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Úvod do filosofie

Odpověď na otázku co je filosofie je velmi problematická. Lze tvrdit, že je vlastně prvním filosofickým problémem. Na rozdíl od jiných vědních oborů filosofie nemá a ani neměla přesně stanovený a jasně vymezený svůj předmět.

Filosofie - z řeckého filein (mít rád, toužit po něčem) a sofia (moudrost, zdatnost) 

= soustavné, racionální a kritické zkoumání skutečnosti, světa a člověka, případně toho, co je přesahuje (metafyzika). Není to jen akademická disciplína, ale i způsob života.

Platón řekl, že filosofie začíná „údivem“ . Říká se rovněž, že největšími filosofy jsou právě děti, protože kladou nejvíce otázek.

Lidé si kladli otázky od nepaměti, zpočátku vysvětlovali prostřednictvím mýtů (vyprávění). Mýtus je příběh symbolickým nebo náboženským významem. 

Filosofie vzniká asi před 2500 lety, ale první filosofické myšlenky se objevují již před 4500 lety v Indii, Číně, Egyptě, Mezopotámii.

Evropské filosofické myšlení vzniká v Řecku na přelomu 7. a 6. století př. n. l.

Vztahy filosofie k jiným formám vědění

1.  Filosofie a věda

Filosofie je universální, ucelená věda, která se snaží všechny poznatky zařadit do jednoho celku x vědy jsou speciální, tématicky omezené, zaměřené jen na svoji oblast, 1 téma, pokrok, vývoj, závěr. Věda dosahuje pokroku, kdežto filosofie se pohybuje v kruhu - klade si stále stejné otázky, v době antiky byly součástí filosofie všechny vědy, osamostatnění kolem 19. století.

2. Filosofie a náboženství

Ptají se na stejné otázky, snaží se popsat celistvost světa a místo člověka na zemi. Ve středověku byla filosofie „služkou církve“; filosofie je založena racionálně, je to rozumová věda, kdežto náboženství je založena na iracionálních pravdách, nelze je rozumově doložit ani proti tomu něco rozumově namítnout (zmrtvýchvstání, trojjedinost Boha, početí Marie tím že do ní vstoupil Duch Svatý). Vztah mezi filosofií a náboženstvím = vztah rozumu a víry.

3. Filosofie a mýtus

Mýthos = slovo z řečtiny, vyprávění, příběh; mytologie - soubor mýtů.

Mýtus byl původně příběh, který měl vyprávět základní otázky o vzniku světa, o tom jak se mají lidé chovat - většinou iracionální fantaskní postavy; filosofie vniká v antickém Řecku jako protiklad proti mýtu, kdy lidé začali zpochybňovat mytologický vznik světa. První filosofové se snažili vykládat vznik světa na základě racionálních idejí - tomuto přechodu se

říká přechod od mýtu k logu, snaha o racionální výklad světa ze světa samého, nestvořil jej bůh.

4. Filosofie a umění

Úzká souvislost; nejstarší filosof. myšlenky měli uměleckou podobu - Platón mistr literát i filosof. Také ve 20. století - existencialisté: Jean Paul Satyre, Albert Camus.

5. Filosofie a ideologie

Filosofie je neustále na cestě za pravdou, nevlastní ji, ale hledá ji a odpovídá si většinou otázkami; ideologie vždy vyjadřuje zájmy určité skupiny lidí a pohled na svět je ovlivněn zájmem (třídní, stranický) a tento zájem je nadřazován požadavku pravdy, ideologie - intolerance k jiným názorům, fanatismus, vlastní neomylnost.
Otázky:

1. Ontologické (obros = bytí) – z čeho vznikl svět, co bylo prvotní?

2. Gnoseologické (gnosi = poznání) – je svět poznatelný? A jak?

3. Antropologické (antropos = člověk) 

4. Etické (dobro – zlo).

5. Estetické (krása).

6. Logické (správné myšlení).

7. Kosmologické (otázky vesmíru a světa).

Filosofie tedy nejsou definitivní odpovědi, ale přesto se po filosofii vyžaduje, aby se neptala po smyslu života, ale rovnou jej stanovila. 

Filosofické disciplíny:

Ontologie 

Gnoseologie

Antropologie

Etika

Axiologie (hodnota) – hodnocení v nejobecnějším slova smyslu (hierarchie hodnot).

Dějiny filosofie:

1. Antická filosofie

· Předsokratovské období (7.-5. stol. př. n. l.)

· Klasické období (5.-4. století př. n. l.)

· Helénismus a období pozdní antiky (4. st. př. n. l. – 529 n.l.)

2. Filosofie středověku (poč. st. až 15. století)

3. Filosofie období renesance (14.-16. století).

4. Filosofie období osvícenství (17.-18.století).

5. Filosofie 19. století.

6. Filosofie 20. století.

Hlavní filosofické disciplíny

ONTOLOGIE = filosofická nauka o bytí.

Každá jednotlivá věc, vlastnost nebo činnost má vždy nějaký vztah k existenci – říkáme, že je něčím, co je, co existuje. Je ovšem mnoho různých způsobů existence – některé existují aktuálně(v přítomnosti), jiné v možnosti (zítra bude asi pršet) a jiné jsou pouze ve fantazii (okřídlený kůň). Komplikace nastávají v okamžiku, kdy chceme definovat „bytí“. Většinou k tomu používáme další tvary nebo synonyma: bytí jest, to co je….

Ontologické otázky jsou velmi složité. O bytí se dovídáme prostřednictvím smyslů. 

Někdy se místo termínu ontologie používá termín „metafyzika“. Jsou však filosofové, pro které jsou tyto problémy „pseudoproblémy“ (například pozitivismus).

Základní terminologie vztahující se k problematice bytí:

Monismus = v základu se spojuje jediný princip, jediná substance. Monismus má dvě podoby: - materialismus = podstata světa má materiální podobu (hmota) – Thales (voda) a

idealismus = podstata světa má duchovní podobu (duch, idea, myšlenka). Pokud tato nehmotná substance existuje nezávisle na našem vědomí, hovoříme o idealismu objektivním (Platón-idea) a pokud existuje jen závisle na našem vědomí, jde o idealismus subjektivní(Georgie Berkeley).

Dualismus = základem světa jsou dvě rovnocenné substance, které existují pouze společně (René Descartes).

Pluralismus =hovoří o více podstatách světa. Ty mohou mít buď povahu hmotnou (Demokritos – atomy) nebo nehmotnou (Leibniz – monády).

S otázkami podstaty světa souvisí i následující názory:

Teleologie = názor, že svět má předem daný cíl.
Determinismus = z každé příčiny lze odvodit jednoznačný následek.
Indeterminismus = vývoj předchozím stavem podmíněn není a děje se náhodně.

GNOSEOLOGIE = neboli noetika, tedy nauka o poznání světa. 
Zabývá se zkoumáním zákonitostí lidského poznání, tzn.původem poznání, cestami poznání, možnostmi a hranicemi poznání a také jeho pravdivostí. V rámci gnoseologie se řeší i otázky vědeckého poznání (epistemologie) a součástí byla i logika.

Filosofové vždy v procesu poznání rozlišují subjekt poznání (kdo poznává, aktivní prvek) a objekt poznání (co je poznáváno, pasivní prvek). Filosofové, kteří popírají možnosti objektivního lidského poznání patří ke směru agnosticismus (David Hume). Ti, kteří připouští možnosti objektivního poznání, ale liší se v cestách poznání jsou gnostici. 

V 17.století vznikají dvě základní varianty gnosticismu – empirismus (základním a rozhodujícím pramenem našeho poznání je zkušenost, smyslové poznání, tj.počitky, vjemy a představy)- John Locke a racionalismus (jediný možný zdroj poznání je rozum) – René Descartes. Úzce spjat s empirismem je senzualismus (na rozdíl od empirismu ztotožňuje poznání s vnímáním, uznává tedy pouze vnější zkušenost) - pozitivismus.

Zvláštní postavení v otázce poznatelnosti světa zaujímá Immanuel Kant, který je často označován za „částečného gnostika či částečného agnostika“.

V oblasti gnoseologie se vyznačují ještě následující přístupy a to:

Naivní realismus = víra, že věci jsou takové, jak se nám jeví,jak je vidíme.

Skepticismus = pochybování o možnostech lidského poznání (Pyrrhon – trópy).

Dogmatismus = nekritické lpění na určitém názoru nebo nauce, o jejíž platnosti není připouštěna žádná diskuse. 

ANTROPOLOGIE (filosofická) – nauka o člověku. 

Základní otázky života člověka nemohou vyřešit jen konkrétní disciplíny (psychologie, sociologie…). Filosofie zkoumá člověka ve vztahu k jeho bytí.

Pojetí člověka se měnilo s rozvojem filosofie:

Antika – chápala člověka jako součást kosmu a přírody, člověk byl charakterizován jako živočich obdařený rozumem. První filosofové ve starověkém Řecku se člověkem jako takovým nezabývali. Antropologický obrat nastává teprve s vystoupením sofistů, kteří postavili do centra své pozornosti ne přírodu (nejstarší období řecké filosofie), ale člověka.

Středověk – člověk byl nazýván obrazem božím a byl postaven na nejvyšší stupeň stvoření. 

Novověk – znamená obrat ke člověku, člověk j chápán ve vztahu ke světu, druhým lidem i sobě samému (humanismus a renesance). Nastupuje i obrat v oblasti víry (reformace). 

19. století – po jednostranném zdůrazňování myšlenkové činnosti člověka, se pokoušejí filosofové o posun jiným směrem. Například Marx vidí v člověku především jednající bytost, Schopenhauer a Nietzsche ztělesnění člověka jako vůle.

20. století – člověk jako bytost jednající a tím si utváří vlastní existenci (která se liší od prostého bytí člověka (existencialisté – J. P. Sartre a A. Caus).  

Filosofie starověké Indie

Z hlediska zeměpisného i duchovního je Indie „svět sám o sobě a pro sebe“ > Indie je jednou z nejstarších kolébek lidské kultury - po Číně 2. nejlidnatější země světa (hovoří se zde 14 hlavními jazyky – úředním jazykem je hindština a angličtina + více než stovka menšinových jazyků). Indie je země s vlastní kulturní identitou a odtud také pocházejí i nejstarší známá písemná svědectví  o filosofických úvahách – pol. 2. tisíciletí př. n. l. 
Charakteristika období a společnosti

* 1500 př.n.l. je obdobím formování prvních států na území dnešní Indie (převládají silné  patriarchální  vztahy).V čele státu stál panovník (rádža), který se opíral o moc pozemkové aristokracie a kněžské šlechty (bráhmani).
*  Společnost se dělila na VARNY = vrstvy, které se staly základem kastovního systému v Indii ( kasty byly oficiálně zrušeny indickým občanským zákoníkem v roce 1954 ):

· bráhmani ( kněží – nejvyšší postavení )

· kšatrijové ( vládcové, vojenská a pozemková aristokracie )

· vaišjové    ( svobodní lidé – řemeslníci, obchodníci, zemědělci a pastevci )

· šúdrové    ( podrobené původní kmeny )

· párjové     ( váleční zajatci a otroci ).

*    Ve starověké Indii převládal POLYTEISMUS ( náboženství s uctíváním mnoha bohů ).

Periodizace dějin indické filosofie

1.  VÉDSKÉ  období  (1500 – 500 př.n.l.) = období pojmenované podle spisů Véd ( příručky starých indických kněží > zaznamenáno vše, co je potřebné pro náboženské rituály – hymny, formule, výroky ).

· Období starovédské – období hymnů (1500 př.n.l.-1000 př.n.l.) – nerozlišovali živé a neživé, nejstaršími bohy byly živly, první tázání po prazákladu světa.

· Období obětní mystiky (1000 př.n.l. – 750 př.n.l.) – vznik kastovního systému, zvláštní postavení brahmánů.

· Období upanišad (750-500 př.n.l.) – nauka určená těm, kteří sedí blízko mistra. Nauka má esoterický charakter. Objevují se pojmy: brahma, atmán, samsará, mókša.

2.  POVÉDSKÉ období (500 př.n.l.– 1000 n.l.) = klasické období, velkých filosofických systémů (náboženská a myšlenková pluralita spojená s tolerancí k názorům, zakladatelé byli konkrétní historické osobnosti, filosofické myšlenky blízké širokým lidovým masám).

· Védy

Charakteristika Véd = posvátné knihy „starých“ Hindů.

     Souhrn literárních textů vytvořených neznámými autory v průběhu celého védského období od roku 1500 př.n.l. ( 6x rozsáhlejší než Bible ).

Obsah Véd = mystické a náboženské myšlenky, které zahrnovaly i první filosofické úvahy o světě, člověku a etice. Každý z véd je rozdělen do 4 oddílů:


- mantry
( hymny a modlitební formule )


- bráhmany
( návody na užívání mantry )


- áranjaky
( tzv. „lesní texty“, určené poustevníkům žijícím v lesích )


- upanišady
( tzv. „tajné nauky“ různých autorů ).

Upanišady ( odvozeno ze sanskrtského „upa“ = blízko, a „sad“ = sedět > nauka určená těm, kteří „sedí poblíž Mistra“, tedy přístupná jen zasvěceným) jsou nejzajímavější z filosofického hlediska > obsahují 2 základní filosofické myšlenky :


- 1. nauka o BRAHMA (původně modlitba, později posvátné vědění = světová duše, duše vesmíru) nauka o ÁTMAN (původně dech, později podstata „vlastního já“ = duše člověka)


- 2. nauka o REINKARNACI = koloběhu života (převtělování duší člověka a jejich spasení, kdy o další existenci lidské duše v příštím životě rozhodují naše skutky v předchozím životě = tzv. KARMAN; nejvyšším cílem je vysvobození duše ze života plného utrpení cestou askeze a dosažení nirvány ).

Ad 2) Charakteristika staroindické filosofie

Filosofie v období povédském (500 př.n.l. – 1000 př.n.l.) se rozvíjela v rámci mnoha filosofických směrů a ve své podstatě se dělila na 2 základní systémy :


1. NÁSTIKA = neortodoxní filosofické směry (tzv. „nepravověrné“), popírající autoritu Véd a učení bráhmanů: - džinismus, buddhismus a čarváka (lókajáta).


2. ÁSTIKA    = ortodoxní filosofické směry (tzv. „pravověrné“), opírající se o autoritu Véd a učení bráhmanů > nejvýznamnějších bylo 6, které vždy tvořily dvojici >

- njája a vaišéšika

- púrva-mímánsa a védanta

- sánkhja a jóga.

Nástika
Charakteristické rysy :


· Odmítání a pochybování o autoritě Véd a náboženství bráhmanů > snaha založit vlastní náboženství a filosofii (hlásání náboženské plurality).

· Autoři filosofických směrů nebyli anonymní, ale konkrétní historické osobnosti (např. Mahávíra).

· Filosofie ztrácí charakter tajné nauky (jen pro zasvěcené) > filosofická učení se obrací k širokým nejnižším vrstvám (k nejnižším kastám, kterým bylo vědění odpíráno).

· Filosofická učení nepoužívají jazyka učenců, ale užívají běžné mluvené řeči 
(lidového jazyka).

Džinismus

vznikl jako výsledek vývoje učení ( zejména etika ) starověkých „mudrců“ v 6.st.př.n.l.   

Zakladatelem byl VARDHAMÁNA, nazývaný MAHÁVÍRA („Velký hrdina“, asi 549 - 468 př.n.l.). 

Pocházel ze vznešené knížecí rodiny, která pokládala znovuzrození za prokletí a sebevraždu za nejen za dovolenou, ale dokonce za záslužnou > svůj život končili dobrovolným vyhladověním. Mahávíra se zřekl ve věku 28 let světských radostí, rozdal veškerý majetek, opustil rodinu (ženu i dceru) a stal se putujícím asketou – žil pouze z almužen a meditoval dle přísných pravidel. Ve 40ti letech dosáhl „osvícení“ a založil tak velké filosoficko-náboženské hnutí (v té době asi 14 000 stoupenců). Svůj život také ukončil dobrovolným vyhladověním!

Charakteristika džinismu – učení Mahávíry šířili hlavně jeho žáci, kteří věřili, že byl jedním z mnoha džinů ( v sanskrtu „džaina“ = vítěz nad koloběhem života ) – „vykupitelů“, kteří se pravidelně zjevují na zemi. Džinismus je filosoficko – etické učení, které ukazuje cestu k osvobození duše od podléhání žádostem > cílem džinismu je dosažení tzv. „svatosti“ (spása duše, vzdát se všeho pozemského) a to cestou dodržování 5ti mravních příkazů (slibů) :

· nelhat ( nevést nepravdivé řeči )

· nekrást ( nebrat, co mi není darováno )

· sexuální zdrženlivost ( zříci se světské rozkoše )

· nehromadit majetek ( nevlastnit majetek )

· respektovat život ( nezabíjet nic živého = AHINSA ) .

Ahinsa znamená tzv. cestu nenásilí, např. nezabíjet ani neobětovat žádné zvíře > proto požadují dodržovat vegetariánskou stravu; přecezovat vodu, aby z ní odstranili drobné živočichy; nosit roušku přes nos a ústa, aby nevdechli hmyz; zametat při chůzi před sebou půdu, aby nezašlápli živého tvora.

Chrámy a slavnosti – džinistické chrámy patří k nejkrásnějším stavbám v Indii, kde věříci obětují džinům (ne bohům) jídlo, květiny, peníze a vonné esence.

Pojetí světa – v ontologii jsou džinisté představitelé DUALISMU > svět nebyl stvořen bohem, ale od věčnosti má 2 složky : DŽÍVA (individuální, oživená nehmotná duše) a ADŽÍVA (neoduševnělá hmota). Džíva je obdařena vševědoucností, mravní dokonalostí a věčnou blažeností ( nesmrtelností ) > během života však dochází ke spojení s tělem (hmotou) a podléhá tak světským touhám > stává se smrtelnou. Spasení duše lze dosáhnout přísnou askezí a oproštěním se od pozemských vlivů cestou dodržování přísných mravních příkazů (ctností).

Význam džinismu – džinismus zůstal pouze indickou záležitostí, pro přísnost svých mravních příkazů se v širších vrstvách moc nerozšířil a džinisté zůstali elitní, ale významnou menšinou > v současné době čítá asi 3 miliony stoupenců. Od 1.st.n.l. se džinisté rozdělili na 2 větve : Bíle odění (Švétambarové – chodí v bílých rouších, umírněnější ve svých zásadách) a  Vzduchem odění (Digambarové – chodí zásadně bez oděvu).

Velkým zastáncem ahinsy byl Mahátmá Gándhí ( 1869-1948 ), indický národní vůdce a myslitel, který se zasloužil o indickou nezávislost ( 1947 ). Ačkoli byl hinduistou, askezi a nenásilí si zvolil jako hlavní zásady své politiky > nakonec byl však zavražděn hinduistickým fanatikem !
„Slabí lidé nedokážou nikdy prominout. Umět prominout je vlastností silných.“

„Ty a já jsme jedno. Nemohu ti ublížit, aniž bych poranil sebe.“

Buddhismus
vznikl jako filosofický směr pravděpodobně na přelomu 6./5. st.př.n.l. > jehož základy vytvořil Gautama Buddha > jméno Buddha ( v sanskrtu „ probuzený, procitnuvší“ ) začal používat sám až po svém osvícení! Buddhismus se zrodil jako protiklad bráhmanismu a kastovnímu sytému a je chápán jako náboženství, filosofie, životní postoj a moudrost !!!
V současné době se jedná o jedno z nejrozšířenějších světových náboženství (vyznává jej asi 150 milionů lidí ). Někdy je buddhismus označován jako ateistické náboženství 

(k dosažení osvobození není třeba víra v Boha, ale víra v mravní ideál, znovuzrození a spasení). Zakladatelem buddhismu je podle legendy SIDDHÁRTHA  GAUTAMA (asi 563 - 483 př.n.l. ). Siddhártha („Ten, který dosáhl cíle“) se narodil jako potomek královského rodu Šákhjů v Kapilavastu, hlavním městě ležícím na jižním úpatí Himaláje. Byl vychováván v přepychu a bohatství, od 7 let byl vzděláván v 64 vědách a uměních (podle prorockého snu jeho matky se otec snažil prince odvracet od toho, co by ho mohlo upozornit na bídu a utrpení světa). 

 Princ však na svých procházkách královskou zahradou spatřil postupně starce, nemocného, žebráka i mrtvého. Naposled uviděl mnicha, v jehož rysech se zračil jasný pokoj, povznesený nad všechnu bídu světa > tyto obrazy bídy, nemoci, utrpení a smrti vyvolaly odpor k jeho přepychovému prostředí. Ve svých  29 letech se rozhodl vzdát se majetku, práva na vladařský trůn, v noci opustil manželku i malého syna a odebral se do samoty v cizí zemi, kde se oddával nejpřísnější askezi při studiu textů hinduismu (zhubl na kost, vypadaly mu vlasy). Pak ale poznal, že tento způsob sebetrýznění a askeze nemá smysl a začal hledat novou cestu v sobě samém. Upustil od askeze a usedl pod strom, kde tak po 7 letech dosáhl svého poznání a stal se ve 35 letech Buddhou, který se vydal sdělit své poznání lidem. Až do své smrti 

(údajně zemřel na úplavici) žil Buddha jako putující kazatel.

Základ Buddhova učení – z období Buddhova života neexistují žádné písemné zprávy. Jeho učení bylo postupně jeho žáky uspořádáno do 3 sbírek písem = TRIPITAKA (tzv. „košů“ - koš nauky, disciplíny a komentářů). Základem buddhismu jsou 3 klenoty = Buddha, dharma a sangha.
DHARMA = Buddhova nauka nebo také cesta, mravní zákon světa >  filosofický základ (jádro nauky) tvoří 4 vznešené ( ušlechtilé ) pravdy:
      1. Život je plný utrpení ( duhkha ) = vše je strast ( např.zrození, stáří, nemoc, smrt ) > stav, kdy je člověk nejistý a nespokojený.

      2. Příčinou utrpení je touha ( tršná ) = žádostivost, „žízeň“ po životě, po rozkoši.

      3. Odstraněním touhy vede k odstranění utrpení = překonáním sobecké žádostivosti člověk dosáhne dokonalé vyrovnanosti a svobody.

      4. K odstranění žádostivosti vede osmidílná stezka = praktický návod příkladného života (mravnost, meditace a moudrost): pravý - názor, rozhodnutí, řeč, jednání, žití, bdělost, snažení a soustředění. Cílem této 8dílné stezky je dosažení NIRVÁNY ( v sanskrtu stav „vyhasnutí plamene“ ) = stav věčného klidu, blaženosti a dokonalosti > tímto způsobem člověk dosáhne osvícení (osvobození od všech tužeb, probuzení lásky a svobody, pokory, smíření, tolerance) a ukončí tak koloběh života = SANSÁRA. 
SANGHA = buddhistická mnišská komunita, která praktikuje buddhistický život a vyučuje mu ostatní. Jako vodítko pro praktický každodenní život stanovil Buddha 5 přikázání (tzv. „patero“ = Pančašíla):

· neubližovat živým tvorům ( ahinsa )

· nekrást ( nebrat, co nebylo darováno )

· necizoložit ( zdržet se nepovoleného sexuálního styku )

· nelhat ( nevést prázdné a nepravdivé řeči )

· nepožívat opojné nápoje a látky.
Význam buddhismu:


Je neustálou negací (= odmítáním ) > neexistuje Bůh, neexistuje žádné trvalé bytí, neexistuje 

          nesmrtelná duše.

Je učením pokory a spasení .

Je filosoficko etickým učením > základem je ideál mravnosti a dokonalosti.

Je náboženstvím ateistickým > základem není víra v Boha, ale víra v člověka.

Buddhova cesta je nazývána cestou středu > zavrhuje jak život sobecké náklonnosti k rozkoším, tak přísnou praxi asketického života a zaměřil se na vnitřního duchovního života.

Důležité pojmy :

DHARMA
= nauka, zákon či cesta

SANGHA
= buddhistická komunita mnichů
SANSÁRA
= koloběh životů

NIRVÁNA
= konečný cíl, ukončení koloběhu životů (vyvanutí)

SÚTRY

= buddhistické texty, původní Buddhovo učení

MANTRA
= slovní formule (tiše či hlasitě opakujeme), která má vést k dosažení rozličných duševních stavů (např. radost, projasnění mysli, souznění s bohem ), např.

 „Óm mani padme hum“ (= „ó perlo v lotose“) má 6 slabik > očišťuje od 6-ti                                        negativních emocí (pýcha, závist, touha, nevědomost, chtivost, hněv)                                       zdokonaluje 6 druhů jednání (štědrost, vytrvalost, nadšení, soustředění, vzhled                                        a harmonické chování).
Šíření buddhismu – zpočátku vzniká buddhismus jako filosofický proud, ale od počátku našeho letopočtu se stává církví > Buddha je uctíván jako bůh, rozvíjí se církevní provoz s bohoslužbami, modlitbami, obřadními rouchy......

Z Indie se buddhismus šířil do celého asijského světa > pronikl např. na Cejlon, Barmu,Thajsko,Nepál, dále pak do Ćíny, Japonska a Tibetu. Všude se přizpůsoboval národnímu charakteru zemí a stal se základem kultury a duchovního života > v relativně “čisté” formě se zachoval v Barmě a ve formě tzv. zen-buddhismu v Japonsku.

Rozlišujeme 4 základní druhy buddhismu :

      1. HINÁJÁNA ( THÉRAVÁDA ,„Malý vůz“ ) = konzervativní směr, učení stařešinů, které je určeno užšímu okruhu zájemců; osvobození je záležitostí jednotlivce; Buddhu považují za nejvyšší vzor lidství, ale nepřisuzují mu božský charakter ( jižní větev budhismu – např. Srí Lanka, Barma, Cejlon, Thajsko, Kambodža..)

      2. MAHÁJÁNA ( „Velký vůz“ ) = liberálnější směr, který je určen pro masy lidí; podstatou  je postava  bódhisatvy ( „bytost k procitnutí“ ) - člověk, který odloží nirvánu, aby zachraňoval druhé; Buddha je chápán jako Bůh (východní větev buddhismu – např. Čína, Korea, Japonsko, Vietnam, Nepál...).

      3. ZEN-BUDDHISMUS (japonsky „zen“ = meditace) = škola mahájánského směru, který klade důraz na meditaci  ( propracovaná náročná meditace se zachováváním trojího ticha – mlčení při jídle, koupání i práci ) > žáci hledají řešení zadaného tématu od svého Mistra  (vznikl v Číně, pak se rozšířil do Vietnamu, Koreje a zejména v Japonsku > doplněno oblíbenými čajovými obřady a uměním zenových zahrad a ikebany).

       4. LAMAISMUS
= tibetský buddhismus, založen až v 15.st.; duchovní vůdce (guru) je nazýván lama, nejvyšším představitelem je dalajlama > v r. 1950 byl Tibet násilně obsazen Čínou a proto současný dalajláma (vlastním jménem Džampal Ngawang Lozang Ješe Tändzin

Gjamcch ) žije v emigraci v Indii > v roce 1989 nositelem Nobelovy ceny míru.

Lókajáta (Čarváka)
Lókajáta vznikla jako materialistické filosofické učení starověké Indie, které kritizuje  

bráhmanismus, Védy a odmítá i náboženství.

Za zakladatele je považován legendární mudrc BRHASPATI, některé části jsou připisovány ČARVÁKOVI.

V ONTOLOGII jsou představitelé pluralismu > všechny jevy a předměty ve vesmíru jsou složeny ze 4 elementů : země, voda, vzduch a oheň (v některých textech se připojuje jako pátý element éter). Jednotlivé předměty jsou složeny z atomů (neměnné a nezničitelné; vlastnosti předmětů a jevů vznikají v důsledku spojení atomů jednotlivých elementů) > vědomí jako vlastnost materiálního těla je také složeno z atomů a po smrti se rozpadají na jednotlivé elementy > odmítají existenci boha, nesmrtelnost duše a reinkarnaci.

V ETICE jsou představitelé hédonismu („hédoné“ = slast, požitek) = filosofické učení, které za nejvyšší hodnotu života považuje slast a rozkoš. Dosažení pozemské radosti a potěšení je přirozeným sklonem člověka > vzdát se požitků je jen pro hlupáky. Posmrtný život je jen klam, na tomto světě jsme jen jednou a proto je třeba užívat si života. Utrpení a bolest není možné odstranit, je možné je pouze omezit na minimum > rozkoš a slast je možné maximalizovat.

Význam lókajáty – tento filosofický směr neměl dlouhého trvání, neboť byl v ostrém rozporu s duchovním životem Indů. Svou kritikou však podnítila vznik nových filosofických směrů – zejména džinismu a buddhismu.

Ástika
Charakteristické rysy :

Směry uznávající autoritu védské tradice a bráhmanismu (tzv. „souhlasící“ s védami).

Vznikly na obranu bráhmanismu před neortodoxními filosofickými směry na přelomu letopočtů (př.n.l. /  n.l.).
Základní prameny (zdroje): Védy (zejména upanišady) a sútry >  krátká rčení, jež byla zamýšlena jako snadno zapamatovatelná shrnutí základních myšlenek                       jednotlivých systémů a vštěpována žákům (lze je chápat jako „aforismy“ vyžadující                       komentáře = návody pro chování lidí).

eposy > Mahabharáta a Rámajána (4.st.př.n.l.-4.st.n.l.) = indické národní „básně“, které obsahují pověsti o válce mezi znepřátelenými dynastiemi (popisují souboj dobra a zla a konečné vítězství řádu a dobra);  součástí jsou i filosofické úvahy o naprosté marnosti světského života a o věčné existenci bohů

Zákoník Manuův > vymezení práv a povinností kast ( doplnění myšlenek z eposů )

Purány > nejmladší texty, které vznikaly postupně mezi 4.-13. st.n.l. 

Sánkhja

Sánkhja  jako jeden z nejvýznamnějších ortodoxních systémů vzniká asi v 1.st.n.l.

     (v sanskrtu pojem označuje „číslo, výčet“ > systém, který jsoucno vymezuje výčtem toho, co obsahuje). Filosofický směr, který je označován za ateistický (není bůh tvůrcem světa) > bráhmani považovali tento systém za ortodoxní a slučitelný s Védami, neboť neodporoval kastovnímu dělení společnosti.
Za zakladetele je považován legendární mudrc KAPILA.

Ontologie  - sánkhja je dualistický filosofický směr, který uznává 2 základní prvopočátky (principy )

      světa : 

       a) PRAKRTI = prahmota, materiální princip, který je aktivní > je v ustavičném pohybu a vyvíjí se

                               (původní příroda)

       b) PURUŠA   = duchovní princip, který není aktivní ( nespočetné množství duší).

Z prakrti vzniká všechno jsoucno > přirozený svět je tak tvořen 24 principy (např. vzduch, země, oheň, voda, světlo, orgány, ....) a protějškem je 25. princip = puruša.

Živá bytost se skládá ze 3 částí :

        1. puruša
      ( duše, vědomí )

        2. jemné tělo ( inteligence, smyslové orgány a schopnosti )

        3. hrubé tělo  ( hlava, ruce, nohy, vyměšovací a rozmnožovací orgány ).

Etika ( podobná s buddhismem ) :

        - duše ve spojení s tělem podléhá touhám a proto je život plný utrpení 

        - cílem života je snaha osvobodit se od strasti ( stavu bolesti )

        - k osvobození duše ( tzv.“prozření puruši“ ) lze dojít cestou askeze (odříkání), meditace a mravních ctností ,konečným cílem praktického života je spasení.
Jóga
Jóga jako ortodoxní filosofický směr vzniká asi v 1.st.n.l. (v sanskrtu pojem znamená „sebevláda, disciplína“ ).

Je naukou o cestě k moudrosti, zdokonalení psychiky i těla a spasení > k osvobození duše od materiálního světa a spasení  jsou nutné 2 základní podmínky :

       a) duševní rovnováha (hmotné statky a život je marný – plný zla a strádání)

       b) meditace a koncentrace (přesvědčení o nutnosti poznání nejvyšší pravdy = osobního boha). Základní odlišnost jógy a sánkhji spočívá v jednom podstatném bodě – jóga uznává boha (ne však jako tvůrce a vládce světa, ale osobní bůh je chápán jako nejvyšší a nejčistší puruša).
Úzce souvisí se sánkhjou > sánkhja je teoretickým základem jógy a jóga je praktickým doplňkem  sánkhji.

Za zakladatele je považován legendární mudrc PATAŇDŽALI, jemuž jsou připisovány i základní texty jógy = tzv. jóga-sútry ( 194 súter uspořádaných do 4 knih ).

Jogínská cesta ke spasení = jogín musí nastoupit dlouhou a namáhavou cestu, chce-li na jejím konci dojít ke spasení duše ( mókša ) a dosáhnout tak osvobození od strasti a znovuzrození > tato dlouholetá cesta sebepřemáhání má 8 stupňů :

        1. kázeň (dodržovat zásady ahinsy, cudnost a pravdivost, oprostit se od veškerého egoismu)

        2. sebekázeň (dodržovat 5 příkazů : čistota, skromnost, askeze, studium, oddanost bohu)

        3. asána (správné tělesné pozice při rozjímání)

        4. regulace dechu (správný vdech, výdech a zadržování dechu)

        5. soustředění vědomí (odpoutání smyslových orgánů od vnějších předmětů)

        6. koncentrace  (soustředění myšlenek na jediný předmět)

        7. meditace a rozjímání (pomůckou je opakování posvátné slabiky „óm“)

        8. pohroužení („mystické rozjímání“ = splynutí s osobním bohem).

Na této cestě jogín získává vedlejší účinky = nadpřirozené schopnosti (např. rozumění řeči zvířat, znalost minulosti a budoucnosti, síla slona, schopnost učinit vlastní tělo neviditelným, odolnost proti trní a vodě, utišení hladu a žízně.... ).

Význam jógy = jóga je praktickým návodem zdokonalování těla a psychiky > i v současnosti roste popularita cvičení jógy.
Význam starověkého indického myšlení

V období starověku prožívalo indické filosofické myšlení největšího rozkvětu. Do Evropy se dostalo až počátkem 19.st. > studiem se zabývá tzv. INDOLOGIE (nauka o jazyce, dějinách a kultuře indických národů), např. Schopenhauer.

Pro indickou filosofii je charakteristická názorová tolerance > vzniká mnoho filosofických škol a směrů. Přes různorodost názorů lze vymezit v indické filosofii společná témata:

dharma = řád (společenský – kasty, světový, mravní, božský ) > tento řád je ohrožován činy lidí (např. násilí, touha po rozkoši, egoismus) > nutnost odstranit vše, co řád ohrožuje.
brahma = světová duše jako základ všeho bytí (duchovní princip světa a vesmíru)

átman   = duše jednotlivce (nesmrtelná > cílem je osvobodit se z tělesné připoutanosti a splynout s brahma)

karman = individuální čin, který rozhoduje o budoucnosti

sansára = koloběh znovuzrození (života) > duše člověka opakovaně reinkarnuje
mókša   = vysvobození duše z koloběhu života (konečný cíl spasení – splynutí átman s brahma).

Indické myšlení je velkou měrou vázáno na tradici (autorita Véd, mudrců či mistrů).

Pro indickou filosofii je typická praktická tendence > nejen teoretický výklad světa, ale i praktické návody ke správnému způsobu života (např. buddhismus, džinismus, jóga).

Indická filosofie klade důraz na subjektivní poznání, založené na intuici (vcítění)> splynutí s brahma.

Pro indické filosofické myšlení je typický sklon k podceňování pozemských věcí (materiální stránky života) a soustředění se na duchovní život!

Filosofie Číny

Čína je vedle Indie druhým největším kulturním centrem stejného stáří (počátky kolem r.1500 př.Kr.). Čína svou rozlohou, počtem obyvatel a zeměpisnou izolací je světem sám pro sebe. Přesto od Číňanů vzešla celá řada objevů a vynálezů: regulace řek, vynález porcelánu, střelného prachu, kompasu, papírových peněz, písma a zavedení instituce manželství. Izolace měla i jednu důležitou příčinu a tou bylo čínský jazyk a  písmo. Liší se od evropských jazyků. Čínština je jazyk jednoslabičný, izolující (nemění se, nepřebírá koncovky, nepodléhá flexi). Každá slabika se může vyslovovat s jiným přízvukem, takže jedna slabika může mít 50 – 60 významů. Písmo vychází z obrázkového písma. Naše abeceda má 25 znaků, čínská 40 000 znaků.

V čínské filosofii vynikají tyto školy:

Konfucianismus 

myšlenkový směr, který se stal kostrou politického myšlení i každodenního života.

Zakladatelem byl Kchung-c´ ( Konfucius) – 551 – 478 př.Kr.

Pocházel z vyšších společenských vrstev, pracoval ve službách knížete, vyučoval a byl i ministrem spravedlnosti. Zařídil svůj dům jako školu, nenapsal spis, ale předával své vědomosti v rozhovorech se svými žáky (později vznikl spis „Hovory“).

Středem pozornosti jeho filosofie je člověk, ne jako izolovaný jedinec, ale jako součást společnosti (státu, rodiny). Proto je jeho filosofie v podstatě sbírkou zásad chování a mravních příkazů. Je tedy etickým učením, ve kterém na prvním místě stojí blaho lidu.

Bohové podle něho nemají žádný význam, ideálem není asketický kněz, ale moudrý člověk.

Zásady:
· dobro oplácet dobrem, 

· upřímnost, spravedlnost, 

· úcta k rodičům, 

· obdiv k přírodě.

Vychází z učení klasických kanonů, především z knihy: „ I Ťing“(Kniha proměn). Patří k nejstarším filosofickým dokumentům a je založená na interpretaci 8 triagramů.

Obsah: 64 hexagramů (šestičar) odvozených z 8 triagramů. Základem těchto grafických symbolů jsou čáry: plná (JIN) a přerušovaná (JANG). Čáry znamenají doplňující se energii. Jsou protichůdné, ale neoddělitelné (den-noc, ženství-mužství, země-nebe, ano-ne….)

JANG  ______  = aktivní princip ( představuje mužnost, světlo, den, teplo, sílu, jih, pohyb – bílá barva)

JIN      - - - - -    = pasivní princip ( představuje ženskost, tmu, noc, zimu, slabost, sever, klid, černá barva )




Symbolem Jang a Jin je kruh rozdělený vlnou pohybu, kde kruh představuje vesmír, bílá „ryba“ 

(hlavou nahoru) představuje Jang, černá „ryba“ (hlavou dolů) představuje Jin. Malé kroužky opačných barev symbolizují , že v každé ze sil se nacházejí zárodky protikladů (opačných sil).

Taoismus

filosofie i náboženství.
Představuje více mystický pohled na svět (je více přírodním a individualistických učením než Konfucianismus).

Zakladatelem je Lao-c´(Laocius). Je pravděpodobně autorem knihy „Tao-te-ťing“ (Kniha o tau a ctnosti).

Základem světa je tok energie „čchi“, který vyvolává život. Konkrétní „čchi“ vychází z prazákladu „TAO“, což je neuchopitelná podstata světa. Tao = rozum, cesta, zákon nebes. „TAO“ je cesta doslovná i symbolická. „TAO“ má 6 podob – stín, světlo, vítr, déšť, tma, jas.

Taoismus pojímá svět v neustálém pohybu.Hlásali návrat k životu v souladu s přírodou.

Mohismus

Zakladatelem byl Muo – ti (500-396 př.Kr.)

Jedná se o praktickou filosofii užitečnosti. Hlavním heslem bylo: „Napomáhat veřejnému blahu, bojovat proti zlu.“

Za obecné blaho bylo považováno vše, co přináší bohatství země a nárůst počtu obyvatel. Zlo v jejich pojetí jsou války, hudba, umění.

Antická filosofie
ANTIKA = souhrnný název pro období dějin a kultury starověkého Řecka a Říma. 

Antika se stala nevyčerpatelným zdrojem inspirace nejen pro umělce, ale položila základy všem vědním oborům a lidské vzdělanosti. Samotná antická filosofie je však převážně řeckou záležitostí > římské filosofické myšlení není příliš originální, většinou navazovalo na řeckou filosofii.

Evropské filosofické myšlení vzniká na přelomu 7. a 6. st.př.n.l. na území řeckých městských států.

Charakteristika období 

Řecký národ se stává hlavním nositelem dějinného vývoje (velkolepé staré východní kultury upadají, např. Egypt, Babylonie....). Rozvíjí se obchod a námořní plavby Řeků > vznikají řecké kolonie v oblasti Středozemního moře a na pobřeží Malé Asie (území dnešního Turecka) a vlivem obchodu bohatnou řecké městské státy.

Objevují se první snahy demokratického řízení společnosti (např. demokratické ústavy, lidové sněmy) a rozvoj svobodného veřejného projevu.

K výrazným změnám dochází i v duchovním vývoji > předpoklady vzniku antické filosofie: 

· praktické potřeby (obchod, mořeplavba) vyžadovaly systematizaci reálných poznatků o světě,

· duchovní vývoj spěl od mytologie a náboženství k pokusům vysvětlit svět na základě rozumového poznání a myšlení (z přirozených příčin) > snaha formulovat zásadní filosofické otázky,

· k rozvoji filosofie přispěl i rozvoj přírodních věd (např. astronomie, matematiky)

· objevuje se fenomén volného času (přístupný většímu množství svobodných obyvatel > volný čas strávený sebevzděláváním nazývali Řekové „schóle“ – odtud pojem filosofické „školy“).

Pojmu filosofie použil snad poprvé Pýthagorás a označil jím „lásku k moudrosti“ > filosofie byla zpočátku chápána jinak než dnes – označovalo se jí všechno, k čemu se člověk dobírá rozumem nebo zkušenostním poznáním (tzn. matematika, astronomie, politika, etika apod.).

Periodizace antické filosofie

Dějiny antické filosofie zabírají rozpětí asi 1 tisíciletí : 7. / 6. st.př.n.l. – 6.st.n.l. > podle převažujících témat a časového vymezení můžeme rozlišit jednotlivé typy filosofie a 3 hlavní období :

1. Předsokratovské období ( 7./6. st.př.n.l. – 4.st.př.n.l. ) = tzv. KOSMOLOGICKÁ filosofie (přírodní). Hlavní témata: kosmos (hledání podstaty, řádu a harmonie světa) a arché (pralátka).

Představitelé: Thalés, Anaximandros, Anaximenés (Milétská škola )

                     
Pýthagorás

                     
Hérakleitos


         
Xenofanés, Parmenidés, Zenón z Eleje (Elejská škola)

                     
Empedoklés, Anaxagoras,

Leukippos, Démokritos (Atomisté)
2. Klasické období (5. – 4. st.př.n.l.) = vrcholné období antické filosofie.

          a) Hlavní témata: člověk a společnost = tzv. ANTROPOLOGICKÁ filosofie

              Představitelé: 
Prótagorás, Gorgiás ( Sofisté )

                                        
Sókratés

          b) Hlavní témata: vytvoření základů filosofických oborů (ontologie, gnoseologie, filosofické antropologie ) > vznik velkých filosofických systémů = SYSTEMATICKÁ filosofie

Představitelé:  Platón, Aristotelés

3. Helénistické období (4. st. př.n.l. – 6. st.n.l.) = nejdelší období (tzv. „poaristotelovské ), období sbližování východních a západních kultur a myšlení = HELÉNISTICKÁ filosofie.

 Hlavní témata: hledání smyslu lidské existence, etika a gnoseologie (vliv křesťanství).

 Představitelé: Epikúros                                                   
(epikureismus)

 

Zenón z Kitia, Seneca, Marcus Aurelius
 (stoicismus)

                       Pyrrhón                                                     
(skepticismus)

                       Plotínos



         
(novoplatonismus)

Ad 1) Předsokratovské období

V tomto období se řecká filosofie postupně vyčlenila z mytologického výkladu světa a směřovala k jeho objasnění pomocí přírodních sil > prazáklad všeho dění nazývali staří Řekové arché a chápali jej jako jednoduchou pralátku. Od filosofů předsókratovského období se nezachovaly žádné spisy, jejich názory nacházíme pouze jako fragmenty (zlomky) v textech pozdějších filosofů (u nás vyšly souborně v knize Karla Svobody Zlomky  předsokratovských myslitelů).
První pokusy o zobecněný obraz světa, vytvořený mimo rámec tradičního mýtu, reprezentují na přelomu 7. a 6. st.př.n.l. myslitelé z Milétu – nejvýznamnějšího (obchodní a kulturní centrum) a nejbohatšího z řeckých měst v Iónii na východním pobřeží Egejského moře > odtud též označení iónská škola .
Milétská škola

Milétští filosofové se orientovali hlavně na: 

· svět jako přírodu („fysis“)  > proto tzv. přírodní filosofie, 
· hledání podstaty, řádu a harmonie světa („kosmós“) > proto tzv. kosmologická filosofie,
· hledání pralátky  („arché“) > prvopočátek, z něhož vše vzniká a je základem všech jevů a věcí.

Milétští filosofové byli představitelé tzv. hýlozoismu (z řeckého „hýlé“ = hmota, látka a „zoé“ = život) > pralátka není pasivní mrtvou hmotou, ale je „živou“ oduševnělou hmotou, obdařenou vlastním životem ( vnitřním zdrojem pohybu a vývoje ).

