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Русская философия.

Русская философия – это своеобразное мировое учение философской мысли. Её становление связано с процессом христианизации Киевской Руси. 
Эволюция философских идей в русской философии по I четверть XIX в. 
В указанном периоде можно выделить несколько эпох.
XI в– конец XVII в.  
В этой эпохе эволюцию философской мысли в России следует выделить два периода: становление философской мысли в Киевской (домонгольской) Руси и развитие философской мысли в средневековом Московском государстве. Типологически эпоха с XI в. до конца XVII в. соответствует Европейскому Средневековью.
XI в. Киевский Митрополит Илларион.
Иллариону принадлежат произведение «Слово о законе и благодати». Илларион символически истолковал Библию и создал т.н. богословско-историческую концепцию, в камках которой Русская земля и Русь вписывались в общемировой процесс торжества и победы божественного света над тьмой язычества. Божественный свет трактовался Илларионом через Христа. Христом рассматривался Илларионом как благодать и как истина.
Начало XII в. Владимир Мономах.
Князь Владимир Мономах написал знаменитое «Поучение» - этико-нравственный компендиум. Философия Киевской (домонгольской) Руси являлась практической (этико-практической философией). 
В своем «Поучении» Мономах писал, что истинно добродетельным человеком может стать только тот, кто осуществляет добрые дела - это дела, связанные с покаянием, молитвой, слезами и милостыней. При этом этические правила поведения (этические максимы, в трактовке Канта), по мнению Мономаха, можно использовать в качестве руководства в политической деятельности. «Поучение» Владимира Мономаха использует идеи «Домостроя».

XIV в. Исихазм.

Следующий этап развития философской мысли (XIV в.) в России связан с таким религиозно-философским направлением, как исихазм (греч. исихия - безмолвие). Это религиозно-философское течение, центральный момент которой - практика безмолвной, т.н. «умной» молитвы. 

Исихасты рассматривали взаимодействие бога и мира. По их мнению, божественная сущность непознаваемы. Однако, они различали сущность и энергию. Энергия, которая пронизывает всё, сотворенное богом, позволяет человеку познавать бога через его творения. В философско-религиозной концепции исихастов языческая идея об обустройстве мира была окончательно заменена на христианскую идею о сотворении мира богом из ничего.

Исихасты использовали древнегреческую идею о четырех стихиях мира - огня, воды, земли и воздуха. По их мнению, этими четырьмя элементами определяется и человеческая природа. Человека можно рассматривать как микрокосмос (микрокосм) по аналогии с макрокосмосом (природой).

Конец XV - начало XVI вв. Течение нестяжателей.

Следующее направление в философской мысли России – течение нестяжателей, наиболее известные представителями которого – Нил Сорский и В. Патрикеев. Нестяжатели проповедовали отказ монастырей от земельной собственности (откуда и произошло название «нестяжатели»). 
Нестяжатели подвергли анализу различного рода душевные движения. По их мнению, эти движения являются причиной человеческих страстей и привязанности человека к миру. Эти страсти и привязанности ведут к нравственной деградации, греховности. Кроме того, они также использовали христианскую идеи о человеке, который создан по образу и подобию бога. Человек - это вершина божественного творения.

Конец XV - начало XVI в. 
Еще одно направление в философской мысли связано с Новгородско-Московской ересью (конец XV - начало XVI в.) Представители ереси описались на книгу "Тайные тайных", которая якобы была поучением Аристотеля Александру Македонскому и содержала наставления о том, как властвовать. Представители ереси считали также, что московской государь должен быть грозным государем. С одной стороны, он должен любить народ, а с другой - всячески поддерживать порядок в государстве. Это одна из тенденций социально-политической философии. Другая тенденция связана деятельностью игумена псковского монастыря Филофея, представителем русской православной церкви. 

Филофей выдвинул несколько иную идею светской политической власти. Власть нужна для того, чтобы поддерживать и сохранять истинно православное христианство. Филофей выдвинул идею-идеал о том, что Москва - третий Рим. В послании Ивану IV он пишет: «внемли, благочестивый царь, что все христианские царства сошлись в твое единое, что два Рима [Рим, Константинопль] пали, третий [Москва] стоит, а четвертому не быть».

Иван IV (Грозный) в эпоху своего правления пытался совместить обе тенденции (как идею светской политической власти Новгородско-Московской ереси, так и идею Филофея о том, что Москва - третий Рим). Во времена Ивана Грозного эта идея развивалась также Пересветовым и Ермолаем Еразмом.

Середина и вторая половина XVII в.

