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Аристотель (продолжение).

Значок 
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 (конъюнкция) означает союз «и». Значок 
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(дизъюнкция) - союз «или».  Никаких операций объединения и пересечения множеств в формулировках законов мышления 
Аристотеля нет и быть не может. Запись 
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 означает, что не может быть одновременно истинным высказывание A и его отрицание 
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 Запись 
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 означает, что истинно или высказывание A, или противоречащее ему высказывание 
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 Никаких знаков равенства после этих записей быть не должно, и тем более не должно быть пустых множеств.
Это запись высказываний формальной логики, признанная во всем мире. 
Значение философии Аристотеля. (см. начало в лекции 7)
12)Философия Аристотеля – это наиболее систематическая философия периода античности, ибо все последующие философские учения были менее систематичны. В эллинистическо-римской эпохе, в эпохе Средневековья и в Эпохе Возрождения не было каких-либо философских течений, которые были бы равны по систематичности философии Аристотеля. Равные по систематичности философии Аристотеля философские учения возникли только в Эпоху Нового времени.
После смерти Александра Македонского в Афинах возникло Антимакедонское восстание. Аристотеля обвинили в богохульстве. Однако, в отличие от Сократа, он не стал дожидаться суда. Он покинул Ликей, точно так же, как в своё время покинул Академию Платона. 
Академию после смерти Платона возглавил племянник Платона Спевсипп. 
Аристотель, покидая Афины, завещал управление Ликеем Теофрасту. Аристотель поселился на вилле у своей матери на острове Эвбея, где вскоре умер.
Философия эллинистического-римского периода. 
Эллинистическо-римская философия охватывает период времени с конца IV вв. до н.э. до V в. н.э. В эллинистическо-римской философии выделяются следующие основные течения: скептицизм, эпикуреизм, стоицизм, неоплатонизм. 
Скептицизм.

Основателем скептицизма является Пиррон. Его последователи – Тимон и Эниседем. Большой вклад в развитие этого направления внес Секст Эмпирик – по его произведениям «Против математиков», «Три книги Пирроновых положений» мы и знаем о философском учении скептиков.
Философия скептицизма. Основным постулатом скептицизма является постулат воздержания от каких бы то ни было суждений. Это связано, во-первых, с тем, что любому суждению о предмете можно противопоставить другое суждение, прямо противоречащее ему и равносильное ему. С точки зрения скептиков, все вещи и явления текучи, абсолютно изменчивы. Во-вторых, показания наших органов чувств относительны. Кроме того, нет общезначимого, общепризнанного критерия выбора между двумя противоречащими и равносильными друг другу суждениями. 

Скептики считали, что цель человеческой жизни – счастье. Философ – это человек, который стремится достичь счастья. При этом скептики утверждали, что человек, стремящийся достичь счастья, должен ответить на три вопроса: 1)Из чего состоят вещи? 2)Каково должно быть наше отношение к вещам? 3)Какую выгоду и пользу мы можем извлечь из этого отношения к вещам?
На первый вопрос (Из чего состоят вещи?), с точки зрения скептиков, нельзя дать однозначного ответа, поскольку нельзя определенно утверждать, что нечто существует или не существует. Тем самым, любой способ познания можно оценивать как истинный и как не истинный, поскольку любому суждению о предмете можно противопоставить противоречащее ему суждение и равное ему по силе. 
Из ответа на первый вопрос автоматически следует ответ на второй вопрос. (Каково должно быть наше отношение к вещам?). Ответ следующий: следует воздерживаться от каких бы то ни было суждений о вещах. С точки зрения скептиков, к этому воздержанию ведут определенные тропы. Первая тропа основана на разнообразии живых существ; вторая основана на различии между людьми; третья – на различном устройстве различных органов чувств; четвертая – на различных окружающих условиях; пятая – на различных положениях, промежутках и местностях; шестая – на различных примесях; седьмая – на различных сочетаниях величин и структурах подлежащих предметах; восьмая – на относительности (с точки зрения скептиков, все существует не само по себе, а лишь только по отношению к другому, следовательно, ничего конкретного сказать об обособленном, существующем самому по себе, нельзя); девятая – на постоянной или редкой встречаемости; десятая – на различных способах суждений, различных законах, на различных верованиях, различных обычаях и на различных догматических представлениях.  
Из ответа на второй вопрос вытекает ответ и на третий вопрос (Какую выгоду и пользу можно извлечь из этого отношения к вещам?). Выгодой из такого отношения к вещам является невозмутимость, безмятежность и спокойствие души. По мнению скептиков, счастье – это и есть безмятежность, невозмутимость и спокойствие души.
Секст Эмпирик выдвинул следующее положение: не может быть общезначимого критерия истинности. По его мнению, для критерия истинности должен существовать критерий критерия истинности, а для него, в свою очередь, критерий истинности критерия истинности относительно критерия истинности. Для каждого критерия истинности должны существовать другие критерии истинности, и т.д. до бесконечности.
Эпикуреизм.