Milétští filosofové byli představitelé monismu a živelného materialismu > za pralátku považovali přírodní „živel“ (s výjimkou Anaximandra).

Thalés z Milétu

(? 625 – 548 př.n.l.)

Nejstarší představitel Milétské školy přírodní filosofie, obecně považován za prvního řeckého filosofa. Byl vlivným a váženým mužem – významným politikem a přírodovědcem, člověkem zcestovalým (mimo jiné procestoval celý Egypt) a také obchodníkem > na základě svých astrologických pozorování předvídal bohatou olivovou úrodu, skoupil všechny lisy na výrobu olivového oleje a pak je pronajímal se ziskem (chtěl tak dokázat, že i filosof může být bohatý, ale neusiluje o to). Zakladatel starořecké matematiky a astronomie, např.:

- proslavil se předpovědí zatmění slunce (585 př.n.l.)

- vypočítal výšku pyramid z délky jejich stínů

- formuloval řadu geometrických pouček (např. Thalétova věta).

Za pralátku považoval VODU > Země je plochá kulatá deska, která leží na hladině rozlehlého oceánu (zemětřesení je způsobováno kymácením Země na vlnách oceánu).

„Nejtěžší věc -  poznat sám sebe, nejsnadnější věc – radit druhým.“

Anaximandros

(? 610 – 546 př.n.l.)

Další představitel Milétské školy - filosof (Thalétův žák) a přírodovědec, autor prvního filosofického díla „O přírodě“. Údajně vytvořil první mapu světa vycházející z babylonských vzorů a sluneční hodiny. Sestavil model oblohy, kde středem byla Země. Pokusil se o fyzikální vysvětlení pohybu hvězd (hvězdy považoval za ohnivý prstenec kolem Země).

Vytvořil originální akvatickou teorii o vzniku světa a tím tak předznamenal Darwinovu teorii:  z pralátky vznikla Země v tekutém stavu, postupně pak vysychala a z bahna účinkem dopadajícího ohně z nebes pak postupně vznikali první živočichové, kteří žili v moři > později tito živočichové vystoupili na souš a zbavili se šupin.

Vytvořil vlastní teorii o pralátce = tzv. APEIRON (v překladu nekonečno, neomezeno) jako nekonečná a nesmrtelná hmotná pralátka, kterou nelze vnímat smysly (smyslově lze vnímat pouze věci - tvary). Z apeironu prostřednictvím protikladných principů (sucho a vlhko, teplo a chlad) vznikají jednotlivé věci (konkretizované svými vlastnostmi – meze, dočasnost, určenost). Apeiron se neustále vyvíjí, přetváří a rodí ze sebe stále nové životy. Každé jsoucno má vymezený čas na Zemi > jako provinění za to, že chce být na zemi co nejdéle, musí následovat trest a opět do něj zaniká > svět (věci, lidé, zvířata) tak podléhá vzniku a zániku.

Vyslovil myšlenku o Zemi jako o samostatném kosmickém tělesu > Země je obří válec, který se volně vznáší ve vzdušném prostoru.

Anaximenés

(? 585 – 525 př.n.l.)

Další představitel Milétské školy (Anaximandrův žák), pokoušel se o vysvětlení některých přírodních jevů (např. zemětřesení, duha).

Za pralátku považoval VZDUCH, ne však konkrétní, ale neurčitý, neomezený vzduch (periechón) > z něhož pak zhušťováním vzniká a zřeďováním zaniká viditelný svět. Lidé, zvířata a rostliny vdechují částice vzduchu > to jim dává život a pohyb.

Význam Milétské školy:
· Milétští filosofové položili základy antické filosofie (představitelé monismu – živelného materialismu)

· první pokusy o vysvětlení podstaty světa z něho samého (z přirozeného základu) – filosofie kosmologická.

Pythagorejci

Pýthagorás ze Samu

(? 580 – 500 př.n.l.)

Starořecký filosof – objektivní idealista, matematik a astronom, přezdívaný  „otec čísel“
 (údajně nejvzdělanější člověk své doby).  Pocházel z iónského ostrova Samos, jako dospělý muž hodně cestoval (Egypt, Babylónie). Založil filosofické školy v Egyptě a později v Krotónu (jižní Itálie). Pravděpodobně je autorem pojmu filosofie > když ho jeho žáci nazývali „sofos“ ( mudrc ), říkal jim, že moudrým ho nazývají neprávem a ať mu raději říkají „filosofos“ (milovník moudra).

Ontologie
Pýthagorás navázal na Milétskou školu, ale hledal svou vlastní cestu. Pokouší se vysvětlit podstatu světa z kvantitativní stránky > vlastnosti hmotného světa neurčuje sama hmota, ale nehmotné matematické vztahy a zákony.

Za podstatu a prvopočátek bytí (jsoucna) považoval prazákon (ne pralátku) = ČÍSLO (matematický princip). Každé jsoucno má určitý tvar nebo-li svou hranici = mez (peras), která je měřitelná a tudíž ji lze vyjádřit číslem:

     a) číslo chápe jako geometrickou veličinu (čísla jsou zobrazována pomocí bodů, které jsou seskupovány do geometrických útvarů)

     b) číslem lze vyjádřit nejen rozměr (tvar)věcí , ale i kvalitu věcí.

Klíčovým číslem je jednička (tzv. „matematické semeno“), ze kterého se zrodil svět > veškeré jsoucno (kosmos)  je prostým součtem prvků jsoucna =  magická, dokonalá 10  (1+2+3+4 ) :

· 1 = pokládá za matematický BOD

· 2 = spojení dvou bodů pokládá za LINII ( přímka, úsečka )

· 3 = spojení tří bodů pokládá za PLOCHU (  trojúhelník )

· 4 = spojení čtyř bodů pokládá za PROSTOR ( těleso ).

Celý svět ( kosmos ) je harmonicky uspořádaný - má tvar koule, ve středu hoří oheň, kolem něj obíhá 10 planet > harmonii lze vyjádřit číselnými vztahy  = kombinací čísel, kdy 10  má zvláštní význam pro dokonalost (např. 10 prstů, ve vesmíru 10 nebeských sfér) > dokonalost 10  hledá i v počtu protikladů, které tvoří harmonii vesmíru („hudba sfér“):

1. omezené  X  neomezené

  6. světlé    X   tmavé

2. jedno       X  mnohé

  7. klid       X   pohyb

            3. pravé       X  levé


  8. rovné    X   křivé

      
4. mužské    X  ženské  
              9. čtverec  X  obdélník

      
5. zlé            X  dobré


10. sudé      X  liché

Věřil, že sudé a liché vyjadřuje protikladné síly světa > sudým číslům  odpovídá např.zlo, tma ženy...; lichým číslům odpovídá dobro, světlo, muži....... 
Důkaz harmonie světa vidí i v hudbě > v číselném poměru jsou např. tóny, vyluzované různě dlouhými strunami. Je-li jejich poměr správný (harmonický), slyšíme melodie. Přírodní jevy se snažil vysvětlovat nábožensko-mysticky ( např. zemětřesení vzniká schůzkou mrtvých ).

Etika

Pýthagorova etika byla založena na nábožensko-mystických názorech (silný vliv východních filosofií). Vychází z teorie o nehmotné a nesmrtelné duši (tělo je pouze vězením či hrobem duše, cílem člověka je osvobodit duši z pout tělesnosti) a z víry o převtělování duše (= reinkarnaci) > nesmrtelná duše se může vtělit i do zvířecího těla a proto s tím souvisí i jeho zákaz:

· zabít či obětovat jakékoli zvíře

· požít maso (srdce je sídlo duše)

· požít např. i boby (podobnost s ledvinami).

Smyslem lidského života je život meditativní (nikoli praktický) = dodržování přísných životních zásad: disciplína, střídmost, zdrženlivost, studium matematiky a filosofie. 

Život se podobá olympijským hrám > jedni hledají slávu a vítězství, druzí hledají zisk a třetí (milovníci moudrosti) hledají poznání světa jako nejvyšší slast.

Pythagorejci

      Pythagorejská škola byla filosoficko-náboženským spolkem v Krotónu, ovlivněná mystickým učením tzv. orfiků (podle mýtu o Orfeovi). V podstatě byli elitní náboženskou sektou, přísně uzavřeným spolkem (tzv. „stát ve státě“), kam byli přijímáni pouze vybraní lidé z aristokratických rodin – i ženy ( při vstupu museli projít náročným zkušebním období, všichni nosili dlouhé vlasy a byli vegetariáni).

Cílem jejich etiky bylo osvobodit duši z pout tělesnosti a z koloběhu životů > prostředkem  byly přísné mravní zásady a zákazy (např.nepít alkohol, nezabíjet žádné zvíře ), životospráva, disciplína, meditace  a zejména bezvýhradná úcta k autoritě svého učitele Pýthagora (výrok „on sám řekl“ se používal jako argument). Rozlišovali se na :

a) akousmatiky (museli dodržovat 5 let přísnou mlčenlivost)

b) matematiky   (již mohli klást otázky).

Spolek svým členům poskytoval vzdělání ve filosofii, literatuře, matematice, hudbě, lékařství

a astronomii. Spolek byl nakonec rozehnán, příslušníci byli pronásledováni (snažili se ovlivnit politické dění v Krotónu ve prospěch aristokracie, což bylo v rozporu s tehdejší řeckou demokracií).

Význam Pýthagorova učení:

· Pýthagorás ovlivnil mnoho významných myslitelů – zejména Platona (jeho teorii o podstatě duše rozvinul o 100 let později), dále např. Aristotela, Koperníka, Keplera.

· Pýthagorás sám nezanechal žádné spisy, ale jeho učení pokračovalo v jeho žácích > Pythagorejci byli označeni za první „vědecké centrum“ starověku > přispěli k rozvoji řecké matematiky a astronomie.

· Slavná Pythagorova věta byla sice známa už např. v Babylónii, ale Pýthagorás byl první, kdo prokázal, že skutečně platí.

„Nejkratší odpovědi ANO a NE vyžadují delší přemýšlení.“

„Buď mlč nebo pověz, co je lepší jako mlčení.“

Herakleitos z Efesu

(? 540 – 480 př.n.l.)

Starořecký přírodní filosof a originální myslitel, zakladatel evropského dialektického materialismu. Byl nazýván „temný filosof“ (lidé nechápali jeho filosofii ve formě aforismů – stručné, vtipné, ale tajemné výroky). Byl silný a vyhraněný individualista (netoužil po veřejném uznání) a odpůrce demokracie. Pocházel z bohaté aristokratické rodiny z Efesu, kde se zpočátku nadšeně věnoval politickému životu > jako nepřítel demokracie však opovrhoval davem (řecký dav se žene jen za majetkem a slávou), doporučoval svérázné prostředky k řešení krizí (např. pověsit spoluobčany). Otrávený politikou a lidem odchází do hor a stává se asketou ( „první evropský poustevník“ ) > živil se bylinami a trávou a tak si přivodil vodnatelnost, kterou léčil svérázným způsobem (balil se do dobytčího trusu a tak si prý přivodil smrt – buď umřel na slunci vysušením či byl sežrán zvířaty, která ho obaleného trusem považovala za mrtvolu).

Z jeho díla „ O přírodě“ se dochovaly jen zlomky .

Ontologie

Za pralátku (ve smyslu praenergie) považoval OHEŇ - dokonalý živel pro změnu (rozněcuje se a zhasíná). 

„Svět nebyl stvořen bohem, ale vždy byl a bude věčně živým planoucím ohněm.“

Všechny věci vznikají a zanikají na základě nutnosti (zákona) = LOGOS > všeobecná zákonitost podstaty, pohybu a vývoje světa.

Úkolem člověka je pochopit logos a přizpůsobit se mu > pozná tak skrytou harmonii světa a stává se moudrým.

„Neboť jen pro boha je vše krásné, dobré a spravedlivé. Avšak lidé považují jedno za nespravedlivé

a druhé za spravedlivé.“

Podstatou pohybu a vývoje je jednota a boj protikladů :

      a) Vše ve světě je v neustálém pohybu > pohyb a vývoj se odehrává v jednotě protikladů = každá věc či jev přechází zákonitě ve svůj protiklad (např. teplé v chladné, živé v mrtvé, suché ve vlhké, noc v den a naopak) > vše se neustále mění a plyne = „pantha rei“ .
„Nikdy dvakrát nevstoupíš do téže řeky.“

     b) Proces přechodu ve svůj protiklad není jen pouhou změnou, ale bojem protikladů > tento boj je všeobecným jevem, který nakonec vytváří harmonii.

„Boj je otcem i králem všeho a jedny činí bohy, druhé lidmi, jedny dělá otroky, druhé svobodnými.“

Gnoseologie

Základem poznání jsou počitky > smyslové poznání jasně odlišuje od poznání rozumem (kdyby zůstalo něco skryto před našimi smysly, zůstalo by to skryto i rozumu).

Vyslovil myšlenku o relativnosti soudů (vše je spojeno a je relativní), např.:

„Moře je nejčistší i nejšpinavější, pro ryby pitná a prospěšná, pro lidi nepitná a zhoubná.“

„Nejkrásnější opice je ošklivá, srovná-li se s lidským pokolením.“

Význam Herakleita :
· Je považován za zakladatele evropského dialektického myšlení (v 19. st. navázal Hegel, později Marx, Darwin, Nietzsche).

· Ve světě viděl zákonitosti (logos jako všeobecný zákon pohybu a vývoje).

· K pochopení pravé podstaty světa se lze dostat zušlechťováním duše = filosofií.

„Špatnými svědky jsou lidem oči a uši, pokud mají barbarské duše.“

„Lidé s duší vlhkou opilstvím a rozkoší nepochopí nic.“

„Pravda je až na dně studny, která nevysychá.“

„Oči jsou přesnější svědkové než uši.“

Elejská škola
Označení této filosofické školy je odvozeno od města Elea (dnes Velia, jižně od Neapole ) ležícího na západním pobřeží jižní Itálie (tehdejší řecké kolonie) > slavná škola Eleatů vznikla na přelomu 6./5.st.př.n.l.

Eleaté byli známi jako filosofičtí odpůrců hérakleitovské dialektiky a svou teorií poznání, přikládající obrovský význam logickému myšlení > údaje smyslů jsou pouhé zdání a pravou podstatu reality lze 

     poznat jedině logickým myšlením.Eleaté byli představitelé metafyzického materialismu > základem je učení :


a) o neměnnosti bytí = pohyb a vývoj neexistuje ( neboť neexistuje prázdný prostor )


b) o iluzornosti všech změn = smysly nás klamou, vše je pouze zdáním.

Xenofanés z Kolofónu

(? 565 – 470 př.n.l.)

Starořecký filosof  a básník, který je považován za zakladatele Elejské školy (nejprve však dlouhá léta putoval po řeckých městech jako básník a pěvec, který skládal epické básně a posměšné epigramy, až se nakonec usadil v Eleji). Údajně byl velice sebevědomý a velmi si sám sebe cenil (tvrdil, že si zaslouží více poct, než vítěz olympijských her, neboť sílu nelze klást nad moudrost a vědění – pěstní bojovník nepřispěje svým vítězstvím k zákonnému uspořádání obce, moudrý však ano).

Proslavil se ostrou kritikou tradiční řecké mytologie :

· kritizoval tzv. antropomorfizaci bohů (bohům jsou připisovány lidské podoby, vlastnosti i slabosti, např. cizoložství, podvod, krádež či násilí) > je to jen hloupá lidská představa ( kdyby zvířata měla ruce a mohla kreslit, bohové by měli zvířecí podobu ); 

· nebyl ateistou > byl si jist bohem, ale jen jedním bohem (ne více bohů, tak jak je líčí řecká mytologie)

· prosazoval panteismus > bůh nestvořil svět, ale je identický s jednotou celku světa (je všudypřítomný,  věčný a kulové podoby - koule je v antice považována za absolutně dokonalý tvar – je pravidelná, nemá začátek ani konec), bůh je živou silou, která ovládá celý kosmos a udržuje tento řád ; 

· odmítal každý druh pověry, víru v zázraky a teorii o putování duší.

Byl představitel matafyzického materialismu :

· veškeré bytí je neměnné a věčné (nic nevzniká ani nehyne, nic se nepohybuje)

· veškeré bytí je složením země a vody > živé organismy se rodí ze země a vody (země je látkou pro tělo a voda je podmínkou života).

Parmenidés z Eleje

(? 540 – 470 př.n.l.)

Představitel Elejské školy, žák Xenofanův (rozvíjel jeho myšlenku o neměnném bytí), jeden

z nejváženějších občanů a zákonodárce Eleje. Parmenidova nauka je dochována ve zlomcích jeho básně (filosofie podávána ve verších) O přírodě, kde hovoří bohyně práva a nutnosti, která je strážkyní pravdy.

Ontologie

Je považován za zakladatele ontologie > představitel metafyzického materialismu - základem je učení  o neměnnosti a věčnosti bytí (jsoucna). Bytí (jsoucno) trvá věčně a beze změn (nic nevzniká a nezaniká) > svět má podobu velké vyplněné hmotné  koule.     Neexistuje prázdný prostor a proto nemůže existovat žádný pohyb.

Gnoseologie
Rozlišuje dvojí poznání :

a) rozumové (logické, dokonalé > vede k pravdě = skutečnému vědění, tzv. „epistémé“)

b) smyslové (zdánlivé > jeho výsledkem jsou pouze domněnky, zdání, tzv. „ doxa“).

Rozlišuje také dva světy :

a) svět skutečný = pravdivý, postižitelný rozumem ( myšlením )

b) svět jevů        = zdánlivý, postižitelný smysly      

Skutečně existující svět ztotožňuje s myšlením (bez bytí není myšlení): podle epistémé  jest pouze bytí a nebytí není - nejsoucí ani nelze myslet. Už tím, že myslíme, poznáváme skutečné bytí (jsoucno).  „Neboť myslet a být je totéž.“

Vedle tohoto světa ještě existuje svět jevů (svět v pohybu), který vnímáme smysly > smysly nás klamou, jsou zdrojem mínění, zdání. 

Cíl a hodnota filosofie spočívá v pohroužení se do světa rozumu.

Zenón z Eleje
(? 490 – 430 př.n.l.)



Vrcholný představitel Elejské školy, žák Parmenidův: obhajoval Parmenidovo učení (o nemožnosti pohybu a o existenci jediného bytí ), zejména hledal trhliny v názorech oponentů > jeho schopnost nalézat slabiny v myšlení protivníků byla tak velká, že současníky šokoval a pozdější generace ho označily za “vynálezce umění sporu”.  Nevytvořil vlastní filosofickou koncepci > pouze převzal filosofické teorie svého učitele. Proslavil se vymýšlením geniálních logických paradoxů = tzv. a p o r i í . Prostředkem jeho filosofie byly logické důkazy = paradoxy (důvtipné a rafinované diskuse se zdánlivě nesmyslným tvrzením – co odporuje zdravému rozumu). Základem paradoxů byly tzv. pohybové APORIE = obtížné filosofické otázky, neřešitelný rozpor při logickém dokazování týkající se pohybu. Podstatou aporií byla argumentace založená na analýze rozporu.

Cílem aporie byla snaha dokázat, že každé uvažování o pohybu (vnímáme smysly) vede k rozporu!

Nejslavnější Zenónovy aporie: Achilles a želva, Letící šíp, Dichotomie (půlení)

· Aporie Achilles a želva vypráví o závodu řeckého hrdiny Achilla s želvou > dokazuje, že rychlonohý Achilles nikdy nemůže dohnat pomalou želvu, i kdyby měla sebemenší náskok. Proč? Když Achilles dosáhne bodu A, želva už je v bodě B, dosáhne-li Achilles bodu B, želva je už na bodu C atd. až do nekonečna. Achilles tedy může náskok zmenšovat, ale želvu nemůže nikdy dohnat, protože musí  překonávat vzdálenost zmenšující se do nekonečna a pomalejší tvor je nutně vždy o něco napřed. Žádný pohyb, který začal, nemůže skončit v žádné konečné vzdálenosti > tedy pohyb neexistuje!  Už na první pohled vidíme, že jde o pouhou slovní hříčku, poukazuje ale na důležitou fyzikální otázku : „Je prostor a čas nekonečně dělitelný ?“

· V aporii letící šíp Zenón dokazuje, že letící šíp se ve skutečnosti nepohybuje. Proč ? Letící šíp, 
                       pozorován v každém okamžiku letu se nalézá na určitém místě (v jednom bodě) v prostoru, v němž je v tom okamžiku v klidu > tedy nehybný. Když je v každém okamžiku v klidu, pak je v klidu i v celém čase > tedy pohyb neexistuje! Podstatou aporie je rozkládání času na jednotlivé momenty. Řešení této otázky ve skutečnosti naznačila teprve ve 20.st. kvantová mechanika – kvantový princip neurčitosti (nedávné experimenty ukázaly zvláštní jev, který je nazýván „Zenonův kvantový paradox“ ). 

· Podle aporie dichotomie (z řeckého „dicha“ = „na dvakrát“, „tomé“ = „řez“) nebo-li půlení : chci-li se dostat z místa A do místa B, tak nejdříve musím dojít k místu C, které je přesně v polovině vzdálenosti AB. Ovšem do místa C se mohu dostat jen, když zdolám vzdálenost z A do D, přičemž  D je opět v polovině vzdálenosti AC atd. > znamená to tedy, že nejen nikdy místa B nemohu dosáhnout, ale při nekonečném dělení vzdáleností ani nikdy nevyrazím z místa A > tedy pohyb neexistuje! (těleso nemůže nikdy dosáhnout cíle, protože musí věčně překonávat nekonečný počet polovin cesty).
SHRNUTÍ  k Zenónovým aporiím:
Aporie nejsou tak nesmyslné, jak se na první pohled zdá > jde o vyjádření pohybu v logice pojmů
(ne podstaty pohybu) – Zenón se tak pokusil vyjádřit pohyb pojmy. Neznamená to ale, že by byl vážně přesvědčen, že by Achilles želvu nedohonil či že šíp neletí. V aporiích se snažil dokázat, že smysly jsou pouze zdrojem zdání a jen rozum vede k pravdivému poznání. Zenón chtěl podpořit učení svého učitele Parmenida a dokázat neexistenci pohybu, ovšem  zaměřil se na pouze na pohyb mechanický, zatímco Parmenidovi šlo pravděpodobně o pohyb ve smyslu vývoje. Každopádně jeho aporie (logické paradoxy jako důkazy proti pohybu) byly ve své době matematicky nevyvratitelné > vyvrátit se je podařilo až v novověkým myslitelům (B.Pascal,W. Leibniz ) s objevem diferenciálního a integrálního počtu.

Význam Elejské školy :

· Významné jsou jejich gnoseologické názory > důsledně oddělili smyslové a rozumové poznání.
· Elejská škola byla označována jako „křižovatka řeckého filosofického myšlení“.
Předchůdci atomistů  (tzv. „mladší fyzikové“)
Předchůdci atomistů se pokoušeli sjednotit filosofické myšlenky Elejské školy a Herakleita :

a) existuje neměnná podstata světa (bytí)

b) na neměnné základy bytí působí dynamický princip, který dává vzniknout a zaniknout věcem.
Empedoklés z Akragantu
( ? 490 – 430 př.n.l. )

Starořecký filosof, politik, učitel náboženství, věštec, básník, lékař, fyzik (např. prokázal hmotnost vzduchu) > byl nazýván „filosof eklektik“ („vybírající“), neboť se snažil z předchozích filosofických systémů vybírat některé myšlenky a spojit je v nový celek ( např. Milétská škola, Herakleitos, Eleaté). Z jeho díla se zachovaly pouze zlomky filosofických básní : Očištění, O přírodě.

Byl vnukem významného občana (Akragant, jižní Sicílie), finančně byl dobře zajištěn (na veřejnosti vždy vystupoval pompézně oblečen). Svým samolibým, sebevědomým chováním i svými „lékařskými zázraky“ si získal velkou úctu (stavěli mu sochy, byla mu nabídnuta i královská koruna). Přesvědčen o svém božském původu (jeho duše sídlí v božském těle) se prý vrhl do kráteru sopky Etny, která pak  ale „vyvrhla“ jeho jeden střevíc.

Ontologie
Byl představitelem materialismu (mechanického) a pluralismu > základem neměnného bytí jsou 4 kořeny (základní elementy) : země, oheň, voda, vzduch (země, slunce, moře, obloha). 

Tyto 4 živly pokládal za věčné, nezničitelné, různě dělitelné a kvalitativně různé:

· země je studená
(žluté barvy)

· oheň je horký

(bílé barvy)

· voda je vlhká

(černé barvy)     

· vzduch je suchý
(červené barvy).

Tyto pralátky jsou pasivní a samy o sobě bez pohybu podléhají vnějšímu působení 2 aktivních 

protikladných principů :

1) přitažlivost = spojující síla
- „LÁSKA“ ( přátelství )
2) odpudivost = rozdělující síla
- „ SVÁR „  ( nenávist ).
Empedoklés tak uznával  změny přírody (světa), ale tyto změny redukoval pouze na mechanické 

 spojování (láskou) a rozpojování (nenávistí) částeček 4 živlů. Ve vývoji světa převládá střídavě jedna nebo druhá z těchto sil, mezi těmito stavy jsou pak přechodná stadia, v nichž vznikají a zanikají jednotlivé věci a bytosti.  Působením těchto sil vznikají a zanikají jednotlivé jevy a věci > nejsou stálé. Jsou jen kombinací (v různém poměru) smíchaných živlů (ty jsou naopak stálé a neměnné) = směšování a rozklad věcí.
Předpověděl i moderní vývojové teorie > zákonitý vývoj organického světa – nejprve vznik nižších, posléze vznik vyšších organismů (rostliny – živočichové – lidé).

Živé organismy vznikají ve 4 fázích :


1) vznik organické látky (maso, kosti), pak celé údy a orgány (např. oko)


2) vznik celého organismu spojením těchto částí (ale jen hybrid či „stvůra“)


3) vznik bezpohlavních organismů (rostlin, zvířat i lidí)


4) vznik pohlavně určených živočichů (samci na jihu, kde je teplo; samice na severu), kdy další rozmnožování si obstarávají již sami. Podle toho, jaký živel v živočichovi převažuje, získává živočich i určení životního prostředí > s převahou vody žijí ve vodě, s převahou ohně ve vzduchu, těžší žijí na zemi a ti, kteří mají souměrnou směs všech prvků, dokáží žít všude.    Všem živým organismům přisuzoval duši (i rostlinám a zvířatům).

Věřil v reinkarnaci duší (navazoval na Pythagorejce).
Anaxagorás z Klazomén

(? 500 – 428 př.n.l.)

Starořecký filosof a vědec (zkoumal např. zemětřesení, zatmění Slunce, vznik duhy) > patrně první filosof, který přenesl těžiště filosofie do Řecka (Atén).
Pocházel z Klazomén v Malé Asii a zřejmě byl také urozeného původu. Věnoval se zejména pozorování přírodních jevů. Kolem roku 460 př.n.l. odchází do Atén, které se stávají střediskem řecké kultury. Byl blízkým přítelem a rádcem Perikla (vlivného aténského demokratického politika a státníka). V Aténách byl však obviněn z bezbožnosti (Slunce považoval za rozžhavený kámen, ne za boha) a před hrozbou trestu smrti musel uprchnout a zemřel ve vyhnanství > patrně i prvním filosofem, který byl za své názory v ohrožení života a pronásledován (ohrožen byl i Pýthagorás, ale za své politické aktivity).

Ontologie

Byl představitelem materialismu (mechanického) a pluralismu > základem neměnného bytí jsou tzv. semena (zárodky ) = hmotné částice, neměnné, nekonečně dělitelné, kvalitativně různé a nekonečně malé substance a proto neviditelné (vnímáme je smysly až tehdy, sloučí-li se po tisících a miliónech, např. zrnko zlata).

Vznik a zánik věcí a jevů ve skutečnosti probíhá jen jako slučování a rozlučování (spojováním 

a rozdělováním) těchto částic. 

Příčinou pohybu  (vylučování a rozdělování částic a tedy i  vzniku věcí) je vnější hybný princip = NÚS nebo-li kosmický duch (rozum), který je také složen z nejčistších a nejjemnějších částeček > tak je vytvořen krásný a účelně upořádaný celek světa – zpočátku chaotická směsice všech částic, poté „nús“ způsobil jejich vířivý pohyb a odstředivou silou se postupně oddělovala jednotlivá semena:

· řídká, teplá, světlá a suchá 

(> oheň)

· hustá, chladná, temná a vlhká 
(> vzduch)

· zhušťování vzduchu 


(> mraky)

· odlučování vody z mraků

(> země).

Gnoseologie

Anaxagorás rozlišoval smyslové a rozumové poznání > ale rozumové poznání považoval za “vyšší“ . Smyslové poznání je nedokonalé  a nespolehlivé, drobné částice (semena) nelze zrakem vnímat, ale pouze rozumem.

Filosofická antropologie
Cílem života člověka je pozorování, z nějž vzniká svoboda > proto je pro člověka lépe se narodit, aby spatřil oblohu, krásu a pořádek v celém kosmu. 

„Člověk je jediný živočich, který musí pracovat, protože má ruce.“

Význam předchůdců atomistů :

Snažili se navázat na výklad smyslového světa, jemuž se věnovali Miléťané (hledání pralátky). Dovršili tak kosmologickou filosofii ( pod vlivem Eleatů a Herakleita ). Anaxagorás je řazen k osvíceným řeckým myslitelům ( vyloučil z filosofie mystické prvky a svět se snažil vysvětlovat racionálně – pomocí „nús“).

Atomisté
(5. / 4. st.př.n.l.)

Atomismus je filosofický směr, který chápe vesmír jako složený z nedělitelných (řecky „a-tomos“), neměnných a věčných částeček, které se pohybují v prázdném prostoru.

Představuje 1. velký materialistický a ucelený filosofický systém, který vznikl v Řecku v  5. st.př.n.l. (Až později vznikají velké idealistické filosofické systémy v podání Platóna a Aristotela ). Atomisté navázali na „mladší fyziky“ a jejich pojetí hmoty ovlivnilo vědu až do konce 19. století. (Jaderná fyzika a štěpení atomu však ukázaly, že atomy nejsou neměnné a nezničitelné.)

Hlavní představitelé:  Leukippos , Démokritos z Abdéry.

Leukippos

(? 500 – 440 př.n.l)

Starořecký materialistický filosof, učitel Démokritův > je považován za zakladatele atomismu. O jeho životě není nic bližšího známo (narodil se v Milétu či v Abdérách), byl současníkem Prótagora z Abdér v Thrákii (zakladatele sofismu). Se svým žákem Démokritem se shodovali ve všech názorech, ale Démokritův věhlas zastínil Leukippův filosofický odkaz. Nezachovalo se žádné Leukippovo filosofické dílo, známa je pouze jeho jediná myšlenka :

„Nic se neděje náhodně, ale vše podle řádu a nutnosti.“

Démokritos z Abdéry

(? 460 – 370 př.n.l.)

Starořecký filosof, vědec a bohatý cestovatel (např. Babylonie, Persie, Egypt, Indie, Etiopie), jako  žák Leukippův rozvíjel učení o atomech > představitel materialismu (s prvky dialektiky) a determinismu. V mládí se dostalo Démokritovi  rozsáhlého a uceleného vzdělání (studoval filosofii, literaturu, etiku, přírodní vědy, právo, psychologii i hudbu). Prováděl také vlastní přírodovědná bádání (např. pitval živočichy), údajně byl i dobrý lékař. Byl vyznavačem demokracie, ale do politiky nechtěl vstupovat. Ve stáří prý oslepl (nebo se oslepil), aby nebyl sváděn smyslovým vnímáním a mohl se tak věnovat pouze filosofii.

Z jeho rozsáhlého díla (asi 70 spisů a knih) se dochovaly jen zlomky. Své encyklopedické vědomosti vložil do svých spisů, které se týkaly např. matematiky, fyziky, astronomie, anatomie, logiky, estetiky, geografie – např. Velké uspořádání světa.

Ontologie
Démokritos převzal od Eleatů myšlenku jednoty světa, kterou ale přizpůsobil svému atomistickému  učení > základem hmotné podstaty světa jsou ATOMY :

· neměnné, nezničitelné, nejmenší a dále nedělitelné částečky hmoty

· jejich počet je nekonečný

· liší se velikostí, tvarem, uspořádáním a polohou = tzv. primární vlastnosti atomů (těmito vlastnostmi jsou pak určeny vlastnosti věcí, které z nich vznikají)

· základní vlastností všech atomů je pohyb (jsou nadány vlastním pohybem, nikým a ničím jiným nejsou pohybovány, než samy sebou či nárazem jiných atomů) > tzv. „padání atomů“.

Atomy se pohybují v prázdném prostoru > atomy neustále víří podle zákona tíže, narážejí na sebe  a různě se spojují (pomocí „háčků“) a rozpojují > vznikají tak vnímatelné věci, které jsou čistě mechanicky vzniklé konglomeráty, agregáty (spojeniny, shluky) atomů. Tato spojení atomů jsou však přechodná, tedy věci zanikají (opět rozpadem na původní, neměnné atomy).

Pohyb se děje podle řádu a nutnosti (nikoli nahodile) na základě zákona kauzality = nic nevzniká bez příčiny a následku > vše je předurčeno a podmíněno (DETERMINISMUS).

Popírá nesmrtelnost duše > duše je také složená z atomů > smrt je vlastně rozpad spojení atomů těla i duše.

Bohové jsou pouze lidské výtvory – lidské představy, které vznikají ze strachu a nevědomosti při pozorování přírodních jevů.

Gnoseologie
Rozlišoval smyslové a rozumové poznání: smyslové poznání („temné“) je sice primárním zdrojem poznání, ale je nespolehlivé a povrchní (zachytí jen přechodné shluky atomů), vnímání sekundárních vlastností atomů (např. barva, chuť či tón) a rozumové poznání („světlé“) postihuje skutečnou podstatu světa a věcí.

 Jako první filosof vyslovil myšlenku, že myšlení je vlastností zvláštní hmoty (mozku).
Etika

Zdůrazňoval výchovu k mravnímu vědomí > ne bůh, ale každý člověk sám svobodně rozhoduje, co je dobré > hlavně dodržování povinností, konání dobra a toho lze dosáhnout výchovou. Cílem jeho etiky je dosažení ataraxie = stav blaženosti, štěstí a radostné spokojenosti mysli. K dosažení ataraxie vede především uměřenost (střídmost v potřebách a žádostech > Demokritos pohrdá smyslovými požitky), rozumnost (lze se vyhnout nebezpečí) a statečnost (dokážeme snést neštěstí). Pro svůj optimistický postoj k životu a lásku k filosofii nesl přezdívku „smějící se filosof“.

„ Tělesná síla je dobrá u tažných zvířat, člověka šlechtí jeho síla duševní.“

„Je nerozumný, kdo se rmoutí pro to, co nemá, ale raduje se z toho, co má.“

Filosofická antropologie
Byl stoupencem antické demokracie (i když pocházel z bohaté rodiny).      Nejdůležitější podmínkou fungování společenského života je dělba práce. Zdůrazňoval úlohu učení a výchovy  (zejména pro společnost je důležité studium politiky = umění státnické) > kritizoval úředníky: 

„Čím méně si úřad zasluhují, tím jsou nedbalejší.“

Význam atomistů :

· Atomisté završili období předsokratovské a kosmologické filosofie > vytvořili ucelený materialistický systém založený na  mechanisticko-materialistickém pojetí hmoty (atomy a prázdno). 
· Popírali stvoření světa bohem > snažili se vysvětlit vznik světa přirozenou cestou a z pozice  determinismu.

AD 2) Klasické období 

Sofisté (5.- 4. století př. n. l.)

Charakteristika období
Období rozvoje antické řecké otrokářské demokracie, doprovázené rozkvětem průmyslově, obchodně i kulturně nejvyspělejších řeckých městských států. Po úspěšném uhájení řecké svobody ve válkách proti Peršanům ( 500-449 př.n.l. ) vznikl v Řecku  relativní blahobyt > to zejména v Athénách (období rozkvětu spojené s tehdy nejvlivnějším demokratickým státníkem a politikem Periklem).

Athény se staly kulturním i politickým centrem. Vysoká životní úroveň vedla k růstu významu politiky, veřejného života a vzdělání > veřejná činnost byla v prosperujících Athénách cestou ke kariéře, k osobní proslulosti, k úřadům a poctám. Povinností svobodných řeckých občanů (kromě otroků, žen a přistěhovalců) bylo účastnit se veřejného politického života na lidových sněmech, kde mimo jiné např. uplatňovali tzv. „OSTRAKISMUS“ = hlasování lidu o vypovězení občana nebezpečného pro stát či o jeho vyloučení z nějaké činnosti (slovo je odvozeno z řeckého „ ostrakon“ = střep). Občané na střep hliněného džbánu vyryli jméno člověka, jehož vliv ohrožoval demokracii. Takto mohli určitého občana odsoudit na 10 let k vyhnanství.
Vzrůstal význam retoriky (řečnického umění) a všeobecné vzdělanosti, kdo chtěl dělat kariéru, potřeboval vzdělání státníka a řečníka. Ve shromážděních lidu a před soudem (do soudních funkcí byli občané losováni) měl výhodu ten, kdo uměl svoji řeč hájit nejlepšími argumenty a nejvhodnější formou. Řečnické schopnosti se tak stávají silnou zbraní v politických a soudních sporech, v nichž vyhrává ten, kdo spíš přesvědčí lidový sněm, než ten, kdo má pravdu; vzniká tak potřeba profesionálních učitelů rétoriky a logiky pro praktické využití ve veřejném životě, v politickém rokování, soudní polemice a diskusi. Této společenské poptávce vyšli vstříc sofisté.
Sofisté (odvozeno z řeckého „sofistai“ = učitel moudrosti). 

Zprvu mělo označení sofista tento význam, později získalo pochybný odstín (sofisté pobírali vysoký plat za vyučování - řečtí filosofové pěstovali filosofii jako ušlechtilou zábavu a proto touto prací pro výdělek pohrdali ) > označení „sofista“  pro člověka „mistra  klamu“, užívajícího klamných nebo záludných argumentů.

Sofisté:

· byli  profesionální učitelé užitečného vzdělání, hlavně rétoriky, ale také logiky, gramatiky, psychologie, základy práva a ekonomiky, 
· vyučovali jako potulní učitelé (cestovali  z jednoho města do druhého) za vysokou odměnu, nebyli filosofy v pravém smyslu, ale praktici, 

· učili hlavně třem dovednostem, důležitých při vystupování na veřejnosti – myslet, mluvit a  jednat. Svým žákům slibovali, že tímto je dokonale připraví na úspěšnou politickou kariéru, 

· při výuce požívali metodu, která  později dostala název sofistika = vědomé užití sofismat    (= logické klamy v usuzování a dokazování), byly spíše řečnickými triky a slovními hříčkami.

     Rétorika se tak stává spíše prostředkem přemlouvání či přesvědčování. Zdánlivě logickými postupy tak byli schopni dokázat i nepravdu. Protože těmto úskokům učili sofisté, byl tento postup nazván podle nich, např. sofisma „Rohatý“, které spočívá v této úvaze :

     "Co jsi neztratil, to máš. Neztratil jsi rohy, tedy máš rohy."
„amfibolie“ = dvojjazyčnost: Spočítej, kolik je dvakrát dvě a tři (2 x 2) + 3 nebo 2 x (2+3)

Sofisté se také zabývali podstatou poznání - popírali objektivní kritéria pro pravdu a spravedlnost,uznávali pouze pravdu subjektivní a relativní (na jednu a tutéž otázku mohou lidé říci protikladné názory > proč by neměli mít  pravdu oba?), např. :

„Bolest je pro nemocné zlem, ale pro lékaře dobrem.“

„Co je spravedlivější, život či smrt?“

Sofisté neučili poznat pravdu, ale přesvědčit posluchače, že právě ta jejich pravda je pro ně nejlepší.

Pouze ten, kdo dokáže svůj názor lépe obhájit, má pravdu.

Sofisté neměli jednotnou školu - žili a vyučovali jako jednotlivci. Přesto všechny sofisty spojovaly tyto základní znaky :

 1. Etický a sociální  r e l a t i v i s m u s:
Vychází z toho, že mezi jednotlivými řeckými měststkými státy jsou jiné etické, právní a morální normy a tedy je museli vytvořit lidé > neexistuje tak etický universalismus, podle kterého by se člověk měl kdykoli chovat. Sofistům se vytýkalo, že znevažují mravy, zákony, náboženství i člověka samého. Neuznávali nějakou  všeobecnou morálku. Poznali totiž, že mravy, ideje, instituce i právo se mění – jsou historicky i společensky podmíněné. Hodnoty podřizují individuálním zájmům. Neuznávali tak závazné právo, ale preferovali právo hbitějšího a silnějšího.

2. Gnoseologický r e l a t i v i s m u s :
 Vychází z toho, že vše plyne a mění se. O věcech můžeme říct cokoli a vždy budeme mít alespoň trochu pravdy. Sofisté byli přesvědčeni o nemožnosti objektivního teoretického poznání > není pravda absolutní, ale jen relativní. Není pravda objektivní, ale jen pravda subjektivní. 
3. Antropologické zaměření filosofie : 
      Nezabývali se přírodou, ale obrátili pozornost filosofie od přírody k člověku.

4. Praktické zaměření filosofie :

      Sofisté se orientovali na praktické každodení problémy života lidí a orientovali se na formální stránku diskuse.  

Prótagorás z Abdéry 

(? 481 - 411 př .n .l.)
Nejvýznamnější z řeckých sofistů a první člověk, který se nazýval „sofistés“ (učitel moudrosti), což znělo sebevědoměji, než „filosofos“ (milovník moudrosti). Cestoval po celém Středomoří, všude byl nadšeně přijímán, neboť vyučoval umění prosazovat v politice a právnictví svou věc. Např. v řecké kolonii Thuriích (jižní Itálie) byl dokonce pověřen zpracováním zákonů. Za vysoké honoráře vyučoval i vystupoval u soudu a získal tím slávu a bohatství i v Athénách (byl Perilklovým přítelem), kde byl mluvčím řecké demokracie. Zabýval se mnoha obory, např.také matematikou a gramatikou > první prý stanovil druhy vět a trojí rod podstatných jmen. Rozlišil i formální (logicka) a obsahovou (sémantika) správnosti vyjadřování.

Jeho skepse ( pochybování ) vůči existenci bohů ho přivedla až k obžalování z ateismu > pro své názory ve spise Peri theón (O bozích) a proto byl z Atén vypovězen. Zahynul prý cestou do vyhnanství, když utonul někde u břehů Sicílie.

„O bozích nelze vědět, ani zda jsou, ani zda nejsou. Na to, abychom to mohli zjistit, je věc příliš temná a náš život příliš krátký.“
Hlavním rysem jeho filosofie je relativismus a subjektivismus.

Dokazoval, že je to člověk čili subjekt, kdo věci hodnotí. Neexistuje žádná absolutní a objektivní pravda, ale pouze pravda relativní a subjektivní (na jednu věc mohou mít dva lidé různý názor) > nemá tedy smysl uvažovat co je objektivní. Záleží pouze na člověku, jak dovede svou pravdu podat a přesvědčit ostatní > důležité není, kdo má pravdu, ale komu je dáno za pravdu. Proslavil se výrokem :

„Člověk je mírou všech věcí, jsoucích, že jsou a nejsoucích, že nejsou.“
„O každé věci lze uvést dva protikladné výroky.“

Zabýval se také společenskou teorií > za základní podmínku zachování společnosti považoval smysl občanů pro stud a spravedlnost a proto nejpřirozenějším státní zřízením je demokracie.
Gorgiás  z Leontín 

(483 - 375 př. n. l.)

Významný sofista a současník Prótagora, do Athén přišel až jako šedesátiletý > jako vedocí poselstva svého rodného města ( Leontini na Sicílii ), které žádalo od Athén ochranu před agresí Syrakus.

V Athénách se stal díky svému řečnickému umění populární (byl pověřen veřejnou řečí při pohřbech padlých Athéňanů) a začal zde rétoriku vyučovat. Jeho styl byl natolik vybroušený, že ovlivnil řeckou uměleckou prózu. Rétorika je podle Gorgiase nejvyšším dobrem > kdo je dobrý řečník, dokáže přemlouvat lidi ve veřejných úřadech a vést je k vlastnímu prospěchu. Toto umění však nesmí být zneužito pro nespravedlivou věc > dobrý rétor musí vědět, co je spravedlivé.
„Řeč je mocnou vládkyní, která vykonává nejbožštější díla, neboť dovede zahnat strach i odehnat

zármutek, způsobit starost i zvětšit soucit.“
Byl představitelem noetické skepse.
Své nihilistické (odmítavý až negativistický vztah k hodnotám) a agnostické názory podává ve svém spise O nejsoucnu čili o přírodě, kde s velkým důvtipem dokazoval 3 základní téze o své nedůvěře a pochybách o možnostech poznání :
    1. Nic není.

    2. Je-li něco, nemůže to člověk poznat.

    3. Lze-li to i poznat, nelze to sdělit.

Význam sofistů 

· Sofisté poprvé odvrátili pozornost od přírody a zaměřili se na člověka, antropologický obrat filosofie.
· Sofisté poprvé učinili předmětem filosofie samo myšlení (jeho předpoklady, možnosti a meze), kdy snahou o jeho zkoumání přispěli tak k rozvoji psychologie a logiky. 

