свободных государств". Это должен быть "союз народов, который, однако, не должен быть государством народов". "В соответствии с разумом в отношениях государств между собою не может существовать никакого другого пути выйти из беззаконного состояния постоянной войны, кроме как ...образовать... государство народов, которое в конце концов охватило бы все народы Земли".

3. "Всемирно-гражданское право должно быть ограничено условиями всеобщего гостеприимства". (Каждый имеет "право посещения" и "право быть гостем", что проистекает из "права общего владения земной поверхностью" и из того, что" изначально никто не имеет большего права, чем другой, на существование в данном месте Земли").

Гегель

Гегель (Hegel) Георг Вильгельм Фридрих (1770-1831), немецкий философ, создавший на объективно-идеалистической основе систематическую теорию диалектики. Ее центральное понятие — развитие — есть характеристика деятельности абсолюта (мирового духа), его сверхвременного движения в области чистой мысли в восходящем ряду все более конкретных категорий (бытие, ничто, становление; качество, количество, мера; сущность, явление, действительность, понятие, объект, идея, завершающаяся абсолютной идеей), его перехода в отчужденное состояние инобытия — в природу, его возвращения к себе в человеке в формах психической деятельности индивида (субъективный дух), сверхиндивидуального «объективного духа» (право, мораль и «нравственность» — семья, гражданское общество, государство ) и «абсолютного духа» (искусство, религия, философия как формы самосознания духа). Противоречие — внутренний источник развития, описываемого в виде триады. История — «прогресс духа в сознании свободы», последовательно реализуемый через «дух» отдельных народов. Осуществление демократических требований мыслилось Гегелем в виде компромисса с сословным строем, в рамках конституционной монархии. Основные сочинения: «Феноменология духа», 1807; «Наука логики», части 1-3, 1812-16; «Энциклопедия философских наук», 1817; «Основы философии права», 1821; лекции по философии истории, эстетике, философии религии, истории философии (опубликованы посмертно).

Энциклопедия философских наук

Три отношения мысли к объективности:

Первым отношением мысли к объективности является наивный образ мышления, который, не сознавая еще противоположности мышления в себе самому себе, содержит веру, что посредством размышления познается истина и что она обнаруживает перед сознанием то, что объекты суть поистине. В этой вере мышление приступает прямо к предметам, репродуцирует из себя содержание ощущений и созерцаний как содержание мысли и удовлетворяется этим содержанием, видя в нем истину. Все начальные ступени философии, все науки и даже повседневная деятельность и движение сознания живут в этой вере.

Содержание подобного рода предикатов само по себе ограниченно и сразу же обнаруживает свое несоответствие полноте представления о предметах — бог, природа, дух и т.д.— и неспособность исчерпать эту полноту. Далее, эти предикаты как предикаты одного субъекта связаны друг с другом, но так как по своему содержанию они различны, то воспринимаются как внешне противостоящие друг другу.

Вторым отношением мысли к объективности является эмпиризм. Потребность, с одной стороны, в конкретном содержании в противовес абстрактным теориям рассудка, который своими собственными силами не в состоянии переходить от своих всеобщностей к обособлению и определению, и потребность, с другой стороны, в прочной опоре, которая исключала бы возможность все доказывать в области и по методу конечных определении, привели к эмпиризму, который, вместо того, чтобы искать истинное в самих мыслях, хочет черпать его из опыта, внешней и внутренней данности.

Третье отношение мысли к объективности - непосредственное знание. Дух постигает истину, разум - знание о Боге. Непосредственное знание, взятое изолированно, с исключением опосредования, имеет своим содержанием истину. Для доведения до сознания непосредственного знания требуется воспитание, развитие.