Основателем этого направления эллинистическо-римской философии является Эпикур. Его последователем в древнем Риме был Лукреций Кар, философская поэма которого «О природе вещей» целиком сохранилась до наших дней. Основную задачу своей философии Эпикур, точно так же, как и скептики, видел в построении этики (учении о правилах поведения, ведущих к счастью). При этом, с точки зрения Эпикура, этику можно построить только тогда, когда создано учение о природе, о космосе и определено место человек в нем. Этика должна быть основана на физике, т.е. разработке этического учения должна предшествовать разработка физического учения (учения о природе, о космосе). 
Физика. Эпикур выдвигает следующие положения: 1)из несуществующего не может возникнуть существующее 2)Вселенная остается неизменной. Вселенная, которая была в его время, была такой же и до него, и останется такой же после него. 

Эпикур использует атомистическое учение Демокрита. Он считает, что всё в природе представляет собой либо телесные объекты, либо пустоту. При этом все телесные объекты состоят из атомов и пустоты. Если, по Демокриту, атомы отличались формой и размерами, то Эпикур добавляет еще одну качественную характеристику: атомы отличаются по весу. Кроме того, если по Демокриту количество форм атомов было бесконечным, то Эпикур, хотя и признавал правоту Демокрита в том, что количество атомов бесконечно, но считал, что количество форм атомов конечно. Признание ограниченного количества форм необходимо было в связи с тем, что Эпикур признавал отличие атомов по весу. Поскольку формы могут быть самые различные, то может появиться такая форма атомов, при которой атом будет огромного веса, а такого быть, по мнению Эпикура, не может. 

Для того чтобы обосновать наличие свободы в макромире (у человека), Эпикуру необходимо было допустить наличие свободы в микромире. С точки зрения Демокрита, внутри мира не может быть никакой случайности и никакой свободы. С его точки зрения, движение атомов является строго детерминистическим; они движутся по прямолинейным траекториям; между атомами есть определенные дистанции. Эпикур же ввел положение о случайном, спонтанном (свободном) отклонении атомов от первоначальной траектории. С точки зрения Эпикура, это отклонение не имеет внешних причин. Таким образом, допустив в микромире элемент случайности, свободы и указав, что атомы могут спонтанно отклоняться от первоначальной траектории, Эпикур обосновал своё учение о наличие свободы воли у человека. 

Учение о познании. Учение о познании Эпикура носит сенсуалистическо-материалистический характер. Если Демокрит признавал, что чувственный род познания – это темное (незаконнорожденное) познание, а истинное (законнорожденное) познание связано с познанием с помощью разума, то Эпикур дает предпочтение чувствам. С его точки зрения, чувства никогда не обманывают человека. Заблуждения возникают в результате рассуждений над данными чувств. 
Эпикур считал, что при познании можно использовать метод аналогий. При этом аналогии не должны противоречить данным чувственных восприятий. При таком сходстве познаний возникает множественность объяснений одних и тех же явлений и процессов, а это, с точки зрения Эпикура, хорошо. В частности, если Демокрит говорил, что Солнце огромных размеров, хотя с помощью органов чувств мы наблюдаем обратное, то Эпикур утверждал обратное: Солнце по своим размерам именно такое, как мы его наблюдаем с помощью органов чувств; оно может быть только чуть-чуть побольше или поменьше. 
Этика. По мнению Эпикура, цель человеческой жизни заключается в достижении счастья. Счастье Эпикур связывал с удовольствиями. В отличие от Аристиппа, (представителя школы киренаиков) который считал, что цель человеческого счастья в удовольствии (а удовольствие Аристипп определял с помощью положительного признака – наслаждение), Эпикур определяет удовольствие с помощью отрицательного признака – как отсутствие страданий.