Следующий этап развития философской мысли в России, после Великой смуты начала XVII в. приходится на середину и вторую половину XVII в. Своё представление о политической философии и соотношении светской и духовной власти высказывает патриарх Никон. По его мнению, светская и духовная власти равноправны, и более того, духовная в своём происхождении выше светской. Другие представлении о светской власти и политической философии были присуще Юрию Крижаничу. Он, в частности, выдвинул идею, что задача Московского государства, как и Московского царя состоит в объединении славянского мира и в его защите. По его мнению, славянская культура самобытна и отличается в этом смысле от немецкой и греческой культуры.

Конец XVII - первая четверть XIX в.
Следующая большая эпоха в развитии русской философской (конец XVII - первая четверть XIX в.) начинается с реформ Петра I по европеизации России. Идею царстве святой Руси Петр I заменил на идею сильного светского государства. Царская Россия была заменена на Российскую империю. Более того Петр I фактически устранил параллелизм духовной и светской властей. В 1721 г. он ликвидировал институт патриаршества и превратил религию в один из государственных департаментов

Середина XVIII в. отмечена становлением новой тенденцией в русской философии – университетской философии. С одной стороны, это связано с развитием философии в Киевской академии, а с другой - с основании в 1755 г. Московского университета. К представителям университетской философии относят, прежде всего, следующих мыслителей: основатель Московского университета Ломоносов, выпускник Киевской академии Сковорода, Щербатов, Радищев.

Ломоносов создал т.н. корпускулярную философию, основанную на атомистической доктрине, т.е. он использовал и развил античный атомизм. Более того, ломоносов считал, что именно корпускулярная философия позволяет объединить и в определенном смысле разрешить противоречия между религией и философией. Это объединение объяснялось с помощью «божественного первотолчка». С одной стороны, атомистическое решение основного вопроса философии позволяет говорить об изменении вещей, а с другой стороны - необходимо допустить существование перводвижения, или первоначального толчка. 

Сковорода, выпускник Киевской академии, занимался проблемами смысла и значения человеческого бытия. Он также занимался истолкованием Библии. Источником его философии были Библия, патристика (учение отцов церкви, которые пытались с помощью разума обосновать ряд догматов церкви) и платоническая философия. Сковорода создал особую разновидность платонизма – христианский платонизм. Согласно этой концепции, в бытии мира существуют три мира: макрокосмос (мир природы), микрокосмос (человек) и символический мир (Библия). 

Князь Щербатов в произведении «Путешествие в землю Офирскую» занимался поисками идеального государства. С другой стороны, он подвергал критике Екатерининский период правлении в России («О повреждении нравов в России»). Он также пытался доказать бессмертие души («Разговор о бессмертии души»). 

Радищев в произведении «Путешествия из Петербурга в Москву» подверг резкой критике самодержавно-крепостнический строй в России, за что был сослан в Сибирь. В ссылке Радищев написал произведение «О человеке, его смертности и бессмертии», в котором высказал идею, что человек как природное существо включен в природные связи и подчинен природным закономерностям. В этом смысле бренное человеческое тело смертно. С другой стороны, он пытался обосновать бессмертие человеческой души.

Эпоха развития философской мысли в России со второй четверти XIX в. 

Одно из самых знаменательных событий конца первой четверти XIX в. - восстание декабристов (1825 г.). После этого события в России начинает складываться достаточно оригинальная философия XIX в. В философской мысли этого периода начинают выделяться три сферы: 

1) сфера познания, ведущая оппозиция которой - вера-разум (вера-знание). Идеалы этой сферы - рационализм, с одной стороны и иррационализм, с другой.


2) сфера действия с ведущей оппозицией аполитизм-революционаризм. Идеалы - монархизм и революционный демократизм.


3) сфера нравственных ценностей, ведущая оппозиция которой альтруизм-эгоизм. Идеалами этой сферы с одной стороны, выступали представления об альтруизме человека и природе человека, связанные с целостностью: народом, государством, общиной. Другой идеал связан с опорой на личностные, индивидуальные атрибуты человека: природа человека, разумность человека.

Таким образом, во второй четверти XIX в. в России складываются две основные тенденции в философствовании: философия тотальности, связанная с целостностью и коллективностью и философия индивидуальности. 

Чаадаев (1794-1856).

Чаадаев стоял у истоков оригинальности русской философии XIX в. Его основные произведения: «Философические письма», «Апология сумасшедшего». Написание «Философических писем» было завершено к началу 1830-х гг. Они состоят из 8 писем. 
На русском языке первое из «Философических писем» было напечатано в 1836 г. В них высказывалась альтернативная точка зрения на общественное развитие России по отношение к государственной, что вызвало недовольство Российского императора. Поэтому Чаадаев был объявлен сумасшедшим, в «статусе» которого пробыл до конца жизни. 