· Sofisté v poznání zdůrazňovali: relativismus a subjektivismus (popírali objektivní poznatelnost věcí, poznání závisí tedy na subjektu) a skepticismus (pochybovali v možnosti  poznání objektivního světa). 

· Sofisté v etice zdůrazňovali relativnost dobra a zla, principu užitečnosti.

· Sofisté svou výmluvností přispěli k rozvoji logiky a lingvistiky (gramatiky a stylistiky).
SOKRATÉS
(469 – 399 př.n.l.)
Starořecký athénský filosof, jeden z nejvýznamnějších myslitelů evropské filosofie a klasického období antické filosofie ( podle římského politika a spisovatele Cicera „snesl filosofii z nebe na zem“ ).

Sókratés žil na přelomu 5./4. st.př.n.l., tedy ve „zlatém“ období athénské demokracie a jejího úpadku  po porážce Athén (peloponéským spolkem, jehož vedoucím státem byla Sparta) v peloponéských válkách   (431-404 př.n.l.).
Sókratův život je znám pouze z vyprávění a z děl jeho žáků (např. Platóna, Xenofónta ) či starořeckého dramatika Aristofana. Sókratés byl po sofistech další filosof, který obrátil svou pozornost k člověku,  věnoval se zejména morálním otázkám každodenního života svých spoluobčanů a od těchto otázek došel až k teoretickým otázkám etiky (mravnosti - mravní jednání a mravní principy). Přírodně filosofické problémy (ontologie) Sókrata nijak nezaujaly, byl přesvědčen, že člověku není dáno přírodu pochopit.

Život
Narodil se v Athénách (byl první filosof athénského původu) v chudé rodině sochaře a porodní báby. Vyučil se sice sochařskému řemeslu, ale záhy se jím přestal zabývat. Podle athénských zákonů se mu dostalo všestranného klasického vzdělání – věnoval se hudbě, gramatice, literatuře a filosofii (učitelé mu byli hlavně sofisté a Anaxagorás). Několikrát se zúčastnil jako voják peloponéských válek > v těchto válečných výpravách vynikal dobrou tělesnou kondicí (např. chodil bos po ledu, vytrvalost při dlouhých pochodech) a statečností (odmítal vyznamenání za statečnost). Svým způsobem života i zevnějškem upoutával pozornost svých spoluobčanů. Podle představ Řeků, kteří oceňovali tělesnou krásu, byl Sókratés nevzhledný (měl malou zavalitou postavu s převislým břichem, krátkou šíji a velkou holou hlavu s vypouklým čelem). Žil velice skromně, byl vlídný a trpělivý, ale také tvrdošíjný a ironický na adresu hlupáků a domýšlivců. Oženil se s příslovečně zlou ženou Xantipou (měl s ní tři syny), která byla pověstná jako hašteřivá a nesnesitelná žena.O to raději opouštěl dům a volný čas trávil v ulicích, na tržištích a v hospodách, kde filosofoval s lidmi a hlavně s mládeží. (Ale které ženě by nevadilo, kdyby její muž nebyl často doma, chodil bos a nuzně oblečen či často pil ????? ) Delfskou věštírnou byl označen za nejmoudřejšího člověka > Sókratés však tomu sám neuvěřil, začal hledat moudřejšího člověka, než je on sám a chtěl věštírnu usvědčit z omylu. Své posluchače ale přiváděl do úzkých a rozpaků a pravdivost tohoto výroků si pak vyložil po svém > odtud údajně jeho sofisticky paradoxní výrok : „Vím, že nic nevím.“ ( Uvědomoval si své nedostatečné znalosti a zejména  neschopnost praktické práce > tím je tedy moudřejší než ostatní. Moudrým je jedině bůh, člověk je pouze přítelem moudrosti = filosof).
Zastánci demokracie byl považován za mluvčího athénské aristokracie > tvrdil, že v čele státu mají být ti lidé „nejschopnější“ z řad aristokracie, zrození k vládnutí. Kritizoval praxi losování do státních úřadů, tvrdil, že každý rozumný člověk si např. na plavbu dobrého kormidelníka vybírá, a nelosuje se o něm.

Odsuzoval ale tyranii. Za podrývání státu a demokracie byl obžalován z bezbožnosti (neuznával státem uznávané bohy - hlásal náboženskou svobodomyslnost) a kažení athénské mládeže. Před soudem se  skvěle hájil, ale tím naopak soudce dráždil. Podle zvyklostí si měl sám navrhnou trest, nejlépe peněžitý. On se však sám necítil vinen a navrhl, že by mu měla být prokázána čest - stravování na „radnici“(nejvyšší vyznamenání Athéňanů). Zapomněl však, že soud není vtipná beseda s přáteli > byl odsouzen k trestu smrti ( podle tehdejšího zvyku vypití poháru bolehlavu). Přátelé mu radili, aby uprchl, ale on odmítl, neboť „je třeba poslouchat  zákonů a soudního rozhodnutí“. Zemřel s vírou v nesmrtelnost duše a myšlenkou, že je otázkou, kdo si zvolil lepší úděl: zda on, který jde na smrt, či jeho přátelé, jdoucí dále do života. 

Dílo
Sókratés sám nezanechal žádné písemné filosofické spisy. O jeho osobnosti, myšlení a učení se dovídáme pouze z děl jeho žáků Platóna (např. Obrana Sókratova, Faidon, Kritón, Symposion), Xenofóna (např. Vzpomínky na Sókrata, Hostina) nebo z děl spisovatele Aristofana (např. komedie Oblaka, Ptáci).

Sókratés  vyučoval „na ulici“  > při procházkách městem, na tržištích a v hospodách oslovoval lidi.Jeho žáky byla i mládež z nejbohatších rodin.Vyučoval bezplatně, byl živ z pohostinnosti těchto žáků a přátel.

Sókratova metoda

Základní filosofickou metodou byl pouze dialog (rozhovor) > podstata sokratovské metody tedy 

spočívá v systematickém kladení otázek = hra otázek a odpovědí (obvyklý vztah, kdy se žák ptá a učitel odpovídá, je u Sókrata obrácen). V sokratovském dialogu (forma besed či sporů) se setkávají 2 osoby, které jsou rovnoprávnými účastníky rozhovoru a které  nepovažují pravdu a vědění za něco hotového, ale za problém, který vyžaduje hledání. Cílem sokratovského dialogu bylo definování určitého mravního pojmu (např. statečnost, zbožnost, spravedlnost, čestnost ....). Sókratés dokázal obdivuhodně přesně definovat pojmy a provádět logicky bezchybné soudy a úsudky, proto jej Řekové považovali za objevitele indukce (logický postup od jednotlivého k obecnému) a mistra vytváření definic.

Charakteristické rysy sokratovského dialogu :

Dialog zahrnoval 2 fáze :


  1. destruktivní - kladení otázek do té doby, než partnera v rozhovoru utvrdil, že nesprávně chápe určitý morální pojem

              2. konstruktivní  - kladením otázek pomáhal partnerovi pochopit a správně vymezit pojem (aby sám zformuloval závěr).

Dialog jako metoda heuristická (objevitelská) > zvláštní druh rozhovoru, kdy Sókrates (mnohdy pomocí sofismat, ač sofisty opovrhoval) dovedl svého partnera v závěru dialogu k naprosto odlišnému názoru, než tomu bylo na začátku. Na rozdíl od sofistů však respektoval objektivní pravdu, kterou nalézal v rozhovorech, kdy postupoval od nejjednoduššího určení a vylučováním sporného dospíval k obecně platným závěrům (viz indukce).

Dialog jako metoda maieutická („porodnická“) > při rozhovoru pomáhal „přivádět na svět“ názory a myšlenky tázaného, kterým pak sám lépe porozumí > tzv. MAIEUTIKA = porodnické umění (odvozeno od řeckého „maieutria“ = porodní bába). 

Dialog jako metoda dialektická > umění vést hovor (odvozeno od řeckého „dialogemai“ ).  Tato metoda byla oblíbenou metodou výzkumu i výkladu po celý středověk.

Nejpodstatnějším výsledkem Sókratova výchovného působení bylo to, že své posluchače a partnery při rozhovoru nutil přemýšlet. 
Zaměřoval se zejména na :

       a) životní problémy a na odkrytí skutečného smýšlení partnerů > kdo vstupoval do hovoru se Sókratem, musel se připravit na to, že bude muset hodnotit své jednání ze stanoviska dobra (dialog má schopnost ovlivnit hlediska, podle nichž se partner rozhoduje v otázkách praktického života)

        b) rozumovou orientaci > rozum byl podle Sókrata nejvyšší částí lidské bytosti, jíž se člověk podobal  bohům (i filosofie má svůj počátek v dialogu !!!!!!).

Sókratova filosofie

      Sókratés ještě více než sofisté se odvrátil od filosofie přírody a těžištěm filosofie učinil člověka!  Etika byla hlavním předmětem jeho filosofických úvah a hlavním smyslem jeho života. Cílem etiky (praktického života) je dosažení EUDAIMONIE = blaženosti mysli > lidského štěstí.
Sókratés je představitelem tzv. etického intelektualismu (podobně jako Démokritos):

· Předpokladem blaženosti je ctnost a mravnost, Sókratés rozlišoval  5 základních ctností: moudrost, rozumnost, spravedlnost, statečnost a zbožnost.
 K mravnosti lze dospět rozumovým přijetím (naučením se) morálních principů > tedy vědění (etický intelektualismus). Lidé jednají nemravně (= špatně, zle) pouze z omylu, z neinformovanosti a proto je třeba dát lidem rozumové poučení o pravé mravnosti a potom budou konat a jednat správně.

· Ústředním principem jeho etiky je dobro (vše krásné a ctnostné je dobré) > žít ctnostně znamená dobro. Sókratés věřil, že ten, kdo zná dobro, ten také dobro koná, protože nikdo nedělá dobrovolně zlé věci >  proto je tak důležité vědět, co je dobro, jak ho poznat a jak podle něj žít.

· K ctnostnému životu (vědění) každého člověka napomáhá daimonion  = vnitřní božský hlas (varovné „svědomí“), tento vnitřní princip mravního rozhodování ani ne tak říká, co člověk dělat má, jako spíše zakazuje, co člověk dělat nemá.
Sókratés je tak zakladatelem nové etiky  - etika již není založena jen na tradicích (zvyky, obyčeje), ale jakékoli etické hodnoty ( např. štěstí, mravnost, pravda ) člověk sám musí umět najít, přijmout a přizpůsobit se jim. 

„Nikdo nečiní zlo úmyslně. Kdo činí bezpráví je nešťastnější než ten, kdo jím trpí.“

Gnoseologie

hlavním úkolem poznání člověka je sebepoznání, které je nezbytné pro dobrý  život.  „Poznej sám sebe.“ ( Gnóthi seauton )

Význam Sókrata
Největší přínos spočívá v jeho jedinečné osobnosti (osobnost mravní a vnitřně svobodná, věřil v dobro v každém z nás, snažil se dobrat pravdy) Sókratés jako symbol ctnostného člověka a moudrého filosofa měl mnoho obdivovatelů (např.Platón,římský filosof Seneca, římský císař a filosof Marcus Aurelius či Friedrich Nietzsche ) a po jeho smrti vznikaly i sókratovské školy, které se snažily pokračovat v jeho filosofickém odkazu a úsilí. 

Přispěl k rozvoji filosofie etiky > tzv. etický intelektualismus ( i když byl nábožensky založený člověk, zdůrazňoval a přeceňoval úlohu rozumu ).

Soustřeďoval se na sebepoznání člověka > umožňuje zdokonalení člověka.

Sókratovské školy

Megarská škola - ztotožnili se se Sokratovou naukou o dobru (např. Eukleidés). 

Élidská škola
- filosofii a hlavně etiku považovali za lék uzdravující duši (např. Faidón).
Kynická škola - soustřeďují se na etiku, člověk by měl dospět ve svobodného jedince, sebeovládání, minimalizace potřeb, návrat k přírodě (např. Diogenes, Anthistenés, Hipparchie).
Kyrénská škola -  „Umění blaženého života spočívá ve schopnosti udržet zdravou míru přítomné slasti. Přičemž slast je v jejich pojetí vyjádřena jako mírný pohyb a strast jako pohyb prudký.“(např. Aristippos )

PLATÓN  z Athén

(427 – 347 př. n. l.)

Významný starořecký filosof klasického období antické filosofie, představitel a zakladatel objektivního idealismu > patřil k největším filosofům všech dob. Nejslavnější Sókratův žák (8 let) a pokračovatel, převzal od Sókrata metodu učení v rozhovorech.

Pocházel z přední aristokratické rodiny v Athénách (mezi jeho předky patřil i proslulý zákonodárce Solón). Původně se jmenoval Aristoklés, teprve později dostal jméno Platón (odvozeno od řeckého „platys“ = rovný, široký, mohutný) > je otázkou, zda tato přezdívka měla vystihnout jeho šířku zájmů, vzdělání a literární činnosti či silnou postavu a široké čelo? V mládí se mu dostalo nejlepší výchovy od vzdělaných sofistů. Jeho filosofické vzdělání formovali nejen sofisté, ale také Hérakleitos z Efesu, studoval také Eleaty a pythagorejce. Nejvíce ho však ovlivnil Sókratés > smyslem Platónova života se stala filosofie. Sókratova poprava v něm vyvolala odpor k demokracii a k politice > uprchl a cestoval (např. Egypt, Indie, Sicílie). Na Sicílii se seznámil s učením pythagorejců, několikrát se v Syrakusách snažil uplatnit i v politice jako poradce vládce se svou teorií ideálního státu (stát řízený filosofy) > zde však narazil na nepochopení a byl dokonce prodán do otroctví. Naštěstí byl však vykoupen.

Po návratu do Athén založil v r. 387 př.n.l svou vlastní filosofickou školu, kde přednášel až do své smrti. Filosofická škola Akademia (název podle místa chrámu, zasvěceného řeckému hrdinovi Akadémovi). Sám Platón zde přednášel bezplatně 40 let. Tato škola po devět století patřila k nejslavnějším „universitám“ starověku (až v roce 529 ji zrušil byzantský císař Justinián) > jedním z nejvýznamnějších žáků byl i Aristotelés. Platónova akademie proslula svou kvalitou > vyučovala se zde filosofie, matematika, geometrie a gymnastika. Pojem „akademie“ se nám zachoval dodnes ve smyslu vysoké školy.

Filosofie se rozděluje do 3 období:

· Období závislosti na Sokratovi („Obrana Sokratova“,  „Gorgiás“,„ Protágorás“)

· Období výkladu nauky o idejích („Faidrós“, „Faidón“, „Ústava“, „Zákony“)

· Období stáří a příklonu k filosofii Pythágora.

Platón zanechal na rozdíl od Sókrata rozsáhlé filosofické dílo – je považován za autora asi 30 spisů (přesný počet nelze uvést, neboť se vedou spory o Platónovo autorství ) > žádný z jeho spisů neobsahuje ucelený výklad jeho filosofie ( jednotlivá díla řeší vždy jen dílčí problémy ). Spisy jsou psány formou dialogu – „jednajícími“ postavami dialogů jsou významní myslitelé Platónovy doby, mezi nimiž dominuje Sókratés (vystupuje jako tlumočník Platónových myšlenek, které mají být podnětem k vlastnímu filosofickému zamýšlení čtenáře). Spisy mají vynikající literární úroveň > Platón byl skvělým stylistou, užíval poetické obrazy, příměry či filosofické mýty (např. podobenství o jeskyni ).

Dílo

Obrana Sókratova“ 
(přebásnění Sókratovy obhajoby před athénským soudem)

Ústava ( Políteiá )
(souhrn 10 knih o politických názorech, zejména představy o ideálním státě)                    

Zákony ( Nomoi )
(souhrn 12 knih o politice, mravnosti a odpovídající výchově občanů)                                              

Faidón
(spis zachycuje poslední okamžiky Sókratova života a jeho úvahy o smrti a nesmrtelnosti duše)

Prótagorás

( polemika se sofistickými názory na ctnost)

Gorgiás

(spis o kritice povrchní rétoriky a argumentace sofistů)

Faidros

(spis významný pro pochopení Platónovy nauky o idejích a o duši)

Symposion

( Platónovo filosofické pojetí lásky, krásy a dobra)


Kritiás


( spis o údajné existenci a zániku bájné Atlantidy)

Menón


( spis o podstatě poznání a matematice).

Platónova filosofie

Ontologie
Základem je filosofické učení o 2 světech :

„Svět idejí“ ( odvozeno od řeckého „eidos“, „idea“ = obraz ) je  prvotní a reálně existující  svět pravých jsoucen = IDEJÍ ( pojmů )!!! Ideje jsou jediným skutečným jsoucnem, jsou věčné, nesmrtelné, nehmotné a jakýmsi předobrazem (pravzorem) konkrétních věcí a jevů, které smyslově vnímáme (např. idea domu). Jsou dokonalé a proto se nepotřebují vyvíjet. Ideje existují nezávisle na hmotných jevech, jsou našemu vědomí vrozeny a zkušenost je pouze osvětluje a odhaluje v logických soudech > svět idejí lze poznat pouze rozumem.
Svět idejí má podobu pyramidy ( je uspořádán hierarchicky čili stupňovitě ), kde na vrcholu je idea DOBRA  = je chápána jako smysl a účel, k němuž vše směřuje, a také jako bůh. 

„Svět jevů“ = hmotný svět je druhotný, je nedokonalý a pomíjivý > pouhým odrazem, stínem skutečně, objektivně existujících idejí > lidé svět jevů omylem považují za pravé jsoucno. Svět jevů vnímáme pouze smysly > smyslové poznání (doxa) je klamné, pomíjivé a nedokonalé.

Gnoseologie
 Podstatou pravého poznání („světa idejí“) je teorie rozpomínání duší na svět idejí = anamnésis. „Svět idejí“ > poznávat svět můžeme jen a jedině proto, že si pamatujeme dokonalé vzory (ideje) všech věcí (proto můžeme při pohledu na hmotné věci poznat: toto je strom, tohle je kůň, tohle je krásné a tamto ošklivé).

K osvětlení filosofické myšlenky existence 2 světů a zároveň k vysvětlení teorie poznání používá tzv. podobenství o jeskyni (viz Ústava, VII. kniha):

Lidé jsou celý život jakoby v temnotě, připoutáni v jeskyni zády ke vchodu tak, že se mohou dívat jen na zadní stěnu jeskyně. Vzadu za nimi hoří oheň a mezi připoutanými lidmi a ohněm je zídka, podél které chodí jiní lidé („herci stínového divadla“), kteří nosí nad hlavami různé předměty. Oheň je osvětluje a jejich stíny se odráží na zadní stěnu jeskyně. Protože však zídka je stejně vysoká jako tito lidé, stín lidí vidět není, ale jsou tam vidět všechny stíny nošených věcí. Proto připoutaní obyvatelé jeskyně mohou vidět jen jakési stínové divadlo > stíny pohybujících se předmětů naivně pokládají za jediné, co skutečně existuje (aniž vůbec tuší, že viděné obrazy jsou pouhé stíny pravých jsoucen).

Výklad  Platónova podobenství > stínem Platón rozuměl hmotný svět, přístupný našim smyslům. Omezením dívat se pouze na zadní stěnu jeskyně rozuměl obvyklý způsob života lidí - pobyt ve vězení smyslového výkladu světa. Nošenými předměty Platón rozuměl ideje a ohněm ideu dobra.

Zdrojem (podnětem) poznání je  láska  nebo-li filosofický pud, který Platón nazývá ÉRÓS .

      Základem je čistá duševní náklonnost a odproštění se od tělesného potěšení (chtíče), hlavně uvědomění si krásy jako takové. Zabývání se krásou posiluje tento filosofický pud - především hudba a matematika > krása duše je důležitější než krása těla.
„Filosofie je jiskra, která se vznítí a pak se živí sama sebou.“

Platonická láska: toto sousloví dnes označuje netělesnou, duševní lásku (druh lásky, v níž tělesné potěšení  nehraje žádnou roli, podstatou je duševní pouto a náklonnost k milované osobě) > tento druh lásky skutečně Platón nadřazoval pouhému sexu. Jedná se však o nepřesný výklad původní Platónovy koncepce, která byla založena na výroku :

„Špatný je nízký, přízemní milovník, který více než  duši miluje tělo.“

      Platón tedy nevylučuje tělesnost a navíc omyl spočívá v tom, pokud věříme, že Platon měl na mysli čistou lásku mezi mužem a ženou. Platon měl k ženám svérázný postoj > o ženách se vyjadřoval  nelichotivě a žádnou náklonnost k nim necítil. Považoval je za lstivé, proradné, nemravné a za tvory méněcenné (dokonce prohlašoval, že narodit se ženou je prokletí bohů). Úkolem žen je pouze plodit zdatné děti. Ženy by měly být společným majetkem mužů (mají být přidělovány mužům jako odměna za válečné zásluhy). 

V tehdejším Řecku byl považován za vznešený „milostný vztah“ staršího muže k dospívajícímu mladíkovi (těšení se z jejich krásy a společnosti) > dnes by takový vztah mohl být chápán jako projev „pederastie“ ( = pohlavní úchylka mužů s náklonností k mladým chlapcům ).
Filosofická antropologie
Lidská duše je nesmrtelná (věčná) a existuje nezávisle na hmotném těle. Sídlí ve „světě idejí“, ale vznětlivostí a žádostivostí je strhávána k zemi a za trest je spoutávána s tělem > tělo je hrobem duše („sóma séma“). Duše zaměřuje svou činnost k tělesnému dobru a k tomu, co tělu prospívá (snaží se udržovat tělo v co nejlepším stavu).

Po smrti těla je duše postavena před „soud“ :

      a) nedokonalé duše zůstávají (vrací se) ve „světě jevů“ např. v podobě ženy, zvířete ( do kterého těla se duše převtělí, je určováno mravní podobou člověka > kdo se choval jako vepř, stane se vepřem)

      b) dokonalé duše se mohou vrátit do „světa idejí“ (duše mravní, ctnostné).

Nesmrtelná duše má 3 složky:

      a) rozum ( myšlení ) - nesmrtelná část duše
> sídlí v hlavě

      b) city a vůle             - smrtelná část duše
> sídlí v hrudi

      c) žádostivost            - smrtelná část duše
> sídlí v podbřišku (základem jsou pudy, chtíče).

3 složky duše Platón představuje v podobenství srostliny okřídleného spřežení a vozataje: vozataj představuje rozum. krásný a dobrý kůň představuje city a vůli, ošklivý a špatný kůň představuje žádostivost.

Etika (Platon vycházel z etických názorů Sokrata) :
Cílem etiky je dosáhnout štěstí a blaženosti a to cestou mravní dokonalosti > člověk si osvojí nejvyšší dobro dosažením základních ctností: moudrost, spravedlnost, statečnost, uměřenost. Zdatnostem se dá učit (viz Platónova pedagogika).
„Nemá být pokládáno za nejcennější věc žití, ale dobře žíti.“

Učení o společnosti (viz „Ústava“ , „Zákony“):

Základem učení o společnosti je představa ideálního státu s vládou moudré elity. Obec (stát) vzniká z potřeby spolupráce v oblasti hmotného zajištění života, tj. v důsledku dělby práce > základním předpokladem fungování společnosti je otrocká práce (hájí instituci otroctví jako přirozený stav). Lidé si nejsou od přírody rovni, každý by měl ve společenské pyramidě zaujmout takové místo,  které odpovídá jeho nadání, schopnostem a převládající složce duše ( rozum, cit, žádostivost ) > nejvýše si cení filosofa, poté vládce, válečníka …….až tyran ! 

      Cílem obce je mírové soužití a soběstačnost = blaho celé obce je nadřazeno blahu jednotlivce >zájmy individuální je nutno bezvýhradně podřídit zájmům státním > rozlišoval pravomoce státu :
-  likvidace méněcenných a nemocných

-  vyvlastnění majetku

-  státní systém výchovy a vzdělání

-  regulace soukromí občanů

-  výběr partnerů

-  počet dětí

-  společné vlastnictví žen a dětí.....
Jeho státní zřízení mělo spočívat ve vládě všestranně vzdělaných filosofů, prostých jakýchkoliv lidských žádostivostí a neřestí.
Společnost rozděluje do 3 stavů (tříd) :

1. výrobci  - (nejnižší třída) zemědělci, řemeslníci a obchodníci, kteří se starají o obživu a materiální  statky společnosti (základní ctností je přiměřenost)

 2. strážci   -  vojáci (jako strážci pořádku), toto postavení je pro ně nejvyšší poctou (základní ctností je  ctižádostivost)

 3. vládci    - (nejvyšší třída) tzv. „strážci filosofie“, nejmoudřejší a nejvzdělanější muži, kteří uspěli ve studiu a dovršili 50 let > pro vládce měl označení „filosofický král“ či „král filosofů“

Propagoval myšlenku sociálního státu , kde zdůrazňoval význam státní výchovy dětí  > všem dát šanci na stejné vzdělání v dlouhém období výběru nejlepších:
· předškolní výchova v rodině

(3 -  6 let)

· gymnastická výchova


(7 –10 let)

· čtení a psaní



(10 –14 let)

· poezie a muzika


(14 –16 let)

· logika




(16 –18 let)

· vojenský výcvik


(18 –20 let) …………..   stav válečníka (strážce) 

· přírodní vědy



(20 –30 let)

· filosofie



(30 –40 let) …………..   státní úředník

· praxe




(40 –50 let) …………..   stav vládce.

     Jeho úvahy o tom, že děti se mají učit hraním, inspirovaly Komenského (úvahy ale svérázné, např. že je dobré vodit děti na bojiště, aby se dívaly a zvykly si na umírání).

Jeho ústava je aristokratická (vláda těch nejlepších) a demokratická (všichni mají stejnou možnost dosáhnout nejvyšších míst) > stát je kombinací monarchie (osvícený panovník) a demokracie, která sice přináší formální rovnost, ve skutečnosti však nepřirozenou. Odsuzuje špatné formy vlád: oligarchie (vláda nejbohatších), demokracie (rovná vláda pro nerovné), tyranie (vláda jedince, sleduje na prvním místě sobecký prospěch).

Vytvořil model ideálního státu = zemědělské obce KALLIPOLIS ( „krásná obec“ ) :

      Základem je společenské vlastnictví > soukromé vlastnictví a rodina jsou zdrojem protikladných zájmů, proto je nutné zrušit soukromé vlastnictví pro vladaře a vojáky (nebezpečí korupce a ohrožení spravedlnosti) = tzv. „spotřební komunismus“. Vojáci mají i společné ženy a děti, neboť se nemohou  starat o rodinu.

Výrobci si mohou ponechat soukromé vlastnictví, ale nemohou se podílet na vládě !!!!

Platónský tojúhelník ( schématické znázornění jeho filosofického systému )
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Já  (subjekt, duše člověka)

Svět (bytí, hmotné substance)

Ideje (absolutní svět idejí)

Anamnéza (rozpomínání duší na svět idejí)

Methexa (podílení se idejí na světě jevů)

Zkušenost (smyslové vnímání světa)
Význam Platónova učení
· Platonovo dílo patří k vrcholům antické řecké filosofie!
· Platón se pokoušel sjednotit racionální filosofii s vírou o převtělování duší.

· Zdůrazňoval mravní dokonalost člověka > jeho filosofie je chápána jako (péče o duši, vedení duše). 

· Ovlivnil mimořádně evropské myšlení – hlavně ve středověku (křesťanství).

„Není hanbou nic nevědět, jistě je však hanbou nechtíc se nic naučit.“

„Moudří lidé nemluví, protože mají co říci. Blázni protože by rádi chtěli něco říci.“

„Jinoch se stává mužem, když obejde kaluž, místo aby do ní vstoupil.“

„Přístup k moci by měl být zakázán těm, kteří ji milují.“

„Svět by mohl být spasen jedině tehdy, kdyby se králové stali filosofy nebo filosofové králi.“

ARISTOTELÉS ze  Stageiry
(384 - 322 př.n.l.)

Je považován za jednoho z největších myslitelů v dějinách filosofie, ve vývoji evropského myšlení sehrál klíčovou úlohu > zakladatel evropského vědeckého myšlení (jeho rozsáhlý a propracovaný vědecký systém ovládal vědu až do začátku novověku ) > položil základy většiny vědních oborů,     zejména logiky, fyziky, biologie a psychologie (dále i anatomie, embryologie, astronomie, geologie, metereologie, etnografie, geografie, politologie, ekonomie, estetiky a etiky………).
Byl nejvýznamnějším představitelem klasického období antické filosofie, nejvýznamnější žák (a později kritik a odpůrce) Platónův a vychovatel Alexandra Makedonského.
Život
Pocházel z řeckého města Stageira (poloostrov Chalkidiki) z rodiny významného lékaře (jeho otec Nikomachos byl dvorním lékařem makedonského krále a vypěstoval v malém chlapci zájem o dění v přírodě - vliv na jeho dílo a myšlení) > Aristotelés však odmítl převzít otcovu lékařskou praxi. Na radu věštců se vydal v 17-ti letech do Athén studovat filosofii (Athény byly tehdy duchovní metropolí Řecka a filosofie byla nejrozšířenější intelektuální činností, protože do ní spadaly veškeré obory tehdejšího vědění).

20 let studoval jako Platonův žák v Akademii (později zde i vyučoval). Jako student získal přezdívku „nadšený čtenář“ > na první pohled nevypadal jako velký mudrc, byl spíše slabý, trochu šišlal, dával přednost pohodlí a dobrému jídlu. 

Dospěl k vlastním filosofickým myšlenkám, dochází tak k názorovým neshodám s již stárnoucím Platonem (především v otázce Platónovy teorie idejí). Roku 343 př.n.l. byl povolán makedonským králem Filipem II. za vychovatele mladého prince Alexandra - budoucího velkého dobyvatele Alexandra Velikého. V Makedonii strávil 8 let. V r. 335 př. n. l. se vrátil do Athén, kde v háji Apollónově založil filosofickou školu LYKEION, zvanou peripatetická  (odvozeno z řeckého „ peripatos“ = sloupořadí). V něm se procházel se svými žáky a proto dostali jeho žáci přezdívku „PERIPATETIKOVÉ“ (procházející se). Aristoteles si získal obrovský věhlas a autoritu. Zde 12 let vyučoval filosofii, politiku, ekonomii a přírodní vědy. Své žáky učil, že nejvyšším smyslem lidské existence je poznávat svět. 
Věnoval se zde také rozsáhlé badatelské činnosti, shromáždil veliké množství vědeckých poznatků, založil soukromou knihovnu, přírodovědeckou sbírku rostlin, živočichů a nerostů, soupis všech známých ústav městských států.Po smrti Alexandra Velikého (323 př.n.l.) byl obviněn stejně jako Sokrates z bezbožnosti, soudu se však vyhnul útěkem do exilu (ostrov Euboia), aby - jak řekl, neposkytl Athéňanům příležitost  prohřešit se podruhé na filosofii. Rok poté zde umírá v Chalkidě ve věku 62 let (údajně na nemoc žaludku). V závěti pamatoval i na své otroky, které přikázal osvobodit. 

Dílo
Aristotelovo dílo se stalo součástí všeobecné civilizace a východiskem pro filosofické myšlení i vědu následujících staletí. Přejímá všechnu dosavadní řeckou vzdělanost a ve svém systému ji přetváří.

Jeho dílo je velice rozsáhlé (400 spisů, 445 270 řádků), nedochovalo se ale v úplné podobě (pouze 143 spisů, z toho 47 úplně) a proto není možné jejich chronologické dělení, nejčastěji jsou jeho spisy děleny dle zaměření a obsahu:
1. Spisy o logice souhrnně nazývány Organon (v překladu „nástroj“ ke správnému filosofickému myšlení). Logiku jako vědu o správném myšlení nazýval anylytika (dodnes se učí jeho nauka o soudu a úsudku, sylogismus – 2 premisy, 1 závěr). Řadí se sem spisy např. : Topiky, Kategorie, O vyjadřování, O sofistických důkazech, První a Druhé analytiky ……..

2. Spisy přírodovědné - spisy o věcech fyzických > základem je teleologické vysvětlení přírody, kdy zdůrazňuje v přírodě uspořádanost a účelnost (např. se věnuje prostoru, času, pohybu, příčinám, látce a tvaru atd. ). Řadí se sem např.:  Fyzika, O vzniku a zániku, Meteorologika, O nebi, O vzniku zvířat, O částech zvířat...

3. Spisy metafyzické
- soubor nejobecnějších filosofických úvah Aristotelem označovaný jako První filosofie (tzv. „próté filosofia“ = nauka o nejobecnějších příčinách bytí), např. Metafyzika, O duši......
„Metafyzika“ je termín, jímž Andronikos Rhodský, pozdější pořadatel Aristotelova díla, označil kolem r. 70. př.n.l. Aristotelovy spisy, které následují za („meta“) jeho spisy přírodovědnými (fyzikou).

4. Spisy etické je soubor spisů nazvaných podle Aristotelova syna Nikomacha, který je po smrti otce vydává, např. Etika Nikomachova, Velká etika...
5. Spisy politické je soubor spisů o státu, státním zřízení a ústavách řeckých států, např. Politika.......
6. Spisy estetické - soubor spisů o umění (o literatuře, básnictví a rétorice), např. Poetika, O řečnictví, O básnictví........
Aristoteles byl polyhistorem (snažil se obsáhnout veškeré vědění své doby), jeho spisy jsou jakoby encyklopediemi všeho tehdejšího vědění - do vědecké práce vnesl systematičnost.
Známá je i Aristotelova klasifikace věd, kdy filosofii (= vědecké poznání vůbec) rozdělil na vědy :

1. teoretické: tzv. první filosofie (metafyzika  - filosofie v užším slova smyslu), fyzika (vědění o přírodě, o uspořádání vesmíru, základy botaniky a zoologie), matematika (o velikosti a podobách těles)

2. praktické: politika (oživotě v obci), etika (o mravní stránce lidského jednání), strategie (o metodě řešení problémů), ekonomika
3. poietické: estetika, umění, rétorika ......
Ontologie
Charakteristickým rysem je DUALISMUS (ústředními pojmy jsou „látka“ a „tvar“), podstatou

všeho jsoucího je jednota látky a tvaru :
Na jedné straně uznává existenci materiálního světa, hmoty = LÁTKA (řecky "hylé", „matérie“), chápe ji však jako p a s i v n í, bezduchou a beztvarou hmotu, která je pouze možností, předpokladem existence konkrétních věcí ( potence ) a která má schopnost přijímat tvar.

Na straně druhé však k této látce musí přistoupit a k t i v n í duchovní princip = TVAR (řecky  „eidós“, „morfé“) =  forma, která nezformovanou látku utváří na skutečné věci, konkretizuje je (činí je tím, čím mají  být).

Forma se stále mění, látka ne (př.: semínko, strom, dřevo, prkno, stůl).

Každá věc je jednotou látky a formy. 

Proces, v němž látka nabývá formy = POHYB.
Vznik věcí je tak způsoben vnější příčinou, která vyvolává pohyb od možnosti ke skutečnosti (od látky k její jednotě s formou) > duchovní princip je hybatelem veškerého dění > toto spojení        beztvaré a nezničitelné hmotné látky a formy (základní předpoklad vzniku veškerých věcí) nazývá hylemorfismus.

Pohyb chápe jako neodlučitelnou vlastnost všech těles. Prvotním zdrojem pohybu může být jen čirá (dokonalá) forma bez látky a tou je jediná forma =bůh. Pojem bůh není pojmem náboženským, ale výrazem pro prvotní duchovní příčinu  veškerého dění, tzv.první hybatel (na toto učení navázala poté křesťanská teologie).
Aristoteles tak nalézá  4 základní příčiny jsoucna :
1. causa materialis
(látka - např. zlato)

2. causa formalis
(forma - např. šperk)

3. causa efficiens
(působící příčina, hybnost - např. zlatník, tvůrce šperku)

4. causa finalis

(konečná příčina, účel - např. proč byl šper vyroben = ozdoba)
Svět je uspořádán systematicky a stupňovitě (od anorganické přírody přes organickou až k člověku). Svět rozdělil na neživé (kameny, hlína) a živé věci (rozdělil dále na živé rostliny a živé bytosti, ty pak ještě na zvířata a lidi). Živé věci – schopnost přijímat výživu, růst, rozmnožovat; živé bytosti – navíc vnímat svět a pohybovat se; lidé – navíc ještě myšlení.

V kosmologii rozpracoval geocentrický systém (platil až do dob Mikuláše Koperníka, který prosazoval heliocentrický systém), který byl využit hlavně ve středověku: a)  Země je nehybným středem vesmíru, kolem obíhají Slunce, Měsíc a planety a b) zdrojem pohybu ve vesmíru je 1.hybatel = bůh.

Rozlišoval 3 stupně duše ( nižší je vždy součástí vyššího ):
        1.stupeň
- duše vegetativní (schopnost přijímat potravu, růst, plození > rostliny i živočichové včetně člověka)
        2.stupeň 
- duše smyslová    (schopnost vnímat > živočichové včetně člověka)

        3.stupeň
- duše rozumová   (schopnost myslet  > pouze u člověka jako specifického živočicha).         

Pouze duše člověka má všechny 3 části > vegetativní a smyslová část duše po smrti zaniká, nesmrtelná je pouze rozumová část.
Gnoseologie
V učení o poznání rozlišoval: smyslové poznání (v zásadě věrohodné, ale nemůže postihnout podstatu)a rozumové poznání (postihuje podstatu a pravdu, jedině z rozumu vyplývá vědění). Nedospěl ale k souvislosti obou poznání, myšlení je samostatné (vnímat lze jen tehdy, máme-li předmět vnímání, myslet můžeme kdykoli). Podmínkou poznání je spojení indukce a dedukce. Zdůrazňoval poznání založené na zkušenosti = empirismus .

Antropologie

Etika
Hlavním cílem je hledat nejvyšší DOBRO jako účel lidského snažení a stanovit jednotlivé ctnosti jako prostředky k dosažení tohoto cíle = mravnost, dobro a štěstí. Dobrým a spravedlivým se člověk stává až konáním dobrých skutků (otázka utváření charakteru). Nejvyšším dobrem je lidská blaženost = EUDAIMONIE (ne požitky, ale rozumová duchovní činnost;myšlení, které je privilegiem bohatých a svobodných občanů). Úkolem člověka je tedy žít dobře (duchovní i tělesné zdraví, ale také dobré vnější podmínky, např.bohatství). 

Nejdůležitější pro člověka je znalost „správné míry“, „zlaté střední cesty“.

Nejvyšším morálním vzorem je Bůh jako dobrý filosof. 

Vyzdvihuje i nový etický ideál = přátelství (pomáhat a rozumět si, neomezovat ostatní).

Vyžaduje správnou výchovu pro mládež!
 Rozlišuje 3 způsoby života:

      a) poživačný
- život většiny lidí, kteří si volí život „dobytčat“

      b) politický
- život vzdělanců, kteří si volí čest

      c) teoretický
- život filosofů, kteří si volí rozjímání (myšlení).

 „Vzdělání má trpké kořeny, ale sladké plody."

Učení o společnosti
Vystupuje jako mluvčí  středních vrstev otrokářské společnosti (obhajoval instituci otroctví).

Snaží se vytvořit představu dokonalého státu, vedoucí občany k blaženosti:

      - stát je přirozený útvar v čele s moudrými a bohatými (stvořeni k vládnutí), kteří ovládají hloupé a neschopné (stvořeni k ovládání)

      - za důležitou považuje třídu zemědělců, ti ale nemohou zasahovat do řízení státu.

Rozlišuje dobré a špatné formy vlády :

      - dobré

- monarchie, aristokracie, politeá ( střední demokracie )

      - špatné ( zvrhlé )
- tyranie, oligarchie, krajní demokracie

Optimální je forma vlády tzv. středu = vláda středních vrstev otrokářů (smíšené prvky aristokracie a demokracie).

Rodinu - oikos (na rozdíl od Platona) považuje za základní sociální buňku, z rodiny vzniká stát (polis)> člověk je bytost společenská (zóon politikon).
Přirozenou hybnou silou hospodářského vývoje je osobní zisk > uznával soukromé vlastnictví (odmítal však obchod a lichvu).
Popsal asi 150 státních zřízení řeckých států.
Význam Aristotelova učení

Jeho význam je obrovský, ale také i rozporný !

Aristotelovy omyly (ačkoli vytvořil propracovaný systém společenských a přírodních věd a využíval přitom pozorování a logické úvahy, mnohdy se dopustil omylu),  např. biologie - teorie o spontánním samoplození (naivní abiogeneze): podle této teorie živé organismy mohou vzniknout z rozkládajících se nebo hnijících látek (např. červi vznikají z hnijícího masa a ze zrní v sýpce se mohou zrodit myši). Tato teorie byla rozšířena až do 17.stol. a definitivně ji vyvrátil až v 19.stol. Louis Pasteur.

 např. fyzika - teorie struktury vesmíru a příčin pohybu  (geocentrismus).
Jeho filosofické učení znamenalo vrchol klasického období řecké filosofie. Byl poslední, kdo před rozpadem řecké otrokářské společnosti shrnul veškeré předchozí poznání do uceleného filosofického systému > jeho dílo bylo pokládáno za encyklopedii tehdějšího vědění. 
Jeho dílo ovlivnilo další vývoj filosofie (vycházeli z něho materialisticky i idealisticky smýšlející filosofové), jeho idealistické názory byly rozvíjeny hlavně ve středověku - křesťanství a scholastika (duchovní podstata světa,1.hybatel, geocentrismus....).

„Chovejme se ke svým přátelům tak, jak si přejeme, aby se oni chovali k nám.“

„Největší hloupost je diskutovat o hlouposti s hloupými,“

„Vzdělání je nejlepší cestovné pro stáří.“

„Rozumný člověk usiluje o život bez bolesti, ne o život příjemný.“

„Jedni šetří, jako by měli žít věčně, druzí utrácejí, jako by měli hned zemřít.“

Helénistická filosofie

(konec 4. st. př. n. l. – 1. pol. 6. st. n. l.)

Helénismem se v dějinách antické kultury označuje období zhruba od konce 4.st.př.n.l. až do r. 529, kdy byzantský císař Justiniánus dal uzavřít athénskou Akademii, označenou jako „pohanská“ škola. Pojem helénismus zavedl až v 19. st. německý historik Johann Gustav Droysen:  helénismus = období pronikání starořecké kultury do kultury římské a splynutí s kulturami východních národů. Nastupuje krize řecké otrokářské společnosti. Dochází k rozpadu říše A. Makedonského (nástupnickými státy se staly Egypt, Sýrie a Makedonie). Řecko vyměnilo jednu nadvládu (makedonskou) za jinou (římskou).  Helénistickou kulturu lze označit jako první kosmopolitní kulturu na světě.
Vznikají nová centra duchovního života, zejména egyptská Alexandrie. Univerzálním dorozumívacím jazykem se stala starověká řečtina.

Helénistická věda navazuje na Aristotela a helénistická filosofie navazuje spíše na Sokrata a Platóna.
Filosofie

Pro filosofické myšlení je charakteristický eklektismus a synkretismus (tj.tvorba, založená na čerpání z cizích vzorů a děl starších období a jejich následném mísení a splývání v nový celek > filosofie tak ztrácí na své originalitě). Ústředním tématem filosofie přestává být zájem o přírodu, ale hlavně člověk jako jednotlivec.Filosofie hledá odpovědi zejména na otázku „jak správně žít“ > hlavním námětem filosofie se stává etika (epikureismus, stoicismus) a gnoseologie (skepticismus).
Dochází k postupnému úpadku filosofického myšlení a narůstání idealistických postojů pod vlivem východních kultur a křesťanství: iracionalismus (učení popírající možnosti poznání na základě rozumu, za základní zdroj poznání považuje intuici a instinkt), subjektivismus (gnoseologický směr, který tvrdí, že poznání je závislé na jedinci - subjektu), mysticismus (myšlenkový směr, jehož podstatou je víra v nadpřirozené síly).
Filosofie ztrácí svůj univerzální charakter > postupně se do ní oddělují samostatné disciplíny, např. matematika, medicína, geografie aj. (k definitivnímu „rozdělení“ filosofie a vzniku speciálních věd dochází však až v renesanci).
Vzniká celá řada filosofických škol:
Kynická škola

Základy položil kolem roku 400 př. n. l. Antisthénes  (žák Sokrata), zdůrazňovali, že štěstí nespočívá ve Venuších věcech jako je materiální luxus, praktická moc a pevné zdraví. Navazovali na Sokratův požadavek skromnosti a střídmosti. Nejznámějším představitelem byl Diogenes (žák Antisthéna). Vypráví se, že žil v sudu. Kynikové tvrdili, že člověk se nemá trápit ani sebou, ani druhýma. Dnes používáme slovo cynický ve významu necitelnosti k utrpení jiných. 
Skepticismus (4. př. n. l. – 2. st. n. l.)
Filosofický směr helénismu, jehož podstatou je pochybnost a nedůvěra v možnosti poznat objektivní skutečnost (z řeckého „skeptesthai“ = uvažovat, zkoumat, pochybovat).