Среди удовольствий Эпикур выделял два основных – удовольствие покоя и удовольствие движения. Предпочтение он отдавал удовольствию покоя. Среди удовольствий, к которым так или иначе стремится человек, Эпикур выделял следующие: 1)природные (естественные) и необходимые 2)природные (естественные) и не необходимые 3)неестественные и не необходимые.  Философ должен стремиться только к первому виду удовольствий (естественным и необходимым). 
По мнению Эпикура, существуют два основных вида страданий: телесные страдания и духовные страданий. При этом самые тяжкие страдания – это духовные страдания, потому что телесные страдания связаны только с настоящим, а духовные страдания связаны как с настоящим, так и с прошлым и будущим.
Счастье Эпикур понимал как состояние атараксии (перевод. – состояние безмятежности, невозмутимости). Достижению счастья мешают три рода (вида) страха: 1)страх смерти 2)страх загробной жизни 3)страх перед вмешательством богов в жизнь.
С точки зрения Эпикура, страх перед вмешательством богов – это мнимый страх. Эпикур, точно так же, как и Демокрит, признавал, что универсум бесконечен в пространстве (пустоте), и в этом пустоте существуют множественные миры. Боги обитают между мирами и не вмешиваются в жизнь человека, поэтому не следует их бояться. Не стоит также бояться загробной жизни, поскольку ее нет. Душа представляет собой тело, также состоящее из атомов. После смерти физического тела (разложения) душа также умирает. Что касается страха перед смертью: Эпикур учил, что не стоит бояться смерти, ибо, когда мы есть, смерти нет, а когда есть смерть, нас нет, т.е. смерть не имеет к нам никакого отношения. 
Эпикурейцы проповедовали определенный образ жизни среди себе подобных (людей). Они считали,  что нужно скрываться. «Живи незаметно» - учил Эпикур - «Чем незаметнее живешь, тем дольше проживешь». Эпикурейцы были против активной общественной и политической жизни философов, считая, что философы должны вести преимущественно созерцательный образ жизни.
Стоицизм.

Термин стоицизм происходит от греческого термина Stoa, что в переводе означает портик (галерея с колоннами в Афинах, где учил Зенон). Основателем  стоицизма является Зенон из Китиона. Другие представители стоицизма: в Греции – Хрисипп, в античном Риме – философ и поэт Сенека и император Марк Аврелий. Точно так же, как и эпикурейцы, стоики считали, что цель философствования заключается в построении этики (учение о поведении, ведущем к счастью человека). Стоики так же, как и эпикурейцы, считали, что, что этика должна быть построена на основе физики. Этическое учение должно предваряться физическим учением – учением о природе и космосе.
Физика. Космология. Физика стоиков основана, с одной стороны, на ряде положений философии Аристотеля, с другой стороны – на ряде положений философии Гераклита. У Аристотеля соотносительность материи и формы прекращается у границ мира (Вселенной), поскольку перводвигатель – это всего лишь на всего форма без материи. То же самое признают стоики (в частности, основатель стоицизма – Зенон). 

Учение стоиков о космосе (мире) резко отличается от учения о мире эпикурейцев (и, в частности, основателя Эпикура). Если Эпикур учил о множественности миров, то стоики учили, что мир один. Космос, по мнению стоиков – это существо живое и разумное. Космос – это живое и разумное тело, которое пронизано одушевляющим его теплым телесным дыханием – пневмой. Пневма – это воздушно-огненная смесь (но в данном случае имеется в виду теплое телесное дыхание). 
Мир един. Мир, космос отождествляется стоиками с богом. Сенека писал, что не может быть бога без природы, и природы без бога. При этом бог, в понимании стоиков – это одновременно судьба, провидение, природа и мир как целое. Мир (космос) совершенен и целесообразен. С точки зрения стоиков, внутри космоса всё целесообразно и подчинено естественной необходимости. Никакой случайности внутри мира и быть не может. При этом, если эпикурейцы признавали наличие абсолютно пустого пространства, в т.ч. и внутри мира, то, с точки зрения стоиков, никакой пустоты внутри мира нет и быть не может. Стоики считали, что мир (космос) представляет собой шар, абсолютно заполненный телами и пневмой; никакого пустого пространства внутри него нет. 
Что касается ряда идей, заимствованных стоиками у Гераклита, то они связаны со следующим. С точки зрения стоиков, мир возник из первоогня и периодически возвращается в огонь, сгорает, а потом снова возникает из него, живет, как живое существо, снова сгорает, потом снова рождается. Это было позаимствовано из философии Гераклита. 
Этика. Цель человеческой жизни, с точки стоиков, - это достижение счастья. Зенон из Китиона, основатель стоицизма, понимал счастье как согласованную жизнь. 
Что же означает «согласованная жизнь» и с чем она должна быть согласна? Под «согласованной жизнью» Зенон понимал, с одной стороны, согласованной человеческих мыслей друг с другом, и, с другой стороны, согласованность наших хотений и желаний с нашими жизнями. Кроме этого, по мнению Хрисиппа, согласованная жизнь – это жизнь, согласная с природой. При этом природа понималась стоиками двояко: с одной стороны как внешняя по отношению к человеку, с другой стороны – как внутренняя природа человека. Жизнь, согласная с природой – это, прежде всего, жизнь, согласная с внутренней природой человека. Свою истинную природу, с точки зрения стоиков, человек достигает только тогда, когда реализуются его задатки, которые заложены в природе человека при его рождении. 
По мнению стоиков, в достижении счастья человеку мешают аффекты (страсти)- страстные движения души, исключающие разумное. Именно аффекты являются источниками пороков человека, несчастья и бедствий. Стоики выделили 4 аффекта: печаль, удовольствие, страстное хотение и страх. 