Сфера философских интересов Чаадаева была связана с проблемой общественного развития России – с социальной философией и философией истории. По его мнению, подлинное представление об истории и развитии человечества не может дать т.н. эмпирическая история. Подлинное постижение истории возможно только в рамках философии истории, поскольку эмпирическая история занимается лишь накоплением исторических фактов, но не их осмыслением и обобщением. Философия истории должна базироваться на определенных принципах, которые должны быть свойственны целостному философскому мировоззрению. 
В основе целостного философского мировоззрения Чаадаева лежала идея единства религии и философии. В письме к Шеллингу он писал, что идея единства религии и философии - это великая идея.

В четвертом «Философском письме» Чаадаев выдвигает наиболее общие принципы философского мировоззрения. Он высказывает определенные гносеологические и онтологические идеи. Центральным в этом письме является вопрос о соотношении физического и духовного мира. Это соотношение, по мнению Чаадаева, носит характер параллелизма. Существует божественная причина мира, которая лежит за пределами мира, воспринимаемого человеком. Обоснование этому Чаадаев, подобно Ломоносову, давал с помощью идеи божественного первотолчка. 
Факт движения присущ как миру физическому, так и миру духовному. Это движение не является самодвижением. Поэтому необходимо предположить, что есть перводвижение. В качества перводвигателя Чаадаев признал бога. Кроме того, Чаадаев считал, что и к истории следует подходить с позиции истории человека, связанного с богом. Он проводил идеи божественного провидения в истории (т.н. концепция провиденционализма). С помощью идеи божественного первотолчка можно показать параллелизм двух миров: мира физического и духовного. 

Чаадаев называл первотолчок вержением. Все изменения в физическом мире связаны с двумя силами: силой вержения божественного первотолчка и силой тяготения. По аналогии Чаадаев рассматривает изменения и в духовном мире. Все изменения в нём связаны с божественной силой и со свободой воли человека. Параллелизм и аналогии между двумя мирами не заканчивались этим. Чаадаев пишет: «точно так же, как в физическом мире некоторой вещи предшествует другая вещь и вслед за этой вещью существует другая вещь, так и в мире духовного по отношению к определенной мысли есть предшествующая и последующая за ней мысли».

Учение о познании. Поскольку Чаадаев исходил из того, что есть божественная первопричина мира, он тяготел к объективному идеализму. Законы как физического, так и духовного мира он считал объективными законами, при этом способы из познания различны. Способ познания физического мира - это наблюдений (опыт) и размышление над данными опыта. Физический мир - это конечный мир и мир необходимостей. Поэтому такие способы познания как наблюдение и размышление опыт и применимы к познанию физического мира. Познание же духовного (божественного) мира с помощью этих средств невозможно, т.к. этот мир бесконечен и в нём господствует свобода. Поэтому способ познания духовного мира (нравственного закона) – откровение (можно проследить определенное сходство с философией откровения Шеллинга).

Социально-политическая философия. Всю историю человечества Чаадаев поделил на два больших периода, рубежом которого является возникновение христианства. В дохристианский (языческий) период развития человечества развитие происходило на основе материального (земного) принципа. Возникновение христианства дало человечеству определенное направление развития. В конечном счете, вектор развития должен привести к установлению царства божьего на Земле (не только в буквальном, но и метафизическом смысле, т.е. должны быть реализованы такие принципы как истина, красота, христианское добро в некотором идеальном общественном устройстве). 

Второй период человеческое истории характеризуется тем, что человеческое развитие подчинено не материальному, а духовному принципу, связанным с познанием нравственного закона и попыткой воплощения его в жизнь.

В первых двух «Философических письмах» Чаадаев подвергает резкой критике общественно-политический строй и общественно-политическое развитие своего времени и показывает определенные преимущества западноевропейского общественного развития. Западноевропейский католицизм привел, с одной стороны, к единению европейских народов, т.е. к единому развитию их культуры и к социальному единству, чего не наблюдалось в России. Кроме того, в России господствовал произвол, беззаконие и крепостное рабство. Западноевропейскому человеку присуще традиции долга, справедливости, права и порядка, чего не было у русского человека. Более того, Чаадаев пишет о том, что Россия как и русская культура в целом ничего не внесли в мировую культурную копилку. Русская мысль, как правило, занимается эпигонством, т.е. заимствует идеи западноевропейской мысли и пытается их развивать.