Vývojová období skepticismu:

1. „starší skepse“
=  4 – 3 st. př. n. l. (období vzniku skepticismu) PYRRHÓN z Elidy  
2. „střední skepse“
=  3 -  2 st. př. n. l. (období spojené s platónskou Akademií, ředstavitelé hlásali tzv. probabilismus = filosofický postoj, založený na přesvědčení, že k praktickému životu postačuje alespoň pravděpodobné poznání (z latinského „ probabilis“ = pravděpodobný): Karneades, Ainesidémos

3. „mladší skepse“
=  1 st. př. n. l. – 2 st. n. l. (období obhajoby Pyrrhónova učení a formulace tzv. 10 trópů = argumenty o pochybnosti a platnosti poznání nebo-li okolnosti, které ovlivňují naše poznání): Sextos EMPEIRIKOS
Trópy (Ainesidémos z Alexandrie), relativita poznání vzhledem k:

1. biologickému druhu,

2. individuální lidské přirozenosti,

3. individuálním lidským smyslům,

4. aktuálnímu stavu organismu (zdraví, nemoc, radost, smutek),

5. kulturním rozdílům,

6. směšování a spojování (nevnímáme předmět izolovaně),

7. klamům perspektivy (podle polohy v prostoru – vzdálenost),

8. tomu, že věci působí jinak v malém nebo velkém množství,

9. hodnocení jevů podle jejich výskytu (déšť na poušti),

10. tomu, že pojmy „větší“, „lehké“, „horní“ …jsou pojmy vztahové.

Pyrrhón z Elidy (360 – 270 př.n.l.)
Byl zakladatelem antického skepticismu. Jeho filosofické učení silně ovlivnil bráhmanismus, se kterým se seznámil jako účastník výpravy Alexandra Makedonského do Indie. Sám nic nenapsal (psaní považoval za klam).

Gnoseologie

Základem je pochybnost o poznatelnosti světa a o pravdě, radí se zdržet jakéhokoli úsudku skutečnosti. Toto zdržení se ( „epoché“ ) vyplývá z poznání dle odpovědí na 3 základní otázky :

Jaké jsou podstaty věcí? > Nevím, nemohu je poznat. Nejsme schopni o žádné věci říci, jaká je doopravdy, ale pouze jak se nám jeví (smyslové i rozumové poznání je klamné). Můžeme říct, že med se mi zdá sladký a NE, že je sladký! Věci se mohou různým lidem jevit různě.
Jaký postoj k nim máme zaujmout ? > Jsou-li věci nepoznatelné, je třeba se zdržovat se úsudku o nich, nic o nich netvrdit.

Co tím získáme? > Lhostejný klid. 
Etika
Ústřední teze etiky skepticismu se shodují se stoicismem a epikúreismem > cílem praktického života je dosáhnout nejvyššího stupně blaženosti, tj. klid a lhostejnost (apatheia) a vyrovnaná mysl (ataraxia).
Význam skepticismu 

· Filosofický směr zaměřený na gnoseologii (částečný agnosticismus) > později na toto učení navazoval Kant a Hume.

· Orientace na vnitřní svět jedince a etiku (dosažení duševního klidu).

· Skepticismus je výrazem úpadku filosofického myšlení (vychází z krize života a myšlení období helénismu).

Epikureismus (4. – 3. st.př.n.l.)

Materialistický filosofický směr vytvořený Epikúrem a dále rozvíjen jeho řeckými a římskými stoupenci ( např. Titus Lucretius Carus ). Za zakladatele je však považován Aristippos (Sokratův žák). 

Tato významná athénská filosofická škola (podle umístění nazývána Zahrada) byla pozdější obdobou řeckého atomismu > Epikúrovská ontologie vychází z Démokritovy atomistické teorie, odmítá však jeho nevyhnutelnou nutnost (zákon kauzality).
Epikúros ze Samu
(341 – 270 př.n.l.)
Nejvýznamnější představitel epikúreismu, největší materialistický filosof helénismu > atomista.
Jeho učení má hlavně  etický charakter.

Patřil k nejopovrhovanějším filosofům (nazýván „zvrhlík, požitkář“), ve skutečnosti žil skromně a duchovně. Pocházel z řeckého ostrova Samos, v 18 letech přichází do Athén, kde absolvoval vojenskou službu a stejně jako jeho otec se stal učitelem. V Athénách založil vlastní filosofickou školu KÉPOS („zahrada“), kde zakoupil dům s velkou zahradou, v níž vyučoval své žáky, byl nazýván „filosofem zahrady“. 

 Jeho dílo se nedochovalo (např. O cíli, O bozích, O lásce).
Ontologie
Navázal na materialismus atomistů: převzal  Demokritovu nauku o atomech pohybujících se v prázdném prostoru, ale v jejich učení učinil zásadní změnu (odmítá Demokritovo pojetí pohybu atomů po předem určených drahách, základě nutnosti) > atomy se mohou nahodile odchýlit od své dráhy a způsobit tak nahodilé odchylky dalších atomů. Atomům tak přisoudil novou vlastnost a to možnost ovládání a změny pohybu a nazval ji jako tzv. úchylku atomů.       
Lidská duše  je složená z nejjemnějších atomů a je smrtelná (atomy se rozpadají).    Odchylkami v pohybu atomů vysvětloval i svobodu lidské vůle > tím zdůrazňoval nejen svobodu volby, ale také i odpovědnost jedince za volbu. 

Věnoval hodně času výkladu atmosférických a kosmických jevů (např. bouře, blesky, zatmění slunce), kdy je odmítal interpretovat jako projevy božské moci (poukazuje na pověrčivost).

Gnoseologie
Nauku o poznání nazývali kanonikou.Uznával pravdivost smyslového poznání = byl senzualista (smyslové vjemy jsou odrazem věcí a jevů, nemohou nás klamat). Cílem poznání je osvobodit člověka od strachu (z pověr, z bohů, ze smrti).

Člověk se nejvíce bojí bohů a smrti. V otázce náboženství uznával existenci bohů, ale popíral zasahování bohů do života lidí, lidé se nemusí bohů bát, o smrtelníky se nestarají, podává i argumenty: Věřící tvrdí, že bůh je bytostí nejvýše mocnou a dobrou, proč tedy bůh neodstraní všechno zlo a utrpení?


1. Buď bůh zlo odstranit nemůže a nechce, pak však není bohem, protože je bezmocný a nemravný.


2. Nebo bůh zlo odstranit chce, ale nemůže, pak je na tom stejně jako my lidé a není tedy bohem.


3. Nebo může, ale nechce, pak je horší než my a nemá práva, abychom jej uznali bohem.


4. Nebo může a chce, proč t však neučiní? 
Epikúros se patrně bál říci přímo to, co říci chtěl, totiž že bohové vůbec neexistují. Proto lze jeho filosofii označit za ateistickou.
Epikúrovo pojetí smrti: člověku nahání hrůzu bohové, ale hlavně strach ze smrti. Domníval se, že našel lék proti těmto obavám – „ani živých, ani mrtvých se smrt netýká“ : Když jsme tu my (živí), není tu smrt. Když je tu smrt, nejsme tu my. Očekávání smrti přináší člověku bolest a proto strach ze smrti je nesmysl.
Etika
Moudrý člověk netouží po nesmrtelnosti, ale po smysluplně prožitém životu,  nejvyšší hodnotou života je dosažení eudaimonie = blaženosti, štěstí (nepřítomnost tělesného i duševního utrpení). Základem štěstí  je nepřítomnost utrpení, tedy ataraxie = duševní rovnováha a tělesná vyrovnanost (žít uměřeně, zdržet se zhýralosti, ne neustále po něčem toužit). Konkrétním projevem štěstí je HÉDONÉ = slast, rozkoš duchovní (např. poslouchat hudbu, číst, vést duchaplné rozhovory = filosofovat) a svoboda > proto jeho etika je nazývána „hédonistická“.
„Zdraví těla a klid duše je svrchovaný cíl blaženého života.“

Zdůrazňoval individualismus (jakési „sobectví“). Šťasten je ten, kdo je soběstačný, stará se sám o sebe, vyhýbá se veřejnému životu (chrání si své soukromí, neangažuje se v politice) > „Žij skrytě!“
      Odtud vznikl pojem „Epikurova zahrada“ - vyučování filosofii v zahradě bylo jeho žáky velmi oblíbené, sjížděli se sem žáci z celého Řecka a Malé Asie, dokonce i ženy.  Protože lidé neviděli do zahrady (odkud se ozýval častý smích), odsuzovali Epikúra, že vede žáky k nevázanosti.
Motto Epikúrovy etiky: „Nemůžeš žít šťastně, aniž bys byl moudrý, čestný a spravedlivý; ani žít moudře, čestně a spravedlivě, když nejsi šťastný.“

Význam Epikúra

· Rozvinul materialistické učení atomistů.

· Odsuzuje náboženství jako nepravdivý světový názor (založený na pověrách).

· Zpočátku velmi rozšířený filosofický směr (přístupný a optimistický, hlásá svobodu člověka). Později ale jeho žáci propagovali hlavně fyzické pojetí slasti, epikureismus se dostal do rozporu s křesťanstvím !!!
Titus Lucretius Carus

( 99 – 55 př.n.l. )

       Římský básník, který patřil k pozdějším známým epikúrovským myslitelům. Z jeho naučné básně O přirozenosti věcí máme nejucelenější informace o epikúreismu.
Stoicismus (4. st. př. n. l. – 2. st. n. l.)
Nejvlivnější filosofický směr helénismu (navázal na Akademii a peripatetiky), jehož těžiště spočívá zejména v etice, představitelé propagovali názor vyjadřující sebeovládání a vyrovnanost (duševní  klid ).

Název odvozen od řeckého „stoa poikilé“ (ozdobné, pestré sloupoví či sloupořadí), podle athénské budovy,  která byla vybavena sloupovou síní zdobenou malbami, kde přednášel zakladatel této filosofické školy  Zenón z Kitia (336 – 264 př.n.l.).
Vývojová období stoicismu :

     1. „starší   stoa“
= 4 - 3 st. př. n. l. (řecké   období): Zenón z Kitia , Chrýsippos

     2. „střední stoa“
= 2 - 1 st. př. n. l. (římské období): Panaitios, Poseidónios

     3. „mladší stoa“
= 1 - 2 st. n. l. - Seneca, Marcus Aurelius, Epiktétos  
Stoický filosofický systém je členěn do 3 částí = logika, fyzika a etika. Jde o systém velmi provázaný a tvořící nedělitelný celek. K vysvětlení tohoto celku používali podobenství: např. vajíčko: logika (skořápka), fyzika (bílek), etika (žloutek) nebo zahrada: logika (plot), fyzika (stromy), etika (plody). Největší význam přisuzovali etice, jí je podřízena logika i fyzika.

Stoická logika – zahrnuje učení: 
O správném myšlení a jasném vyjadřování :
     a) rétorika
(schopnost veřejného projevu > vést monolog)

     b) dialektika (schopnost myslet a mluvit s druhými > vést dialog ; logika nebyla predikátová jako u Aristotela, ale výroková. Vytvořili také logické hádanky: Člověk není Sokrates, Sokrates je člověk, Sokrates není Sokrates).
     c) gramatika.
O poznání a o kritériích pravdivosti :

V gnoseologii byli stoikové představiteli empirismu a senzualismu, za základní zdroj poznání 

pokládali smyslové vjemy, z nichž se utváří zkušenost, která umožňuje vznik pojmů.      Zavedli pojem „tabula rasa“ (nepopsaná tabule) > lidská duše je při narození „tabule rasa“,  prvním poznáním člověka jsou smyslové vjemy, které se stávají zkušeností duše a „otiskem“ vnímaného předmětu v mysli (později nacházíme u J. Locka – 17.st.). Zobecněním smyslových představ pak vytváříme pojmy > pravdivé je pak to tvrzení , které nelze     vyvrátit rozumem.

Poznání je prostředkem k získání moudrosti a k umění žít.
Stoická fyzika - zahrnuje učení o bytí: materialismus: základem světa je pasivní hmotný princip = látka bez kvalit. Jejím aktivním  principem je tzv. „spermatický logos“ , který je zdrojem semen všech věcí jako životodárný dech  = PNEUMA, (světová duše, bůh..) > vznik věcí.

Panteismus: bůh (tzv. světová duše) je ztotožněn s přírodou; nestojí mimo jako tvůrce světa. 
Determinismus: vlivem této světové duše ve světě vládne přísná determinovanost >  vše podléhá kauzalitě (zákonu nutnosti).

Stoická etika
Základem etiky je žít v souladu s přírodou, vše je uspořádáno harmonicky a smysluplně, propojeno pouty sounáležitosti (sympátheia). Moudrý člověk má uznat dokonalost přírody řízenou bohem a neprotivit se jí  a proto má žít rozumně a vyrovnaně - ve shodě s kosmickým řádem  (pneuma) i lidmi = žít ctnostně (moudře, uměřeně, spravedlivě a statečně).

Člověk se musí osvobodit od negativních sklonů = vášní, afektů („pathé“), jako je např. zármutek, strach, žádostivost a rozkoš > zapříčiňují nemoc (pád) duše (např. touhu po majetku). Žije-li člověk ctnostně, dosahuje osvobození duše = lhostejnosti, klidu, vnitřní svobody ( „apatheia“). Cílem etiky je tak ataraxie = dosáhnout stavu apatie a vyrovnanosti ( poznat, co je dobré a špatné). Člověk by si měl odpovědět na 3 otázky: Co je dobré? Co je zlé? Co je lhostejné? Vycházeli ze Sokratova názoru, že ctnost je záležitostí rozumu. 

Dnes pokud o někom řekneme, že jednal se stoickým klidem, myslíme tím, že se zachoval mírně a vyrovnaně. Stoikové kladli důraz na: rovnost všech lidí (neuznávali otroctví; důraz na spravedlnost a lidskou důstojnost)> humanismus; rovnost lidí na celém světě (celý svět je společnou vlastí všech lidí) > kosmopolitismus; povinnost ( povinnost jedince ke společnosti).
Římský stoicismus
Lucius Annaeus Seneca
(4 př.n.l. – 65 n.l.)

Římský filosof, dramatik, básník a politik, narodil se ve Španělsku (Cordóba), za vlády císaře Caliguly byl senátorem a později vychovatelem císaře Nerona > pro údajnou účast ve spiknutí proti němu byl nakonec donucen k sebevraždě (podřezal si žíly).

Úkolem filosofie je osvobodit ducha člověka od hříšného těla a naučit ho jednat podle zákonů přírody. Propagoval také rovnost mezi lidmi.

Epiktétos

(? 50 – 138)

Řecký filosof, který ale většinu života strávil jako otrok v Římě, po propuštění vyučoval zde filosofii. Nakonec byl vyhnán do exilu a v řecké Nikopoli založil vlastní filosofickou školu. Ve svých filosofických rozpravách sice odsuzoval otroctví, zdůrazňoval ale, že se člověk musí poddat osudu a božské prozřetelnosti, což vede ke smíření se s danou skutečností a k pasivitě.

Marcus Aurelius

( 121 – 180 )

Římský císař a filosof (přezdívaný „filosof na trůně“), nástupnictví však získal adopcí. V mládí se mu dostalo velmi dobrého vzdělání v politice, rétorice, přírodních vědách a filosofii > byl však nucen věnovat se více svým státnickým povinnostem (vynikající vojevůdce, pronásledoval křesťany). Ve filosofických úvahách (Hovory k sobě) kladl důraz na sebezdokonalování, filosofie je učitelka  všech ctností.
Význam stoicismu :
· Hlásali asketickou morálku (žít ctnostně a rozumně).

· Pohrdali materiálními statky, cílem života je dosáhnout apatie (klid a vyrovnanost).

· Světové dění chápali fatalisticky (žít ve shodě s přírodním řádem, podřídit se osudu).

· Hlásali všeobecnou lásku mezi lidmi > připravili tak půdu pro KŘESŤANSTVÍ !!!!

„Ctnost stačí k blahu, neřest se sama trestá neklidem, afekty ztrátou vnitřní svobody.“

„Život je dlouhý dost, když víš, jak ho prožít. Život měříme skutky a ne časem.“

                                                                                                                  ( Seneca)

„Jednej s podřízenými tak, jak chceš, aby nadřízený jednal s tebou.“










        (Seneca)

„Vládnout sám sobě je nejvyšším vladařským uměním.“

                                         




       (Seneca)

Novoplatonismus
(2. – 6. st. n. l.)

Poslední ucelený směr antické filosofie, mystický (náboženský) filosofický směr, který vychází z filosofie Platona, v mnohém se však odlišoval (např. v pojetí prazákladu světa).

Novoplatonismus vytvořil ideové základy  pro křesťanskou filosofii (zejména patristiku).     Za zakladatele byl považován  PLOTÍNOS.

Plotínos

(204 - 270)

Uznávaný filosof, patřil k nejvzdělanějším mužům římské říše, znal celou dostupnou antickou filosofii, četl spisy Pythagora, Parmenida, Herakleita, Platona i Aristotela, stoiků a ranou křesťanskou literaturu. Představitel objektivního idealismu.
Pocházel z Egypta, kde žil velmi skromně a střídmě (vydělával si jako přístavní nosič a zahradník), 11 let studoval v Alexandrii. Po příchodu do Říma založil svou školu, kterou řídil až do své smrti. Nezanechal žádné spisy, ale okouzlil mnoho žáků (vyprávěli o něm, že měl magické schopnosti a dar jasnozření). 

Ontologie
Základem je učení o mystické emanaci ( „vyzařování“) materiálního světa z duchovního prvopočátku, za prvopočátek považuje jediného boha = absolutní a dokonalé bytí (hovoří o něm jako o věčném dobru, kráse, pravdě). Bůh je natolik dokonalý a absolutní, že ho naše lidské myšlení vůbec nedokáže pochopit a popsat.

Tato nejvyšší bytost vyzařuje odlesk sebe sama a tyto odlesky dokonalosti tvoří náš svět (jako slunce vyzařuje teplo, aniž ztrácí něco ze své substance).

Emanace se uskutečňuje po etapách stupňovitě :

1.odlesk = božský duch
2.odlesk = logos čili světový duch, rozum (čirá myšlenka)
3.odlesk = jednotlivé duše (nekonečné množství)

4.odlesk = hmotný svět.

Pojetí duše je podobné jako u Platona: rozlišuje celou hierarchii duší (duše hvězd, polobohů, lidí, zvířat, rostlin); uznává reinkarnaci duší.

Etika
Nejvyšším cílem života člověka je dosažení blaženosti, která spočívá v opětném sjednocení duše s bohem, z něhož vzešla. Lidské duše jsou pudově přitahovány k tělu 

(obdoba „ pádu“), ale zároveň vzhlížejí k bohu. Duše se touží k bohu přiblížit a toho lze dosáhnout mravným životem a uměleckou a intelektuální tvorbou (neboť ta člověka povznáší). Nejvyššího vrcholu blaženosti nedosahujeme rozumem, ale mystickou extází (mimořádným citovým stavem spojeným s nevnímáním okolí, krajním nadšením).

Středověká filosofie

( 1. – 15. st. )

Charakteristika období:

Pojmem středověk  je označována dějinná epocha mezi koncem starověku a antické civilizace a začátkem novověku,  obvykle je ohraničen pádem Západořímské říše (476) a objevením Ameriky Kryštofem Kolumbem (1492).

Z hlediska filosofie bývá jako pomyslný začátek středověku někdy udáván rok 529 (císař Justinián po

900 letech nechal zavřít Platónovu Akademii v Athénách) a tento rok bývá označován jako symbolická

hranice mezi obdobím pohanské a křesťanské filosofie.

Středověká společnost byla založena na dvou principech :


a) světské (sekulární) uspořádání společnosti, vycházející ze společenských feudálních vztahů


b) duchovní (sakrální ) uspořádání společnosti, vycházející z křesťanství (nejvyšší hodnotou je bůh).

Těmto principům odpovídala i struktura středověké společnosti - vládnoucí vrstvou byl stav urozených

šlechticů v čele s panovníkem. Výsadní postavení ve všech oblastech společenského života měla církev,   

duchovní byli nositelé veškerých kulturních hodnot a vzdělání, hlavním duchovním zdrojem středověké kultury se stalo křesťanství.
Jako duchovní zdroj středověké filosofie  křesťanství mnohými názory navazovalo na filosofické myšlení pozdního helénismu. 

Křesťanství se vyvinulo z židovského náboženství (judaismu). Vzniklo v Judeji (království mezi Středozemním a Mrtvým mořem), kde od 2. století sílily římské vlivy (od roku 6. n.l. se stala Judea římskou provincií a byla podřízena místodržícím v Sýrii), proti nadvládě docházelo často k projevům odporu. 

Ve 20. a 30. letech 1. století nabyla na významu skupina tzv. křtěnců, vedená Janem (zvaným Křtitel) a po jeho popravě Ješuou ( Ježíšem > slovo Kristus“ je původně řeckého původu, překladem židovského 

„mášiáh“ = mesiáš, což znamená  „pomazaný“, „spasitel“, „Bohem vyvolený  král“). Historická existence těchto mužů je sporná, nesporný je ale fakt, že jimi hlásané křesťanské učení svým významem zastínilo všechny ostatní tehdejší sekty, v jeho programu se spojovalo :

a) úsilí o dosažení sociální spravedlnosti a obnovení morálních a náboženských norem;

b) s univerzálností (učení určené všem, bez ohledu na majetkovou a sociální příslušnost).

Šíření křesťanství začalo misionářskou činností tzv. apoštolů (hlasatelů víry) - 12 Ježíšem vyvolených učedníků (např. Pavel, Matouš). Zpočátku byli křesťané krutě pronásledováni, protože Římané v nich viděli odpůrce římského státního náboženství. Za vlády císaře Konstantina I.(v r. 313) tzv. ediktem milánským se křesťanství stává oficiálně uznaným státním náboženstvím.

Během svého vývoje se křesťanství rozdělilo do 3 hlavních proudů: římskokatolický, pravoslavný (odštěpil se v 11. století) a  protestantský (jako výsledek reformace v 15. a 16. století). 

Těžištěm je učení o bohočlověku Jěžíši Kristu (proto se jeho následovníci nazývají křesťané). Ústředním článkem křesťanství je víra: 

- v trojjedinost Boha (Otec, Syn – Ježíš, Duch svatý)

- ve spasení a zmrtvýchvstání Ježíše Krista (mesiáš, který svou mučednickou smrtí vykoupil hříchy 

   a utrpení lidstva a vrátí se v druhém příchodu, aby spasil věřící).

Křesťanství se opírá o Bibli = soubor základních textů věrouky, má dvě části:

Starý zákon (vznikl v průběhu 1. tisíciletí př.n.l. jako sbírka posvátných židovských knih                                    psaných hebrejsky), který obsahuje 3 hlavní části:

· Tóra (zákon) 

5 knih Mojžíšových

· Proroci
     
výroky a skutky proroků (Izaiáše, Jeremiáše, Ezechiela aj.)

· Svaté spisy      
Žalmy, Přísloví ...

Nový zákon (vznikl v 1. a 2. st.n.l.), obsahuje :

· čtyři evangelia - líčení Kristova života a skutků - Matoušovo, Markovo, Lukášovo, Janovo;

· Skutky apoštolů (život prvních křesťanů);

· Listy apoštolů    (např. listy apoštola Pavla – základ pozdější věrouky)

· Zjevení Janovo  (tzv. Apokalypsa).

Středověká filosofie

Vzniká splynutím židovského a křesťanského myšlení s antickou filosofií. Vlivy a zdroje určující 

     středověkou  filosofii: latina jako jazyk vzdělanosti (až do doby renesance), křesťanství, Aristotelovy texty, Platónovo učení - novoplatonismus , stoicismus.

Filosofie se stává „služkou“ teologie, je zcela podřízena církvi a náboženství - potvrzuje, obhajuje

a vysvětluje náboženská dogmata ( = neomylná tvrzení opírající se o víru ).

Středověké filosofické myšlení se vyvíjelo ve 2 periodách:
1.  patristika
 (1. -   8. st.)

2. scholastika  (9. - 15. st.).

PATRISTIKA

Patristikou nazýváme učení církevních otců v období raného středověku 1. – 8. st. (název je odvozen z latinského „patres“ = otcové). V dějinách filosofie jsou tímto pojmem označovány první pokusy  o teologicko - filosofické vyjádření křesťanského náboženství.

Z hlediska historie dělíme patristiku na 2 období :
 1. vystoupení starších církevních otců (1.- rok 325. st.). V roce 325 císař Konstantin svolal koncil do Nikai, kde došlo ke stanovení základních dogmat víry. Hlavním cílem tohoto období byla obrana křesťanství (z řeckého „apologia“ = obrana)  před  vnějším nepřítelem - pohany, kacíři )

 např.: Justin Mučedník,, Tertullianus.

K pozdějším představitelům 2. a 3. století patřili např.: Kléméns Alexandrijský, Órigenés. 
 2. vystoupení mladších církevních otců (325 – 800) - podstatou byla systematizace vytvořených pojmů, organizace církve a vykonávání rituálů. Hlavním představitelem byl Aurelius AUGUSTINUS.
Hlavní rysy patristiky, 3 okruhy otázek, které patristé postupně řešili:

1. problém teologický (učení o Bohu a Boží trojici -pochopení Boha jako jednota 3 osob = Otec, Syn, Duch):

- pojetí Boha jako všemocného stvořitele ( tedy i člověka, nejvyšší ctností je pokora před Bohem )

- Bůh je milostivý a spásný ( jedině Bůh může spasit, nikoliv člověk vlastním úsilím )

- Bůh je bohem zcela osobním ( vůči Bohu stojí člověk jako osoba k osobě ).

2. problém christologický  - učení o Ježíši Kristu jako bohočlověku

3. problém antropologický - učení o dědičném hříchu a lidské svobodě vůle, o vztahu člověka k člověku

                                                   dle zásady „miluj bližního svého jako sebe sama“.

Aurelius Augustinus( sv. Augustín )

(354 – 430)

Nejvýznamnější z církevních otců vrcholné patristiky, filosof a teolog (biskup). První velký filosofický talent od dob klasické řecké filosofie - jeho učení (tzv. augustianismus) – ovlivnil vývoj filosofie až do 13. století.

Život byl velmi neklidný a plný omylů, než nalezl klid v křesťanství. Narodil se v severní Africe (dnešní Alžírsko), jeho otec byl pohanský římský úředník a matka zbožná křesťanka. V 16ti letech byl poslán na studia do Kartága, v tomto období svého života vedl velmi rozmařilý život a náboženství považoval za tlach (měl nemanželské dítě, kradl, rušil noční klid a stýkal se s prostitutkami ). V r. 383 se stal učitelem rétoriky a práva v Římě a v Miláně. Až ve 33 letech konvertoval ke křesťanství (uvědomil si hříšnou zvrácenost svého dosavadního života, nechal se pokřtít milánským biskupem sv. Ambrožem).Vrací se do rodné Afriky, aby nastoupil církevní dráhu, r. 393 je jmenován biskupem v severoafrickém městě Hippo Regius (dnes Anába v Alžírsku). Stal se vědeckou i morální autoritou své doby. Zemřel při obléhání města kmenem Vandalů.

Dílo: Vyznání (psychologická biografie, kritika svého hříšného mládí – 13 knih z toho 9 autobiografických, 4 teologické), O Boží obci (filosofie dějin ), O Trojici, O svobodě vůle.
Filosofie:  navázal na novoplatonismus (upravil učení pro potřeby křesťanství). Základními tématy jeho filosofických myšlenek byl Bůh a člověk. 

Ontologie:

1. Učení o predestinaci (božském předurčení):

Bůh je nejvyšší bytostí - stvořil svět z ničeho a podle své vůle (tedy žádná pralátka), odděluje tak 

Boha stvořitele (věčný, dokonalý) od stvořeného světa (dočasný, nedokonalý). Člověk má rozumnou duši a svobodnou vůli - duše je svobodná ve svých rozhodnutích, člověk subjektivně koná svobodně, ale vše, co činí, koná jeho prostřednictvím Bůh: pouze Adam se narodil svobodný, s možností řídit se absolutní Boží vůlí a dosáhnout tak nesmrtelnosti. Adam se však prohřešil a všichni lidé jsou po něm zatíženi dědičným hříchem, tudíž již nejsou svobodní, musejí podle své přirozenosti hřešit a propadnout smrti. Bůh pak podle svého úsudku některé lidi zavrhne, jiné vyvolí (budou spaseni), z vyvolených pak bude po posledním soudu vytvořena obec Boží (říše nebeská).

2. Učení o  boží Trojici:

Bůh existuje ve třech osobách - Otci, Synu a Duchu svatém.

V člověku vidí také obraz Trojice, člověk je jednotou paměti, rozumu a vůle (předchůdce psychologie).

Gnoseologie:

Poznání Boha by mělo být pro člověka jediným smyslem života (bez víry není poznání), veškeré 

 poznání je poznáním Boha skrze sebepoznání – poznávání vlastní duše. K pravdě dospívá člověk jen 

 při pohledu do hlubin své duše (psychologie v 19. st. nazývá nevědomím), kdy zjistí, že žije v hříchu. 

 Proto je nutné obrátit se k víře a hledat v sobě božské rysy = lásku, dobro a pravdu.

  „Věř, abys rozuměl.“
Filosofie dějin:  

Celý svět je arénou obrovského zápasu mezi Dobrem a Zlem. Ve svém spise O Boží obci představuje 

teorii 2 protikladných států - vychází z učení o božské předurčenosti (Bůh určuje, kdo z lidí bude 

spasen a kdo bude zatracen  pro svou hříšnost): Boží stát ( Civitas Dei ) = království boží pro vyvolené s věčným a blaženým posmrtným životem, řídí se láskou k Bohu. Tato nebeská obec pochází od Ábela a vede ke Kristu a jeho církvi - je jediným pravým, dokonalým a věčným státem, který založili věrní věřící. Tento neviditelný stát má svého pozemského představitele, své zákony a vládu a tou je církev, je nedokonalým obrazem  obce boží, připravuje lidi pro tuto říši a získává tak významné postavení.

Pozemský stát (Civitas terraena) = „ďáblova“ obec, společenství založené na loupežích, válkách a hříchu, řídí se sobeckou láskou. Tato obec zavržených pochází od Kaina a vede k formě řecké a římské civilizace. Tento světský stát neorganizuje společnost na základě víry, ale na lidské přirozenosti, je                         tedy vládou zla a hříchu.

„Stát je nutné zlo, potřebné ke zkrocení zlého člověka.“

Význam Augustinův 

· Jeho dílo bylo prvním uceleným filosofickým systémem, který se stal východiskem středověké filosofie a křesťanské teologie.

· Vytvořil základy etiky katolické církve, je svatým katolické církve (jeho svátek připadá na 28. 8.).

· Z augustiánského myšlení vycházel Martin Luther a další reformátoři.

SCHOLASTIKA

Scholastikou nazýváme filosofii, která se vyučovala zpočátku v klášterních školách a později na 

 universitách v období vrcholného a pozdního středověku 9. – 15. st. (název je tak odvozen     z latinského „schola“ = školní nauka, škola). 

Zakladatelem středověkého školství byl ALKUIN z Yorku (anglický filosof a mnich , učitel a rádce Karla Velikého – 1. středověkého římského císaře a krále Franské říše na přelomu 8. a 9. st.). Karel Veliký povolal tohoto vzdělaného mnicha, aby pozvedl úroveň vzdělanosti v jeho říši,  Alkuin  zorganizoval v Tours klášterní školu, která udala směr středověkému školství a vzdělání.

Středověké univerzity  začínají vznikat ve 12.st. (např. 1148 v Bologni, 1178 v Oxfordu, 1222 v Padově,

1231 v Cambridge, 1253 v Paříži, 1348  KU v Praze ....).

Nejdříve bylo nutno absolvovat nižší tzv. artistickou fakultu, kde se vyučovalo latinským jazykem sedm

svobodných umění a to v tzv. triviu (gramatika, rétorika a logika ) a v tzv. quadriviu (aritmetika, geometrie, astronomie a múzika ). Potom teprve bylo možno postoupit na některou z vyšších fakult: teologickou, právnickou nebo lékařskou.

Přednášky i ubytování bylo na kolejích, kde univerzitní mistři bydleli se studenty. Nejvyšší typ vzdělání

byl bakalář (ve 28 letech), dále magistr (ve 30 letech, už mohl učit) a doktor teologie (ve 32 letech).

Z hlediska historie dělíme scholastiku na 3 období :

     1. raná scholastika (9.- 12.st.)- klíčovým problémem byl spor o univerzália (obecné pojmy):     
- např. Roscellinus, Eriugena, Anselm z Canterbury, Pierre Abélard

     2. vrcholná scholastika (13.st.)
- období dvou proudů (mnišských řádů) a snahy shrnout všechny vědomosti do knih (tzv. sumy):  františkáni, např. František z Assisi

a dominikáni, např. Albert Veliký, Roger Bacon, Tomáš AKVINSKÝ.

     3. pozdní scholastika (14.- 15.st.) - vyznačuje se sílícím vlivem nominalismu a mystiky





   - např. Jan Duns Scotus, William Occam, Roger Bacon.

Úloha scholastiky spočívala v odůvodňování a objasňování náboženské víry na základě rozumových důkazů - základními prameny scholastické filosofie byly  Písmo svaté, názory Platona a Aristotela.

Metoda scholastiky byla dialektická konfrontace argumentů „pro“ a „proti“ určitému názoru 
(tzv. „pro et contra“ nebo „sic et non“ ´= „ano a ne“). Nešlo o nalézání pravdy, nýbrž o dokazování a obhajování „zjevené pravdy“ (je předmětem víry v Boha), filosofickými argumenty vyvrátit eventuelní racionální protiargument .
Hlavní rysy scholastiky:

· prostřednictvím rozumu proniknout do víry (obsahově ji přiblížit lidskému myšlení);

· vyvrátit filosofickými argumenty námitky, které by mohl mít rozum proti víře;

· nebyl vytvořen jednotný systém, objevovalo se několik sporů - nejdůležitější byl: spor o univerzálie  ( = obecné pojmy ) započal již v období rané scholastiky > na základě řešení této   

      sporné otázky se vyčlenily dva vnitřní směry:

1. realismus

2. nominalismus

Realismus

Realisté tvrdili, že obecné pojmy (univerzálie) existují objektivně, věčně a na konkrétních věcech 

nezávisle (stoupenci Platóna – podobně jako platónské ideje). Univerzálie existují reálně (z latinského „reálie“ = věčný) nebo-li „ante res“ (před  věcmi), existují v Boží  mysli jako modely, podle nichž jsou vytvořeny konkrétní věci .

Pozor: středověký výklad slova „realista“ je zcela odlišný od soudobého významu tohoto slova. Realista je člověk, který uvažuje a jedná věcně, má smysl pro skutečnost (realitu).  
Představitelé např.: Jan Scotus Eriugena, Anselm z Canterbury (extrémní realisté)

                                      Tomáš Akvinský (umírněný realista)      
Jan Scotus Eriugena (810-877)
        Filosof a teolog irského původu, který byl nazván prvním otcem scholastiky, jako první vyslovil přesvědčení, které bylo základem celé scholastiky: pravé náboženství je zároveň pravou filosofií a naopak (jeho učení bylo papežem Lvem IX. prohlášeno za kacířství a všechny jeho spisy byly spáleny).

Anselm z Canterbury (1033-1109)
        Italský teolog a filosof, člen řádu sv. Benedikta, arcibiskup v Canterbury , zvaný druhý otec scholastiky  ( v r. 1494 byl prohlášen za svatého a katolická, luterská a anglikánská církev slaví jeho svátek 21.4.), extrémní realista -  v novověku se k němu hlásili R. Descartes a G. W. Leibniz. Proslavil se:

a) svým pojetím víry a rozumu (východiskem mu byla víra a teprve věřící člověk hledá rozumové zdůvodnění své víry;

b) ontologickým důkazem Boha (vše co si myslíme má reálný základ a pokud existuje pojem Bůh, pak i on je reálný).   

„Credo, ut intelligam“ ( „Věřím, abych porozuměl“ )
Nominalismus

Nominalisté tvrdili, že obecné pojmy objektivně neexistují, jsou to pouze umělé výtvory lidského     vědomí pro zobecnění a označení věcí, tedy jména = nomina (z latinského „nomen“  = jméno).

Univerzálie existují tedy „post res“ ( po věcech ).

Představitelé např.: Jan Roscellinus, William Occam
Jan Roscellinus (1050-1120)
         Francouzský teolog a filosof, představitel nominalismu rané scholastiky, univerzálie považoval za pouhá prázdná slova. Pro svou nominalistickou nauku, která vedla zejména ke zpochybnění dogma o trojjedinosti Boha  (jedna božská substance ve třech osobách je pouze shrnutí tří jednotlivě existujících božských osob v lidské mysli a tak existují tři bohové) byl obviněn z kacířství a donucen tak odvolat své učení.

William Occam (1290-1349)
         Anglický františkánský  mnich, teolog a učitel na univerzitě v Oxfordu a Paříži (nazýván „neporazitelný doktor“ – skvělý v diskusích), významný představitel pozdního nominalismu, za své názory byl papežem r. 1328 z církve exkomunikován. Zabýval se hlavně logikou a vztahem filosofie a teologie,  usiloval o radikální oddělení  rozumu a víry (existenci Boha a náboženská dogmata nelze dokázat rozumem – zakládají se výlučně na víře). Tento princip aplikoval i na politiku, církev se má věnovat duchovnímu poslání, nikoli politice (kritizoval bohatství a moc církve).

Pierre Abélard (1079-1142)

         Francouzský raně scholastický teolog, filosof a latinsky píšící básník (do dějin vstoupil více něž jako církevní učitel svou romantickou a tragickou láskou k sedmnáctileté žákyni Héloise, za svůj nepovolený vztah byl vykastrován a skončil v osamění v klášteře), ke konci života byl také označen katolickou církví za kacíře. Zabýval se vztahem rozumu a víry, odmítal tezi, že filosofie má být služkou teologie a ve věcech víry upřednostňoval rozum. Propracoval scholastickou metodu „pro a proti“  (protiargumenty přivést posluchače k diskusi). Ve sporu o univerzálie byl zastáncem kompromisu mezi nominalismen a realismem - tzv. filosofie konceptualismu, univerzálie neexistují nezávisle na věcech, ale ve věcech ( „in res“ ) jako aristotelovské pojetí formy, obecné pojmy jsou výsledkem abstrakce mozku (koncept v mysli).

„Intelligo ut credam“ ( Rozumím, abych věřil )

Vrcholná scholastika (13. st.)

Hlavním rysem tohoto období je úsilí o systematizaci křesťanského církevního učení, snaha o souhrn      veškerého vědění tehdejší doby (tzv. sumy). Dominantní vliv mělo zpřístupnění celého Aristotelova díla

(překlady přímo z řečtiny), velkou roli v duchovním vývoji křesťanského západu sehrál i styk s arabskou a židovskou kulturou i myšlením (důsledek křížových výprav), např. Avicenna, Averroes.

Rozvíjela se univerzitní výuka a jedním ze zdrojů středověké církevní vzdělanosti se staly i nově vzniklé

mnišské žebravé řády, které chtěly vést reformu církve k chudobě:


františkáni (1208 – František z Assisi), působili zejména na venkově, směřovali k původním                          hodnotám křesťanů (chudoba, pokora, láska k bližnímu, péče o tělo a duši), např. Bonaventura (Jan Fidanza), Jan Duns Scotus
dominikáni (1216 – Dominik Guzman), působili zejména ve městech, důraz kladli zejména                                      na výchovu a vzdělání a na pronásledování kacířů (horliví inkvizitoři), např. Albert Veliký, Tomáš Akvinský.

Na středověkých univerzitách neustále probíhalo příslovečné soupeření mezi františkány (stoupenci       augustinovsko-platonských idejí) a dominikány (stoupenci  Aristotelova díla), jejich spor se snažil        mírnit nejvýznamnější představitel tohoto období: T. Akvinský.

Albert Veliký (? 1206-1280)

         Německý dominikánský mnich, významný filosof, teolog (biskup) a diplomat, přírodovědec (získal čestný přídomek „doctor universalis“), v r. 1931 byl papežem Piem I. kanonizován. Byl učitelem a ochráncem T.Akvinského.

Tomáš  Akvinský

(1225 – 1274)

Nejvýznamnější představitel scholastiky a církevní myslitel středověku, italský dominikánský mnich, umírněný realista, představitel objektivního idealismu (byl nazýván „kníže scholastiky“).

Život: Pocházel ze vznešené jihoitalské rodiny (hraběte Landufa z Aquina), od dětství byl vychováván

 v proslulém benediktinském klášteře v Monte Cassino. Ve 14ti letech začal studovat na universitě v Neapoli, kde se mu dostalo přírodovědného vzdělání, na studiích se prokazoval skvělými výsledky (jeho spolužáci ho nazývali „němým volem“ pro jeho robustní postavu, pracovitost a málomluvnost). V 17ti letech vstoupil i přes odpor rodičů do řádu žebravých mnichů dominikánů (rodiče ho pak dokonce drželi v izolaci - údajně k němu přivedli dívku lehkých mravů, ale ta se po odchodu od něj stala mniškou), celý  život dodržoval přísnou cudnost, pohlavní zdrženlivost a vzorné chování. Na universitě v Paříži (Sorbona) studoval filosofii a teologii, kde se jeho oblíbeným učitelem stal Albert Veliký. Stal se profesorem teologie (pro jemnost a ryzost jeho charakteru ho nazývali „doctor  angelicus“). Působil také jako teolog u papežského dvora v Římě. Zemřel cestou na koncil v Lyonu, kam ho papež  povolal jako odborného poradce (bylo mu pouhých 49 let).
Dílo: bylo velice rozsáhlé a systematické, je jakousi encyklopedií středověkého myšlení, (forma – jednoduchost, jasnost, přehlednost a srozumitelné členění). Akvinský byl silně ovlivněn Aristotelovým učením (tzv. „pokřesťančil“ Aristotela, do té doby byl Aristoteles považován za nepřítele církve), snažil se sloučit učení církve s Aristotelem.

Spisy: Suma teologická, Suma proti pohanům (zvaná též Filosofická suma) a komentáře                              k Aristotelovým spisům.

Ústředním tématem jeho filosofie je vztah rozumu a víry:

· Základním principem, ze kterého vychází, je harmonie víry a rozumu, rozum a víra jsou dvě  

protikladné metody přístupu k pravdě. Nejsou ale v rozporu, vzájemně se doplňují. Nemají však stejnou hodnotu -  rozum slouží víře a filosofie slouží teologii - úkolem filosofie je obhajovat pravdy církevních autorit - viz. Gnoseologie.

„Přirozený rozum musí sloužit víře, filosofie je jen úvodem předcházejícím tajemství víry.“

Ontologie (Akvinský rozvíjel aristotelovské myšlenky v křesťanské podobě):

Jediným pravým a dokonalým bytím je Bůh, svět byl stvořen z ničeho Bohem, vlastní vývoj světa je jen proces neustálého stvoření.

Každá stvořená skutečnost se sestává z několika rovin: je složená z beztvaré, pasivní látky, které dává konkrétní podobu aktivní duchovní princip forma tvar (forma) existuje ve stavu možnosti (potence) a uskutečnění (aktu), díky kterému přechází věc z roviny možnosti do roviny konkrétního bytí (existence).

Podává 5 důkazů existence Boha:
1. hybatelský
  - vše se pohybuje a proto musí existovat prvotní impuls (1. hybatel, primus motor)

2. kausální
  - vše má svou příčinu a proto musí být  prvotní příčina 

3. nutnosti
  - věci mohou a nemusí být; že jsou, působí nějaká absolutní nutnost
4. hierarchický 
 -  skutečnost má stupně dokonalosti, proto musí existovat nejvyšší stupeň dokonalosti
5. teleologický  
-  vše je uspořádáno smysluplně a směřuje k cíli a proto to musí existovat nějaká

                            inteligence, která dané věci řídí.

„Pro každou bytost obdařenou rozumovými schopnostmi je největším štěstím poznání Boha.“

Gnoseologie

Vyzdvihuje pasivní charakter poznání, věci kolem nás lze objektivně poznat na základě zkušenosti

 prostřednictvím smyslů (empiricky) a rozum jen poznatky utváří. Dokonalé poznání existuje až na      „onom“ světě. Existuje dvojí pravda:

a) přirozená -  filosofická (na základě lidského rozumu)

  
b) zjevená - 
teologická (nadpřirozená, kterou lze poznat pouze vírou).

Antropologie

Podstatou je nauka o člověku jako o jednotě těla a duše (navázal na Aristotela): tělo je pasivní, hmotná látka (nemůže existovat odděleně od duše) a duše je aktivní, duchovní forma (tzv. „čistá“ forma bez hmoty), je nezávislá na těle a tedy nesmrtelná.

Rozlišuje 3 části duše: senzitivní (projevuje se v poznání), vegetativní (vůle) a rozumová  (rozum jako nejvyšší schopnost lidské duše (odlišuje nás od jiných živých tvorů).

Názory na společnost a stát:
Člověk je tvorem společenským. Musí existovat někdo, kdo společenství lidí bude řídit, zdůvodňuje 

nutnost sociální autority. Člověk (tedy i vrchnost) byl stvořen Bohem, zdůvodňuje nadřazenost církevní moci nad světskou. Z forem státní moci uznával monarchii - vláda spravedlivého a dobrého panovníka je obrazem boží vlády. Úkolem státu je vést občany ke spravedlivému a ctnostnému životu, předpokladem je uchování míru a společného blahobytu.