Счастья может достигнуть только добродетельный человек. Стоики выделили 4 основные добродетели: 1)рассудительность и разумность 2)умеренность 3)справедливость 4)мужество. Им противостоят 4 основных порока: 1)неразумность 2)разнузданность 3)несправедливость 4)трусость. Достичь счастья можно, только преодолев аффекты и страсти; тем самым будет достигнуто состояние бесстрастия (апатия). Именно в состоянии апатии (состояние бесстрастия, невозмутимости, спокойствия души) стоики видели счастье. 

Если эпикурейцы считали, что не следует вести активную общественную и политическую жизнь, то стоики наоборот, считали, что стоик-философ должен вести активный образ жизни, вести активную общественную и политическую жизнь. 
Поскольку, с точки зрения стоиков, в мире нет никакой случайности, они не допускали существование свободы у человека (в том понимании, которое было у Эпикура и эпикурейцев). Стоики считали, что вся человеческая жизнь предопределена судьбой. Человека, который согласен с судьбой, судьба ведет за собой, человека же противящегося, сопротивляющегося судьба тащит за собой. 

Если первичное влечение, с точки зрения эпикурейцев, - это влечение к удовольствию, то с точки зрения стоиков, это стремление к самосохранению, которое затем преобразуется в заботу о своей семье, своем роде и, в конечном счете, доходит до заботы о благе государства. Поэтому, решая проблему о соотношении личного и общественного, стоики отдавали предпочтение общественному. Человек (прежде всего, философ-стоик) во имя блага государства мог пожертвовать своей жизнью. 
Неоплатонизм.

Основателем этого направления эллинистическо-римской философии является Плотин. Другие представители – Порфирий, Ямвлих, Прокл. Порфирий – логик этого направления, Ямвлих – интерпретатор, Прокл – интерпретатор и систематизатор. 
Философия. Основой философии неоплатонизма является учение Плотина. Его основное произведение – «Эннеады». В этом произведении Плотин разработал учение об эманации. 

Первоначалом всего сущего в мире, с точки зрения Плотина, является единое. Единое – это чистое простое единство, которое не допускает какой-либо множественности, поэтому единое нельзя рассматривать ни как мысль, ни как дух. В этом смысле единое непознаваемо. Единое – это также абсолют в том смысле, что единое ни от чего не зависит, а все сущее в мире зависит от единого. Зависит в том смысле, что единое не просто не творит мир, а излучает всё из себя в силу естественной необходимости. Это излучение сущего из единого и было названо Плотином эманацией. 
Плотин выделил определенные стадии эманации. На первой ступени эманации единого появляется мировой ум. Мировой ум - это уже не простое чистое единство, а множественность: мировой ум одновременно и субъект, и объект. Объект - потому, что это мировой ум, а субъект – потому что мировой ум может мыслить это единое. Следующая стадия эманации – мировая душа. Мировая душа содержит в себе Платоновские идеи (эйдосы), без которых в принципе не возможно возникновение чувственно воспринимаемых вещей. Следующий этап эманации – это конкретные души разумных существ, прежде всего, человеческие души. Последняя ступень эманации – это материя, как отрицательное условие существования чувственно воспринимаемых вещей. 
Неоплатоники считали, что цель человеческой жизни – достижение единения с праединством. Здесь присутствует обратное восхождение, от единичного к общему:  сначала восхождение человеческой души к мировой душе, потом к мировому уму, а потом – к единому уму. 