Критикуя общественная жизнь России, Чаадаев фактически хотел сказать, что Россия того времени - это пример того, как не надо жить. Отставание России в культурном и социальном развитии, отсутствие социального единства и традиций долга, справедливости, права и порядка, по мнению Чаадаева, связаны с тем, что в 988 г. был принят Византийский вариант христианства. Это, в свою очередь, привело к тому, что с падением Византийском империи в конце XIV-начале XV вв. Россия оказалась в стороне от столповой дороги развития мировой цивилизации.

«Апология сумасшедшего». Чаадаев начал работу над произведением «Апология сумасшедшего» во второй половине 1830-хх годов, но не закончил это произведение. В этом произведении Чаадаев указал на то, что он слишком негативно оценил общественное развитие России своего времени. Он писал, что некоторая изолированность России от Европы поможет в будущем России преодолеть те предрассудки и пороки, которые свойственны Европе. В конце этого произведения Чаадаев пишет, что форма правление (самодержавие) и покорность русского народа - следствие географического фактора, т.е. того, что у России огромная территория. В более поздних произведениях он также связывал покорность русского народа властям с монголо-татарским игом, которое долгое время существовало на Руси.
Философские идеи западников. 

Философия индивидуальности и философия тотальности.
Философия тотальности была связано с формированием такого направления в русской философской мысли как славянофилы (букв. любящие славян). Философия индивидуальности же связана течением западников.. Название «западники» произошло из-за того, что представители этого течения делали акцент на индивидуальном, на личности, что характерно для католицизма и протестантизма. В протестантизме, в частности, утверждается, что не нужен авторитет Папы Римского в качестве посредника между верующим и богом. Этика протестантских европейских стран воспитывала в людях культ индивидуализма. Таким образом, западники ориентировались на западноевропейские ценности и западноевропейское общественное развитие. Кроме того, западники подвергали критике православное христианство и делали акцент на личностном, а не коллективистском начале человека.

В западничестве выделяются два направления: либеральные (умеренные) западники (Анненков, Грановский) и крайние западники (революционные демократы) (Белинский, Герцен, Огарёв, Чернышевский).
Виссарион Григорьевич Белинский.
Основные произведения Белинского – «Письмо к Анненкову», «Письмо к Боткину», «Литературные мечтания (Элегия в прозе)». 
Философия искусства. Белинскому также принадлежит ряд произведений по философии искусства. Белинский тяготел к реализму в отличие от романистов. В частности, он считал, что литературное творчество должно отражать внутреннюю жизнь народа.
Философские идеи. Вначале Белинский ориентировался на философию абсолютного идеализма Гегеля. Белинский, с одной стороны придерживался Гегелевской идеи развития и считал, что развитие, которые мы наблюдаем во вне себя, связано с саморазвитием абсолютной идеи. Однако, после подавления восстания декабристов и краха революции во Франции 1830 г. Белинский стал придерживаться консервативных философских взглядов. Подобно большинству русских мыслителей, он неверно интерпретировал положение Гегеля «всё действительно разумно, а всё разумное действительно». Неверная интерпретация связана с тем, что Белинский отождествлял существующее и действительное, хотя, по Гегелю, не всё, что существует, действительно, а только то, что существует в силу необходимости.

Однако, после трех лет консерватизма Белинский отказался от Гегелевского подхода. Гегель отказался от мысли, что прусская монархия является идеальным государством. Если признать это, можно отказаться от идеи развития – основного закона материального и духовного бытия.

Белинский, подобно Чаадаеву, считал, что недостатками России является самодержавие, произвол, беззаконие и крепостное рабство. Изучая Гегелевскую диалектику, он пришел к выводу, что средством социальных преобразований в России является народная революция, в отличие от Чаадаева, который считал, что этим средством являются реформы сверху. Однако, Белинский считал, что прежде необходимо просветительский идей среди народа. Поэтому крайних западников называли «просветителямя» (просветительская эпоха в Европе – это XVII, а в России – вторая и третья четверть XIX в.)
Герцен
Основные философские произведения Герцена – «Дилетантизм в науке», «Мысли об изучении природы». Как и Белинский, Герцен занимался подробным изучением Гегелевской диалектики. Герцен, в частности, считал её «алгеброй революции». 

Анализируя различные философские течения (эмпиризм и рационализм), Герцен, подобно Белинскому, пришел к выводу, что ни отдельный эмпиризм, ни отдельный рационализм не могут дать достоверного истинного знания. Необходимо их совмещение, синтез. Герцен также считал, что развитие – это основной закон природного бытия. 
Если Белинский опирался на народную революцию в качестве средства переустройства России, то Герцен в этом отношении фактически идеализировал крестьянскую общину. Он считал, что именно там не протяжении предшествующих веков выработаны социальные идеалы. Социальное переустройство возможно с помощью т.н. крестьянской революции. 