Etika

Ke spasení je třeba člověku vědět v co má věřit, co má vědět a co má činit.

Základní etické ctnosti a vlastnosti: antické - rozumnost (moudrost), statečnost, uměřenost, spravedlivost
a křesťanské 
- láska, víra a naděje.

Předpokladem mravního jednání svoboda vůle > dobrým člověkem je pouze ten, kdo má dobrou vůli 

 a má vztah ke společnému dobru.

„Je dobré milovat přítele, tak i nepřítele, pokud je to od Boha.“

Význam Akvinského

· Tomismus (učení T. Akvinského) odráží středověkou představu, filosofie má být služkou teologie.

· Navázal na Aristotela a přepracoval jeho učení do podoby filosofické obhajoby křesťanství.

· Snažil se dokázat, že rozum a víra nejsou v rozporu (harmonie), snažil se racionálními argumenty 

     dokázat existenci Boha.

· Ve 14. st. (v r. 1322) byl prohlášen katolickou církví za svatého (jako světec má svátek 28.1.).

· V 19. st. (v r. 1879) bylo jeho učení tomismus vyhlášeno za oficiální filosofii katolické církve
     (od 30. let 20. století se podle ní vyučovalo na teologických fakultách).

· V současnosti jeho učení je rozvíjeno jako novotomismus (nejznámější střediska novotomismu

     jsou např. Angelicum v Římě, Pařížský katolický institut, Katolická univerzita v Miláně, Madridu).

 Poznámka :

     Obraz křesťanského středověku vytvořený A.Velikým a T. Akvinským vynikajícím způsobem ztvárnil

     největší spisovatel italské renesance Dante Alighieri (1265 – 1321) ve své Božské komedii a italský

     spisovatel Umberto Ecco (1932) ve svém románu Jméno růže.

Pozdní scholastika (14. a 15. století)

Dochází opět k obnovení sporu o univerzálie. Dochází k degradaci metody na „hru s pojmy“.

Roger Bacon (1214-1294)

Anglický filosof, vystupoval proti tomismu. Vytýkal scholastikům neznalost Aristotela, neznalost matematiky a nedostatky ve scholastické metodě (odvolávání se na Bibli). Požadoval návrat ke zkušenosti. Za své pokusy z fyziky byl podezírán církví, proto žil část svého života v exilu.

Dílo: „Větší dílo“, „Menší dílo“, „Třetí dílo“.

Duns Scotus (1270-1308)

Anglický filosof a františkán. Dostal přezdívku „precizní“. Oproti rozumovému poznání zdůrazňoval intuitivní , zkušenostní poznání. Svou činností připravil oddělení obou oblastí: filosofie a teologie. Uznával dva prameny poznání: rozum a zjevení. 

Mistr Eckhart (1260-1327) – německý mystik. Navazoval na novoplatoniky. 

Renesanční filosofie
(14. – 16. st.)

Renesance = myšlenkový a kulturní směr, jehož ústřední hodnotou je člověk a s jehož nástupem začala éra novověku.

Termín renesance (z italského „rinasciento“, francouzského „renaissence“, latinského „re-nascor“) znamená znovuzrození a poprvé byl použit italským historikem Giorgio Vasarim v roce 1550 ve slovním spojení „ rinascitá dell´ arte antica“, což volně přeloženo znamená návrat k umění antiky.

Hlavním zdrojem inspirace se tak stává antická kultura, proti gotickým ideálům duchovnosti se staví kult rozumu a krásy („ kalokagathia“ jako ideál krásy duše i těla). Renesance se tak vrací k antické řecké a římské vzdělanosti jako svému vzoru, snaží se vytvořit ideál humanisticky založeného člověka (člověka chápe jako svobodnou, nezávislou, plnohodnotnou bytost), snaží se o obnovu přírodních hodnot a svou pozornost obrací k tomuto světu, renesanční kultura a společnost tak měly protifeudální a světský charakter.
Vznikla v Itálii (kolébkou byla Florencie), kde na přelomu 13. a 14. st. došlo k převratným změnám  v hospodářské, politické i duchovní oblasti společenského života. V následujících dvou staletích se  renesance rozšířila do dalších evropských zemí ( např. Francie, Anglie, Španělsko, Portugalsko ).

Renesance se nejvýrazněji projevila v umění, např.: Itálie (Dante Alighieri, Francesco Petrarca, Giovanni Boccaccio, Raffael Santi, Sandro Botticelli, Tizian, Micelangelo Buonarotti, Leonardo da Vinci ....); Francie (Francois Villon, Francois Rabelais, Michel de Montaigne ...); Anglie (William Shakespeare...); Španělsko (Miguel de Cervantes Saavedra, Lope de Vega ...).

Ideálem doby se stal vědec-umělec, k nejvšestrannějším géniům patřil Leonardo da Vinci (1452 –1519 ),  který proslul nejen výtvarným uměním (např. Mona Lisa, Poslední večeře), ale také technickými vynálezy (např. létací, pracovní a válečné stroje, vodní a podvodní vybavení, kuličkové ložisko), projektoval domy a mosty, pitval mrtvé lidské těla.


5 pilířů renesance:
· hospodářské, sociální a politické převraty (slábne moc šlechty, krize feudalismu; nástup raného kapitalismu, roste význam měst a moc měšťanstva, nástup nového právního a státnického myšlení….);
· úpadek křesťanské církve (např. nehorázné narůstání majetku kněží, rozkol ve volbě papeže, inkvizice proti kacířům a čarodějnictví, vybírání odpustků …….);
· převratné objevy v astronomii, především vyvrácení geocentrismu heliocentrickou teorií (středem vesmíru je Slunce, kolem kterého obíhají všechny planety včetně Země, Mikuláš Koperník, Johanes Kepler, Galileo Galilei);
· objevitelské cesty mořeplavců (K. Kolumbus, Marco Polo, Vasco da Gama, Fernao de Magälhäes);
· technické vynálezy (např. vynález střelného prachu, kompasu a zejména knihtisku Johanesem Gutenbergem…).

Výrazem nového renesančního myšlení jsou:

Humanismus (z latinského „humanus“ = lidský) jako myšlenkové hnutí vyjadřující úctu k důstojnosti a právům člověka, zdůrazňující  svobodu lidské osobnosti, právo člověka na uspokojování pozemských potřeb a  boj proti náboženskému asketismu > králem renesančních humanistů byl nazýván Erasmus Rotterdamský (např. Chvála bláznovství), dále např. Petrarca, Boccaccio.
Reformace (z latinského „reformare“ = napravovat, „reformatio“ = obnovení ) jako náboženské a sociální hnutí hlásající nápravu a mravní obrodu církve. Toto protifeudální a protikatolické hnutí v Evropě v 1. pol. 16. st. znamenalo rozpad církevní jednoty na katolíky a protestanty, podle center hovoříme o reformaci německé (např. Martin Luther, Tomáš Münzer) a švýcarské (např. Ulrich Zwingli, Jan Kalvín). Protestantské církve usilovaly o demokratizaci křesťanské církve a nápravu víry, církev není prostředníkem mezi člověkem a Bohem, ale lidská spása závisí na upřímnosti víry člověka (česká reformace - např. Jan Hus, Petr Chelčický).

Filosofie spojuje nové poznávání přírody, myšlení člověka a duchovní představy dohromady, distancuje se od středověkého teologického pojetí světa, spojuje tak filosofii s vědou. 
Renesanční filosofie
Hlavním cílem renesanční filosofie bylo vymanit se z pout středověké církevní scholastiky, která brzdila

pokrok lidského vědění i uměleckou svobodu projevu.
Hlavní rysy renesanční filosofie :
· protischolastický a světský charakter (hlásá návrat ke světským hodnotám, zájem o antiku, o přírodu);
· nárůst materialistických názorů (filosofie ovlivněna rozvojem přírodních věd, vynálezy a objevy);
· naturalismus (příroda je považována za jediné jsoucno, důraz kladen na vztah člověka k přírodě,  

odmítání askeze);
· panteismus (filosofické učení o jednotě Boha s přírodou);
· individualismus a antropocentrismus (ústředním tématem filosofie je člověk jako svobodná osobnost jednotlivce, který vnitřně zodpovídá za svou víru, člověk jako strůjce svého života);
· racionalismus a empirismus (důraz kladen na rozumové poznání a empirické zkoumání přírody).

Historicky můžeme rozdělit renesanční filosofii na dvě období: 

1. Filosofický návrat k antice
Zpočátku byla příznačná nedůvěra k Aristotelovi, který byl chápán jako hlavní autorita předcházející scholastické filosofie, proto se pro rodící renesanční filosofii stal hlavním antickým filosofem Platón.
V polovině 15.st. byla založena ve Florencii Platónská akademie (podporována rodem Medicejských) jako středisko antických platónských studií (kulturní centrum nezávislé na universitách a církevních školách), k představitelům tohoto proudu patřil např. Giovanni Pico della Mirandola (1463 – 1494). Postupně se však renesanční myslitelé obraceli i k „netomistickému“ pojetí Aristotela,  např. Pietro Pomponazzi (1462 – 1524).

2. Nová filosofie

a) Filosofie přírody se zabývá otázkami výkladu světa, přírody a poznání (Mikuláš Kusánský, Giordano Bruno, Francis Bacon, Galileo Galilei)

b) Filosofie společnosti ( sociální ) se zabývá otázkami společenskými, politickými a mravními.   

Filosofové začínají uvažovat o člověku jako o strůjci svého osudu a hledají mechanismy, jimiž se dějiny řídí, projektují se představy o ideální společnosti (Nicolo Machiavelli, Thomas  Morus, Tomasso Campanella, Hugo Grotius, Thomas Hobbes)
Mikuláš Kusánský (1401 – 1464)

První filosof rané renesance, německý významný teolog a úspěšný církevní diplomat. Kromě filosofie a teologie byl i skvělý přírodovědec, zabýval se např. matematikou, zeměpisem a astronomií (dospěl tak dlouho před vznikem heliocentrické teorie M. Koperníka k hypotéze o pohybu Země a nekonečném vesmíru). Představitel objektivního idealismu, jako filosof se stavěl proti autoritě Aristotela a řadil se tak

k významným renesančním platonikům.
Vlastním jménem Nikolaus Chryffs z Kues (proto je podle místa rodiště nazýván Kusánský ), jako měšťanský syn rybáře a obchodníka to dotáhl velmi vysoko. Od 15ti let studoval přírodní vědy, filosofii a práva na universitě v Heidelbergu a Padově, kde získal hodnost doktora práv. Svůj první soudní proces v Německu však prohrál a proto se rozhodl pro církevní dráhu. Ctižádostivý Mikuláš byl dokonce v r. 1448 jmenován kardinálem (dokonce se o něm jednalo jako o možném kandidátovi při volbě papeže), poté byl papežem jmenován biskupem v Brixenu a později i zástupcem papeže v době jeho nepřítomnosti v Římě.

Dílo: O učené nevědomosti (De docta ignorantia), O vrcholu zření
Ontologie


Ve své filosofii zastává důsledný teismus (víra v Boha jako tvůrce světa), základem je učení o Bohu.
Bůh stvořil svět podle matematických principů a je přítomen v každé bytosti a v každé částečce     stvořeného vesmíru (pozornost přesouvá na kvantitativní určení).

Vymezuje 3 základní jsoucna :

· Bůh je  absolutní nekonečno (Bůh je maximum bytí, je jediný počátek a skrytá podstata všeho).
· Svět je  odvozené nekonečno  (Bůh stvořil svět podle matematických zákonů, vesmír chápe jako 
         nekonečnou kouli, která nemá nikde střed a vše je v ní v neustálém pohybu. V našem světě vládnou 

         protiklady, které ale v nekonečnu splývají).

· Jednotlivé věci jsou konečné  (k jejich spojení dochází prostřednictvím vesmíru).
Gnoseologie

Boha nelze poznat (máme pouze představu o Bohu). Člověk se může pouze k Bohu přiblížit v touze či ve zjevení. Rozum může Boha myslet, ale nemůže ho vymezit a definovat.

Kladl důraz na poznávací aktivitu člověka, ale lidské poznání je omezené, rozlišuje stupně poznání
Člověka: 

· smysly (jen nedokonalé obrazy věcí),

· rozvažování (rozlišování protikladů), 

· rozum (sloučení protikladů) 

· poznání Boha (mystickým zřením dochází ke sjednocení duše a Boha).
Význam Kusánského:
Jako církevní diplomat se snažil o náboženský smír (všichni uctíváme v podstatě stejného Boha), 

byl předchůdcem ekumenismu (hnutí za sbližování a spolupráci zejména křesťanských církví, začalo v 19.st. mezi protestantskými církvemi a v roce 1948 vznikla Světová rada církví). Ovlivnil mnohé filosofy renesance (např. G. Bruna, Komenského ), ale i mnohé pozdější významné filosofy ( např. R. Descarta, B. Spinozu, W. Leibnize, I. Kanta, W. Hegela .... ).

Jako první ve středověké Evropě vyslovil úvahu o tom, že vesmír je nekonečný, nemá pevný střed a vše se v něm pohybuje (vesmír a svět objevil jako objekt vědy, na který lze aplikovat matematiku).
Giordano Bruno (1548 – 1600)

Italský renesanční filosof, dominikán, vědec (astronom) a spisovatel  (básník).

Byl odpůrcem scholastiky, jako nepřítel církve a inkvizice („filosof  kacířem“) byl za své smělé myšlenky upálen. Představitel panteismu a renesančního hermetismu (hermetici přírodu chápali jako živý celek vyrostlý z nadpřirozených, božských kořenů).
(Hermetická filosofie je typickým projevem renesančního myšlení a cítění. Spojuje empirickou vědu s různými okultními, magickými praktikami a mystickými rituály, umění i techniku, víru i racionalitu. Zdrojem této filosofie jsou řecky psané spisy připisované bohu Hermovi a jiné esoterické spisy a tradice, např. židovská kabala). Vlastním jménem Filippo, doslova prahl po vzdělání a protože neměl peníze (narodil se v rodině vysloužilého vojáka) rozhodl se vstoupit v 15ti letech do dominikánského řádu (přijal řádové jméno Giordano). Jeho zájem o přírodovědu a vědecké objevy však vedly Bruna k opuštění řádu a od té doby vedl život štvance.  Hodně pobýval v cizině (např. Ženeva, Paříž, Londýn, Praha - za vlády Rudolfa II  v roce 1588), kde občas přednášel hlavně filosofii Aristotela a Koperníkovy teorie. Na pozvání benátského šlechtice se vrací do vlasti ( vyučoval ho základům kombinatoriky a filosofie ). Šlechtic však Bruna jako zběhlého mnicha vydal inkvizici (církevní soud, instituce na potírání kacířství), která ho prohlásila za kacíře za popírání dogma o Trojici. Po 8 letech vězení a mučení byl nakonec 17. 2. 1600 v Římě upálen (Brunovo upálení bylo poslední popravou kacíře v papežském Římě), pro církev to však byla prohra, neboť se jí nepodařilo přesvědčit „kacíře“, aby odvolal své názory :

„Vynášíte nade mnou rozsudek s větším strachem, než s jakým já jej poslouchám.“

„Upálit neznamená vyvrátit.“

Dílo : Své filosofické spisy se snažil publikovat, ale nakladatelé se báli jeho kacířské spisy vydat, např.:
                 O příčině, principu a Jednom      

                 O nekonečnu, vesmíru a světech                                                   

                 O heroickém nadšení

Ontologie 
Představitel materialistického a  pluralistického pojetí světa:

Jeho názory na přírodu a vesmír byly čistě spekulativní a filosofické. Byl přesvědčen o nekonečnosti vesmíru  (nemá žádný střed, je zaplněn nekonečným počtem světů). Hvězdy mají svoje duše, jsou oživeny, obydleny dokonalejšími bytostmi. Navázal na Epikúra, mikrosvět je tvořen malými nedělitelnými tělísky, geometrické body jsou vlastně malé trojúhelníčky, kružničky a kuličky). Monád je nekonečně mnoho. Nejvyšší monádou je bůh. 

Byl představitel panteismu: řídícím principem universa je Bůh, proniká veškerou přírodou a celým vesmírem, je v něm rozptýlen jako „světová duše“ (neuznává tak scholastickou představu Boha, který existuje mimo svět).

V kosmologii vychází z heliocentrické soustavy Koperníka, ale odstraňuje jeho nedostaky, ani Slunce není středem vesmíru, ale pouze malé části vesmíru – Sluneční soustavy (po Giordanu Brunovi je mj. pojmenován kráter na Měsíci).

Gnoseologie

Svět je přístupný lidskému poznání, poznání pravdy je mravní povinností člověka, člověk tak může působit na přírodu a využívat ji ve svůj prospěch. Byl představitel racionalismu (upřednostňuje rozumové poznání). Zabýval se také pamětí, zejména metodami pamatování = mnemotechnikou (během inkvizičního procesu byl údajně schopen citovat celé stránky ze svých spisů nazpaměť).

Význam G. Bruna

Filosoficky obhájil Koperníkovu teorii a zdůrazňoval pokrokovou úlohu vědy. Odmítá náboženský dogmatismus a napadá náboženskou nesnášenlivost. Ovlivnil mnoho novověkých myslitelů (např. W. Leibnize, B. Spinozu, I. Newtona..).

Francis Bacon  (1562 – 1626)

Slavný anglický filosof, právník a státník, spisovatel a přírodovědec (za svého života proslul především jako politický kariérista a intrikán, slávu velkého filosofa mu přinesly jeho knihy až po smrti ).

Je považován za zakladatele empirismu.

Prožil závratnou kariéru i hořký pád. Pocházel z rodiny vysoce postaveného úředníka vlády královny Alžběty (lorda kancléře, strážce královské pečeti). Studoval práva v Cambridge a už během studia vstoupil do diplomatických služeb (vymyslel šifru k zabezpečení diplomatické korespondence). Žil velmi marnotratně, v čemž ho podporoval ambiciózní  hrabě z Essexu (když však byl šlechtic obviněn ze spiknutí proti královně, Bacon s klidem pronesl hlavní obžalovací řeč a hrabě Essex šel na popravu). Po nástupu krále Jakuba I. v r. 1603 se stal jeho poradcem, později byl jmenován generálním prokurátorem, ministrem spravedlnosti, strážcem pečeti a lordem kancléřem (předseda Sněmovny lordů). V roce 1618 získal dokonce i titul barona a 1629 i titul vikomta.
V r. 1621 přichází prudký pád, propuká velká korupční aféra (Bacon byl obviněn z pobírání úplatků). Byl zbaven všech funkcí a odsouzen (k uvěznění na doživotí v londýnském Toweru a pokutě 40 000 liber šterlinků). Brzy je však znovu na svobodě (zřejmě přímluva krále), majetek je mu vrácen a nemusí platit ani pokutu. Stáhl se do ústraní na venkov, kde se až do smrti věnoval vědeckému bádání, filosofii a psaní spisů. Zemřel údajně na následky podchlazení, které si způsobil při jednom ze svých experimentálních pokusů se zmrazováním potravin (zahrabával maso do sněhu).

Dílo : Bacon měl velký literární talent, napsal více než 30 spisů filosofických a právnických (většina však vyšla až po jeho smrti), plánoval „Velké obnovení věd“  (Instauratio magna) - dílo, které mělo mít 6 částí (dokončil však jen 2). 

Nové organon (záměrná parafráze Aristotelova spisu Organon), vědu chápal jako nástroj přeměny  přírody člověkem; soustředil se na zkoumání přírodních zákonů. Vědu chápal jako praktickou činnost. Vědění znamenalo především moc nad přírodou.

Nová Atlantida (poslední a velmi zajímavé dílo, které je svědectvím Baconovy vědecké i literární fantazie o utopické společnosti, na ostrově žijí lidé, kteří díky vyspělé technice a vědě ovládají přírodu. Ve veřejných úřadech zasedají ti nejchytřejší = vědci; ostrov je jedna velká laboratoř, využívá se síly větru a vody, konstruují stroje, které umí létat a plout pod vodou).

Ontologie
Představitel materialistického pojetí přírody: podstatou světa je hmota, kterou chápe jako souhrn těles, obdařených rozmanitými vlastnostmi. Neoddělitelnou vlastností hmoty je pohyb.
V kosmologii ale odmítal Koperníkovy názory.

Gnoseologie

Je považován za zakladatele empirismu, základem poznání je smyslová zkušenost (empirie) a vědecký experiment (kladl důraz na soustavné pozorování přírody).
Jedinou správnou metodou poznání je indukce, postup od dílčích poznatků k obecným závěrům  (proto doporučoval sbírat materiál, konat pokusy a shromažďovat fakta) :

„Vědec se nemá podobat ani pavouku, který souká sám ze sebe pavučiny svých sítí, ani mravenci, který zase stále jen něco shromažďuje. Vzorem by mu měla být včela, sbírající pyl z květů, aby jej přetvořila na med.“
Vypracoval teorii idolů  (překážky v myšlení). F. Bacon  soudil, že člověk je ve svém myšlení a poznání ovlivněn chybami a předsudky (tzv. idoly), které znemožňují čisté smyslové poznání. 

Rozlišoval 4 skupiny idolů:

· idoly rodu (kmene) -  člověk je ve svém myšlení a chování ovlivněn předsudky celého lidstva lidé posuzují skutečnost „lidsky“ (zkresleně, smyslově, nekriticky)

· idoly jeskyně - člověk je ovlivněn svými rysy, povahou a vlastnostmi, související s individualitou člověka  a výchovou,

· idoly trhu -  člověk je ovlivněn negativními kontakty lidí, vznikající z nedorozumění ve      

společenském styku a v komunikaci (i slova mohou být překážkou)

· idoly divadla -  člověk je ovlivněn názory autorit a předsudky přecházející z generace na 

            generaci (přebíráme názory autorit ač jsou vymyšlené jako divadelní hry).

Snažil se o vypracování správné vědecké metody (metoda je pro vědce důležitá, protože pomůže     dosáhnout  cíle), to je možné pouze za předpokladu, že se oprostíme od předsudků a tradovaných omylů a budeme používat správný způsob myšlení, založený na přímém pozorování, shromažďování poznatků a indukci :


a) stanovení hypotézy


b) shromažďování zkušeností prostřednictvím experimentu


c) vyvození důsledků a formulace pouček


d) verifikace jejich platnosti ( ověřování, potvrzení správnosti ). 
Význam F. Bacona

Zdůrazňoval důležitost vědeckého bádání a technického pokroku na základě empirismu. Jeho induktivní metoda a zájem o experimentální zkoumání přírody znamenaly zásadní přelom pro další rozvoj materialistické filosofie a přírodních věd.

Svou snahou o reformu veškerého vědění ovlivnil mnohé pozdější myslitele (např. D. Diderota, Jana      Ámose Komenského .... ).

„Nic nepůsobí ve státě více škody, než když chytráci jsou považováni za muže moudré.“

„Sláva je jako zboží na tržišti, když se zdržíte déle, ceny často klesají.“

Galileo  Galilei (1564 – 1642)

Italský filosof, matematik, fyzik a astronom (vrcholný představitel renesanční vědy), zakladatel moderní mechaniky („otec“ moderní astronomie a fyziky ), mechanický materialista a empirik, představitel deismu.
Pocházel z rodiny zchudlého šlechtice v Pise, kde studoval matematiku, klasické jazyky a literaturu a v 17ti letech na přání otce začal studovat medicínu. Studia ale nedokončil, zajímala ho hlavně matematika, fyzika a technika. Ve 25 letech se stal profesorem matematiky na universitě v Pise (skvělý řečník) a později na universitě v Padově. Věnoval se experimentování, formuluje mnohé zákony (např. setrvačnosti, volného pádu), konstruuje vlastní přístroje (např. teleskop, teploměr, kyvadlové hodiny). Vášnivě se zabýval astronomií (např. objevil 4 Jupiterovy měsíce) a vytkl si za cíl dosáhnout všeobecného uznání Koperníkovy heliocentrické teorie, chtěl pro ni získat i církev a papeže! Inkvizicí však byl odsouzen k doživotnímu domácímu vězení a pod hrozbou mučení byl přinucen  své názory odvolat. (Jeho známá slova  „A přece se točí“ , která údajně pronesl po skončení inkvizičního tribunálu 22. 6. 1633, jsou zřejmě legendou > tato slova by ho přivedla na hranici. )

Dílo :  Matematické rozpravy a pokusy
           Rozpravy o dvou největších soustavách světa – Ptolemaiovské a Koperníkovské

Ontologie

Představitel mechanického materialismu, hmotný svět je nekonečný a věčný, základem světa jsou      absolutně neměnné atomy, podřízené zákonům mechaniky.

Představitel deismu = Bůh stvořil svět a dále jej již neřídí on, ale zákonitosti přírody.
Je považován za zakladatele dynamiky - odvětví mechaniky (učení o pohybu těles- např. zákony    setrvačnosti).

Gnoseologie

Vypracoval zásady vědeckého zkoumání přírody ( přírodní děje jsou měřitelné a definovatelné ). Představitel empirismu, kdy důraz kladl na pozorování a experimenty.

Význam G. Galilea
Jeho učení bylo velkým přínosem pro rozvoj vědy (vědecké objevy, technické vynálezy, astronomická pozorování).Zasloužil se o empirický přístup k vědeckému výzkumu, jeho experimentální činnost je považována za důležitý doplněk spisů Francise Bacona.
Jeho matematické metody a měření se staly základem moderní vědy.

Odděluje náboženství od vědy (víry od rozumu), je symbolem vzpoury proti dogmatismu církve a její snaze potlačovat svobodné myšlení.

Nicolo Machiavelli  (1469 – 1527)

Italský státník a historik, nejvýznamnější renesanční filosof, který se zabýval politickou vědou.

Pocházel z rodiny význačného právníka ve Florencii, v mládí vstoupil do státních služeb a brzy se osvědčil v diplomatických službách. V r. 1498 se stal kancléřem a po 23 let tak působil jako poradce vladaře ve Florencii. Po převratu v r. 1512 (Medicejští obnovili svou vládu) je vězněn a mučen. Po    propuštění se uchyluje do soukromí na venkov, kde se věnuje studiu antické filosofie a literární práci. Spousta lidí ho odsuzovala jako bezohledného padoucha a cynika, ctitelé ho chválili jako politického realistu a pragmatika.
Dílo: Vladař, Úvahy o umění válečném (v 7 knihách dává formou rozhovoru významného vojáka své názory na vojenství), Mandragora (komedie), Belfagor Arciďábel (proti ženám a manželství, obsahuje motiv napáleného čerta).
Vladař – napsáno v roce 1513, tiskem vydáno až v roce 1532. Zobecnil zkušenosti florentské republiky a rozdrobené Itálie, podává základy teorie politiky a uspořádání státu (toto dílo se dá pokládat za slabikář praktických rad pro hlavu státu):

· zdůvodňuje nutnost silného světského státu (nezávislý na církvi) s obratným panovníkem 
· dokazoval, že motivy podmiňující lidskou činnost jsou egoismus, touha po moci a majetku 

· k fungování státu a k dosažení politických cílů jsou vhodné všechny prostředky, bez ohledu na morálku (např. podplácení, násilí, zrada ), účel světí prostředky -    cílem je obecný státní prospěch za jakoukoli cenu (v politice se neptejme, co je dobré a špatné, nýbrž co je prospěšné či škodlivé)

· „vladař musí mít vlastnosti lva a lišky“,  měl by ignorovat morální zásady a spoléhat na sílu 

     a prohnanost (hned při nástupu páchat hrubosti, dobrodiní po troškách); aby byl úspěšný, musí se obklopit schopnými a věrnými ministry a dávat pozor na lichotníky či být podezřívavý ke slibům jiných,    úspěch mají jen silní, morálka je zbraní slabých.

Zásady jeho politiky jsou nazývány machiavellismem = druh politického jednání, které se cíle snaží dosáhnout jakýmikoli prostředky, ať už jsou morální či nikoli (prosazování zájmů lstivou, zrádnou, úskočnou a podvodnou taktikou). Machiavelliho názory zůstanou předmětem sporů asi navždy, nikoli jeho odvaha nazývat věci pravým jménem a jeho schopnost proniknout do spletitých mechanismů boje o moc.

 Tento termín vznikl jednostrannou interpretací jeho učení, Machiavelli jen analyzoval prostředky používané politiky (ačkoli se sám přimlouval, aby byl vladař cynický a hrubý, sám byl idealista a v podvádění nebyl zběhlý). 

Význam N. Machiavelliho: Je považován za zakladatele moderního politického myšlení, politického realismu. Politiku chápal jako projev svobodné vůle, která se řídí „morálkou moci“, nikoli morálkou obecnou nebo náboženskou. Kladl velký důraz na znalost psychologie politického partnera (protivníka) a na využívání slabých stránek v lidské povaze, jeho díla studovali jak filosofové, tak politici (např. Stalin, Napoleon, Mussolini).
!!! ODKAZ: v cyklu ČT Nepohodlní: N. Machiavelli (http://www.ceskatelevize.cz/ivysilani/207562232220001-nepohodlni)
Thomas  More  (Morus) (1478 – 1535)

Anglický státník a diplomat, právník a humanistický filosof (Morus je latinizovaná forma jeho jména).

Studoval řečtinu a latinu na Oxfordu, právo v Londýně. Stal se advokátem, předsedou Dolní sněmovny a v letech 1529 – 1532 dokonce lordem kancléřem krále Jindřicha VIII. Když však jako věrný katolík odmítl uznat panovníka za hlavu anglikánské církve, byl vězněn v Toweru a popraven.  

(Katolická církev prohlásila Mora v r. 1935 za svatého).

Dílo: Utopie (O nejlepším stavu státu a o novém  ostrově Utopii)
Proslulé dílo (psané latinsky a formou dialogu) je výrazem Morovy touhy po spravedlivém uspořádání  společnosti. Obratně zvolený titul se stal pojmem pro pozdější evropské myšlení – utopie (z řeckého „místo, které neexistuje“ ). Vyjadřuje svou představu o společenské reformě, popisuje ideální a spravedlivou společnost, založenou na těchto principech :

a) rodinné komuny (jsou základní jednotkou státu)

b) zespolečenštění majetku (soukromé vlastnictví je zrušeno a tím i vykořisťování, všichni jsou si 

                rovni)

c) všeobecná povinnost pracovat (nejprve 2 roky v zemědělství, poté se mohou věnovat ve městech 

                řemeslu; pracují 6 hodin a ostatní čas věnují vědám a umění)

d) volný přístup ke vzdělání pro všechny (muži i ženy)

e) vláda je založena na morálních principech (má sloužit lidu)

f)  mír a náboženská tolerance je předpokladem šťastné společnosti.

Význam T. Mora: 

Pokusil se nalézt řešení budoucího vývoje společnosti založené na morálních principech a humanismu 
(poprvé vyložil myšlenku komunistické organizace společnosti). 

Na jeho dílo navázalo mnoho filosofů (např. Campanella, Bacon, Saint-Simon, Marx a Lenin).

!!! ODKAZ: vysílání ČT v cyklu Světci a svědci T. More: (http://www.ceskatelevize.cz/ivysilani/208562211000005)
Thomasso  Campanella  (1568 – 1645)

Italský filosof, představitel utopického socialismu a odpůrce machiavelismu, představitel panteismu a senzualismu, obdivovatel G. Bruna  a G. Galilea. Původně dominikánský mnich, ale brzy však vystoupil z řádu, nelítostně vystupoval proti scholastice a jezuitům (inkvizice ho pronásledovala a jen díky předstírání šílenství byl osvobozen od trestu smrti).

Dílo : Sluneční stát  - utopické dílo o komunistickém ideálu společnosti, kde neexistuje soukromé vlastnictví, ve kterém vidí hlavní příčinu sociální nerovnosti. Práce je zde povinností, ale i potřebou a je zárukou hojnosti. Politická moc je úzce spojena s vládou kněží.

Význam T. Campanelly :

Byl významným propagátorem idejí humanismu a sociální spravedlnosti.

Svými utopickými filosofickými myšlenkami ovlivnil utopické socialisty 18. a 19. století.

Hugo  Grotius (1583 – 1645)

Holandský filosof, právník, historik, teolog a diplomat, odpůrce machiavelismu, představitel teorie přirozeného práva a společenské smlouvy.

Dílo: O právu válečném a mírovém, Svobodné moře

Ve svých dílech tvrdil, že právo a stát není původu božského, ale pozemského. Vychází z práva   přirozeného, které vyplývá z lidské přirozenosti, ze schopnosti lidí užívat rozum a snahy spojovat se ve společenství. Toto právo zavazuje každého člověka, ale i státy v míru i ve válce.

Vznik státu je možný na základě společenské smlouvy, kdy lidé postupují dobrovolně část svých přirozených práv a jejich ochranu státu, tedy panovníkovi.

Význam H. Grotia : 

Je považován za průkopníka mezinárodního práva, svou teorií usiloval o mír a pořádek (což jistě souvisí s potřebami obchodování na svobodném moři). Zdůrazňoval důležitost osvobození státu a práva z vlivu teologie a středověké scholastiky.

Thomas  Hobbes  (1588 – 1679)

Anglický politolog a filosof, jeho hlavní zájem spadal do oblasti státu a práva, kde proslul hlavně teorií společenské smlouvy a občanské společnosti (představitel mechanistického materialismu).

Pocházel z rodiny anglikánského duchovního (otcovým koníčkem byl však alkohol a nakonec rodinu opustil). Na Thomasovo vzdělání dohlížel bohatý strýc, který ho ve 14ti letech poslal studovat na Oxfordskou universitu (logiku a fyziku). Po studiích působil v jedné zámožné rodině jako domácí učitel a doprovázel svého žáka na cestách do Francie a Itálie (věnoval se studiu textů latinských  řeckých autorů). Při svých cestách se spřátelil s G. Galileim. V jeho názorech jej ovlivnila filosofie R. Descarta a F. Bacona, pro kterého v letech 1619-1626 pracoval jako sekretář. V roce 1640 jako stoupenec roajalismu byl nucen uprchnou do Paříže. Díky svému dílu Leviathan (vybízí k poslušnosti novým vládcům, kteří zvítězili v občanské válce) se mohl Hobbes po popravě krále Karla I. a vyhlášení Anglie republikou (1649) vrátit zpět do Anglie. Rok po smrti O. Cromwella (1658), kdy došlo k pádu republiky, stál Hobbes opět před hrozbou exilu. Vyžádal si u krále Karla II. (mimochodem svého bývalého žáka) audienci, odprosil jej a přijal doživotní penzi. Musel se také vzdát  publikování svých spisů.
Dílo: O tělese, Leviathan

                Základy filosofie státu a práva, O lidské přirozenosti, O občanu, O člověku ...........

V ontologii byl představitelem mechanistického materialismu, ve spise De corpore (O tělese)stanovuje základní principy své teorie :


- celý svět je složen z těles přirozených (věci, lidé, zvířata) a těles umělých (rodina, stát)


- všechno na světě podléhá fyzikálním zákonům, vše lze vysvětlit pouze mechanicky


- všechno jsou reakce na podněty, vše poznáme pomocí příčin a účinků (je empirik, základem

              je smyslový základ a rozum pouze kombinuje to, co dostane ze smyslů).
V pojetí společnosti a práva hájil teorii společenské smlouvy,  vznik státu charakterizuje jako přechod od stavu přirozeného do stavu občanského:

Přirozený stav : v předstátním období se lidé řídí pudem sebezáchovy, kdy základem lidské přirozenosti je egoismus, „člověk člověku vlkem“ . Všichni mají svá práva, mohou si dělat, co chtějí a to vede k válce všech proti všem ( „ bellum omnium contra omnes“ ), pocit strachu a touha po bezpečí vedla lidi v zájmu přežití k tomu, aby se dohodli a vytvořili stát jako nadřazenou moc. 

„Homo homini lupus“
Občanský stav: lidé se vznikem státu tak přechází do občanského stavu, jehož cílem je blaho všech a dobrovolné podřízení se vůli jedné osobě či skupině.

Vznik státu lze zajistit jen pomocí společenské smlouvy, lidé se vzdají svých práv (např. právo na majetek, na život, na svobodu ) ve prospěch státu ( panovníka ), aby mohli žít  v míru s ostatními. Podle Hobbese je mír a jistota rozhodující a proto je třeba smířit se s útlakem a s omezením svobody, když je garantována bezpečnost. Poddaní souhlasí, že budou vládce poslouchat pod podmínkou, že jim zaručí společenský mír, lidé se nesmí bouřit proti tomu, co panovník nařídí, panovník má neomezenou moc. Hobbes věřil, že jednou z nejdůležitějších panovnických pravomocí je možnost cenzury, neboť činy pramení z názorů, a má-li vládnout mír, je bytostně nutné potlačit podvratná mínění.
Stát je organizace, která má absolutní moc nad svými obyvateli, určuje zákony a stanovuje co je 

morální a správné, a co ne. Stát je tedy čistě lidským vynálezem, je obrovským tělesem a má proto děsivou sílu = analogie s bájnou obludou Leviathan (objevuje se ve Starém zákoně jako ztělesnění zla - obojživelník podobný okřídlenému draku žijícímu ve vodě), stát se tak lidem stal Leviathanem, protože nás mnohdy utlačuje. 

Za nejdokonalejší formu státu považoval absolutní monarchii, pouze absolutistická vláda je schopná zaručit společenský pořádek a mír (předjímá tak myšlenky absolutismu 18. století).

Thomas Hobbes svým dílem bývá řazen do přechodného období mezi renesancí a barokem.
„Není podstatný rozdíl v moudrosti spravující domácnost a v moudrosti řídit stát. Jen práce v podrobnostech je jiná.“

„Každý člověk má usilovat o mír, dokud je naděje na jeho dosažení. není-li však možné míru dosáhnout, smí použít všechny možnosti a prostředky.“

„Množení je od přírody, ale lásku si vymysleli lidé.“

Filosofie období baroka

Baroko – slovo pocházející z portugalštiny, znamená „velká perla nepravidelného tvaru“. Pro baroko je charakteristická různorodost a protikladnost (oproti renesanci, která byla jednoduchá a harmonická).

17. století bylo poznamenáno napětím – na straně jedné „Carpe diem“ (Užívej dne), ale na straně druhé „Memento mori“ (Pamatuj na smrt). Např. v malířství – obrazy ukazují rozmařilost, ale do rohu malíř nakreslí kostru.

Politicky byla filosofie ovlivněna 30letou válkou (1618-1648), dominantní postavení získala v Evropě Francie.

Filosofie: rozpor mezi idealismem a materialismem, racionalismem a empirismem.

Rysy filosofie:

· plynulost vývoje,

· nastupuje vítězné tažení rozumu,

· ideálem poznání se stává matematika.

Podle důrazu na metodu poznání se filosofie dělí na:

1. evropský racionalismus

2. anglický empirismus.

Ad 1)

René DESCARTES (1596-1650)

· je považován za zakladatele novověké filosofie a moderního racionalismu. 

Život: získal vzdělání v jezuitské koleji La Flesche (nebyl spokojen se scholastickou metodou výuky), stáhl se do ústraní. V roce 1649 přijal pozvání švédské královny Kristýny, kde hovořil o své filosofii. 

Dílo: „Úvaha o první filosofii“  „Rozprava o metodě“ (hledá nový způsob poznání, negativní metoda-každý poznatek je nutno nejdříve prozkoumat, je-li pravdivý). Jediný ověřený způsob je „metodická skepse“, tj. pochybnost vůči používané metodě. Pochybování: výrok D. „Pochybuji, tedy myslím. Myslím, tedy jsem („Cogito, ergo sum“).“

V poznání je vždy potřeba:

· nepřijímat žádnou pravdu za jistou,

· rozdělit každou otázku na tolik částí, kolik je možné a potřebné,

· vyvozovat myšlenky v náležitém pořadí,

· mít vždy jistotu, že bylo vzato v úvahu vše.

Ontologie: dualista, základem dvě navzájem odlišné a samostatné substance:

· substanci myslící (res cogitas)

· substanci rozprostraněnou (res extensa).

Gnoseologie: racionalista (smyslové klamy jako důkaz, proč nevěřit smyslům).

Gottfried Wilhelm LEIBNIZ (1646-1716)

Narodil se v Lipsku, proslavil se v matematice, fyzice a biologii.

Dílo: „Monadologie“

Ontologie: pluralista. Vytýkal Descartesovi, že dostatečně nevysvětlil přírodní jevy. Nic není samo o sobě činné, ve věcech jsou činné síly, tzv. monády:

1. silová centra, každé těleso je komplexem bodových center,

2. každá monáda je oduševnělá,

3. monády jsou body – objevení mikrosporu,

4. každá monáda je individuální, originál.

Monády jsou:

· živé,

· individuální,

· nejmenší, nedělitelné, neprostorové,

· věčné a nezničitelné,

· neustále se měnící.

Proč ve světě monád nevládne chaos? Protože existuje již předem „předzjednaná harmonie“, tzn., že každá monáda je ovlivněna Bohem, každá vlastnost monády (i špatná) má pro harmonii význam. 

Theodicea (teorie, proč je na světě zlo): zlo na světě existuje proto, že člověk je nedokonalý (stejně jako svět). Zlo má několik příčin: metafyzické zlo (konečnost světa), fyzické (utrpení, bolest).

Gnoseologie: racionalista.

Benedikt Spinoza (1632-1677)

Narodil se v Amsterdamu. Pocházel z židovské rodiny, byl vyhnán z židovské obce (za historickokritický pohled na bibli). Žil osaměle v Haagu, pracoval jako brusič optických skel, zemřel na tuberkulózu. 

Dílo: „Teologicko politický traktát“  - Bible nebyla určena jen vyvoleným, ale všem lidem. Písmo se musí chápat ve dvou významech: povrch (určený pro lid – příběhy), pod povrchem (hluboké myšlenky pro filosofy).

„Etika vyložená metodou geometrickou“ – etika = umění žít. Etický cíl je štěstí, podmínkou je svoboda. Vše vysvětlil jako matematické dílo, tj. poučka, důkaz, závěr. Geometrická metoda se týkala formy popisu.

Ontologie: monista. Východiskem je substance. 

Bůh není vnější, ale vnitřní příčinou toho, co se děje. Tato substance má dvě vlastnosti: myšlení a rozlehlost. Všechno, co se vyskytuje v přírodě je buď rozprostraněnost (květina) nebo myšlení (báseň o květině).

Substance = bůh = příroda = duchovní podstata.

DETERMINISMUS = vše se děje z nutnosti. Například lev v Africe nemá volbu, zda se vrhnout na antilopu nebo ne (řídí se vyššími zákony – zákony přírody). 

Svoboda je poznaná nutnost. 

Ad 2)

Anglická empirická filosofie

Vědecké objevy (dalekohledy, mikroskopy) ukázaly meze našeho poznání i naše nedostatky. Nejsme tak přesní jako přístroje, které dokážeme vytvořit. Stoupenci empirismu si toho byli vědomi. Domnívali se, že vše přichází prostřednictvím smyslů, i když jsou nedokonalé. (empirici navazovali na Francise Bacona).

Takže se musíme ptát:

· Co můžeme poznávat?

· Nakolik správně to můžeme poznávat?

· Kde jsou hranice toho, co můžeme poznávat?

John LOCKE (1632-1704)

Vyrostl v puritánském prostředí. Vystudoval medicínu v Oxfordu. Zlom nastal, když se setkal s lordem Ashleym (důležitá osobnost na dvoře krále Karla II.) Lock byl jeho učitelem, poradcem a rodinným lékařem. Za vlády Viléma Oranžského působil jako komisař pro obchod a kolonie. 

Dílo: „Dvě pojednání o vládě“
Byl zastánce přirozeného práva a přirozeného stavu. Stát vznikl na základě společenské smlouvy. 

Dělil státní moc na zákonodárnou a výkonnou.

 „Esej o lidském rozumu“ – studoval původ myšlenek a jejich vztah k realitě. Používal pojem ideje (pojmy, představy, vjemy). Vnímáme ideje, ne věci. Lidská mysl je při narození člověka jako nepopsaná tabule (deska) neboli tabula rasa, na kterou teprve smysly píšou. NIC NENÍ V ROZUMU, CO DŘÍVE NEBYLO VE SMYSLECH. Rozum je pasivní, zkušenost do něho vepisuje. Byl tedy objektivní idealista. Základní otázka, kterou si položil:

Jak se ideje dostávají do vědomí?

Odpovědi:

1. Jsou vrozeny? NE. (Protože není stejná úroveň dítěte a dospělého člověka, divocha a člověka z civilizace).

2. Z vnějšího světa = vnější zkušenost? ANO. (do vědomí nepronikají věci, ale ideje, tedy kvality, které zjišťujeme prostřednictvím smyslů).

Kvality: 

· primární (rozloha, tvar, pevnost, počet, pohyb, klid) = tyto vlastnosti jsou v tělesech stálé,

· sekundární (barva, chuť, vůně, teplota, zvuk) = nejsou v tělesech stálé, ale pouze příležitostně.

3. Vytvořilo si samo vědomí = reflexe, vnitřní zkušenost? ANO.

Přichází po smyslovém vnímání – chtění, myšlení, pochybnost, poznání. Musel připustit, že tyto vlastnosti jsou do určité míry vrozeny. 

Ideje: 

· Jednoduché (nejjednodušší vjemy).

· Složené (kombinace jednoduchých idejí). Typy složených idejí jsou: mody (počet, prostor, trvání), substance (bůh, duše, těleso – jsou přímo nevnímatelné a nepoznatelné), vztahy (identita, neidentita, kauzalita, časoprostor).