Плотин говорил, что один из возможных способов познания праединства – это диалектика. При этом он понимал под диалектикой совсем не то, что понимал Сократ. Плотин рассматривал диалектику как способ обобщения, в задачу которого входил поиск единства во многом. Однако, по мнению Плотина, окончательно постичь абсолютное праединство этим способом невозможно. Достижение единства субъекта и объекта и познание праединства возможно только в редкие минуты умственного мыслительного экстаза, или в редкие мгновения мистической интуиции.
Средневековая философия.
Средневековый период охватывает следующие века: от конца IV-начала V вв. н.э. до XIV-XV вв. н.э.
Если античная философия являлась космоцентричной, т.е. в центре внимания находились природа и космос, и в зависимости от этого определялось положение человека в мире, то средневековая философия теоцентрична (перевод. тео – бог, божественный).

Почему же средневековая философия теоцентрична? С точки зрения средневековых философов, реальностью, определяющей всё сущее, является бог. Точно так же, как в христианском монотеизме, здесь есть две основные идеи: идея божественного творения и идея божественного откровения. 
Идея божественного творения является основой средневековых философских учений о бытии, а идея божественного откровения - основой учения о познании. 
В начале средневековья основным философским направлением была патристика. Христианство зародилось в I в. н.э., но оно боролось с конкурирующими идеологическими, философскими и религиозными учениями античного Рима. 
Первоначально появилась литература так называемых апологетиков христианства. В более поздний период (конец IV – начало V н.э.) появляется литература отцов церкви. Она и называется патристикой. 
Патристика

Августин. 
Один из ведущих представителей патристики – Августин (конец IV – начало V н.э.). Его основные произведения: «О граде божьем», «О свободе воли», «Исповедь».
Учение о бытии. Учение о бытие в средневековье связано с идеей божественного творения. По мнению Августина, бог – это не безличное начало. Бог – это личность, которой присуще абсолютное всемогущество (которое Августин выводил из абсолютной бесконечности бога, а ее, в свою очередь – из абсолютной бестелесности бога).  При этом богу присуща абсолютная свобода воли, ибо он создал мир не в силу естественной необходимости (и не было необходимости), а лишь по своей доброй воле. При этом процесс творения Августин рассматривает как процесс непрерывного творения, ибо бог ни на секунду оставляет своего попечительства над миром. Августин писал, что если от сотворенных вещей отнять ту силу, в результате которых они возникли, то они также перестанут существовать, как не существовали до процесса творения. 
Процесс творения богом мира Августин увязывает с концепцией экземпляризма. (лат., перевод. экземпляр – образец, модель). Это связано с тем, что в уме бога присутствуют Платоновские идеи как образцы, модели, прообразы чувственно воспринимаемых вещей. При этом часть своих творений бог создал в законченном виде, а часть сотворенных им вещей – в незаконченном виде. В законченном виде были созданы ангелы, человеческие души, физические первоэлементы (огонь, вода, земля, воздух), небесные светила. Остальное было создано в незаконченном виде. 
Августину надо было объяснить, почему среди окружающих его вещей есть живые предметы, которые возникают (рождаются), растут (развиваются), умирают. Для объяснения этого изменения в пределах одной вещи он использовал идею стоиков о зародышевых (семенных) причинах. Эти причины и являются причиной возникновения вещей, их роста, развития и умирания. 
Учение о времени. Августин не согласен с античными философами, прежде всего, с Аристотелем, в том, что мерой времени является равномерное круговое непрерывное движение небесных светил. С точки зрения Августина, время не возникает из движения небесных объектов. Он приводил аргументы из Библии (с точки зрения представителей средневековья, Библия – это истина в последней инстанции). В Ветхом Завете имеется сюжет, связанный с Иисусом Навином (еврейским полководцем). Для того, чтобы одержать победу над врагами, Иисус Навин однажды попросил у бога остановить Солнце, и бог остановил Солнце. Тем самым день был продлен, Солнце остановилось, а время продолжало течь, и Иисус Навин победоносно закончил битву. Используя этот пример, Августин и говорит, что время не зависит от движения небесных объектов.