Чернышевский

Чернышевскому была свойственна иная версия о социальном общественном переустройстве России. Он считал, что западноевропейская идея социализма в преломлении к России – это производственно-сельскохозяйственная ассоциация.

Наиболее значимые произведения Чернышевского – «Экономическая деятельность и закон», «Антропологический принцип философии». Чернышевский отвергает дуалистическую трактовку человеку (то, что в человеке есть природное (физическое) и духовное). Чернышевский считает, что природа человека едина и материальна. 

В отличие от Белинского и Герцена, Чернышевский в своей философской доктрине более подробно использует диалектические законы Гегеля, в частности, закон перехода количества в качество. Что касается закона единства противоположностей, то этот закон позаимствован скорее у Шеллинга, а не у Гегеля. Чернышевский использует понятие полярности из натурфилософии Шеллинга: «Во всем окружающем нас мире можно наблюдать полярность в развитии». Чернышевский, фактически, использует и третий закон диалектики Гегеля – закон смены форм (закон отрицания отрицания). Этот закон в большей мере использовался Белинским и Герценом, которые писали: если не признать, что одни общественные формы отрицают другие, то необходимо признать, что история человечества представляет собой застойное болото, в котором ничего не изменяется. 
Подобно Гегелю Чернышевский пишет о двойном диалектическом отрицании, при котором не просто отвергается старая форма общественного устройства, а возникает новая, которая сохраняет некоторые черты начального периода.
В произведении «Антропологический принцип философии» и более поздних сочинениях Чернышевский выдвинул следующие тезисы: 1)существует материя 2)материя имеет качество 3)проявление качеств – это сила 4)то, что мы обычно называем законами природы – это способы действия этих сил.
Подобно, Фейербаху, Чернышевский считал, что философская система материализма должна исходить в своём центральном пункте из человеческой природы и отношения его к миру. 
Чернышевский отвергал альтруистическую трактовку человека. Ведущими пружинами человеческого поведения являются потребности человека и его эгоизм. Чернышевский выдвинул идею разумного эгоизма, который, с одной стороны, подчинен удовлетворению биологических и физиологических потребностей, а с другой – связан с понимаем того, что такое добро. Чернышевским добро понималось как максимальная польза для максимального числа людей.
К западникам также относят Бакунина. (см. в следующих лекциях тему «Русский Анархизм»).
Славянофилы.
Славянофилы (букв. любящие славян) развивали ту тенденцию в философской мысли, связанную с философией тотальности. Основателями данного направления считаются Киреевский и Хомяков. Другие представители данного направления -  Аксаков, Аксаков, Самарин.
Основные идеи произведения Киреевского «О необходимости и возможности новых начал для философии». В произведении речь идет о религиозной философии тотальности. Киреевский рассматривает три возможных варианта начал этой философии: католицизм, протестантизм и православие.

Католицизм в качестве начал для новой религиозной философии тотальности Киреевский отвергает. По его мнению, католический вариант христианства наследовал языческие традиции античного мира (древнего Рима и Греции), где приматом был человеческий разум. Античные философии учили: не верь традиции, не верь авторитетам, используй свой разум для оценки и познания окружающего мира. В средневековый католицизме также есть определенные недостатки, связанные с решением проблемы о соотношении веры и разума. Средневековые мыслители отдавали приоритет вере, но разум был необходим в качестве способа доказательства догматов веры. Кроме того, принципы католицизм не могут использоваться в качестве новых начал для философии и потому, что авторитет христианской веры заменен на авторитет попизма. Высшим авторитетом является Папа Римский как посредник между верующим и богом, который издает время от времени энциклики (руководства к действию для верующих католиков).

Протестантизм в качестве возможного начала для новой философии также отвергается Киреевским, т.к., ликвидировав авторитет попизма, протестантизм заменил авторитет веры на авторитет разума.

Именно принципы православия и могут быть положены в основу новой философии тотальности по следующим соображением. В православии вера не вмешивается в дела разума, а разум – в дела веры. Они существуют автономно. 
Киреевскому была свойственна идея создания «целостного воззрения» (впоследствии это будет выражено у Соловьева в концепции «цельного знания»). Киреевский считал, что человеческий разум – это не единственное средство познания, существуют и другие, основанные на вере. Он пытался совместить человеческую рациональность и иррациональную веру в «целостном воззрении».
