9. Філософія ХІХ – ХХ ст.

1. Позитивізм (Огіст Конт (1798 – 1857) та Герберт Спенсер (1820 – 1903)), другий позитивізм (Мах (1838 – 1916) та Авенаріус (1843 – 1896)), постпозитивізм (Карл Поппер (1902 – 1994), Томас Кун (1922 – 1996), Імре Лакатос (192 – 1974) Пол Фейрабенд (нар. 1924)) та аналітична філософія (серед найвідоміших: Бертран Рассел, Людвіг Вітгенштайн, Фреге). Основна ідея цієї течії – вирішення філософських проблем науковим або максимально наближеним до наукового способом. Спочатку відбувались спроби обмежитись лише констатацією фактів, звільнених від будь-якого теоретичого забарвлення. Коли стала очевидною принципова відсутність таких фактів, вимоги позитивістів поступово послаблювались і зараз стосуються насамперед вивчення мови науки та філософії засобами сучасної логіки

2. Школи, які розвивають філософію класиків минулого – неокантіанство (марбурзька школа: Наторп (1854 – 1924), Касірер (1874 – 1945), Коген (1842 – 1918), баденська школа: Віндельбанд (1848 – 1915), Ріккерт (1863 – 1936)), неогегельянство (засновник – Грін (1836 – 1882)) та неотомізм
3. Філософія життя (Шопенгауер, Фрідріх Ніцше (1844 – 1900), Вільгельм Дільтей (1833 – 1911), Освальд Шпенглер (1880 – 1936), Анрі Бергсон (1859 – 1941))

Артур Шопенгауер (1788 – 1860). Основна формула: світ як воля та уявлення. З одного боку світ для мене є моїм уявленням. Але з іншого, як і у Канта, існує своєрідна річ-у-собі – Світова Воля. Вона стоїть над чуттєвим та раціональним пізнанням. Її навіть не можна назвати причиною, оскільки причинність характерна для емпіричного світу та є одним із проявів Волі. Саме її раціональна непізнаваність і накладає відбиток трагічності та песимізму на всю філософію Шопенгауера. Він – один із теоретиків ірраціоналістичного методу у філософії (мається на увазі неприйняття заснованих на логіці систем на кшталт гегелівської). Як і Кант, намагається виходити із апріорного (додосвідного, вродженого, неемпіричного) знання. Людина визначається насамперед власною волею, а також характером, набутим протягом життя. Воля виступає джерелом усіх наших вчинків, оскільки її основою є бажання. Наше ж пізнання (в гегелівському розумінні) має справу лише із похідними явищами, проявами волі
4. Марксизм (Маркс та Енгельс), радянський (тоталітарний) марксизм (Ленін (1870 – 1924), Плеханов, Сталін (1879 – 1953)), німецький тоталітаризм (нацизм) (Гітлер (1889 – 1945), Лей та інші) та сучасний неомарксизм
Карл Маркс (1818 – 1883). Одна з основних ідей – еволюційний розвиток світу, для опису якого використовується методологічний апарат діалектики. Але, не відміну від Гегеля, під світом має на увазі матерію. Поява розумних істот та всієї їх філософії розглядається лише як спосіб самопізнання матерії. Саме вона має атрибут об’єктивності, тоді як ідеалістичні категорії є суто похідними (на відміну від об’єктивного ідеалізму Гегеля). Використовується гегелівська діалектика (теза – атитеза – синтез), але із вихідними матеріалістичними орієнтаціями. Таким чином не світ стає одним із проявів Ідеї, а будь-які ідеї є лише відображенням та перетворенням впливу матеріального світу на наші органи відчуття, а через них на мозок. Разом із Енгельсом розробляє еволюційно-економічну теорію походження та розвитку людства. Спочатку визначальна роль праці веде до розвитку у людиноподібних мавп початків мови, мислення та свідомості. З появою первісної людини можна говорити про працю, як про засіб накопичення певного майна, власність на яке (як відчужена праця) і стає джерелом соціальної нерівності та послідовної появи рабовласницького, феодального та капіталістичного суспільств (найвідоміша праця “Капітал”). Всі ці етапи діалектично заперечують один одного та разом із принципом розвитку формують своєрідну спіраль (поєднання циклічного та еволюційного варінату розуміння історії). Наступним етапом розгортання цієї спіралі, за Марксом, мало стати повернення до первісного ладу, але на вищому рівні – комуністичного суспільства, яке з первісним єднала б відсутність приватної власності, а отже загальна соціальна рівність

5. Екзистенціалізм (К’єркєгор, Едмунд Гусерль (засновник феноменології – вчення, яке звертає увагу лише на сутність явищ на противагу їх існуванню – в результаті феноменологи приходять до сучасного варіанту філософії Платона зі своєрідним світом ідей або “феноменів”), Зігмунд Фрейд (засновник психоаналізу, ініціатор дослідження сфери підсвідомого), Мартін Гайдеггер (відродив цікавість до проблем онтології – вирішував питання про зв’язок людини і буття через вивчення мови та часу), Карл Ясперс (найвищий вияв людського існування – в межових або граничних ситуаціях: боротьба, страждання, випадковість, смерть – саме тоді людина на мить ніби виходить за межі власного існування, у небуття та дивиться на цей світ зі сторони, після чого метафізичний жах змушує її повернутися назад), Жан-Поль Сартр (основна праця “Буття і ніщо” – відповідно, голова проблема – сенс людського життя та розуміння свободи, яка полягає, зокрема, у вирішенні питання про те, чи варте життя того, аби його прожити), Альбер Камю (філософія абсурду – основним є образ міфічного Сізіфа, який знає, що ніколи не докотить камінь до вершини, але робить це знов і знов, ніби шукаючи сенс у безнадійній праці)

К’єркєгор (1813 – 1855). Поворот до проблем буття після кількасотрічного панування теорії пізнання. Екзистенція – те внутрішнє в людині, що постійно переходить у зовнішнє та є істинною основою, принципом нашого існування. На відміну від системи, її неможливо пізнати у термінах логіки та раціоналістичної філософії, екзистенцію можна лише відчути, пережити, повернувшись до самого себе. Екзистенційна діалектика – некатегоріальне мислення, спроба повернутися до неповторності окремої людської особистості. Три стадії сходження до істинного розуміння та існування: естетична (примітивна орієнтація на насолоду), етична (долг, як моральний закон, але ще досить абстрактний) та релігійну (людина відмовляється від звичок існування та приймає страждання, як його принцип). Спроба зрозуміти людину не як абстрактну категорію, не як прояв людства взагалі, а як індивідуальну, неповторну особистість. Причому здійснити це, дістатись власної екзистенції, кожна людина має власними зусиллями. Навчити цьому неможливо – тільки особисті спроби та переживання можуть привести від раціональної обмеженості класичної філософії до містично-релігійного відчуття, від категорії до принципової парадоксальності нашого існування (яке виражається у незрозумілості на перший погляд багатьох релігійних догм та передань)
6. Філософська антропологія (засновник – Макс Шелер (1874 – 1928), серед найвідоміших представників – Гелен, Плеснер, схожу проблематику розвивав і Тейяр де Шарден). Основні пошуки представників цієї течії у з’ясуванні місця людини серед інших живих істот, у біосфері, космосі, ноосфері (якщо звернутись до філософії Вернадського). Більшість авторів вирішують цю проблему через доведення того, чим людина подібна до інших живих істот і чим вона принципово від них відрізняється. Серед суто людських рис виділяються – самосвідомість, мова, відсутність біологічної спеціалізації