Августин утверждал, что наблюдать и измерять можно только настоящее. Прошлое и будущее нельзя ни наблюдать, ни измерять. С точки зрения Августина, существует только настоящее – нет ни прошлого, ни будущего. То, что обычно называют прошлым и будущим, с его точки зрения, не совсем правильно – более правильно называть это настоящее прошедшего, настоящее будущего, так же, как настоящее настоящего. По мнению Августина, настоящему настоящих предметов следует сопоставить определенное движение души – созерцание, настоящему прошедших предметов – память, настоящему будущих предметов – надежду. Тем самым настоящее Августин увязывал с созерцанием, прошлое – с памятью, будущее – с надеждой. 
Учение о человеке. Августин был против позиции Аристотеля, который считал, что существует три вида души (растительная, животная и разумная). С точки зрения христианской традиции только человек создан по образу и подобию бога. Следовательно, только человек должен обладать душой. Человеческая душа – это разумная душа; она бессмертна и бестелесна. Более того, человеческая душа – это своего рода разумная субстанция. Исходя из этого, Августин дает определение души: душа – это разумная субстанция, приспособленная для управления телом. Основные качества человеческой (разумной) души – это мысль, память и воля. При этом Августин на первое место ставит не рациональное начало (мышление), а иррациональное начало (волю). С его точки зрения, приоритет в активности человека следует отдавать волевому началу. Воля является определяющим фактором в поведении человека. 

Августин учил о свободе воли человека. Несмотря на то, что Августин учил о том, что все предопределено богом, он все-таки допускал наличие свободы воли у  человека. В самом деле, субъективно человек свободен, однако, все, что он делает – это делает через него бог. 
Соотношение между верой и разумом Августин решал в пользу веры. С его точки зрения, человеческий разум слаб; он был ослаблен в результате грехопадения Адама и Евы. Поэтому всякий раз в познании человек должен искать опору, и эта опора должна быть в вере. Отсюда и следует основной тезис Августина: верь, чтобы понимать. 
Схоластика.

Термин схоластика происходит от латинского термина школа. Первоначально схоластика являлась школьной философией. С XII века ее стали преподавать в средневековых университетах. 
Основным вопросом средневековой схоластики является проблема соотношения между истинами веры и истинами разума. Большинство схоластиков решали эту проблему в пользу веры. 
В зависимости от решения этой проблемы различают два направления схоластики: номинализм и реализм. Реализм – направление схоластики, согласно которому универсалии (общие роды, общие понятия) существуют реально (т.е. независимо от человека, человеческого сознания, человеческого мышления, речи). Познание возможно лишь с помощью разума, ибо лишь разум способен посчитать общее. Представители номинализма, напротив, считали, что универсалии не существуют реально; универсалии – это все лишь имена вещей, а не сами вещи (перевод. nomen – имя). Они отдавали приоритет воле над разумом, отрицали возможность существования общих понятий.
Основной представитель реализма – Ансельм Кентерберийский. С его точки зрения, такие универсалии, как истина, добро, справедливость существуют сами по себе, вне зависимости от истинных понятий, добрых поступков или справедливых  действий (это так называемый крайний реализм). Более того, Ансельм Кентерберийский использовал свое учение для доказательства существования бытия бога: из того факта, что в сознании человека существует понятие о безусловно совершенном существе с необходимостью следует, что это безусловно совершенно существо существует, и это есть бог. 
Представителем крайнего номинализма являлся Росцелин. Он считал, что реально существуют лишь единичные вещи, а общие роды, общие понятия, универсалии (и общее вообще) – это просто звуки человеческой речи. 
Альберт Больштедский решал проблему соотношения общего и единичного, основываясь на философских идеях Авиценны. С его точки зрения, общее существует в трех смыслах: 1)общее существует до вещей, как идея в уме бога, взирая на которую, бог и творит единичные вещи. 2)общее существует в самих вещах, как единое во многом 3)общее существует после вещей, как отвлеченное понятие о вещах в уме человека. 
Уильям Оккам.

Еще один представитель номинализма (относящийся к зрелому периоду развития средневековой схоластики) - Уильям Оккам. С его точки зрения, реально существует лишь единичное, а общее существует лишь в уме, сознании человека. По его мнению, общее не может существовать в единичных вещах, ибо тогда общему необходимо будет приписать единичное существование, что противоречит самому статусу общего. 
Для того чтобы объяснять образование в уме человека отвлеченных понятий, Оккам ввел понятие интенция. Под интенцией он понимал устремлённость, направленность души на предмет познания. Без интенции невозможно образования универсалий. Универсалия – это интенция души, которая по своей природе такова, что сказывается во многом.
Оккам выделил два уровня знания: 1)интуитивное знание, под которым Оккам понимал наглядное, чувственное знание, применимое для констатации существования или не существования вещей 2)абстрагированное (абстрактное) знание, которое выражается в общих понятиях.
Терминизм. Оккам использует также учение о терминах (так называемый терминизм Оккама). Термины – это простейшие элементы всякого знания, которые обычно обозначаются словом. Сами по себе термины, или слова единичны, общими они становятся в уме человека в зависимости от придания им определенных значений. 