Poznání:

· Intuitivní (o nás samotných).

· Demonstrativní (poznání založené na důkazech).

· Senzitivní, smyslové (poznání okolního světa).

Etika: byl předchůdce utilitaristické etiky – „Dobré je to, co je užitečné“.

George BERKELEY (1685-1753)

Byl Ir. V roce 1728 odešel do Ameriky, aby založil novou univerzitu, v roce 1731 se vrátil bez úspěch (i když pomáhal zakládat Kolumbijskou univerzitu a Univerzitu v Pensylvánii). Po návratu se stal arcibiskupem v Clyne, zemřel v Oxfordu.

Dílo:

„Esej o nové teorii vidění“

„Pojednání o základech lidského poznání“

„Tři dialogy mezi Hylasem a Filonousem“

Jako křesťan byl proti materialismu, proto obhajoval imaterialismus. Popíral existenci hmoty. Lidskému vědomí připisoval více než úlohu zpracovatele smyslových prožitků. Formuloval ryze subjektivně idealistickou tezi: věci jsou výmyslem filosofa, všichni vnímají pouze ideje a jenom o nich lze říct, že existují. Vědomí je božského původu a je udržováno v chodu.

EXISTOVAT, ZNAMENÁ BÝT VNÍMÁN (Esse est percipi). Dochází k ztotožnění smyslového vnímání s objektivní realitou. Jediné, co podle něj existuje, je to, co vnímáme smysly.

Došel ke krajnímu názoru, tzv. solipsismus, tedy názor, že existuji pouze já.

David HUME (1711-1776)

Byl Skot. Narodil se v Edinburghu. Otec byl právník, matka přísná kalvinistka. Sám studoval práva, později dal přednost filosofii. Proslavil se sepsáním Dějin Anglie.

Dílo:

„Pojednání o lidském povaze“

„Přirozené dějiny náboženství“

„Pojednání o politice“

Byl rozhodný skeptik (došel k agnosticismu). Prohlásil, že nemůžeme poznat nic, ani sami sebe.

Lidské poznání:

· Dojmy (imprese) – získáváme prostřednictvím smyslů. Mohou být jednoduché nebo složené.

· Ideje – vzpomínky, nejasné obrazy předmětů. Plodí je paměť a fantazie. I ty mohou být jednoduché i složené.

Př.: když se spálíme o kamna (dojem), vzpomínky na to (idea).

Dojmy jsou živější, silnější, ideje jsou pouhým bledým otiskem.

Hume uvádí 3 principy, na jejichž základě dochází ke kombinaci jednoduchých představ:

· Princip podobnosti a odlišnosti. 

· Princip prostorové a časové soumeznosti (substance).

· Princip kauzality (vztah příčiny a účinku).

 Někdy se ovšem stane, že naše vědomí seskládá něco špatně, spojí chybně ideje (př. Pegas, andělé).

Filosofie období osvícenství – 18. století

Začíná nejdříve v Anglii (poč. 18. stol.), vrchol ve Francii (pol. 18. stol.) a doznívá v Německu (konec 18. stol.). Nejmocnější zemí Evropy 18. století byla Francie (1789 – revoluce), filosofie zde byla nejradikálnější.

Filosofie:

1. zasahuje do společenského života (proniká na veřejnost, není záležitostí uzavřeného okruhu učenců)

2. volnomyšlenkáři z řad politiků, vědců, umělců a literátů používají filosofii ke kritice přežitých pořádků

3. řády a struktury „postavit před soudnou stolici rozumu“ „osvítit rozumem tmu nevědoucnosti“

4. osvobození člověka od pověr, předsudků a zaostalosti

5. víra ve všemocnou roli výchovy, vzdělání a vědy

6. požadavek vzájemného respektu ve společnosti

7. lidská práva – boj proti cenzuře, nedotknutelnosti jednotlivce, první zmínky o boji za práva žen (Condorcet spis o právech žen, Olympe de Gouges bojovnice za ženská práva během revoluce, později popravena).

Filosofie osvícenství ve Francii

Charles Louis Montesquieu (1689-1755)

Vystudoval práva, pracoval jako právník, odešel na venkov.

„Perské listy“ (1721) satira na život v Paříži, dělal si legraci z krále Ludvíka 15., z náboženství. I když jde o dílo ostré a nekompromisní, získalo mu přístup ke dvoru.

„Duch zákonů“ (1750) 314 svazků, největší dílo o politické teorii a právu, fyzické prostředí (podnebí) má vliv na druh politického uspořádání (zakladatel geografického směru v sociologii), deista (bůh stvořil svět a dále do něho nezasahuje), nový způsob klasifikace vlády (do té doby podle toho kdo vládl – monarchie, aristokracie, demokracie, změnil na podle toho, jak byla moc uplatňována – republika (slušnost, mravnost), monarchie (čest), despotismus (strach); dělba moci (moc zákonodárná, výkonná a navíc soudní).

Francois Marie Arouet – Voltaire (1694-1778)

Rodiče patřili do střední vrstvy, studoval práva, rozhodl se stát spisovatelem, narodil se za Ludvíka 14., mládí Filip Orleánský, Ludvík 15., počátek vlády Ludvíka 16. Ve 21.letech přišel do Paříže, napsal politický pamflet o regentství vévody Orleánského (pobyt v Bastile). 1726 přijal pseudonym Voltaire. Při opakovaných problémech pobýval v Německu, Švýcarsku.

„Filosofické listy“ (1734) – náboženská tolerance

„Candide neboli optimismus“ (1758) krátký filosofický román.

Ve filosofii viděl nástroj rozumu, byl ovlivněn J. Lockem, filosoficky byl eklektik, ve vztahu k náboženství byl rovněž deista.

„Nesouhlasím s tím, co říkáte, ale až do smrti budu hájit Vaše právo to říkat“.

„Nevěřím v čerta, ale jsem rád, že v něho věří můj krejčí. Alespoň mne neokrade.“

„V okamžiku smrti vyznávám, že uctívám boha, miluji své přátele, nepociťuji nenávist vůči nepřátelům a nenávidím pověru.! 

Francouzští encyklopedisté

Osvícenství chtělo všechny lidské myšlenky (stát, právo, náboženství, výchova) zracionalizovat, tj. uvést ve shodu s rozumem – proto srovnali myšlenky podle abecedy do Encyklopedie věd, umění a řemesel (1751-1780) – 28 svazků.

Encyklopedisté byla skupina francouzských pokrokových, zčásti matematických filozofů a vědců v 18. století, kteří se sdružili pod vedením D. Diderota a J. B. d’Alemberta k sepsání a vydání Encyklopedie. Mezi nejznámější encyklopedisty patřili: J. J. Rousseau, F. M. Voltaire, Ch. L. Montesquieu, E. B. Condillac, C. A. Helvétius, P. H. D. Holbach, G. B. Mably, Morelly, A. R. J. Turgot, J. Necker. Filosofické a politické názory encyklopedistů nebyly jednotné, spojovalo je však stranění společenského pokroku, kritika despotismu feudálního útlaku a snaha osvobodit myšlení od pověr a dogmat. Nejdůslednější boj proti feudální ideologii vedli encyklopedičtí materialisté. 

Denis Diderot (1713-1784) – organizátor, redaktor a autor. „Filosofické myšlenky“ „Filosofické principy hmoty a pohybu“, romány („Jeptiška“ „Jakub Fatalista“)

Jean D´ Alembert (1717-1783) – spoluredaktor encyklopedie, senzualista, agnostik, vědění - 3 schopnosti: paměť (historie), rozum (filosofie), představivost (krásné umění)

„Úvod k encyklopedii“ „Základy filosofie“.

Francouzský materialismus

označován jako mechanický, navazuje na antický materialismus, hmota je považována za základ světa (je věčná, nezničitelná, pohybuje se v prostoru a čase, jedná se o pohyb mechanický), vědomí považovali pouze za vlastnost hmoty, vystupovali proti náboženství.

Ditrich von Holbach (1723-1789)

„Systém přírody“ – bible materialismu

V roce 1761 spisem „Odhalené křesťanství“ poprvé zaútočil na v té době dominantní náboženství. Holbach napadl zažité klišé o křesťanství jakožto nositeli morálních hodnot. Ve svém dalším významném díle „Zdravý rozum“ prohlašuje teologii za „ustavičnou urážku zdravého rozumu“. Svou filozofii rozvedl v díle Systém přírody, do které je vložen i víceméně nezávislý traktát Ateistická morálka, ve kterém vysvětluje, že víra v Boha je největší překážkou toho, aby lidské národy žily mravným a kvalitním životem.

Vesmír je pouze hmotou v pohybu a člověk je jen strojem, čímž předjímá současný stav poznání na poli genetiky a dalších vědních oborů. Ovlivnil jej John Toland. Ostře kritizoval Voltaira. Gnoseologicky byl senzualista. Jeho politický názor byl poplatný době; kolísal mezi důvěrou v konstituční monarchii a osvícenský absolutismus. Systém přírody se setkal s obrovským ohlasem a zuřivým nesouhlasem teologů. Některé body kritizoval i Voltaire ve svém Filozofickém slovníku. Pařížský parlament jej nechal symbolicky spálit.

Jullien Offroy de la Metrie (1709-1751)

„Člověk stroj“ – lidská duše – péro ve stroji, zjednodušuje člověka i společnost

Adrien Helvétius (1715-1771)

kritika náboženství („první ničema, který potkal prvního blázna, byl první kněz).

„O duchu“ „O člověku“

Jean Jacques Rousseau (1712-1778) – narodil se v Ženevě, matka brzy zemřela. Nikdy nenavštěvoval žádné školy, později se živil jako potulný učitel. Základy všeho, co věděl získal u vzdělaného pastora a pak v rodině bohaté madam Louise Eleonor de Warenns. Oženil se s Terezií Levasseur (prostá dívka z lidu).

Rousseauovo dílo brojí proti dědičné aristokracii a probouzí prvek, jenž byl v klasicistní literatuře utlumen: citovost. Citovost jakožto základ lidských práv i povinností. Ale jeho vliv došel plného uplatnění až ve Francouzské revoluci: politický myslitel Rousseau se stal jejím duchovním otcem.

Rousseau svým dílem počal epochu romantismu.

Jean-Jacques Rousseau byl sice významným autorem a vzorem pro tisíce následovníků a budoucích příznivců, kteří mu přezdívali Filozof s velkým „F“ (poprvé od dob Aristotelových), jeho osobní život byl však značně kontroverzní, zejména z dnešního hlediska (jak je ztělesňuje např. kniha Paula Johnsona Intelektuálové). Ačkoliv volal po návratu k přírodě, sám se v ní zdržoval jen krátkodobě (nanejvýš několik dní). A přestože kritizoval dědičnost stavů a šlechtické konvence, rád přijímal pozvání bohatých šlechtických hostitelů a nezdráhal se přijímat finanční dary (odtud pochází notoricky známá příhoda, kdy se Rousseau nedostavil na banket, kde mu měl samotný Ludvík XV. udělit doživotní důchod, nikoli z filozofických důvodů, ale pro útrapy spojené s nemocí močových cest). Psal o ideální výchově k přirozenosti a nezkaženosti, avšak svých pět dětí umístil brzy po narození do hrůzných podmínek tehdejších sirotčinců (v ústavu, kam je umístil, se dospělosti dožívalo jen asi 5 % chovanců, 2/3 umíraly již v 1. roce věku). Ačkoliv se k většině svých neduhů a filozofických nedokonalostí přiznal ve svém díle Vyznání (Les Confessions), dodnes zůstává rozporuplnou a mnoha způsoby interpretovanou i dezinterpretovanou postavou.

„Návrh o nových značkách hudebních“ – vystoupil v Akademii věd, odborníci odmítli jako příliš komplikovanou.

1749 „Rozprava o vědách a uměních“. Odpověď  Akademie věd na otázku jestli vědy a umění přispěli ke zkáze nebo zušlechtění mravů. Na rozdíl od všech ostatních řekl jednoznačně NE. Jeho práce vyhrála.

„Rozprava o příčinách a původu nerovnosti mezi lidmi“ – nedostala cenu, ale stala se velmi populární. Příčiny: přírodní (tělesnou, pohlaví, věk, zdraví..) a společenskou (nerovnost ve způsobu života – vznik vlastnictví, ustavení vrchnosti, zvrat k moci libovůle).

„Julie neboli nová Heloisa“ – hrdina chudý učitel a dívka Julie ze vznešené rodiny. Objevuje se ideál čistého, upřímného a prostého citového vztahu.

„O společenské smlouvě neboli zásady státního práva“ – teorie vzniku státu. Lidé sepsali smlouvu. Svoboda je poslušnost vůči zákonu, který jsme si stanovili. Proti teorii T. Hobbese.

„Emil čili o vychování“ – pedagogický román, propagace přirozené výchovy, metoda přirozených důsledků. Kniha je rozdělena do pěti částí. V každé části se věnuje určitému věkovému období dítěte a v páté části se zabývá výchovou ženy, tedy budoucí Emilovy manželky.

Rozdělení věku dítěte:

· Od narození do 2 let jde hlavně o tělesný rozvoj; dítě má mít dostatek pohybu, proto se nemá balit do povijanu; dítěti máme omezovat slovní zásobu, aby neznalo slova, kterým nerozumí a nemělo více slov než představ.

· Od 2 do 12 let by se děti neměly systematicky vzdělávat, to co se budou chtít naučit se naučí sami; podle Rousseaua děti do dvanácti let nejsou schopny abstraktně myslet; výchova má probíhat na venkově, protože město kazí mravy; nedoporučuje tělesné tresty, ale „kázně přirozených následků“, kdy dítě trpí následky svého činu (např. rozbije-li okno, necháme ho několik dní spát v zimě).

· Od 12 do 15 let má probíhat hlavně rozumová a pracovní výchova; děti se mají učit hlavně přírodním vědám; podle něj dítě v tomto období ještě nechápe mravní pojmy, proto by se nemělo učit humanitní vědy, historii, ale ani náboženství; je nutné poznat co nejvíce řemesel a pak si dítě vybere jedno, jemuž se vyučí.

· Od 15 do 21 let probíhá výchova ve městě; Rousseau nazývá toto období obdobím „bouří a vášní“; důležitá je hlavně mravní výchova; mladík má mít dostatek pohybu a nesmí lenošit; dále má být uveden do společnosti a rozvíjet svou lásku k ostatním lidem; náboženství se nevyučuje, mladík sám přemýšlí o zázraku přírody, o hlasu svědomí ve svém nitru a dochází mu, že za tím musí stát nějaký nejvyšší rozum, tedy Bůh.

Výchova ženy je odlišná od výchovy muže, protože je určena k tomu, aby měla děti, vytvářela rodinnou pohodu a starala se o manželovo štěstí; protože má být také krásná a zdravá, důležitá je u ní výchova tělesná a mravní; je svému muži podřízena, myslí jeho myšlenkami a mluví jeho slovy.

Lion Feuchtwager: „Bláznova moudrost“  

Osvícenství v Německu

Osvícenství vždy odráželo specifické národní rysy a historickou situaci. Německé osvícenství bylo tedy méně radikální než francouzská, filosofická literatura byla ve srovnání s francouzskou velmi střízlivá (nemohla konkurovat Voltairovi a Rousseauovi). Prvním představitelem byl W. Leibniz, ale nejdůležitějším představitelem byl Imanuel Kant. 

Mores Mendelsson – navrhuje analyzovat rozum vědeckou metodou.

Christian Wolf „původce německé důkladnosti“, systematizoval myšlenky Leibnize, utvořil první německý filosofický slovník.

Friedrich Veliký (1712-1786)-pruský král, který ovlivnil německé osvícenství: nepřímo (pobývali na jeho dvoře učenci Voltaire, La Mettrie) a přímo (sám tvořil filosofii – zaměřenou prakticky – tolerance náboženství).

Gotthold Ephraim Leasing (1729-1781) – polemizoval s Voltairem, „Spis na ochranu rozumných ctitelů boha“

Imanuel Kant (22. 4. 1724 – 12. 2. 1804) – narodil se a celý život prožil v Královci (dnes Kaliningrad) jako syn sedláře. Díky své matce se seznámil s pietismem (náboženské hnutí, které vyžadovalo ryzí, citovou zbožnost). Měl rád svůj klid a pravidelnost. Studoval teologii, kterou opustil a pokračoval ve studiu filosofie. 9 let působil jako domácí učitel, pak přednášel na univerzitě nejen filosofii, etiku, estetiku a přirozené právo, ale také matematiku, fyziku, astronomii a geografii. Byl údajně 1. filosofem „z povolání“. Cílem jeho filosofie bylo vyřešit spor mezi racionalisty a empiriky.

Jeho filosofii můžeme rozdělit do 3 období: předkritické, kritické a pokritické.

1. období předkritické (1747-1770)

1755 „Všeobecná přírodní historie a teorie nebes“

1756 „Fyzická monadologie“

Zabývá se přírodními vědami. Píše o sopkách, fyzikální geografii, zemětřesení, ale převážně otázkami kosmologickými. Vyslovil hypotézu o vzniku sluneční soustavy z rozptýlených částic hmoty. Tato hypotéza je ve své dnešní podobě ovlivněna Newtonovými gravitačními zákony. Podle této koncepce mechanické kosmologie vzniká planetární systém z rotující mlhoviny rozptýlených částic právě pod vlivem gravitace. (Kant – Laplaceova teorie vzniku sluneční soustavy). 

Ve druhém spisu navazuje na Leibnize, podstatou monád je podle Kanta síla (ne látka, ale síla – energie). Tuto jeho teorii potvrdila fyzika 20. století.

2. období kritické (nejdůležitější)

1781 „Kritika čistého rozumu“ - gnoseologie

- předmětem zkoumání jeho filosofie není realita, ale lidský rozum sám. Zkoumání možnosti poznání se u Kanta nazývá transcendentální filosofií. Tu člení na transcendentální estetiku (zkoumá v ní smyslové poznání) a transcendentální logiku (analytiku). Všechno poznání začíná zkušeností. Musí se zkoumat, zda něco existuje před zkušeností, tj. a priori (předem)- prostor a čas?, empirické poznání je vždy získáváno a posteriori (posléze). Čistým nazýváme ten poznatek a priori, kterému není přimícháno nic empirického. Jsou dva znaky, které odliší od empirického – všeobecnost a nutnost. Soud (spojení subjektu s predikátem). Soudy rozděluje na analytické („koule je kulatá“ – v predikátu vyslovuji pouze to, co je obsaženo v pojmu subjektu, koule - kulatý) a syntetické („tato koule je zlatá“ – soudy syntetické jsou a posteriori, znak barvy vychází ze zkušenosti). Přesto existují syntetické soudy, které jsou a priori, to jsou matematické soudy např. 12 = 7 + 5 ( není analytický soud, protože k číslu 12 dojdeme i jinak, 6+6 atd.)

Čistý rozum = takový, který v sobě obsahuje principy poznání a priori.

Rozlišuje 2 druhy lidského poznání – smyslovost ( smysly nám poskytují prostřednictvím počitků bezprostřední představy jednotlivých předmětů) a rozvažování. 

Ontologie – svět rozdělil na 2 části. Tu, kterou vnímáme smysly „svět jevů“ – je poznatelný, druhá část, která přesahuje naší zkušenost „svět věcí o sobě“, podstat je nepoznatelný.

ANTINOMIE (logický spor mezi výroky, které samy o sobě musíme považovat za pravdivé) – př. svět má začátek v čase a hranice v prostoru X svět nemá začátek v čase a hranice v prostoru.  

Dospěl k subjektivnímu idealismu a agnosticismu. 

1788 „Kritika praktického rozumu“ – člověk je nejen člověk poznávající, ale i jednající. Jako takový používá svůj rozum prakticky. Popisuje povahu morálku.

Pojmy: 

Heteronomie – naše vůle je určována mimo nás (přezouváme se proto, abychom neměli problémy).

Autonomie – naše vůle je určována zákony, které jsou v nás (přezouváme se proto, že jsme sami přesvědčeni o tom, že je to správné).

Větší efekt má tedy morálka autonomní než heteronomní. 

Maxima = zásada, která má platit jen pro jednání jednotlivého člověka (rozhodnu se nekouřit bez ohledu na to, jestli ostatní kouří nebo ne).

Praktický zákon = zásada obecně platná pro všechny (nevraždit). 

Hypotetický imperativ = většinou začíná slovy „jestliže“. Žádají, nenutí nás. Jestliže se chceš dožít vysokého věku, musíš zdravě jíst ( a co když se nechci dožít vysokého věku?) – zásada podmíněně platná. 

Kategorický imperativ = taková zásada, která je nepodmíněně platná, rozkaz: „Jednej tak, aby se maxima tvé vůle mohla vždy současně platit jako princip obecného zákonodárství.“
Jeho etika je často nazývána etikou vlastního přesvědčení.

1790 „Kritika soudnosti“ – věnována problémům estetiky a metodologie přírodních věd. Soudnost je schopnost rozvažování. Význam soudnosti: díky soudnosti se orientujeme ve světě, je jednotící člen mezi teoretickým a praktickým rozumem, je v ní kořen intuice a geniality. 

3. období pokritické

1793 „Náboženství v mezích pouhého rozumu“

1797 „Metafyzika mravů ve dvou částech, nauka o právu a ctnosti“. Právo je souhrn podmínek, za kterých libovůle jednoho může být spojena s libovůlí druhého. Právo dělí na soukromé, veřejné a mezinárodní. Stát je spojení množství lidí pod právními zákony. Moc dělí na zákonodárnou, výkonnou a soudní. 

Ctnost – povinnost k sobě samému (sebezachování, pravdivost, sebeúcta, sebevražda je zločin) a k jiným (láska, úcta, důstojnost, přátelství).

1795 „K Věčnému míru“ – v rámci mezinárodního práva jsou státy navzájem v ne-právním vztahu (nutnost změny), platí právo silnějšího, je nutno vytvořit svazek národů na základě společenské smlouvy (organizace Společnost národů byla vytvořena o 125 let později 28. 6. 1918, 24. 10. 1945 pak OSN). 

Filosofie 19. století

Dostáváme se do období filosofie, kdy ještě nejsou jména filosofů „prověřena časem“. Proto budeme z filosofie 19. a 20. století vybírat podle toho, aby byl zastoupen každý směr, a teprve druhořadě přihlédneme k duchovnímu významu. Filosofie 19. století byla nesystematická, velké množství směrů – romantika a německý idealismus, iracionalismus, materialismus, pozitivismus.

2 hlavní směry 19. století navazovaly na I. Kanta: pozitivismus a materialismus.

Další cesta je cesta protestu proti Kantovi (proti jeho racionalismu, podřizování se zákonům, mechanickému a statickému pohledu na svět) – proti tomu romantika, filosofie života, filosofie víry.

Romantismus
Začal na konci 18. století a trval až do poloviny 19. století. Začal v Německu a vznikl jako reakce na osvícenství. Mladá generace nahradila jednostranné pěstování rozumu takovými klíčovými slovy jako „cit, fantazie, prožitek, touha“. Svým způsobem navázali na J. J. Rousseau. Romantismus se projevoval nejdříve u básníků, skladatelů a umělců vůbec. Romantikové první generace byli mladí kolem roku 1800 a jejich romantické hnutí můžeme chápat jako 1. evropskou vzpouru mladých (obdoba hnutí Hippies o 150 let později). Povinností romantika bylo užívat života anebo se jím prosnít.

Johann Gottlieb Fichte (1762-1814) – německý filosof, díky bohatému mecenáši se mohl věnovat filosofii. Po jeho smrti se F. protloukal jako domácí učitel. Dozvěděl se o I. Kantovi, vydal se za ním a upoutal jeho pozornost spisem „Pokus o kritiku všeho zjevení“. Kant mu pomohl spis vydat, vyšel anonymně, ale všichni si mysleli, že autorem je Kant. Když se lidé dozvěděli pravdu, Fichte se stal známým. Fichte patřil k nejlepším řečníkům všech dob (k jeho posluchačům patřil i kníže Metternich). Fichte se podílel v roce 1810 na založení Berlínské univerzity. Zemřel na tyfus (nakazil se od své ženy, která pracovala jako ošetřovatelka raněných).

Dílo: „O pojmu vědosloví neboli tzv. filosofie“  „Základ veškerého vědosloví“

Pojem vědosloví je zhruba stejný jako transcendentální filosofie u Kanta. Zatímco všechny speciální vědy se zabývají předměty, filosofie zkoumá samo vědění. Proto je vědou o ostatních vědách a před nimi, je tedy vědoslovím. Podle Fichteho existují pouze 2 důsledné filosofické systémy. Filosofie má vykládat pouze zkušenost, tzn.naší představu věcí (tím se zabývá materialismus) nebo lze věci odvozovat z představy věcí (tím se zabývá idealismus). Pohodlnější volí materialismus, pravou je pouze filosofie idealistická.

Friedrich Wilhelm Joseph Schelling (1775-1854)

Pocházel ze Švábska, přátelil se s Hegelem. Studoval teologii a klasický starověk. Obdivoval Fichteho, později rozkol způsobený rozvojem přírodních věd. Schelling si rychle osvojil nové poznatky chemie, nauky o elektřině, biologii a medicíně. Seznámil se s kroužkem romantiků.

Dílo: „První náčrt systému přírodní filosofie“ „Systém transcendentálního idealismu“ 

„Výklad mého filosofického systému v celku“

Podstatou jeho filosofie je filosofie identity. Je to spojovací článek mezi filosofií Fichteho a Hegela. Úkolem filosofie je vyložit vědění, tj. shodu subjektu s objektem. Vychází z toho, že příroda nemůže být nic samostatného. Ne příroda je produktem ducha, ale duch je výtvorem přírody. Duch je v přírodě možný jen proto, že příroda a duch jsou ve své hloubce identické.

Idea polarity = jako magnet i svět má dva póly – ideový svět a hmotný svět. V prazákladu byla jednota. (Příroda je viditelný duch, duch je neviditelná příroda) 

Filosofie víry
Johann Georg Hamann (1730-1788)

Byl odpůrcem Kanta, vytýkal mu, že zůstal uzavřen v racionalismu, odmítá dělení poznávacích schopností na smyslovost a rozum. Překonat protiklad může pouze jazyk = výraz ducha národů. 

Friedrich Heinrich Jakobi (1743-1819)

Johann Gottfried Herder (1744-1803)

„Ideje k filosofii dějin lidstva“ – zkoumal filosofii dějin a jazyka, historii chápal jako proces (dynamický pohled)

Německý idealismus

Georg Wilhelm Friedrich Hegel (1770-1831)

Narodil se ve Stuttgartu, studoval filosofii, pracoval jako domácí učitel ve Francii. Po smrti otce se díky dědictví mohl začít věnovat filosofii. Setkal se s Napoleonem, učil filosofii v Jeně, Heidelbergu a Berlíně. Zemřel na choleru.

Dílo: 
„Fenomenologie ducha“ „Věda o logice“„Encyklopedie filozofických věd“

„Základy filozofie práva“ 

Filosofie (tvoří vrchol německé klasické filosofie):

Navazuje nejen na Herakleita, ale i na Fichteho a Schellinga. Byl objektivní idealista (idea má prvořadou úlohu, materiální svět je druhotný a odvozený), dialektik a gnostik (racionalista).

Hegelův filosofický systém - 3 stupně filosofie:

1. stádium: světový duch ve stavu „bytí o sobě“ ------------------------------
logika
2. stádium: sebeodcizení, jinobytí (do formy přírody)------------------------ filosofie přírody
3. stádium: duch se vrací k sobě samému („bytí o sobě a pro sebe“-------- filosofie ducha
Dialektický vývoj ideje probíhá ve 3 stupních:

1. Čistá idea – pojem sám o sobě, absolutní idea, má abstraktní podobu, mimo prostor a čas (logika)

2. Příroda – vnější svět, hmotná zkušenost – vznikl v prostoru a čase (filosofie přírody).

3. Z přírody se vyděluje lidský svět, civilizace, kultura, společnost (v ní je obsažena idea, tak i příroda) – filosofie ducha.

Dialektika (Hegelovská triáda): teze – antiteze – syntéze.

Hegelova filosofie ducha (říše ducha, prostírající se nad přírodou, tedy i filosofie ducha, se člení do 3 stupňů:

1. Subjektivní duch – nejnižší stupeň – patří zde jednotlivý člověk, teprve v člověku (ne ve zvířeti) – si duch uvědomuje sebe sama.

2. Objektivní duch – pojem používáme dodnes – objektivní duch uměleckého díla. Do říše objektivního ducha patří rodina, společnost, stát, právo, morálka.

3. Absolutní duch – nad subjektivním a objektivním duchem. Teprve zde se duch vrátil a je plně u sebe. Má 3 stupně: umění, náboženství, filosofie. 

Dějiny: dějiny omezuje na rozvíjení rozumu v životě státu. Umění, náboženství a filosofie stojí nad dějinami. Světový duch se projevuje v osudech národů. Nejedná jednotlivec, ale světový duch prostřednictvím jednotlivců (př. Napoleon).

Význam Hegela:

1. Vrchol německé klasické filosofie (snaha chápat svět vcelku a ve vývoji).

2. Přínosem je dialektika.

3. Významná je teorie poznání (přecenil rozum).

4. Propracování dějin z historického hlediska.

Iracionalismus

(z lat. irrationalis nerozumný) je obvykle označení pro filosofické i životní postoje a názory, které zpochybňují nebo popírají:

· schopnost lidského rozumu pravdivě poznávat skutečnost (epistemologický iracionalismus), 

· rozumovou poznatelnost skutečnosti jako takové (metafysický iracionalismus) 

· možnost rozumného a rozumového vedení života (etický iracionalismus).  

Místo toho hledají jiné, zpravidla vnitřní a neověřitelné způsoby poznání – intuici, cit, mystické vidění, esoteriku. Mají zpravidla blíž k umění než k vědě.

Filosofický iracionalismus 

Názory a postoje, označované jako iracionalistické, se vyskytují v západním myšlení od poloviny 19. století, a to jako reakce na osvícenský racionalismus století 18. i na německý idealismus, například na slavný Hegelův výrok: „Co je rozumné, to je skutečné, a co je skutečné, to je rozumné“.

Sören Kierkegaard (1813 – 1855)

dánský křesťanský myslitel. Byl synem obchodníka. Otec předčasně zemřel, což mu umožnilo zabývat se filosofií. Roku 1840 se Kierkegaard zasnoubil se sedmnáctiletou Reginou Olsenovou. Zásnuby se však nekonaly, neboť nečekaně a bezdůvodně odcestoval za dalšími studiemi do Berlína. Kierkegaard tehdy došel k závažnému názoru, že pokud má vykonat grandiózní úkol, který může být uložen snad jen jednomu jedinci z miliónu, jen jednomu ze dvou nebo tří výjimečných individuí v každé generaci, musí rezignovat na lásku a manželství. Bylo to rozhodnutí vpravdě osudové. Ještě před tím, než vyšla tiskem jeho filozofická prvotina, prožil si Kirkegaard vnitřní zápas, který jej hrozil zničit ve víru konfliktu mezi světským životem a vášní pro filozofii existence. 

Vadily mu na Hegelově výroku hlavně dvě věci:

že se tu filosof stylizuje do role neúčastněného pozorovatele, jako kdyby se ho života vůbec netýkalo; že se navíc staví do role svrchovaného soudce, „absolutního Ducha“, který všechno posuzuje – a nakonec schvaluje. Proti tomu postavil Kierkegaard tragický osud jednotlivého člověka, který se musí rozhodovat, i když neví a nechápe, a za všechno se bude jednou odpovídat před Božím soudem. Sám byl ovšem natolik pod Hegelovým vlivem, že si svůj postoj nedovedl představit jinak než jako „antitezi“ – a tak své výroky náležitě přehnal, čímž si vysloužil nálepku iracionalismu.

Jeho filosofii lze charakterizovat jako dialektickou lyriku (lze přirovnat k Platonovým dialogům). Nezabývá se obecnými problémy, K. říká, že skutečné životní problémy mají vždy povahu „konkrétních praktických otázek“. Otázka nezní, zda se člověk má chovat v nějaké situaci tak či tak, ale jak se má konkrétní člověk chovat v konkrétní situaci. Filosofie se vztahuje k určitému člověku a jeho existenci (je považován za předchůdce existencialismu). 

Dílo: „Buď – anebo“ „Pojem úzkosti“  „Strach a chvění“  „Nemoci k smrti“

Další filosofové jsou představitelé nejen iracionalismu, ale i voluntarismu, tj. filosofický směr, který vykládá vůli jako základní princip bytí, ale také za základní složku poznání. Pojem voluntarismus zavedl do filosofie v roce 1883 filosof F. Tönnies (používal ho i W. Wundt). K prvním voluntaristům počítáme např. sv. Augustina (bůh jako absolutní vůle).

Arthur Schopenhauer 
„chmurný génius“ (1788 – 1860)

významný německý filosof a hlasatel pesimistické filosofie (tento svět je nejhorší ze všech, život je nutným utrpením, ve společnosti vládne boj – „Existovat znamená trpět, žití je zmnožení utrpení. Žádoucím stavem je nebytí, klid, nežití“), za základ celé skutečnosti pokládal vůli a nakonec usoudil, že se se stavem světa člověk musí smířit. 

Byl synem gdaňského obchodníka, když mu bylo 5 let rodina se přestěhovala do Hamburku. Od 9 do 11 let pobýval ve Francii. I pak s rodiči hodně cestoval – Německo, Švýcarsko, Francie a Belgie. Půl roku pobýval v Anglii. Matka Johanna Schopenhauerová byla známá spisovatelka, po smrti otce žila nevázaným životem (proto se s ní rozešel). Získal kvalitní soukromé vzdělání, studoval filosofii, později filosofii přednášel. 

Dílo: „O vidění a barvách“ 

„Svět jako vůle a představa“ (dělí se na 4 části): 

· nepoznáváme svět přímo, ale chápeme ho přes myšlenky, poznáváme rozumem jen svět představ (prostřednictvím času, prostoru a kauzality), 

· na světě existuje pouze jedna věc, kterou známe zevnitř i zvenku, a to jsme my,

· vidí východisko, způsob života.

Svět jako představa – je to v podstatě filosofie Kanta (Kantův „svět jevů“), svět jako vůle – zvnějšku se podstatě věcí nemůžeme přiblížit, jediná cesta je cesta vůle. Lidé se dopouštěli v minulosti chyby, když upřednostňovali rozum.  Přitom rozum (stejně jako paměť, intelekt) je jen služebník vůle. („Vůle je jako slepý, který na svých bedrech nese vidoucího, ale chromého člověka“). Vůle je hnací síla vesmíru. Vůle je slepá, nevědomá, nezkrotná, bezcílná, mimočasová, mimoprostorová, rozumem nepochopitelná, nadrozumová, iracionální. Základní vlastností vůle je neutuchající nespokojenost, žene svět k neustálé změně, vyvolává střetávání protichůdných sil, bolest, strast. Ve světě se vůle projevuje rozmanitým způsobem:

· Jako zákony a síly přírodního anorganického světa (gravitace, elektřina, magnetismus).

· Jako růst v organickém světě.

· Jako vědomí člověka, v němž si vůle zapaluje pochodeň rozumu, aby si posvítila na další cestu světem snů.

Není to však libovolná vůle, ale vůle k životu. Východiskem jsou dvě cesty:

· Estetická cesta vykoupení (přechodná)– umění není cesta vykoupení, ale pouze cesta útěchy.

· Etická cesta vykoupení (trvalá) – cesta starých Indů. Cesta popření vůle – cesta askeze, odříkání, chudoba, pohlavní zdrženlivost. 

Nejzajímavější částí knihy je část o metafyzice pohlavní lásky. Podle S. dědí člověk inteligenci po matce a charakter po otci. Zamýšlí se nad tím, co k sobě dva jedince přitahuje. Je to hlavně pud – pud zachování rodu. Partnera si volíme podle vlastností, které nám chybí. Cílem je dokonalejší generace. I příroda používá lsti, a tou je ženská krása. Když je ale dosaženo cíle (rozmnožení rodu), může se  iluze rozplynout a ženská krása uvadá. Láska je služba druhu na úkor jednotlivce.

http://www.youtube.com/watch?v=NeFQsF-umH0
Friedrich Nietzsche 
„filosof s kladivem“ (1844 – 1900)

Narodil se v pruském Sasku jako syn evangelického pastora (polského původu). Po smrti otce, v letech 1850–1856 žil „ženské domácnosti“ s matkou a sestrou, s babičkou, se dvěma neprovdanými tetičkami z otcovy strany a se služebnou; teprve s dědictvím po babičce, která zemřela v r. 1856, mohla matka pořídit vlastní bydlení. Studoval teologii, pak filosofii. Jako brilantní student se už v roce 1869 stal profesorem klasické filologie na univerzitě v Basileji, ale roku 1879 musel ze zdravotních důvodů školu opustit (kvůli prudkým bolestem hlavy a očí a častému zvracení). Následujících 10 let strávil na cestách po Evropě (1880 – Mariánské Lázně), kde napsal většinu svých velkých děl. V roce 1876 zažádal o zdravotní dovolenou, město Basilej mu vyplácela až do smrti penzi. 
Nemoci, které jej sužovaly od dětství – silná krátkozrakost vedoucí prakticky až ke slepotě, záchvaty migrény a žaludeční potíže – sílily, takže si musel brát delší a delší volno od své profesorské práce. Nejdříve byl odvezen do ústavu v Basileji a po smrti matky v roce 1897 žil ve Výmaru ve Vile Silberblick (Stříbrný pohled), kde prodělal několik infarktů a dne 25. srpna 1900 zemřel na zápal plic. Za příčinu jeho zhroucení se obvykle pokládá progresivní paralýza jako důsledek syfilis; diagnóza je však nejistá a někteří autoři o ní pochybují.
Dílo: „Zrození tragédie z ducha hudby“ – vyslovil názor, že řecká tragédie se zrodila ze srážky rozumu a harmonie - dionýský element (opojení vínem a sexem, silná vůle bez účelu) a apollinský element (správná míry, kultivovanost, jemnost a harmonie). 

„Tak pravil Zarathustra“  „Lidské, příliš lidské“ (věnoval Voltairovci) „Mimo dobro a zlo“ „Genealogie morálky“

„Případ Wagner“ „Antikrist“ „Ecce homo“ „Vůle k moci. Pokus o přehodnocení všech hodnot“ (toto Nietzscheho dílo nebylo dokončeno, po Nietzscheho smrti je vydáno pouze ve fragmentární formě, a to nejen co se týče formy literární, nýbrž i co do myšlenkového obsahu).
Filosofie: 

Bůh je mrtev – vycházel z toho, že bůh neexistuje. Podle N. víra v boha oslabuje lidský život. Víra v posmrtný život snižuje důstojnost a hodnotu nynější lidské existence. Smrt boha znamená, že lidem boží moudrost nepomáhá. Navíc víra v boha není slučitelná s moderními poznatky vědy. Uvědomoval si, že pokud je bůh mrtev, člověk musí spoléhat sám na sebe. Nietzsche není proti morálce, ale je proti staré morálce. Chtěl dosáhnout přehodnocení hodnot. Několik málo let po N. smrti vystoupil Freud s názorem, že bůh je pouhá projekce otcovské autority, náhražka za ni. 

Nadčlověk
Nietzsche vychází z evoluční teorie (evolucionismus) a předpokládá, že tak jako člověk vývojem „překonal“ své předchůdce, je třeba, aby i on sám byl překonán. Na rozdíl od předchozího spontánního vývoje k člověku se to však neobejde bez jeho aktivní účasti. Nietzsche proto vybízí své současníky, aby si jako cíl stanovili „překonání člověka“, aby se stali „mostem k nadčlověku“.

„Čím jest opice člověku, bude člověk nadčlověku“.

Je to myšlenka, která bývá často špatně chápána. Nadčlověk je ten, který si uvědomuje veškerou bídu lidské bytosti. Vytváří si své vlastní nové hodnoty. Vítězí nad svou slabostí a nenávidí ji u jiných. Je to Dionýsos nového typu (sebevědomý, silný, ukázněný). Povinností nadčlověka je bojovat proti starým hodnotám. Než se zrodí nadčlověk, musí být staré hodnoty zničeny – sedmero anti - (proto se N. říká „filosof s kladivem“). 

1. antimoralistický – ne proti morálce, ale staré morálce.

2. antidemokratický - demokracie je pro střed (pro stádo, nedovoluje vyniknout).

3. antisocialistický – stejně jako u bodu 2, člověk „stádní zvíře“.

4. antifeministický – emancipace = znak úpadku, protože muži ztrácejí svou mužnost, degeneruje i žena.

5. antiintelektualistický – intelekt je jen služebník vůle.

6. antipesimistický – kdo říká, že život je k ničemu, jakoby říkal „já jsem k ničemu“.

7. antikřesťanský (viz bůh je mrtev)

Proměna člověka v nadčlověka neznamená v žádném případě úlevu nebo privilegia. Míra zisku = míře závazků.

Každý z nás je možná nadčlověk. K tomu ne cvičení, ale vůle! Překážky: strach, zvyklosti, předsudky.

Vůle k moci

Považoval za princip, který můžeme pozorovat i v přírodě. Prostřednictvím vůle k moci se člověk, nejslabší, ale nejchytřejší stvoření stal pánem země. Určuji sílu vůle podle toho, kolik odporu, bolesti a utrpení může člověk překonat, vydržet a převrátit ve svůj prospěch. Stupně vývoje: velbloud (závislost na autoritách), lev (oproštění se od nich a dobytí svobody), dítě (obrat k vlastním hodnotám). 

Nihilismus (nihile = nic)

Skepse vůči klasickým hodnotám. U N. se ale jedná o nihilismus aktivní (protože vidí východisko – nový typ člověka – nadčlověk). Nihilista je chronicky unaven, neboť vše ví, vše pochopil  a ze všeho vyvodil důsledky. Život se nevyplatí, protože na jeho horizontu se ztrácí velké očekávání, naděje, my…

Nietzsche Forum, diskusní stránky
Dědictví iracionalismu

Skutečnost, že člověk i jeho poznání je z povahy věci vždy omezené, že se starým ideálem rozumového vedení života dokáže řídit jen do jisté míry a že je vždy ovládán především jinými silami, se od té doby stala obecným vlastnictvím pozdější filosofie. Ta si také začala lépe všímat i ostatních stránek a schopností člověka, jeho jedinečné osoby, jeho potřeb a žádostí i jeho temných stránek.

Pozdější filosofie už nemůže být tak bezelstně racionalistická jako byli osvícenci, nemůže si představovat, že se člověk stane čistě racionálně uvažující bytostí bez vášní a podivností. Rozumné jednání zůstává stále ideálem, ne danou vlastností člověka. Počínaje W. Diltheyem si začala také víc všímat podivuhodného faktu života, který člověka zařazuje do přírody i do světa, a počínaje M. Buberem také toho, že člověk žije ve vztazích, které nelze rozdělovat na racionální a iracionální.

Důraz na iracionální stránky člověka nicméně vyvolává napětí vůči vědě a přibližuje se naopak estetickému a uměleckému vnímání světa. Někteří myslitelé 20. století si vzali lekci iracionalismu tak k srdci, že dokonce racionalitu vůbec odmítali (například tak zvaná postmoderna), nicméně přesto psali v rozumných větách, protože jinak se člověk druhým sdělovat nemůže.

Iracionalismus se někdy přisuzuje i dalším filosofům, kteří věnovali velkou pozornost jiným než racionálním funkcím člověka, například intuici nebo citu. Britský politický filosof Isaiah Berlin hledal původ iracionalismu už u německého filosofa a pedagoga J. G. Hamanna a domníval se, že iracionalismus měl významný podíl na vzniku nacismu. V postojích nacistických předáků bylo sice hodně iracionálních motivů, na druhé straně ale bylo působení nacismu také neobyčejně racionalizované. Za iracionalisty se někdy pokládají také filosofové jako Henri Bergson, Wilhelm Dilthey, Michel Foucault, Martin Heidegger, Jean-Paul Sartre a další. Děje se to ovšem spíše neprávem: všichni totiž používají racionální postupy analýzy a argumentace, jen si lépe než jiní uvědomili, že člověk ani zdaleka není bytost pouze racionální.

Materialismus a marxismus

Materialisté ve filosofii obhajují představu, že objektivní realita je hmotná a vědomí je na ní závislé. Typickým novodobým představitelem materialismu byl 

Ludwig Feuerbach (1804-1872) – studoval nejdříve teologii, pak filosofii. Byl ovlivněn Hegelem (vytýkal mu, že jeho filosofie postrádá styk se skutečností). 

Dílo: „Úvahy o smrti a smrtelnosti“ „Podstata náboženství“ „Podstata křesťanství“

Byl představitelem materialismu a ateistického humanismu. Kritizoval náboženství (nadpřirozeno neexistuje, náboženství je záležitostí kulturní, sociální a psychologickou). Z analýzy křesťanství mu vychází, že v Bohu jsou hypostázovány (=fantazijní ztělesnění) kvality člověka samého. Lidská bytost si promítá na nebesa sen o dokonalosti , který nemůže uskutečnit na zemi. Někdy se používá termín „psychologická projekce“ – bůh jako lidská projekce. Bůh nestvořil lidi, ale lidé stvořili boha. Stvořením boha se člověk odděluje sám od sebe, odcizuje se. Cíl: vzájemná láska mezi lidmi (místo lásky k bohu), lidská víra (místo víry v boha), soustředění se na tento svět (místo na posmrtný život). Nástrojem k tomu má být zkrocení přírody mocí člověka, jehož hlavními zbraněmi jsou kultura a vzdělání. Lidské dějiny byly dějinami: 

1. závislost na přírodě (polyteismus)

2. závislost jeden na druhém (monoteismus).

MARXISMUS


Socialismus 19. století byl reakcí na průmyslovou revoluci, která měnila svět, stvořila nový svět strojů, továren, železnic a parolodí. Raná stadia průmyslové revoluce byla v mnoha aspektech: odpudivá špína, chudinské čtvrtě, dětská práce, nelítostní zaměstnavatelé. Kapitalisté díky práci dělníků získávali obrovský majetek. Kritiku nového systému najdeme u romanopisce Charlese Dickense, tvůrce dělnických zákonů Shaftesburyho, Robert Owen, Henri de Saint-Simon, Charles Fourier. Byli takoví, kteří se nespokojili jen s kritikou, ale domnívali se , že „zlo“ kapitalismu, může být odstraněno pouze tehdy, pokud bude zlikvidován celý systém. 

Karel Marx (1818-1883) – narodil se v Trevíru, vyrůstal v intelektuální rodině, kde se hodně četlo, hrálo na hudební nástroje, diskutovalo. Navštěvoval univerzity v Bonnu a Berlíně. Doktorandskou práci napsal o Aristotelovi. Byl šéfredaktorem Rýnských novin, odešel do Paříže, později do Bruselu a nakonec do Anglie. 

Dílo: „Komunistický manifest“ „Ekonomicko-filosofické rukopisy“ „Německá ideologie“

„Kapitál“ 

Byl ovlivněn:

· anglickými politickými ekonomy (A. Smith-volný trh a soukromé vlastnictví, D. Ricardo-teorie nadhodnoty), 

· francouzský utopický socialismus (Robert Owen, Henri de Saint-Simon, Charles Fourier), 

· německá klasická filosofie (Hegel a Feuerbach).

Marxismus= má 3 části: filosofii, ekonomii a etiku.

1. Filosofie – materialismus, který se charakterizuje jako dialektický (vznikl zkřížením s dialektikou Hegera, převedl zákony dialektiky:

· Zákon jednoty a boje protikladů (pán a otrok, žena a muž, buržoazie a proletariát).

· Zákon přechody kvantity v kvalitu (revoluce).

· Zákon negace negace (každý jev působením vnitřních rozporných sil produkuje svůj protiklad).

Materialismus byl i historický (převedl zákony na zákony společnosti. Základ fungování každé společnosti jsou ekonomické vztahy. Základem je vždy výroba. Historie je pak bojem mezi ekonomickými třídami (podle vztahu vlastní – nevlastní výrobní prostředky). Cílem je pomocí revoluce odstranit rozdíly, zavést společné vlastnictví výrobních prostředků, tedy zavést komunismus. Heslem mělo být: Každému podle jeho zásluh. Každému podle jeho potřeb.

Filosofie antropologická (předešlé systémy pouze kritizovaly, marxismus dává návod, jak skutečnost změnit. Ústředním pojmem je „odcizení“ (dělníka od produktu své práce, odcizení mezi lidmi).

2. Ekonomie  - člověk je nucen pracovat pro druhé, stává se předmětem, odcizuje se. Toto odcizení je možné odstranit jen tím, že se zavede společné vlastnictví výrobních prostředků. V knize Kapitál vysvětlil teorii nadhodnoty (nezaplacená část dělníkovy práce, kterou si kapitalista přivlastňuje bez náhrady). Vysvětlil vše na základě pojmů ekonomická základna (určující je výroba), nadstavba (kultura, politika), výrobní síly (prostředky k výrobě), výrobní vztahy (vztahy ve výrobě).Poslední dvě se dostávají do rozporu.

3. Etika – cílem je lidská svoboda. Tj. oprostit se od vlastnictví výrobních prostředků. Jedinou cestou je změna, likvidace kapitalismu. Kapitalismus je pouhou zastávkou na cestě k cíli = komunismu. O socialismu si Marx nedělal žádné iluze. Předvídal, že v první etapě se bude muset zavést diktatura proletariátu. Považoval ji za nevyhnutelnou, ne ideální. Ideální bude až beztřídní společnost. Každý bude pracovat podle svých možností a odměňován podle potřeb. Jeho teorie působila svůdně, protože načrtávala cestu z bídy. Náboženství bral jako „opium lidstva“.

Spolupracovník: 

Friedrich Engels (1820-1895) – syn majitelem textilní továrny. Více se orientoval na filosofii. Finančně podporoval Marxe. 

Dílo: „Anti-Dühring“ „Dialektika přírody“ „Vývoj socialismu od utopie k vědě“

Pokračovatelé:

V. I. Lenin

Revizionismus – kritický a opravný přístup nových marxistů.

Stalinismus – kult osobnosti.

Frankfurtská škola – reprezentována Erichem Frommem, Teodorem Adornem, Herbertem Marcusem. Ve svých počátcích spojuje Fredovu psychoanalýzu s Marxovou teorií, aby osvobodila člověka z pout vypočítavé konzumní společnosti. 

Pozitivismus

Až do současnosti jde o nejrozšířenější směr v anglosaských zemích (ve 20.stol jde pak o novopozitivismus). Vznikl ve Francii v 19.století.

Po revolucích, pádu Napoleona se změnilo reformní poslání filosofie, rozšířilo se romantické hnutí.

Přesto se udržovala i tradice osvícenských filosofů a přírodovědců 18.století – d´Alemberta a další. V 19.stol vzniká pozitivismus (vychází z Baconovy filosofie, z hegelovství, Huma, d´Alemberta, Rousseau. Zakladatel byl:

Auguste Comte (1798-1857) – pocházel z katolické rodiny, zřekl se víry, stal se sekretářem filosofa S.Simona. Později se s ním rozešel. Založil pozitivistickou společnost.

Dílo: „Kurz pozitivní filosofie“
Filosofie: Podle Comta musejí vědy, společnost…projít třemi vývojovými stádii(zákon tří stádií):

1. theologickým (fiktivním) – všechny události jsou vysvětleny zásahem boha nebo bohů.

2. metafyzické (abstraktní) – nadpřirozeno je nahrazeno abstraktním („nějakou“silou nebo bytostí).

3. pozitivní (vědecké) – omezuje se na popis faktů a zákonitostí. Odmítá hledat původ a určení vesmíru, poznávat vnitřní příčiny jevů. Vysvětlení faktů pak záleží na hledání spojů mezi jevy.

Pozitivní filosofie se zabývá studiem přírodních zákonů. „Pozitivní“ proto, že je reálná, užitečná, přesná a bezpečná. Podle Comta není obraz přírody absolutní, ale relativní, mění se.

Heslo pozitivní filosofie je: „voir pour prévoir“ – vidět, abychom předvídali. Cílem filosofie je vidět danou skutečnost (konstatovat fakta, třídit fakta, ne zkoumat příčiny).

Rozeznával vědy: konkrétní (popisují danou skutečnost – historie, mineralogie) a abstraktní (biologie, medicína). Měl určeno přesné pořadí důležitosti věd: matematika, astronomie, fysika, chemie, biologie a sociologie (je teprve ve druhém stadiu – abstraktním). Neuznával psychologii (zabývala se příčinami). 

Dnes je pozitivismus životní postoj !!!

Anglický pozitivismus:

Jeremy Bentham (1748-1832) – byl teoretikem vznikajícího liberalismu (stavělo zájmy jednotlivce nad zájmy státu).

Byl zastáncem „utilitarismu“ – filosofie prospěšnosti.

Kladl rovnítko mezi dobrem a tím, co činí lidi nejvíce šťastnými. Proto se jeho utilitarismus nazývá univerzální.

John Stuart Mill (1806-1873) – byl především ekonom(klasické ekonomické teorie). Ve 3 letech se naučil řecky a latinsky, v 10 diferenciální počet, v 17 letech založil utilitaristickou společnost, ve 20 onemocněl těžkou duševní chorobou.

Dílo: „Utilitarismus“ – filosofie užitečnosti (vychází z Epikura)- činy posuzujeme podle jejich důsledků a podle míry blaženosti, kterou tyto důsledky přinášejí - cílem je dosažení blaženosti pro co nejvíce lidí.

Utilitarismus se později rozdělil na utilitarismus zásad a utilitarismus jednání.

Kritické výhrady: ne vždy je možno určit míru štěstí a co je spravedlivé, jsou nemorální pouze skutky nebo i záměry???

Zásady utilitarismu: Konec dobrý, všechno dobré. Účel světí prostředky. 

Činy nemohou být nikdy posuzovány bez ohledu na jejich okolnosti a účinky (tzv. mravní relativismus). Opakem je mravní absolutista, který by řekl že vražda je špatná vždy. Utilitarista by prohlásil, že vražda je dobrá, pokud slouží vyššímu dobru (představte si, že by byla možnost zavraždit Hitlera?)
Herbert Spencer (1820-1903) – byl starým mládencem, styk omezil jen na několik přátel, návštěvu, kterou nemohl odmítnout, poslouchal se zacpanýma ušima, uznával pouze to, co podporovalo jeho teorii. Pravou podstatou filosofie je nepoznatelno, zařadil se mezi agnostiky. Formuloval základy evoluce před Darwinem ( vznik planet z mlhoviny, orgány ze zárodků, vědění z rozptýlených poznatků….).Vývoj je podle něho jednak přírodním faktem a také logickým principem. 

Filosofie 20. století

Pro tuto filosofii je charakteristické, že už není jen záležitostí profesionálních filosofů. Pro tyto filosofy je charakteristické, že se nezabývají pouze filosofií a tradičními filosofickými tématy. Hranice mezi vědou a uměním, jazykovědou, náboženstvím a politikou je velmi tenká. Změny ve způsobu života a myšlení jsou dány především: novými vědeckými objevy (neeuklidovská geometrie, teorie relativity – A. Einstein, kvantova mechanika M. Planck, úspěchy genetiky, psychologie – S. Freud), postupující technizací světa, dvěma světovými válkami, demokratizací, rozvojem sdělovacích prostředků.

Současná filosofie již nevytváří velké filosofické systémy, tak jak tomu bylo dříve (Kant, Hegel, Aristoteles, Platon). Snaží se spíše dávat návod k myšlení, je považována za obecnou metodu. Navrhují určitý způsob uvažování (fenomenologie, existencialismus, pragmatismus).

Novotomismus

je směr křesťanské filosofie, který navazuje na učení T. Akvinského. K oživení pomohla autorita papeže Lva XIII., který ve své encyklice (1879) vyzval ke studiu filosofie. Přitom doporučoval návrat k tomismu. K tomuto účelu byla založena Akademie sv. Tomáše v Římě. Hlavním úkolem byla obrana katolicismu před útoky současné vědy a filosofie. Základním východiskem je postulát harmonie víry a vědění. Racionální poznání má primát pouze tehdy, když není v rozporu s církevními dogmaty.

Novotomismus má několik základních větví:

· tradiční tomismus

· lovaňský tomismus (podle univerzity v belgickém městě Lovani (Leuven), kde vznikl), je typický otevřeností k moderní filosofii a k teorii speciálních věd. Představitelé: Francouzi Pierre Teilhard de Chardin a Paul Chauchard.

· existenciální tomismus – tento směr převádí filosofii na teorii jsoucna, s tendencí negovat existenci jiných jsoucen. Významnými představiteli této odnože jsou Jacques Maritain a Étienne Gilson.

· transcendentalizující tomismus – německá varianta novotomismu, kombinující ho s názory Kanta a Heideggera

Personalismus

Moderní směr, který zdůrazňuje jedinečný význam každé lidské osoby a zároveň jejích vztahů ve společnosti. Vychází z humanismu (zejména křesťanského) a staví se jak proti individualismu, tak proti různým podobám kolektivismu a totalitarismu. Název vznikl z lat. persona = škraboška, maska, osoba.

Ve středu zkoumání všech podob personalismu je „osoba“, která se nechápe ani jako reálný lidský jedinec, ani jako sociálně historická veličina, nýbrž jako duchovní bytost (jednající a hodnotící). Tuto osobu považují za nejvyšší hodnotu. Základní východiska personalismu jsou:  svět je společnost osob, poznání je druh tvůrčí aktivity člověka, „hodnota“ je realizace našich přání. Příroda je souhrn osobností v různém vývojovém stadiu, řízený nejvyšší božskou bytostí. Světové konflikty jsou vlastně výrazem vnitřních konfliktů lidské duše, proto je důležité nejdříve změnit osobnost, pak se změní i svět.

Vystoupil ve 3 podobách: 

· USA -  jako vedlejší směr pragmatismu (Brightman, Hocking),

· Německo jako psychologicko-pedagogický učení (W.Stern), 

· Francie jako vedlejší směr tzv. křesťanského existencialismu, který je spojen se jmény francouzských myslitelů kolem revue Esprit, jako byl Maurice Blondel, Emmanuel Mounier, Jean Lacroix, Gabriel Marcel nebo Jacques Maritain, kteří se postavili jak proti krajnímu individualismu moderních společností, tak proti nihilistickým tendencím francouzského existencialismu, například u J. P. Sartra. Mounierův „Manifest personalismu“ (1936) sehrál významnou roli v poválečné obnově duchovního života ve Francii i v Německu, v počátcích evropské integrace a významně ovlivnil reformní teology Druhého vatikánského koncilu i pozdější katolickou teologii. K personalismu se výslovně hlásili Paul Ricoeur (představitel především fenomenologie), Romano Guardini i Karol Wojtyla, pozdější papež Jan Pavel II. 

Filosofie života

idealistický filosofický směr, jehož ústředním tématem je život a historismus (dějiny). Hlavní rysy: 

· život je svébytný jev, který nelze redukovat na mechanické děje (život jako niterný prožitek);

· člověk především žije, teprve pak uvažuje a filosofuje;

· člověk není jen duch, ale také živá bytost, která se rodí, dospívá a umírá;

· lidská zkušenost je celistvá a přísné dělení na rozum, vůli a cit je jen pomocné;

· filosofie musí brát na vědomí důležité výsledky věd, zachovat si však svoji samostatnost; 

· porozumět životu lze pouze intuicí.

Wilhelm Christian Ludwig Dilthey (1833 – 1911) poprvé použil pojem „filosofie života“, zdůrazňoval nedělitelnost lidské zkušenosti jako podstatné složky individuálního života.

Henri Bergson (1859 – 1941) – francouzský idealistický filosof, nositel Nobelovy ceny za literaturu. Podstatou jeho filosofie je učení o tvořivém vývoji. Tento vývoj nelze chápat pouze mechanicky, ale je vyvolán mimoracionální silou „elán vital“ = životní síla. Rozlišoval dvojí  morálku: uzavřenou (založenou na tlaku společnosti, je neosobní, jednání probíhá automaticky a zvykově) a otevřenou (nezávislou na společnosti, je osobní, tvořivá, ztělesňují jí vynikající jedinci a hrdinové. Tyto dva pojmy později převzala sociologie. 

Rozlišoval i pojmy statické náboženství (založená na dobrotivých božstvech, člověk pasivně přijímá svůj osud) a dynamická náboženství (mystika – indická, řecká – přístupná jen pro výjimečné lidi). 

Dílo: „Tvořivý vývoj“

Hans Driesch (1867 – 1941) – německý biolog a idealistický filosof, zakladatel novodobého vitalismu (idealistické učení, vysvětlující všechny životní procesy působením nemateriálních sil, obsažených v živých organismech. 

Fenomenologie

„fainomenon“ = jev, to, co se ukazuje. Znamená obecně přesné zkoumání jevů. Místo zkoumání podstat a skutečností samých se tedy zabývá zkušeností, tím, jak se věci „samy“ člověku ukazují. Filosofický směr, založený Edmundem Husserlem ve snaze o pevnější a určitější založení filosofie, aby se tak mohla stát také pevným základem pro vědecké zkoumání skutečnosti vůbec. Husserl sám ji charakterizoval jako „novou popisnou metodu a z ní vzešlou apriorní vědu, jež se má stát hlavním nástrojem pro přísně vědeckou filosofii. Její důsledné uplatnění by mělo umožnit metodickou reformu všech věd“.

Hlavními rysy fenomenologie:

· hlavními filosofickými problémy jsou problémy gnoseologické, 

· hlavním předmětem zkoumání je vědomí,

předmětem filosofie jsou fenomény, jevy vědomí (slovo „fenomén“ se v širším slova smyslu používá i ve společnosti, politice, kultuře);

· fenomény poznáváme ne prostřednictvím rozumu, ale bezprostředně je prožíváme a pak popisujeme z hlediska intuice. Fenomén je tedy prožitek (jevy se  neobjevují samy, ale člověk je prožívá),

· metodou fenomenologie je fenomenologická redukce (epoché) = postupné očišťování konkrétního vědomí a snaha oprostit se od subjektivních představ, výsledkem je přechod k absolutnímu vědomí a tzv. zření podstat.

Příklad: představa stolu bude u každého člověka trochu jiná (kuchyňský, konferenční, kulatý, velký, malý). Tyto variace však nejsou neomezené, ale pohybují se uvnitř jasných hranic představivosti – nelze si představit stůl s opěradlem typickým pro židli.

Předchůdci tohoto stanoviska jsou Bernard Bolzano (katolický kněz, žijící v Praze, rozeznával rozdíl pojmy a představami) a Franz Brentano (studoval scholastiku, rozlišuje dva druhy fenoménů – fyzické a psychické).

Edmund Husserl (1859-1938) – byl německý filosof moravského původu (narodil se v Prostějově na Moravě), původně matematik. Narodil jako druhý syn židovského obchodníka, roku 1876 maturoval na německém gymnáziu v Olomouci a studoval matematiku, fyziku a filosofii nejprve v Lipsku, mimo jiné u W. Wundta, pak v Berlíně,  nakonec ve Vídni, kde roku 1882 promoval prací o variačním počtu. Zde se také setkal s Masarykem a snad i pod jeho vlivem pokračoval ve filosofii u F. Brentana. Prací O pojmu čísla se roku 1887 habilitoval v Halle, kde pak 14 let působil jako soukromý docent. 

Filosofie aritmetiky (1891) - vzbudila kritický zájem logika G. Fregeho, který ji kritizoval kvůli psychologismu, tj. názoru, že matematické objekty mají psychologický původ, že plynou pouze z povahy lidského myšlení 

Logická zkoumání I./II. (1901 a 1906) - jež mu vyneslo profesuru v Göttingen. Tam se seznámil s D. Hilbertem, W. Diltheyem, M. Schelerem, A. Koyrém a K. Jaspersem.

Ideje k čisté fenomenologii (1913)

V roce 1918 založil Freiburskou fenomenologickou společnost. Jeho asistentem byl od roku 1919 Martin Heidegger, který se roku 1928 stal jeho nástupcem. K Husserlovým žákům patřili také Eugen Fink, Dietrich von Hildebrand, Roman Ingarden, Ludwig Landgrebe, Jan Patočka a Edith Stein.

Krize evropských věd, poslední velké dílo, které věnoval otázce „přirozeného světa“ (Lebenswelt) a krize smyslu. Roku 1933 byl nacisty z univerzity vypuzen a i když jeho nástupce Heidegger tento zákaz za svého krátkého rektorství zrušil, roku 1936 se musel Husserl vystěhovat i z bytu a byl podroben různým šikanám. Přes 40 tisíc stránek jeho stenografických textů a poznámek bylo dopraveno ještě roku 1937 do bezpečí v belgické Lovani.

Filosofie:

Základní pojem - fenomén – označuje věc, jev nebo událost tak, jak se jeví lidskému vědomí.

Fenomenologie je pak věda, která studuje fenomény. Husserl se domníval, že naše vědomí je tvořeno výhradně fenomény. Fenomény je tedy vše, co se ukazuje ve zkušenosti. Přitom rozlišuje 

1. vnější zkušenost – tj.vnější věci – auta, domy…

2. vnitřní zkušenost – tj. to, co se děje v nás – touhy, přání.

Jedním z hlavních témat Husserlova myšlení byl problém poznání, kde Husserl navázal na I. Kanta. Poznání je sice vázáno na psychologické procesy, není s nimi však totožné. Z empirických psychologických vět nelze nikdy odvodit obecné tvrzení, neboť mohou být kdykoli vyvráceny, falzifikovány. Logika, matematika a filosofie jsou podle Husserla „ideální vědy“, jejichž zákony vyjadřují absolutně nutné pravdy a priori. Fenomenologie jakožto „bytostný názor daného“ čili fenoménů se má stát spolehlivým základem všech věd. Abychom fenomény co nejlépe poznali, musíme je „svlékat“. Mají totiž dvě vrstvy. Ta první je tvořena zvyklostmi, domněnkami, předsudky. Když se tohoto zbavíme, dostaneme se k podstatě věcí. Můžeme si to sami cvičit tím, že například na židli myslíme bez toho, že bychom mysleli na její účel (k sezení), historii (kdo ji vymyslel) a funkci (pohodlná..). Musíme se na židli dívat „čistým“ způsobem, pak se stane židle fenoménem. Husserl nazýval tento způsob vnímání „dáváním do závorek, uzávorkování“.

Heslo fenomenologie je „zpátky k samotným věcem“. Zavedl pojem „přirozený svět“, tj. svět tak, jak se nám zjevuje, zcela odlišný od světa zkoumaného vědou. Svět vědy je světem abstrakce a matematizace. Přirozený svět je pak úplně jiný (př.: 1 km ušlý v důvěrně známém terénu je jiný, než 1 km v neznámém nočním terénu). Věda nám sice život usnadňuje, ale nepomáhá nám najít jeho smysl. „Přirozený svět“ (Lebenswelt), v němž se od rána do večera běžně pohybujeme, však naší pozornosti uniká. V reflexi totiž využíváme všeho toho, co o vnímaném předmětu víme odjinud, zejména z vědy. Tak v přirozeném světě Slunce samozřejmě „vychází“ a „zapadá“, ačkoli dobře víme, že je to zdání, vyvolané rotací Země. Prostor se pro nás „prostírá“ dopředu a dozadu, doprava a doleva, nahoru a dolů, ale geometrie nás naučila pokládat jej za třírozměrný a nezávislý na orientaci našeho těla. O zdánlivě pevném tělese také víme, že se skládá z atomů a je tedy vlastně silně porézní.

Představitelé (žijící): Renaud Barbaras, Bernhard Casper, Marc Richir, Bernhard Waldenfels.

Čeští fenomenologové: Ladislav Benyovszky, Ivan Blecha, Anna Hogenová, Ivan Chvátím, Pavel Kouba, Filip Karlík, Erazim Kohák, Zdeněk Mathauser, Jiří Michálek, Zdeněk Neubauer, Radim Palouš, Miroslav Petříček, Zdeněk Pinc, Jiří Polívka, Petr Rezek, Jan Sokol, Ilja Šrubař. Představitelem české fenomenologie a pokračovatelem Husserla byl i Jan Patočka (1907-1977).
Existencialismus

(někdy chybně existencionalismus).

Z lat. ex-sistere (stát mimo, proti). Umělecký, ale také subjektivně idealistický, iracionální filosofický směr, který usiluje o pochopení lidského bytí.

Zrodil se v 19. století – dánský filosof S. Kierkegaard (zavedl pojem existencialismus).

Tento směr, respektive jeho propagátoři, neměli jednotné názory, některé myšlenky si i protiřečí, jiné se vzájemně vylučují, proto lze říci, že v existencialismu lze rozlišit několik základních proudů. Tyto proudy uznávaly některé společné myšlenky a cíle, ale ani o nich nelze tvrdit, že by byly vykládány jednoznačně. Východiskem mu byl člověk jako jedinec izolovaný od společnosti i dějinného vývoje, člověk bez vazeb, soustředěný na svoje vnitřní ego, plný úzkosti, pocitu nesmyslnosti existence a vědomí nevyhnutelnosti smrti, odcizení a naprosté osamělosti. V takové „nicotě“ se potom člověk pokouší překonat své zoufalství, volí si svými činy své bytí jako svobodu, protože člověk je takový, jakého sám sebe chce mít a jakým se činí. Politicky lze existencialisty označit jako velmi levicové, jejich filosofické názory jsou poměrně pesimistické. Tvrdili, že jediná jistota tohoto světa je smrt. Jde o filosofii vzpoury zaměřené na lidského jedince, na problémy jeho existence. Filosofové zdůrazňovali, že jednotlivec „stojí“ proti světu, proti společnosti, proti institucím i způsobu myšlení. Klíčová slova existencialismu jsou: svoboda, individualita, zodpovědnost, volba, vina, odcizení, zoufalství, smrt. 

Existencialismus výrazně ovlivnila literatura, některé myšlenky přímo pocházejí z ruské literatury (F. M. Dostojevskij), zajímavé je i ovlivnění F. Kafkou (jeho povídkou Proměna, ve které se člověk bez důvodu promění v odporného členovce a poté jen živoří a pomalu umírá zavřen ve svém pokoji, všem odporný). Existencialismus měl ve 20.století dva vrcholy: po první světové válce (v Německu) a od 40. let 20. století (především po druhé světové válce -ve Francii. 

Zároveň měl vždy dva směry – teistický (menšinový) a ateistický.

Karl Jaspers (1883-1969) – německý filosof, teistická větev. Původním povoláním lékař, specializující se na psychiatrii. Existenci člověka vidí jako velmi ohroženou. (politikou, technikou, nehumánností životních podmínek, masovou existencí). Existence je vlastně možnost bytí, člověk je vybaven zvláštní svobodou. Je stále uprostřed volby, je vyzýván k činům. Zavedl do filosofie teorii „mezní situace“(vina, smrt, utrpení) – člověk osvobozený od všech všedních starostí odkrývá svět vlastní existence. V mezních situacích si je člověk konečně schopen uvědomit sám sebe. 

Dílo: „Rozum a existence“, „Otázka viny“ „Atomová bomba a budoucnost lidstva“
Martin Heidegger (1889-1976) – bývá řazen k tomuto směru, ale sám odmítá být přiřazován k filosofii existence. Žák E. Husserla, německý filosof, který vycházel z fenomenologie, ale také představitelem existencialismu – ateistické větve. Po nástupu Hitlera k moci krátce spolupracoval s nacisty (od 1933 – člen NSDAP). 

Během svého rektorství Heidegger pomohl jedné ze svých židovských studentek do emigrace, zabránil pálení knih a vylepování protižidovských plakátů na freiburské univerzitě, na druhé straně se ale snažil prosadit své reformy s pomocí nacistických aktivistů (viděl v tom příležitost k restrukturalizaci univerzit – vztah profesora se studenty se měl podobat vztahu vůdce k jeho následovníkům). Když se mu to nedařilo, rok po svém zvolení resignoval, zůstal však členem NSDAP a i když byl v nemilosti, dále přednášel. Roku 1944 byl však jako „zcela postradatelný“ povolán na zákopové práce. Po roce 1945 měl v rámci denacifikace zákaz přednášet, mimo jiné i na základě posudku K. Jasperse.

Filosofie:

· rozlišoval mezi „jsoucím“ a „bytím“ (existenci chápe jako bytí vědomí, pouze člověk je schopen si to uvědomit),

·  kladl důraz na lidskou svobodu, možnost volby, zdůrazňoval pojmy „úzkost, strach, smrt“,

· zavedl do filosofie a používal zvláštní pojmy:

FAKTICITA (skutečnost lidské existence, jsme zde ve světě (dasein = bytí zde, pobyt), člověk svůj život žije v 1.osobě.Na rozdíl od ostatních tvorů si člověk svou existenci uvědomuje).

VRŽENOST (jsme do existence vrženi bez možnosti volby), EXISTENCIÁLIE  =  překvapení, otřes, radost, nuda.

Martin Heidegger a jeho analýza člověka v šesti bodech:

1. člověk svůj život žije v první osobě (subjektivně, individuálně)

2. člověk je na svém bytí zainteresován (snaží se prožít svůj život co nejlépe)

3. člověk je „vržený“ do života bez vlastního přičinění - bytí autentické (já se rozhoduju za sebe), bytí neautentické (rozhodují za mně druzí)

4. člověk je spjat s okolím a druhými lidmi

5. člověk žije v určitém čase a je si vědom své smrti (člověk žije v čase, uvědomuje si svou časovost. Je si vědom své konečnosti bytí, lidské bytí je „bytím ke smrti“. Smrt je jediný okamžik, kdy jsme nezastupitelní, který si musíme prožít sami).

6. člověk je bytostí pravdy, hledá pravdu a poznává jiná bytí

Dílo: „Bytí a čas“  „O pravdě a bytí“
Albert Camus (1913-1960) – francouzský filosof, spisovatel a novinář, ateistická větev. Byl nositelem Nobelovy ceny za literaturu (1957). Sám se za filosofa nepovažoval. 

A. Camus se ve svých dílech soustředil na problematiku odcizenosti a vzpoury, často se u něj objevuje téma strachu ze samoty. Jeho díla jsou reakcí na ztrátu tradičních hodnot a přesvědčení o nesmyslnosti a absurdnosti života. Základním schématem jeho děl je ústřední existenciální téma strachu osamoceného člověka „vrženého“ do světa i proti vlastní vůli (náhody – setkání rodičů..). Camus proto považuje naši existenci za „absurdní“. Člověka vidí ve světě, který je mu cizí, proto je existence pro člověka absurdní (podobenství o Sysifovi). Absurdita může však být i výzvou k revoltě.

Dílo: 

„Cizinec“ (1942) - tento román se odehrává v Alžírsku asi v první polovině 20. století. Dá se rozdělit na část dějovou a úvahovou.

1) dějová část: Je vyprávěna v ich-formě a zachycuje poslední část života úředníka Mersaulta (hlavní hrdina). Příběh začíná pohřbem Mersaultovy matky, měl matku rád, ale necítí lítost, smířil se s tím, že smrt musí někdy přijít. Bere život tak, jak jde, nenechává se vyvést ze svého klidu. Krátce po pohřbu naváže kontakt se svou bývalou kolegyní Marií a seznámí se se sousedem pochybného charakteru Raymondem. Dokonce Raymondovi napíše dopis na rozloučenou s jeho nevěrnou milenkou a zjišťuje, že Raymond má problémy s partou Arabů (jeden z party je bratrem oné dívky). Mersault, Marie a Raymond odcestují na chatu Raymondova přítele. Procházejí se po pláži, Raymonda napadnou Arabové a zasadí mu ránu nožem, poté prchají. Mersault se prochází dále a uvidí mezi skalisky jednoho z útočníků. Jelikož je vzrušen a vyprovokován předcházející událostí, násilníka chladnokrevně zastřelí.

2) úvahová část: V této části je Mersault zatčen, vyslýchán, vidíme jeho vězeňský život, výslechy i soudní proces. Čeká na popravu, rekapituluje si svůj život a přemýšlí o jeho smyslu. Nechápe absurdní svět, ve kterém člověka hodnotí jen z vnějšku a ne podle vnitřních pohnutek. Všichni jej označují jako bezcitného, protože neplakal na matčině pohřbu, potom hned šel s dívkou do kina a ještě navíc zabil člověka. Není schopen orientovat se v hodnotovém řádu společnosti, je cizincem v lidském kolektivu i ve svém vlastním životě, který je mu v podstatě lhostejný. Nevěří v Boha, ale pouze v jedinou životní jistotu - smrt. Ze svého jednání obviňuje společnost, neboť vinu na současných poměrech mají všichni lidé, jimž nezáleží na lásce, přátelství, mravnosti ani životě.

Velice důležitým jevem v tomto románu je slunce a také teplo jelikož právě ve chvílích kdy svítí slunce, Mersault se dostává do nepříjemných situací. Můžeme si toho povšimnout během pohřbu Marsaultovy matky, ve chvíli, kdy jsou na pláži a on zabije jednoho z Arabů, či na konci během Mersaultova procesu. 

„Mýtus o Sysifovi“(1943) – postava z řecké mytologie jako důkaz lidské absurdní existence. Motivem je mu antický mýtus o Sisyfovi, který pojal trochu netradičně - z pohledu Sisyfa. Sisyfos může být šťasten. Jeho osud je stejný jako osud všech lidí, avšak on si, na rozdíl od nich, uvědomuje marnost své snahy, proto je „pánem“ tohoto svého neodvratného osudu. Není tedy v zajetí marné naděje, tudíž je svobodnější. Kniha postihuje úděl moderního člověka v jeho absurditě a absurdno povyšuje na filozofickou kategorii. Z východisek beznaděje, zbytečnosti a lhostejnosti dospívá argumentací k pozitivním závěrům: pomocí absurdních prožitků je dovoleno člověku dál pokračovat v životě.

„Mor“(1947) dílo je jakousi románovou kronikou. Její děj se odehrává v Oranu – městě zamořeném morem. Kroniku píše jeden z hrdinů (lékař Bernard Rieux), využívá při tom zápisky intelektuála Tarraoua. Román Mor je poněkud náročnější se zřetelnou filozofickou rovinou charakteristickou pro autora - vzpourou, bojem, vzepřením se neradostnému lidskému údělu.

A. Camus zemřel v roce 1960 při dopravní nehodě (absurdní náhoda).

Jean – Paul Sartre (1905-1980) – narodil se a žil v Paříži, studoval filosofii v Německu – vliv M. Heideggera. Později filosofii vyučoval. Byl představitelem ateistického existencionalismu. V průběhu druhé světové války byl jako francouzský voják v Alsasku zajat a internován, po návratu do Paříže roku 1941 se spolupracoval s hnutím odporu. Od roku 1945 působil jako spisovatel na volné noze. Po válce se jeho politické postoje přibližovaly komunistické straně, jejím členem se však nikdy nestal. Jeho vztah ke KS poněkud ochladl v roce 1956 po sovětské intervenci v Maďarsku. Před sovětským komunismem vždy upřednostňoval spíše různé alternativní verze komunismu, např. Titův v Jugoslávii, Castrův na Kubě a Maův v Číně. Od šedesátých let kritizuje komunismus zleva a stává se protektorem anarchistických, ultralevicových proudů.

Sartre hodně cestoval, navštívil mj. USA, SSSR, Čínu, Egypt a Kubu. Přednášel také v Praze (1962, 1968).

Ve svých politických vystoupeních se angažoval prakticky ve všech tehdejších problémech (např. nezávislost Alžírska, emancipace bývalých kolonií, válka ve Vietnamu a samozřejmě též ve studentských hnutí v r. 1968).

Sartre se nikdy neoženil, ale celoživotní družkou mu byla Simone de Beauvoir. Jednu ze svých milenek, Arlette El Kaim (nar. 1937), původem Egypťanku židovského původu adoptoval roku 1965 jako dceru.

Dílo: „Hnus“ – hlavní postava se cítí tak odcizena, že i pouhé předměty vyvolávají pocit hnusu.

„Zeď“(1939) – sbírka povídek, evokuje pocit, že ho věci zaplaví a ovládnou.

„Bytí a nicota“ (1943) – nicota zachycuje jeho zásadní pocit, že člověk ve světě neznamená nic, je osamocený vůči nepřátelskému světu, který ho obklopuje. Líčí lidské bytosti jako „opuštěné“ ve světě bez boha, bez pravidel a zákona. Lidé, kteří jsou naprosto svobodni si sami určují osobnost, formují svou povahu, tak nesou naprostou odpovědnost za své jednání. Jejich záměry a omluvy nenalézají omluvy v očích ostatních lidí. Podstata člověka není tedy podle Sartra dána předem (ani přírodou ani bohem), ale formuje si jí člověk sám. Existence je prosté, holé a čisté bytí („bytí o sobě“). Existovat prostě znamená být tu. 

„Člověk není souhrnem toho, co má, ale souhrnem toho, co ještě nemá, čeho ještě může dosáhnout“

V roce 1964 získal Nobelovu cenu za literaturu, odmítl jí ovšem protože byl odpůrcem všech cen. 

„Existencialismus a humanismus“ – Sartre říká, že člověk může svůj život prožít dvojím způsobem: buď autenticky nebo „ve špatné víře“ (v sebeklamu) – víra v nedostatek svobody. Jsme odsouzeni ke svobodě, volba nejednat je také volbou. 

Simone-Lucie-Ernestine-Marie Bertrand de Beauvoir (1908-1986) – přítelkyně J. P. Sartra. Studovala filosofii na Sorbonně. Dva roky po promoci získala profesuru a byla nejmladší profesorkou v zemi. V roce 1943 ukončila pedagogickou práci a věnovala se spisovatelské dráze. Spisovatelka, socioložka, filosofka, proslavila se svými negativními názory na manželství a popíráním tradičních hodnot. Měla velký vliv na rozšíření emancipačního hnutí žen. Seznámili se na studiích a jejich vztah trval až do jeho smrti. Z hlediska filosofie byly jejich názory velmi blízké. 

„Adieu, Sartre“(1981) – vypráví bolestivý příběh Sartrových posledních let života a jeho smrt v Paříži. 

Pracovala v mezinárodním ženském hnutí.

„Druhé pohlaví“ - esejistická kniha, její nejvýznamnější a světově nejproslulejší dílo, zabývá se v ní (z hlediska existencialistické filosofie) problémem postavení žen ve společnosti. Tato kniha sehrála významnou roli při utváření emancipačního hnutí v západní Evropě na přelomu 60. a 70. let.

„Obřad odloučení“ (1981) - román, který je jakousi beletristickou vzpomínkou na J-P. Sartra.
 „Mandaríni“ románová kronika levicové inteligence ve Francii po druhé světové válce.

„Síla okolností“ (1963) - román, v němž líčí myšlenkový vývoj J.-P. Sartra i svůj.

Nikolaj Berďajev (1874-1948) – ruský filosof žijící ve francouzské emigraci. Hlavní problémy – svoboda, víra = jsou věcí svobody. Možnost volby.

Gabriel Marcel (1889-1973) – francouzský filosof, teistická větev. Proti pesimismu staví „metafyzickou naději“ založenou na víře, že Bůh existuje. Jako důvod odcizení vidí racionalismus a technismus.

Pragmatismus

(řeč.pragma = věc, událost, jednání, čin)

V běžné řeči znamená pragmatismus zaměření na praktický užitek a úspěch, někdy až nevybíravé. „Jednal čistě pragmaticky“ může znamenat až bezohledně, bez skrupulí. Odtud také pragmatický, zaměřený k praktickému užitku, prospěchu.

Subjektivně idealistický směr, který zkoumá filosofické problémy z hlediska užitečnosti. První filozofický směr, který vzniká v USA (v 70. letech 19. století). Jako filozofické učení navazuje na empirické a pozitivistické tradice Huma, Comta, Milla a Spencera. Jeho formování ovlivnila moderní experimentální psychologie (behaviorismus) a Darwinova evoluční teorie.

Tato filozofie řeší filozofické problémy z hlediska jejich užitečnosti pro praktický život člověka. Předchůdcem pragmatismu byl Charles Peirce (1839-1914) – opovrhoval metafyzikou, tvrdil, že význam myšlenky spočívá v jejich praktických účincích. Například kategorie „dobro – zlo“ jsou pouhé „tlachy“, pokud neovlivňují konkrétně nějak naše chování.

Zakladatelem pragmatismu je William James (1842-1910) – jeho otec byl teolog, bratr spisovatel. Studoval v Evropě (Švýcarsku, Německu, Francii, Anglii). Později působil jako profesor – přednášky „Pragmatismus“.

Dílo: „ Smysl pravdy“  „Pluralistické univerzum“
Pragmatismus definuje jako „postoj, který odhlíží od prvních principů….a obrací se k výsledkům, faktům.“ Filosofii definoval ne pouze jako teorii světa, ale jako záležitost jednání (ne pouze jako výkon rozumu, ale i vůle, citu..).

Pojetí pravdy: Pravdivé je to, co je užitečné (i válka). Ukazatelem je jejich využitelná hodnota, zisk a úspěch, výsledek. Pravda není neměnná (příklad poznatky o vesmíru se teprve pravdou mohou stát).

3 rysy filozofie: 

· dynamismus(svět není nic hotového, je to stálé dění) 

· pluralismus (svět nelze vytvořit z jednoho principu, proto ne univerzum, ale multiverzum)

· skeptická nepředpojatost (lidská zkušenost není nejvyšší forma zkušenosti)

Vztah k náboženství: člověk bere boha jako morální podporu. Pokud by víra vedla člověka k lepšímu způsobu života (užitečnost), pak by bylo vskutku lepší v Boha věřit. Lidi nezajímají důkazy boží existence, ale věří v Boha proto, že ho potřebují.

John Dewey (1859-1952) – zakladatel „chicagské školy“(druhé centrum pragmatismu). Je autorem psycholog, sociolog, logických, filozofických, estetických a pedagogických spisů. Je zakladatelem pragmatické pedagogiky. Ve spisu „Demokracie a výchova“. Není důležité mít znalosti, ale znát metody, jak řešit obtíže. Protože myšlení považoval za „nástroj jednání“, byl stoupencem směru „instrumentalismu“.
Hlavním cílem pragmatismus je pomoci člověku orientovat se ve světě.

!!!Sporné otázky kolem pragmatismu: - ospravedlní vždy účel prostředky? Mají naše hodnoty a názory nějakou praktickou hodnotu? Co je dobré?

Neopragmatismus

Nový impulz dostal pragmatismus v díle amerického filosofa a logika Willarda Van Orman Quine, který jej rozšířil o holismus (je filosofický názor nebo směr, který zdůrazňuje, že všechny vlastnosti nějakého systému nelze určit nebo vysvětlit pouze zkoumáním jeho částí. Naopak celek podstatně ovlivňuje i fungování nebo podobu svých částí.) francouzského fyzika a historika vědy Pierre Duhema. Podle Duhema mají jednotlivé výpovědi smysl jen v rámci určité teorie jako celku a i každý experiment je tudíž závislý na této teorii. I výsledky pokusu se musí interpretovat, a to právě v rámci dané teorie. Podle Quina je tak kritériem vědecké pravdivosti kvalifikovaný souhlas vědecké komunity. K novému pragmatismu patří kromě Quina Hilary Putnam (* 1926) a Richard Rorty (1931-2007).
Český pragmatismus

Karel Čapek (1890-1938) – napsal dílo „Pragmatismus čili filosofie praktického života“. Důraz klade na subjekt a jeho aktivitu. Nesdílí ale pragmatické kriterium pravdivosti poznání, usiluje o garanci objektivity. Věci nejsou sporné, sporné jsou pouze naše stanoviska k nim. Neodmítá technický pokrok, pouze upozorňuje na ztrátu lidských hodnot. Násilí, válka a utlačování likvidují hodnoty lidské kultury.

Napsal i díly „Hovory s TGM“ – přispěl k systematizaci a popularizaci Masarykových názorů i filosofických. 

Novopozitivismus, logický pozitivismus

Novopozitivismus (mimo české země označovaný logický pozitivismus a zhruba od konce 30. let logický empirismus) je filosofický směr, který vznikl na počátku 20. století a klade si za úkol řešit vztah filosofie a vědy v otázce výpovědi o světě. Základními prvky tohoto učení jsou empirismus (přesvědčení o původu veškerého poznání ve smyslové zkušenosti) a racionalismus resp. scientismus (formální logika a matematika, nezpochybnitelné deduktivní odvozování). Filosofický směr, který se zabývá moderní logikou, jazykem, strukturou vědeckého poznání a verifikací (ověřování informací). Předmětem filosofie není obsah vědomí, ale jazyk, jimiž hovoříme o faktech (nejlépe jazyk logických, matematických výroků).

Vývoj:
· 1. fáze: navazuje na pozitivismus 19.století – A. Comte, Mill, Spencer – odmítali vše, co překračuje fakta; 

· 2. fáze: je tzv. machismus – představitelem byl Ernst Mach (1838 – 1916), fyzik (Machovo číslo), ve filosofii se zabýval tím, jaký cíl mají mít vědy, jak jsou pravdivé základní výsledky, co je podstatné;

· 3. fáze je novopozitivismus, který vzniká ve 20.letech 20.století. 

Hlavní charakteristika: soustředila se na analýzu významu slov a aplikace přístupů převzatých z matematiky a přírodních věd. Ostatní problémy filosofie považují za pseudoproblémy.

Bertrand Russell (1872-1970) – anglický matematik a filosof, modernizoval empirismus Huma a Locka. Přešel k subjektivnímu idealismu. Svou filosofii označil jako logický atomismus. Vycházel z teorie, že realitu lze rozložit na nejmenší částice a ty pojmenovat. To ale předpokládá něco, jako ideální jazyk (logický atomismus). Neexistuje hmota ani duch, ale pouze jednotlivá smyslová data, která jsou navzájem spjata. Rozvinul matematickou logiku s hlavním cílem zaručit pravdivost závěru, konečného úsudku. 

Rozvoj novopozitivismu je spjat s vystoupením jednotné filosof.školy, tzv.“vídeňský kruh“. Zakladatelem byl Moritz Schlick. V Anglii tyto myšlenky rozvinul: A. J. AYER –

„Jazyk, pravda a logika“ – základem je princip ověřování „ verifikační princip“. Tento princip říká, že pokud by měly výroky dávat smysl, musí existovat způsob jak dokázat jestli jsou pravdivé či nikoli. Pokud řekneme „voda vaří“ , můžeme dokázat, zda je to pravda či nikoli. Avšak jakou zkoušku musíme zvolit, abychom dokázali takové tvrzení jako: Bůh je dobrý.