С точки зрения Оккама, термины становятся знаками в том смысле, что они замещают конкретные чувственно воспринимаемые вещи в речи и мышлении человека. При этом термины могут быть естественными (которые соотносятся с конкретными вещами) и искусственными (которые соотносятся со свойствами). 

Оккам подразделил термины на термины первичной интенции и термины вторичной интенции. Термины первичной интенции направлены на внешние предметы, а термины вторичной интенции – на термины первичной интенции. В связи с этим Оккам выделял следующие типы наук: 1)реальные науки, в которых рассматривается бытие и соотношение понятий к вещам 2)абстрактные науки, или логика, где рассматривается соотношение понятий к понятиям, а не понятий к вещам. 

В эпоху Оккама в рамках реализма существовало очень много псевдообобщений, которые являлись тормозом для научного познания. Для того чтобы преодолевать их, Оккам выдвинул положение, которое впоследствии было названо бритвой Оккама. В наиболее часто встречающемся выражении оно звучит так: «То, что можно объяснить посредством меньшего, не следует выражать посредством большего». Впоследствии в исторической традиции оно получило следующую формулировку: «Сущности не следует умножать без необходимости».
Фома Аквинский.

Фома Аквинский – представитель средневековой философии, его основное произведение – «Сумма теологии». 

Проблему соотношения веры и разума Фома Аквинский решал следующим образом: если возникает противоречие между священным писанием и истинами разума, то следует отдавать приоритет истинам веры, а не истинам разума. Однако, если некоторые истины можно познавать как с помощью веры, так и с помощью разума, то в процессе познания и обучения следует отдавать предпочтение процедурам, связанным с разумным пониманием. 
Решение проблемы о соотношении общего и единичного у Фомы Аквинского следующее: в окружающем мире реальных вещей существуют лишь единичные вещи, но в то же время реально существует и общее как идеи в уме бога. 
Фома Аквинский знаменит тем, что изобрел космологическое доказательство бытия бога. Он считал, что можно доказывать, двигаясь либо от причины к следствию, либо от следствия к причине. Если следствие более очевидно и более прозрачно, то при доказательстве, естественно, следует идти от следствия к причине. Фома Аквинский считал, что бытие бога само по себе не самоочевидно, поэтому следует доказывать его существование, двигаясь от следствия к причине. 
С точки зрения Фома Аквинского, существует пять путей доказательств бытия бога. Первое доказательство связано с понятием движение. Совершенно очевидным является то, что человек наблюдает с помощью органов чувств, что нечто в мире движется. Фома Аквинский, использует тезис Аристотеля «всякое движущееся движется чем-нибудь, отличным от него» и рассматривает движение переход (изменение) из состояния потенциального в состояние актуального, при этом ни один объект не может одновременно находиться в потенциальном и актуальном состоянии. Таким образом, ни одна вещь одновременно в одном и том же смысле, в одном и том же отношении, одним и тем же образом не может быть движущей и движимым. Отсюда следует, что для одного движущегося предмета причиной его движения является другой движущейся предмет, а для него, в свою очередь, третий движущийся предмет, и так далее. Однако Фома Аквинский, подобно Аристотелю, не признает дурную бесконечность, т.е. этот ряд не может быть бесконечным. Если не будет перводвижителя, то не будет второго движителя, соответственно, не будет третьего движителя и так далее. Поэтому следует признать, что существует перводвигатель, и это есть бог. 
Второе доказательство основано на понятии о производящей причине. В самом деле, можно наблюдать, как одна вещь является причиной другой, причиной другой является третья вещь, и так далее. Однако, с точки зрения Фомы Аквинского, ни одна вещь не может быть причиной самой себя, ибо тогда эта вещь должна предшествовать самой себе, что невозможно. Далее доказательство аналогично предыдущему доказательству с движением. Есть первая причина, есть конечная причина, и между ними должна быть средняя причина. Если не будет изначальной причины, то не будет средней причины, соответственно, тогда не будет конечной причины. Этот ряд причин представляет дурную бесконечность. Поэтому следует признать, что существует изначальная причина всех причин, и это есть бог.
Третье доказательство исходит из понятий возможность и необходимость. С точки зрения Фомы Аквинского, очевидно, что существуют вещи, в которых есть возможность быть и не быть. Поэтому должен быть такой момент существования мира, когда ничего нет. Однако наши чувства доказывают обратное. Поэтому существуют не только случайные вещи, но и вещи по необходимости. Для каждой необходимой сущности её причиной является другая необходимая сущность, а для неё, в свою очередь, должна быть третья необходимая сущность. Этот ряд не может быть бесконечным. Следовательно, необходимо допустить существование самодовлеющей необходимости, которая не нуждается для своего существования в какой-либо другой необходимости, а является сама причиной необходимости всех других необходимостей. Это и есть бог.
Четвертое доказательство бытия бога связано с различными степенями качеств, присущих различным вещам. Одни вещи люди оценивают более истинными, другие – менее истинными. Одни вещи – более совершенными, другие – менее совершенными. Одни – более добродетельными поступками, другие – менее добродетельными поступками. Поэтому должен существовать предел, относительно которых вводятся степени качеств. Этот предел различных качеств, или совершенства, по мнению Фомы Аквинского, и есть причина всех остальных степеней качеств, и это есть бог. 
Пятое доказательство исходит из распорядка природы. Фома Аквинский, точно так же, как и Аристотель, распространяет целесообразность на все объекты как живой так и неживой природы. Фома Аквинский утверждает, что неразумные существа в своем движении и изменении идут к некоторому определенному состоянии, т.е. имеются некоторые цели, к которым они движутся. Однако, поскольку у них нет разума, они не могут ни ставить эту цель, ни идти к этой цели. Поэтому следует признать, что есть разумная сила, определяющая для них цель. Другими словами, есть существо, которое определяет цель для всего в мире. И это есть бог.
Далее рассмотрим философские идеи пионеров современного естествознания: Леонардо да Винчи и Галилея. 
Леонардо да Винчи.