Podle verifikačního principu nejsou smysluplné, nebo na ně musí být nahlíženo jako na „pocitové“. Jinak řečeno, platnost těchto výroků se nepopírá, pouze jsou vykázány za hranice zkušenostní ověřitelnosti. 

Stejné názory měl na verifikaci i Rudolf Carnap (1891-1970) – rozdělil tvrzení na „smysluplné“ a „nesmysluplné“. Ty první jsou ty, které nejen jsou gramaticky správné, ale lze ověřit i jejich pravdivost.

Karl Raimund Popper (1902-1994) – navázal na Huma. Místo pojmu verifikace zavedl do filosofie pojem „falzifikace“. Vědecké zákony stejně jako tvrzení lze buď dokázat nebo vyvrátit (falzifikovat). Filosofie Poppera nazýváme „ kritickým racionalismem“.

Ludwig Wittgenstein(1889-1951) – vídeňský aristokrat. Je považován za představitele a zakladatele několika filosofických škol (logický pozitivismus, filosofie jazyka)

„Logicko-filosofický traktát“ – je považován za jednu z nejlepších prací 20.století. Začíná větou: „Svět je vše, co se má tak a tak.“ Z toho vyplývají hlavní myšlenky díla:

· tzn. svět je souhrnem faktů, nikoli věcí,

· to, co se  má tak a tak, fakt, je existence věcných stavů, 

· logickým obrazem faktů je myšlenka,

· myšlenka je smysluplná věta,

· skutečnost je porovnávána s výrokem, a tak zkoumáme jeho pravdivost či nepravdivost,

· cílem filosofie je tedy logické objasňování myšlenek. Důležitou roli v poznávání hraje jazyk. Ten vytváří naše povědomí o světě. Načrtl teorii ideálního jazyka (vycházel z formálního logického jazyka – pravdivostní hodnota 1, 0). 

· O čem není možno hovořit, o tom je třeba mlčet.

„Filosofická zkoumání“ – v tomto díle úplně změnil své stanovisko z Traktátu. Jazyk není logickým obrazem světa, ale souborem rozmanitých jazykových her. To, co slova znamenají, nezávisí na tom, co odkazují, ale jak jsou užita. Jazyk je podle W. „hra“. Má svá pravidla, své figurky. Existuje jazyková hra šachistů, matematiků, domácích kutilů. Jeden a týž výraz může přitom mít v rámci různých jazykových her různý význam. Vždy tedy záleží na kontextu, v jakém se daný výraz používá. 

Filosofie má být terapií, jež napraví vadné užívání řeči. Má sjednat řád, nikoliv však řád absolutní, ale řád vytvořený za určitým účelem. 

Postmoderní filosofie (filosofie posledních desetiletí)

Tento pojem vznikl na základě krátké, ale vlivné knihy Jeana-Françoise Lyotarda „O postmodernismu“ (1979). Základním prvkem postmoderny je pluralita názorů a jejich zrovnoprávnění, došlo nejen ke zpochybnění optimistického pohledu na historický vývoj západní civilizace, ale i pohledu na dějiny jako na proces postupného překonávání dřívějších fází. S tím je samozřejmě spojen fakt, že se tímto termínem označují často i protichůdné proudy a tím je ztížen jejich popis. Důraz na pluralitu a synkretismus je vedle postmoderny typický i pro hnutí New Age, jež vykazuje mnoho postmoderních prvků. 

Pohlížíme-li na současný svět, zjišťujeme, jak je složité se v něm orientovat. Laitmotivem doby je relativita. Pokud jde o moderní vědu, je charakterizována změnou paradigmatu. Moderní věda je „vícealternativní“(příklad medicína).

V této souvislosti se hovoří o moderně a postmoderně. Oba termíny vznikly v souvislosti s literaturou a teorií umění. Později označují kulturní, umělecké i filosofické paradigma (vzor) ve vývoji západní společnosti. 

Jean Francois Lyotard (1924-1998) – dílo: „Postmoderní situace“ – je charakteristické, že příběhy ztratily přesvědčivost. Jednotu vystřídala pluralita. Slova se dají jednoduše vyslovit, ale jejich obsah je složitější. 

Postmoderní myšlení v širokém slova smyslu se projevuje tím, že ve filosofii, umění, je zpochybňován optimismus historického vývoje západního světa. Postmoderna všechny tyto meta-příběhy, tzn. mýty o údělu lidstva, jednotné vědě a univerzálním pokroku, odmítá, protože dovedly svět ke katastrofám dvou světových válek, zločinům komunismu a nestoudném zmocňování se přírody. Jednoduše řečeno postmoderna rezignuje na ideu jednoty. 

Proti teorii Lyotarda vystoupil Wolfgang Welsch (1946): 

1. postmoderna se kriticky obrací k rozumu,

2. vyhlašuje kulturní pluralismus (je proti západnímu etnocentrismu),

3. hovoří o obnově „paměti“ – pokud není cesta kupředu, pak musí být cesta zpět,

4. usiluje o spravedlnost (absolutní spravedlnost je utopie),

5. postmodernu svět baví, svět je hrou, neberou ho příliš vážně (ironie a skepse),

6. neptá se po obecném smyslu života,

7. obrací se proti transcendentálnímu myšlení a jednání.

S postmodernou je spojeno jméno dalšího filosofa Richard Rorty (1931-2007). Snažil se využít ironie. Filosofie podle něho zklamala v návrzích a prosazování jednotného slovníku. Úkolem filosofa – ironika je pragmaticky formulovat, jak lze v sociálně-etické oblasti:

· zmírnit utrpení živých bytostí,

· naučit sebe a druhé účinným projevům solidarity,

· odstranit monopolizaci moci jejím dělením.

(v dějinách se ironií zabývali filosofové Sokrates a Kierkegaard).

Českou postmoderní filosofii představuje Václav Bělohradský.

STRUKTURALISMUS

Strukturalismus je velmi široký vědecký směr i metoda v jazykovědě, literární vědě a jiných humanitních vědách, který vznikl ve 20. století. Proti analytické metodě rozkladu a studia jednoduchých prvků zdůrazňuje význam struktur, tj. celkového uspořádání složitých systémů a vztahů mezi jejich prvky. Zdůrazňuje také účelovou, komunikační povahu jazyka. Je spojen s jazykovědou, estetikou a literárním teorií. Východiskem se stal lingvistický strukturalismus Švýcara Ferdinanda de Saussure (1857-1913). Podle něho není jazyk pouhým chaotickým seskupením, ale tvoří určitý systém (strukturu), skládající se o znaků(významových jednotek). Jazyk vytváří svéraznou mřížku, kterou formuje realitu.

Belgičan Claude Lévi – Strauss (1908-2009) – zkoumal myšlení tzv.primitivních – přírodních národů, v jejich přírodních podmínkách, nezasažených vývojem západní civilizace. Mytické myšlení je v mnoha ohledech bohatší než racionálně vědecký přístup.

Michael Foucault (1926-1984) – využil strukturalismus k analýze našeho vědomí. Zavádí pojem „epistémé“ – tj.systém, řád, který předem reguluje to, čím se naše vědomí zabývá. Změna epistémé se děje skokem. Dějiny nejsou kontinuitou, ale diskontinuitou. 

Jacques Derrida (1930) -  přehodnotil původní strukturalismus. V klasickém strukturalismu je tato struktura uzavřená a normativní. Derrida zdůrazňuje otevřenost struktury. Zavádí pojem „stopa“. Není to jen mechanický otisk.

Umberto Eco (1932) – profesor komunikačních věd v Boloni. Dílo: „Úvod do sémiotiky“ 

Romány : Jméno růže, Foucaltovo kyvadlo

NEOMARXISMUS

V západní Evropě se objevuje už před 2. sv. válkou. Mezi stoupence patří: 

1. Nonkonformní marxisté (nespokojení) – ze socialistických zemí – (Ernst Bloch, Kolakowski, Schaff, Kalivoda).

2. Frankfurtská škola – jde o volné seskupení filosofů, které zpočátku spojovalo účinkování ve frankfurtském Institutu sociálních studií, později kritičnost vůči společnosti průmyslu a kapitálu. Činnost institutu byla ukončena v roce 1933 válkou, pak se rozvíjela v USA a v Evropě v 60.letech. 

Herbert Marcus, Teodor Adorno a především 

Erich Fromm (1900-1980) – byl německý a americký psycholog a humanistický filosof a sociolog. Představitel neofreudismu a západního marxismu. Pokoušel se spojit myšlenky těchto dvou směrů do jednoho systému, takže se jeho teorie soustředí především na sociokulturní vlivy působící na člověka. Fromm je také jedním ze zakladatelům neopsychoanalýzy, konkrétně kulturní psychoanalýzy, která psychoanalýzu interpretovala spíše sociálně a kulturně než biologicky.pokusil se spojit marximus a psychoanalýzu. Marxismus přijímali v nedogmatické podobě. Kritizují jak Východ tak Západ za to, že lidé jsou nuceni honit se za ziskem a mocí. 

Dílo: „Být či mít“

Rysy neomarxismu:  - antropologický obrat(obrat k člověku, jako svobodné tvůrčí osobě)

· demokratizace – jsou přesvědčeni, že všechny nerovnosti mezi lidmi jsou v podstatě nespravedlivé a musí být odstraněny

· kritika technologie – Marx viděl zlo v soukromém vlastnictví, neomarxisté vystupují proti gigantickým technologiím

· revoluce – nezbytnost. Nevidí ale aktivní třídou dělníky, ale intelektuály.

FILOSOFIE KONCE 20. STOLETÍ

Antropologie ve filosofii

Arnold Gehlen – německý filosof a sociolog, „Člověk jako bytost s nedostatky“ – člověk je slabý a zranitelný.

Gunter Anders – nebezpečí atomového ohrožení, možné zničení lidstva, „Člověk bez světa“. Zamýšlí se i nad úkolem techniky, člověk ji zdokonaluje, ale neexistuje lidské selhání.

Jurgen Habermas – německý filosof a sociolog. Zabývá se sférou volného času.

Helmut Plessner – německý filosof a antropolog. Dílo: „Smích a pláč“. Variabilita pojmu  

„normální“.

Maurice Merleau – Ponty – francouzský filosof a existencialista.

Dílo: „Humanismus a teror“ – vztah člověka a těla, otázka sexuality

Hlavní filosofické disciplíny

ONTOLOGIE = filosofická nauka o bytí.

Každá jednotlivá věc, vlastnost nebo činnost má vždy nějaký vztah k existenci – říkáme, že je něčím, co je, co existuje. Je ovšem mnoho různých způsobů existence – některé existují aktuálně(v přítomnosti), jiné v možnosti (zítra bude asi pršet) a jiné jsou pouze ve fantazii (okřídlený kůň). Komplikace nastávají v okamžiku, kdy chceme definovat „bytí“. Většinou k tomu používáme další tvary nebo synonyma: bytí jest, to co je….

Ontologické otázky jsou velmi složité. O bytí se dovídáme prostřednictvím smyslů. 

Někdy se místo termínu ontologie používá termín „metafyzika“. Jsou však filosofové, pro které jsou tyto problémy „pseudoproblémy“ (například pozitivismus).

Základní terminologie vztahující se k problematice bytí:

Monismus = v základu se spojuje jediný princip, jediná substance. Monismus má dvě podoby: - materialismus = podstata světa má materiální podobu (hmota) – Thales (voda) a

idealismus = podstata světa má duchovní podobu (duch, idea, myšlenka). Pokud tato nehmotná substance existuje nezávisle na našem vědomí, hovoříme o idealismu objektivním (Platón-idea) a pokud existuje jen závisle na našem vědomí, jde o idealismus subjektivní(Georgie Berkeley).

Dualismus = základem světa jsou dvě rovnocenné substance, které existují pouze společně (René Descartes).

Pluralismus =hovoří o více podstatách světa. Ty mohou mít buď povahu hmotnou (Demokritos – atomy) nebo nehmotnou (Leibniz – monády).

S otázkami podstaty světa souvisí i následující názory:

Teleologie = názor, že svět má předem daný cíl.
Determinismus = z každé příčiny lze odvodit jednoznačný následek.
Indeterminismus = vývoj předchozím stavem podmíněn není a děje se náhodně.

GNOSEOLOGIE = neboli noetika, tedy nauka o poznání světa. 
Zabývá se zkoumáním zákonitostí lidského poznání, tzn.původem poznání, cestami poznání, možnostmi a hranicemi poznání a také jeho pravdivostí. V rámci gnoseologie se řeší i otázky vědeckého poznání (epistemologie) a součástí byla i logika.

Filosofové vždy v procesu poznání rozlišují subjekt poznání (kdo poznává, aktivní prvek) a objekt poznání (co je poznáváno, pasivní prvek). Filosofové, kteří popírají možnosti objektivního lidského poznání patří ke směru agnosticismus (David Hume). Ti, kteří připouští možnosti objektivního poznání, ale liší se v cestách poznání jsou gnostici. 

V 17.století vznikají dvě základní varianty gnosticismu – empirismus (základním a rozhodujícím pramenem našeho poznání je zkušenost, smyslové poznání, tj.počitky, vjemy a představy)- John Locke a racionalismus (jediný možný zdroj poznání je rozum) – René Descartes. Úzce spjat s empirismem je senzualismus (na rozdíl od empirismu ztotožňuje poznání s vnímáním, uznává tedy pouze vnější zkušenost) - pozitivismus.

Zvláštní postavení v otázce poznatelnosti světa zaujímá Immanuel Kant, který je často označován za „částečného gnostika či částečného agnostika“.

V oblasti gnoseologie se vyznačují ještě následující přístupy a to:

Naivní realismus = víra, že věci jsou takové, jak se nám jeví,jak je vidíme.

Skepticismus = pochybování o možnostech lidského poznání (Pyrrhon – trópy).

Dogmatismus = nekritické lpění na určitém názoru nebo nauce, o jejíž platnosti není připouštěna žádná diskuse. 

ANTROPOLOGIE (filosofická) – nauka o člověku. 

Základní otázky života člověka nemohou vyřešit jen konkrétní disciplíny (psychologie, sociologie…). Filosofie zkoumá člověka ve vztahu k jeho bytí.

Pojetí člověka se měnilo s rozvojem filosofie:

Antika – chápala člověka jako součást kosmu a přírody, člověk byl charakterizován jako živočich obdařený rozumem. První filosofové ve starověkém Řecku se člověkem jako takovým nezabývali. Antropologický obrat nastává teprve s vystoupením sofistů, kteří postavili do centra své pozornosti ne přírodu (nejstarší období řecké filosofie), ale člověka.

Středověk – člověk byl nazýván obrazem božím a byl postaven na nejvyšší stupeň stvoření. 

Novověk – znamená obrat ke člověku, člověk j chápán ve vztahu ke světu, druhým lidem i sobě samému (humanismus a renesance). Nastupuje i obrat v oblasti víry (reformace). 

19. století – po jednostranném zdůrazňování myšlenkové činnosti člověka, se pokoušejí filosofové o posun jiným směrem. Například Marx vidí v člověku především jednající bytost, Schopenhauer a Nietzsche ztělesnění člověka jako vůle.

20. století – člověk jako bytost jednající a tím si utváří vlastní existenci (která se liší od prostého bytí člověka (existencialisté – J. P. Sartre a A. Camus).  

Česká filosofie

Základní charakteristika:

Zajímavá v tom, že nevytvářela žádné veliké systémy - jako třeba ve Francii a Německu, proto pro světovou filosofii ta česká naprosto vůbec nic neznamenala.

Objevuje se snaha spíše rozpracovat již hotové filosofické systémy; vliv na to má i to, že posledních 400 let jsme byly pod vlivem Rakouska, Německa a neměli jsme samostatný stát jako jiná centra evropské filosofie.

Převládá spíše zaměření na praktickou filosofii - etika a antropologie, filosofie se nevyskytuje v čisté formě, ale často propojena s politikou, uměním;
Česká filosofie stále pouze dohání vývoj v jiných evropských zemích, jsou vždy o krok napřed.

Kořeny české filosofie sahají až do 11. století. 

Ve 13. století se i v Praze slibně rozvíjela vzdělanost v katedrálních školách. V té době se překládal a komentoval především Aristoteles. Rozhodujícím zlomem pro rozvoj filosofie se stalo založení Karlovy univerzity (1348). Měla 4 fakulty, rozděleny na:

· nižší: artistická = filosofie, byla to jakási přípravka pro vyšší fakulty, na artistické fakultě se učilo: sedmero svobodných umění: TRIVIUM (gramatika, rétorika, dialektika) a QUATRIVIUM (aritmetika, geometrie, astronomie, musica)

· vyšší : teologická (nejvyšší úroveň vzdělání), lékařská a právnická.

University obecně řeší teologické spory, vysvětlují dogmata apod., zvýšili vzdělanost v Čechách, učili tam i němečtí zahraniční mistři - přivezli s sebou nové myšlenky a znalosti

Vojtěch Raňkův z Ježova, universitní mistr, již za života vážený teolog a jako jediný Čech ve světě byl rektorem na Sorbonně v Paříži. Obracel se na něj i Karel IV. na věroučné otázky, nakonec když Karel IV. umírá, tak má Vojtěch projev při pohřbu. Začíná kritizovat tehdejší církevní poměry. Dílo: „Chvála filosofie“ – bestseller, zdůrazňuje rozumové poznání, že tím se pozná víra v Boha.
Předchůdci J. Husa:

Konrad Waldhauser - pocházel z Dolních Rakous, kázal proto v němčině; zaměřil se na pražské Němce, vytýká jim prostopášnost (měšťanstvu); vystupuje proti rozmařilosti, nápravu vidí v návratu ke křesťanským zásadám: pokora, láska...Zdůrazňuje pravou interpretaci Bible.
Jan Milíč z Kroměříže (14. století)

Opět kritika rozmařilosti společnosti a církve, náprava: duševní čistota a chudoba; kázání velmi ostrá (daleko ostřejší než Hus, kdyby byl Husův současník tak shoří stoprocentně),  tvrdil, že na zemi přijde Antikrist = Karel IV.

Matěj z Janova (14. století)

- studoval na Sorbonně, veliký vzdělanec - zaměřil se na kritiku uctívání soch, ikon a model. Opíral se o Nový zákon, chtěl tím návrat k ranému křesťanství, kdy se ničili antické sochy.  To, co se neshoduje s biblí, je špatné a pochází od Zlého (Antikrista).
Tomáš Štítný ze Štítného - studoval artistickou fakultu, smysl života viděl ve správné rodinné výchově, napsal řadu děl: „Řeči besední“- fiktivní rozhovor, otec vysvětluje synovi pohled na svět - Štítného filosofie: jako 1. se pokusil zachytit tehdejší systém a „dějiny“ filosofie, nekritizoval církevní klérus, ani nepožadoval reformu církve, šlo mu o jedince, člověka, ten má být mravně obrozen, psal česky.
Jan Viklef (John Wycliffe)

Žil skoro celé 14. století, byl to anglický reformátor, filosof a teolog. Vytvořil novou teorii církve, kdy existují pospolu dvě církve:

viditelná = církevní hodnostáři

neviditelná = prostí věřící

Důležitější je neviditelná církev, je tvořena věřícími, kteří vedou správný křesťanský život.
Existuje též pravá církev, ale ta je pouze v Boží mysli, ta co je na zemi je nedokonalá, lidmi

znetvořená, hlavou církve není papež, ale Kristus, Viklefovo dílo přineslo soustu polemik a sporů, také v Čechách se učenci rozdělili na 2 tábory: Češi – přijímali, Němci - byli proti. Spory se vedly na půdě University Karlovy.
Karel ze ZNOJMA

Štěpán PÁLEČ

Oba byli původně příznivci Viklefa, po roce 1412 oba naprosto obrátili a označovali Viklefovo učení za kacířské, V roce 1412 byl totiž vyhlášen interdikt nad Prahou, Jan Hus odchází, a tak se oba zalekli. Štěpán Páleč poté vedl proces s Janem Husem, který byl nakonec upálen.
Jan Hus
Narozen asi v Husinci u Prachatic někdy kolem 1370 a zemřel 6. 7. 1415. Kazatel, teolog, filosof, náboženský reformátor, jeden z nejvýznamnějších morálních autorit v českých dějinách. Byl mistr svobodných umění, po artistické fakultě nestudoval vyšší fakulty, poté se stává děkanem artistiky a nakonec rektorem. Do roku 1402 káže v Betlémské kapli, populární řečník, kázal přesně a srozumitelně, takže tomu rozuměli, ne jako církevní hodnostáři. Zaměřil se na kritiku morálky kněží a hromadění bohatství, dále mu vadilo prodávání odpustků. V roce 1412 Hus jde z Prahy kvůli interdiktu (dočasný zákaz bohoslužebných úkonů - svatby, pohřby atd.), který nad Prahou vyhlásil papež. Hus přijíždí z Prahy do Kozího Hrádku a také do Krakovce u Rakovníka, 1414 byl pozván na Koncil v Kostnici, koncil byl svolán Zikmundem Lucemburským na popud papeže, řešili tam papežské schizma - 3 papežové. Koncil byl Zikmundovým úspěchem, měl vlohy panovnické jako Karel IV. Hus nabídku přijal, myslel si, že jede na učenou debatu. Václav IV. chtěl, aby tam Hus jel, protože Češi se možná poté zbaví „kacířské nálepky“, na Husa byl vyvíjen soustavný nátlak, žádná debata, nedali mu příležitost k obhajobě. Hus nic neodvolal, čímž se mohl zachránit, tak ho nakonec 6. 7. 1415 upálili na hranici a jeho popel hodili do Rýna. Čeští a moravští katolíci zaslali do Kostnice protestní nótu. Husovo dílo:
„Postilla“- - vysvětluje svou filosofii. Právo lidí na svobodnou a samostatnou četbu bible,  Hus nikdy nenapadl ani jedno církevní dogma a nikdy nenabádal ke vzpourám.
„O církvi“-  pohled na církev vycházející ze Sv. Augustina, církev má být pro věřícího vzorem, jenom pokud se chová církev mravně a správně, má ji věřící následovat, pokud se tak církev nechová, věřící má povinnost církev neposlouchat, církev tvoří pouze opravdoví věřící a hlavou církve je Kristus. „Listy z Kostnice“, „Knížky o svatokupectví“:
• idea božího zákona (nejvyšší nezpochybnitelná absolutní norma, je pravidlem pro celou společnost a pro každého jednotlivce, pouze toto je správná cesta),
• teorie panství a poslušnosti (když jsem přesvědčen, že církev nežije dle božích norem, tak ji nesním poslouchat a mám právo na odpor, důkazem jsou papežské buly - omylné, nevycházejí z Bible, v Bibli se o odpustcích nepíše),
• Husovo pojetí pravdy (ústřední celé jeho filosofie, něco ve stylu „pravda vítězí“, rozeznává trojí pravdu: pravda v písmu svatém, smyslová pravda a rozumová pravda; dle něj je smyslová a rozumová pravda na stejné úrovni a nad ní je pravda v písmu svatém),
Jeroným Pražský
Teolog, filosof, Husův žák a přítel, vystudoval artistiku a stal se z něj stoupenec Vikléra,  Jeroným byl vzdělanec a měl odbornější projevy než Hus, také byl v Kostnici, ale odvolal své učení a odjel zpět do vlasti. na hranicích se opil a křičel, že by to nejradši neodvolal - znovu ho zatkli a vyslýchali, ale podruhé to již neodvolal a roku 1416 byl upálen.
Petr Chelčický - žil v 1. ½ 15. století, náboženský myslitel, teolog, reformátor, představitel venkovské nižší šlechty, vedl polemiky, spory:
„O boji duchovním“ - byl v opozici vůči Husitům, protože odmítal násilí a války (politika husitů), „O trojím lidu řeč“- polemika s rozdělením společnosti na 3 vrstvy, nesouhlasí s tím

- církev, šlechta (panovník), zbytek: venkovani, měšťani (řada z nich bohatší než šlechta).
Chelčického ideál je utopická společnost bratří a sester, kteří jsou si rovni a nehromadí žádný

majetek a žijí bohatým duchovním životem, řídí se normami božího zákona a smyslem jejich života je dojít ke spasení.
Jan Amos Komenský (1592-1670) - žil v období humanismu; byl filosof, pedagog, teolog, náboženský myslitel, kněží; narodil se na Moravě ve vísce Nivnice, vystudoval bratrskou Akademii, člen Jednoty bratrské, studoval po celé Evropě na dalších protestantských akademiích, vrátil se a sám vyučuje na bratrských školách. 1620 - po Bílé Hoře odchází do emigrace, chvíli se skrýval v Čechách, čekal na zlepšení, ale po roce 1627 (Obnovené zřízení zemské) odchází na 40 let do exilu, objížděl evropské země a nesmířil se se situací v Čechách, léta žil ve Švédsku, Polsku (Lešno) a v Nizozemí, kde i též umírá v Naardenu (dnes součást Amsterodamu, část českého území v Holandsku. Jeden z největších evropských myslitelů novověku, byl hlavně filosof - synkretická filosofie = snaží se vytvořil ucelenou jednotu, aby tam byla pedagogika a pansofie (pansofie = universální vševěda), v jeho díle je obava, aby vědění netvořilo disharmonii, ale aby bylo jednotné.Jeho oblíbenými filosofy byli: Mikuláš Kubánský a  Francis Bacon. Nesouhlasil s René Descartesem - kritizoval ho, ale byli blízcí přátelé. Komenského 3 etapy myšlení:

1.  období světa jako divadla - člověk je jen divák,
2.  svět jako labyrint - 1620-27 - člověk bloudí v nejistotě,
3.  období všenápravné - člověk tvořící.
Dílo: „Labyrint světa a ráj srdce“- nejvýznamnější dílo českého písemnictví, průvodci poutníka symbolizují člověka, který se ubírá různými směry a neví co je správné, člověk bloudí v labyrintu. „Všeobecná rozprava o nápravě věcí lidských“- pansofie = souhrn a sjednocení veškerého vědění přístupnému člověku (o člověku, přírodě a Bohu).
Panharmonie = vychází z pansofie působením výchovy, Komenského hlavní filosofické dílo, monumentální, nedokončené; cílem je globální reforma světa a náprava všech lidských věcí = reforma celé společnosti ve všech oblastech: politika, sociální oblasti, kulturní oblasti, náboženské atd. Reforma se musí týkat i vzdělání a výchovy, reformu musíme provádět dle pravidel pansofie, svět tvoří jednotný řád a člověk má do řádu zapadat jednotným vzděláním.
Ve třetím díle této knihy se zabývá Bohem a jsoucnem = rozlišuje jsoucno na 7 (8) stupňů,

světů:

A) první čtyři stvořil Bůh:

· svět možností = soubor hypoteticky pojatých idejí (ideje idejí)

· svět věcný = pravzorový = soubor reálně pojatých idejí (Platon)

· svět andělský = svět duchovních bytostí a všichni svatí

· svět hmotný = řada sestupná nekončí, ale dochází k vzestupu prostřednictvím lidské

dovednosti, proto:

B) další světy pocházejí od lidí:

· svět lidské dovednosti = řemesla, výtvory

· svět mravní, morální = člověk se učí ovládat sám sebe a poté se zlepšuje s ostatními

lidmi - individuální a následně skupinová etika,
· svět duchovní = vztah k Bohu

· svět věčný = vše se vrací zpět k Bohu, jakýsi koloběh, lidem dává důležitou roli, nejen Bůh je tvořící princip, ale i člověk.
Komenského všeobecná náprava ve 3 hlavních sférách:

1. náboženské oblasti

2. vzdělávací

3. politické

Mají vzniknout 3 tribunály, pro všechny sféry, které by měly za úkol sledovat nápravu,

dohlížet na ni, myslel to v celosvětovém měřítku, nejdůležitější je náboženská náprava:

světová konzistoř církví - hlavní úkol odstranit spory mezi církvemi: všechny církve by měli mít jen jeden základ a ostatní věci si řešit svobodně, tyto myšlenky by se s nadsázkou daly označit za jakýsi plán, předchůdce OSN.
Komenský rozlišuje 3 zdroje poznání: smysly, rozum, víra - nestojí proti sobě, ani jeden nepřevládá, navzájem se všechny tři doplňují.
Bernard Bolzano (1781-1848) - filosof, matematik (položil základy množin, dále to rozpracoval Georg Cantor), logik, nejvíce uznání získal v Čechách, kde žil, psal však německy. Dílo: „O nejlepším státě“- filosofické dílo, žil asi 150 po Komenském, ale jako on navrhuje reformu společnosti prostřednictvím vědy, která má sloužit lidskému pokroku. Věda má být založena na nezpochybnitelných zásadách, které mají být objektivní, tím byl oponentem německé klasické filosofie, ta zdůrazňuje subjektivitu (Kant, Hegel). Snaží se vytvořit návod, jak využít vědění a objektivní pravdy pro pokrok ve společnosti.
Společnost by se měla uspořádat v duchu utopického socialismu - rovnost všech lidí, zrušení

soukromého majetku, rovnoprávnost žen atd.

František Palacký (1798-1876) - historik, politik. Kvalitní vzdělání, řada skvělých kantorů (Jungmann), nějaký čas byl vychovatelem, stal se oficiálním historiografem (člověk, který se zabývá líčením dějin, popisem vývoje dějepisectví, či zkoumání určitého dějinného problému) království českého a historii zasvětil celý svůj život, napsal:
„Dějiny národa českého v Čechách a na Moravě“- dovedl to až do roku 1526, začal německy, pak pokračuje česky, psal to celý život, k Habsburkům se stavěl lehce pozitivně, byl zastáncem austroslavismu = autonomie Čech v rámci Rak-Uher., byl proti samostatnosti, protože by nás tak ohrožovali Němci či Rusové. Angažoval se v politice, byl poslancem a jeho pohřeb byl 2. největší v českých dějinách hned po Karlu IV.

Palackého filosofie - úzce propojena s historií, byl dialektik (zakladatel Herakleitos) = svět je tvořen díky boji 2 protikladů (duch-lepší, vyšší a hmota-nižší, horší), vidí protikladné síly v náboženství, jako boj mezi katolicismem (hmota) a protestantismem (duch) - duch je aktivní princip, hmota je pasivní, duch prostupuje pasivní hmotou a vytváří nové věci. Člověk je tvořen duchem i hmotou, filosofie českých dějin = boj 2 protikladných sil = slovanský a germánský živel, jejich boj způsobuje vývoj dějin - Germáni = nedemokratičtí, agresivní, katolíci X Slované = prodemokratičtí, pouze Češi odolali Germánům, a proto mají mít výjimečné postavení v Evropě, dle Palackého byli Češi nejvíce svobodní v jediném období – husitství.
Augustin Smetana (1. ½ 19. století) - byl to pražský kněz, působil na UK, aktivní v revolučních letech 1848/49, v roce 1850 vystoupil z katolické církve (poté byl veřejně exkomunikován), pár měsíců po odchodu z církve umírá.

Filosofie: „Význam současného věku“- řeší tvořící princip dějin - 2 protichůdné síly: božskost X pozemskost, tyto síly jsou v člověku 50:50, tento souboj dopadá tak, že božskost v nás jednou zvítězí. I lidské dějiny 2 principy: 

· božskost = nekonečnost = umění, láska

· pozemskost = konečnost = náboženství, právo

Zabývá se svojí současností, doba utrpení, dochází k tomu, že starý svět se mění na nový = dochází k přeměně lidského na božské, nižší svět (právo a náboženství) přechází ve vyšší (umění a láska).
Tomáš Garrigue Masaryk (1850-1937) - největší filosof 2. ½. 19. století a 1. 1/3. 20. století, Zastánce realismu - filosofické myšlenky se snažil uplatnit v praxi, v politice, byl též humanista. Hlavním úkolem filosofie by měl být orientace na praktické otázky, odmítá spekulace, nikdy se nebál stát otevřeně proti většině. , např. Hilsnerova aféra (hilsneriáda), - veliká vlna antisemitismu, Hilsner byl obviněn z rituální vraždy jedné dívky, protože byl Žid - TGM se ho zastal a nakonec se ukázalo, že měl pravdu, Hilsner byl nevinný.
Filosofie českých dějin - ovlivňovány hlavními náboženskými otázkami: Spor o smysl českých dějin, v průběhu dějin se u nás vytvořily 2 konfese (vyznání víry): katolicismus a  protestantismus. TGM měl negativní vztah ke katolíkům, zastával názor Palackého, měl sen o novém náboženství, ve kterém by člověk byl svobodný, „zakladatelem“ může být Ježíš .Kristus - dle TGM je Kristus nemýtická postava, ale pouhý člověk

Naprosto odmítá víru v jakékoliv zázraky, odmítá církev jako materializovanou podobu náboženství, náboženství má člověku pomáhat s překonáváním skepse z tohoto světa, která ohrožuje soudného člověka, kritizuje moderní dobu a společnost, krize civilizace - způsobuje to přehnaná úloha racionality, zabývá se tím v sociologickém díle: „Sebevražda“ - za jeho doby se totiž výrazně zvýšil počet sebevražd = důkaz, který vypovídá o krizi své doby,  hovoří i o krizi náboženství, protože člověk se chce držet toho starého a není schopen vytvořit nové, které by bylo v souladu s novými poznatky vědy - lidi věří v něco, co tu bylo před 2000 lety a chtějí to aplikovat na současnou moderní společnost.
Další dílo: „Česká otázka – nejlepší“, „O demokracii“, „Ideály humanitní“, 

Byl odpůrce dělnických hnutí a komunistických myšlenek: „...komunism, a o tom se pronáší, že by za jednu generaci společnost uvedl do zhovadilosti.“ - z Knihy Palackého idea českého národa.
Česká filosofie 20. století – do 2. světové války:
1. positivismus  =  rozvoj od 80. let 19. století, největší představitel:

František Krejčí - nejen filosof, ale i psycholog, spoluzakladatel 1. českého filosofického časopisu: Česká mysl.
2. iracionalismus = největší představitel:

Ladislav Klíma - původně filosof a spisovatel, skončil však jako alkoholik, naprosto izolovaný od světa. Dílo: „Svět jako vědomí a nic“ - vycházel z Nietzscheho a Schopenhauera. Zdůrazňuje, že člověk má být izolovaný od společnosti, jen ten, kdo je sám, pozná svoji podstatu. Klíčové slovo je vůle - pomůže nám uvědomit si svou podstatu a tím pádem se stáváme tvůrci.
3. strukturalismus = od 20. let 20. století, prosazuje se v estetice a literární teorii: Jan Makařovský
4. filosofie vycházející z křesťanství:

protestanti: Emmanuel Radl - společně s Patočkou nejslavnější filosof 20. století,  původně biolog, profesor na UK, předseda Jednoty filosofické, ovlivněny Masarykem, kritizuje racionalitu. V každém živém organismu proudí jakási síla, kterou nelze fyzikálně ověřit. Byl zastánce myšlenky entelechie - ve vitalismu - nemateriální síla, která nám pomáhá v životu. Zbrojí proti positivismu - Radl tvrdí, že pravda je to, čemu oddaně věříme.
Filosofie: propojil platónskou filosofii s křesťanstvím v díle: „Útěcha z filosofie“ - vše ve světě má nějaký smysl, nic není bezúčelné a nejdůležitější na světě jsou jakési morální hodnoty = nejvyšší morální hodnotou je dobro o sobě, tj. dobro jako dobro - existuje nějaké morální hodnoty, které předchází existenci skutečné živé a neživé přírody.
4. pragmatismus: Karel Čapek (1890-1938)- dílo: „Pragmatismus čili Filosofie praktického života.“ 

5. fenomenologie:

Ve 20. století vynikl filosof Jan Patočka (1907-1977)- studoval a později i přednášel filosofii. Byl žákem Edmunda Husserla (navázal na jeho přirozený svět). Za svou politickou činnost byl předčasně penzionován. Byl jedním z prvních mluvčích Charty 77 (spolu s V. Havlem a J.Hájkem). Zemřel na následky policejního výslechu. 
První jeho filosofická díla byla komentáři k francouzské filosofii. Snažil se spojit odkaz Husserlův a Heideggerův a zkoumal pojem pohybu. Lidský život chápe Patočka jako trojí pohyb: pohyb zakotvení či přijetí, pohyb práce a boje, a pohyb průlomu či pravdy. Inklinoval k fenomenologii (dílo: „Přirozený svět jako filosofický problém“- kniha je rozdělena do dvou částí: první je z roku 1936, druhá část byla napsána o 33 let později- teorie lidského život jako trojí pohyb). Konstatuje krizi člověka moderní doby, který je nucen žít ve dvojím světě – světě vědeckých konstrukcí a v přirozeném světě. Později svou filosofií odklání od fenomenologie Husserla. V pozdním období byl ovlivněn filosofií F. Nietzscheho. Psal i díla zabývající se českou filosofickou tradicí, ve který je zřejmý i příklon k pozitivismu (dílo: „Pokus o českou národní filosofii a její nezdar“). Jen malá část Patočkova díla mohla vyjít za jeho života doma. Pětisvazkový soubor vyšel v 80. letech v Německu. Od roku 1996 vychází česky v nakladatelství OIKOYMENH edice Sebrané spisy Jana Patočky – do roku 2009 vyšlo 12 svazků). 
Patočka ovlivnil i další vývoj filosofie především prostřednictvím svých žáků (manželem jeho dcery Františky je Jan Sokol).

Erazim Kohák (1933) – po únoru 1948 s rodiči odešel do zahraničí. Žili v USA. Působil jako profesor filosofie na mnoha amerických univerzitách. Získal i ceny za antickou filosofii. Po roce 1989 se vrátil domů, učil na FF UK v Praze a v Bostonu. Od roku 1995 se vrátil natrvalo. Je členem ČSSD, patřil mezi neformální poradce Vladimíra Špidly.  Je bývalý aktivní člen anglikánské církve a angažuje se v Klientském sboru Českobratrské církve evangelické. Jeho filosofie vychází ze vztahu člověka k Bohu – dílo: „Malý průvodce pro demokracii“, „Člověk, dobro a zlo“, „Krize rozumu a přirozený svět“,“Poutník po hvězdách“, „Hesla mladých svišťů“-čtivý a a humorný katechismus pro mladé, ukazuje zde formou krátkých fejetonů ukazuje křesťanský pohled na svět.
V jeho dílech se projevuje i jeho vztah k ekologii (je členem čestné rady Hnutí Duha) – př. „Zelená svatozář. Kapitoly z ekologické etiky“.

Václav Bělohradský (1944) – studoval češtinu, historii, později filosofii. Od roku 1970 působil v Itálii, od roku 1989 také u nás. Působil jako pedagog na Filosofickém institutu v Janově, později i jako profesor sociologie; od roku 1990 je profesorem politické sociologie na univerzitě v Terstu, dnes přednáší i na Fakultě sociálních věcí UK. Svou filosofií navazuje na Husserla a Patočku. Stejně jako Patočka, hovoří o krizi současnosti (spor dvou světů). Dílo: „Přirozený svět jako politický problém“, „Společnost nevolnosti“. Je řazen k tzv. postmoderní filosofii, která je charakteristická svou pluralitou a mnohostí názorů. Zabývá se otázkami válek, náboženství a ideologií v dnešní době.

Osobnosti na ČT24: „Být velký neznamená růst“ (http://www.ct24.cz/textove-prepisy/osobnosti-na-ct24/46356-byt-velky-neznamena-rust-rika-vaclav-belohradsky/)

Egon Bondy (1930-2007) – vlastním jménem Zbyněk Fišer – novinář, básník i filosof. V roce 1947 přerušil studium na gymnáziu (ve vzpomínkové knize píše o „práci se štítícím, kriminálním živlu, který pro pivo byl schopen všeho…“). Zájem o filosofii, zejména marxistickou, čínskou a indickou, ho přiměl k návratu ke studiu. V roce 1957 odmaturoval, začal dálkově studovat filosofii a psychologii na FF UK. Od 70. let byl vedoucí postavou českého undergroundu, stává se guru skupiny Plastic People of the Universe. 

Bondy je jeden z nejoriginálnějších a také nejkontroverznějších českých filosofů. 

Dílo: „ Útěcha z ontologie“ – nejvýznamnější filosofické dílo, kde popisuje různé modely bytí, „ Otázky bytí a existence“, „Buddha“ – věnoval zakladateli buddhismu, „Filosofické eseje“, „Poznámky k dějinám filosofie“- třináct svazků v samizdatu v letech 1977-1989, z odborných kruhů zaznamenaly velkou kritiku. Těžištěm jeho práce je ontologická otázka. Je to především kritika pojmu substance. V roce 1994 se přestěhoval do Bratislavy, kde učil na univerzitě dějiny filosofie.

Odkaz: http://www.egonbondy.info

Jan Sokol (1936) – je český filosof, překladatel filosofických textů, vysokoškolský pedagog a publicista. Byl poslancem Federálního shromáždění za OF(1990-92), 4. ministrem školství (leden 1998-července 1998) a posledním protikandidátem Václava Klause v prezidentských  volbách 2003. Je jednou z nejvýraznějších současných osobností křesťanských intelektuálů. Zabývá se hlavně filosofickou antropologií, dějinami náboženství a antropologií institucí. Přednáší na řadě českých i zahraničních univerzit. V letech 2000-2007 byl prvním děkanem Fakulty humanitních studií Univerzity Karlovy. Vyučil se zlatníkem, na dálkovém studiu odmaturoval, dálkově studoval i matematiku na MFF UK. V roce 1961 se oženil se s Františkou Patočkovou. 
Publikuje řadu překladů filosofických děl: Kusánského, Blondela, Heideggera, Gadamera, Foucaulta. Jeho cesta k filosofii vedla přes F. Nietzscheho a setkání s J. Patočkou. Vychází z fenomenologické pozice a personalismu. Projevuje zájem o vztah filosofie a náboženství, filosofie a vědy, filosofií a politikou.      

Dílo: „Moc, peníze a právo“, „Člověk a náboženství“, „Filosofická antropologie“, „Malá filosofie člověka. Slovník filosofických pojmů“
Osobní stránka: http://www.jansokol.cz
Ladislav Hejdánek (1927) – je český filosof, žák E. Rádla, J. Hromádky, J. Patočky, jeden z mluvčích Charty 77. Postavil se proti pozitivismu, odmítal redukovat myšlení na předmětná fakta. Propagoval myšlení „bezpředmětné“, jak to vyžaduje myšlenkové uchopení lidských bytostí. 

„Pojetí pravdy“ – hlavní téma všech jeho prací.
 „Filosofie a víra I.,II. “
Václav Havel (1936) –pochází z bohaté podnikatelské rodiny, nemohl proto studovat. Aktivně se účastnil Pražského jara 1968, byl mluvčí Charty 77 (spolu s Patočkou a Jiřím Hájkem).Od roku 1989 byl představitelem Občanského fóra, pak prezident Československa, 2x prezident České republiky. Nyní se věnuje spisovatelské dráze a charitativní činnosti (Nadace Dagmar a Václava Havlových Vize 97 a Forum 2000).

Jeho filosofie je roztroušena v jeho politických reflexích. Vychází z  M. Heideggera a fenomenologie. Říká, že bytí má mnoho tváří, není pouze jakousi pasivní objektivní realitou. Svět není souhrnem náhod, ale má svůj hlubší vnitřní řád. Člověk není vládcem přírody, je mu dána velká odpovědnost – ve smyslu mravního zákona I. Kanta. Člověk moderní doby má pocit, že vše už ovládl (svět, vesmír, techniku, vědu), a stojí na vrcholu, ale pokud je soudný, musí si přiznat omezenost lidského poznání. Havel mluví o odcizení moderní společnosti, o krizi a mravním úpadku. Lidé se stávají otroky konzumních potřeb. 

„Moc bezmocných“, „O lidskou identitu“ 
www.vaclavhavel.cz
Miloslav Ransdorf (1953) vystudoval filosofii a dějepis na FF UK (byl žákem Dušana Machovce). Vyučoval dějiny filosofie, později pracoval v Prognostickém ústavu ČSAV, po roce 1989 komunistický politik – poslanec za KSČ ve FS, pak místopředseda ÚV KSČM, od roku 2004 a 2009 poslanec Evropského parlamentu.

Věnuje se dvěma oblastem: dějiny filosofie a ideologií (antika, středověk) a teorii společenského vývoje. Řeší problém času a časovosti u Platóna, Aristotela a Plotína – „Pojetí času u kappadockých otců“ 
„Mistr Jan Hus“, „Muž velké touhy. Komenský proti proudu času“

„Nové čtení Marxe“
Miloslav Bednář (1948) – filosofie politiky, dějin, fenomenologie, česká filosofie.

Ivan Blecha (1957) – kritická interpretace Husserlovy fenomenologie (Heideggera, Patočky).

Petr Kolář(1961) – hlavní obor logika, filosofická logika, vztah filosofie a logiky.

Karel Kosík (1926) – problém člověka a krize současného světa. Filosofii charakterizuje jako umění klást otázky. Filosofie by měla být kritická ke každé ideologii. 

Miloslav Král (1930) – téma: filosofie vědy. 

Daniel Kroupa (1949) – filosofii studoval soukromě u J. Patočky. Dílo: „Svoboda a řád“ – je přesvědčen o neměnné povaze člověka, zejména o jeho sklonu ke zlu. Nesdílí optimismus o nápravě člověka. Známá je jeho kritika totalitních režimů.