У Леонардо да Винчи нет специальных произведений по философии и науке. Он шифровал свои записи в записных книжках. Однако из того, что удалось расшифровать, можно выделить некоторые гносеологические и методологические идеи.
Гносеология и методология. Наставником всех наставников является опыт, а не авторитет. Мудрость является дочерью опыта. Минимальным условием достижения истины является опыт. Однако речь идет не о пассивном созерцании, а об активном и целенаправленном опыте – эксперименте. Но одного лишь экспериментирования и практической применимости недостаточно для достижения достоверности истины. Для этого необходимо теоретическое осмысление результатов эксперимента. Он находил применение математическому аппарату для осмысления. В этом смысле основной научной дисциплиной является математика. Механика не рассматривалась как специальная наука, а понималась как искусство изобретения машин и инструментов.
Леонардо да Винчи считал, что в познании следует сочетать аналитический и синтетический методы. [см. продолжение в лекции 9].
Галилей.
В дальнейшем идеи Леонардо да Винчи об экспериментально-математическом методе познания развивал Галилей. Основное произведение Галилей – «Диалог о двух главнейших системах мира – птолемеевой и коперниковой». 

Галилей, так же как и Леонардо да Винчи считал, что одним из средств познания природы является эксперимент. При этом следует проводить экспериментальные исследования с использованием математического аппарата. Галилей считал, что следует соединять резолютивный (аналитический) метод и композитивный (синтетический) методы.

Анализ – это расчленение явлений на простейшие элементы и проведение с этими элементами экспериментов. На основе этого эксперимента выдвигается гипотеза для объяснения данных эксперимента. Далее с помощью дедуктивного (композитивного) метода выводится следствие и проводится его проверка. Вся эта процедура называется композитивно-аналитическим методом.

С Галилеем связывают начало философии науки. Галилей выдвинул следующие три тезиса философии науки: 1)Ученый стремится к нахождению истинной теории, то есть такого описания мира, в частности, его регулярности и законов, которое было бы также и объяснением наблюдаемых фактов. Это значит, что описание фактов должно выводиться из теории, соединенной с некоторыми утверждениями – начальными условиями 2)Ученый может достигнуть успеха в окончательном обосновании истинности научных теорий, не подлежащем никакому разумному сомнению 3)Лучшие и истинные теории описывают сущности или сущностную природу вещей, те реальности, которые лежат за явлениями. Такие теории не нуждаются в дальнейшем объяснении и не допускают его. Нахождение этих теорий и есть конечная цель ученого. 

Эти тезисы были подвергнуты критике в конце XIX-начале XX вв. Эрнстом Махом, Пуанкаре, Гейзенбергом и Куттером. 
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