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Vznik, povaha a vývoj antické filosofie
1. Vznik filosofie v Řecku

1.1. Filosofie je původním výtvorem řeckého ducha 
Filosofie jako slovo, ale i jako pojem, je většinou badatelů považována za vlastní výtvor řeckého ducha. Pro všechny další stránky řecké kultury a civilizace nacházíme jejich protějšek u ostatních východních národů, které před Řeky dosáhly vysokého stupně rozvoje civilizace (např. náboženskou víru a kulty, uměleckou tvorbu, technické poznatky a výtvory techniky, politické instituce, vojenskou techniku a organizaci). Pro filosofii neexistuje u ostatních národů nic, co by jí přesně nebo alespoň zčásti odpovídalo. Řekové proto převyšují ostatní národy tímto objevem, který přináší do lidské kultury něco podstatně nového. Řekové nepřevyšují ostatní národy čímsi kvantitativním, nýbrž kvalitativním.
Pokud si toto neuvědomíme, nepochopíme, jak je možné, že západní civilizace, která se opírá právě o řecké duchovní dědictví, se vyvinula zcela jinak, nežli civilizace východní. Věda, která se v západním civilizačním okruhu vyvinula by nebyla možná bez řecké filosofie.

1.2. Filosofie nemůže být odvozena z východní moudrosti 

Zejména orientalisté se pokoušeli dokázat, že filosofie vznikla u východních národů. Svou tezi zakládali na konstatování určitých podobností mezi myšlenkami prvních řeckých filosofů a jistých idejí vědy u starověkých východních národů. Tyto pokusy se však ukázaly jako nepřesvědčivé.
V klasické epoše žádný řecký filosof ani žádný historik nenaznačuje, že by filosofie byla bývala převzata z východu. U východních národů, s nimiž měli Řekové kontakty, nacházíme určitou „moudrost“, sestávající z náboženských přesvědčení, theologických a kosmogonických mýtů. Nenacházíme však u nich filosofickou vědu založenou čistě na rozumovém uvažování. Moudrost těchto východních národů byla tedy v podstatě touž moudrostí, kterou nacházíme u Řeků před objevem filosofie. Navíc nemáme žádné zprávy o tom, že by starověcí Řekové měli k dispozici spisy východních národů a že by byli schopni jim porozumět. Zdá se, že před Alexandrem Makedonským se do Řecka nedostaly žádné indické spisy. A v době, kdy v Řecku vznikla filosofie, nebyli Řekové podle všeho schopni přeložit egyptské knihy či se domluvit s egyptským knězem.
1.3. Egyptské a chaldejské vědecké poznatky a jejich transformace Řeky
Na rozdíl od filosofie, která je původním výtvorem Řeků, přejali Řekové od východních národů vědecké poznatky. Od Egypťanů: matematicko-geometrické poznatky, od Babylóňanů poznatky astronomické. Nicméně i tyto poznatky Řekové transformovali: egyptská matematika spočívala především ve znalosti početních operací, jež měly praktický účel, např. k měření množství úrody, k rozdělení určitého množství věcí mezi určitý počet osob atd. Podobně geometrie sloužila především praktickým cílům, např. k novému vymření polí po pravidelných rozvodněních Nilu či ke konstrukci pyramid.

Získání těchto matematických a geometrických znalostí bylo pochopitelně výsledkem pozoruhodné rozumové činnosti. Řekové však dali všem těmto poznatkům zcela novou kvalitu (formu): vytvořili (a to pythagorejci) z těchto poznatků obecnou a systematickou teorii čísel a geometrických obrazců. Vytvořili racionální organickou konstrukci, jež se neomezovala na otázky praktické aplikace.

Totéž platí pro astronomii: Babylóňané ji vytvořili především pro praktické cíle: předpověď ročních období a horoskopy. Řekové pěstovali astronomii převážně z čistě teoretického zájmu: chtěli vědět jak a proč se hvězdy pohybují, aniž by tato touha po poznání byla diktována nějakým praktickým užitkem.

2. Předpoklady vzniku filosofie ve starověkém Řecku
2.1. Homérské a gnómické básně
Máme-li pochopit, jak je možné, že filosofie vznikla právě ve starověkém Řecku, musíme něco říci o řeckém umění, řeckém náboženství o společenské a politické situaci. Všechny tyto tři faktory totiž sehrály velmi důležitou roli ve vzniku filosofie.

Umění znamená pro Řeky v době vzniku filosofie tj. mezi 6. a 5. stol. př. Kr. především Homérovy a Hésiodovy básně. Pro vznik filosofie jsou ale důležití také tzv. „gnómičtí básníci“.
 
Především Homérovy eposy Ilias a Odyssea měli v duchovním životě starých Řeků nesmírně důležité místo. Podobně velký význam poezie u ostatních národů nenacházíme. Tyto básně měli duchovní vliv srovnatelný s vlivem, jenž měla tóra pro židy. Homérské básně obsahují zvláštnosti, jimiž se liší od básní jiných národů a obsahují již některá specifika řeckého ducha, jež byla rozhodující pro vznik filosofie. Tyto zvláštnosti nyní uvedeme:
a) Přestože v básních nacházíme bujnou představivost, dějové zápletky a fantastické události, jen zřídka popisují věci monstrózní, beztvaré – jak je tomu často u uměleckých výtvorů primitivních národů. Homérská představivost tedy již předznačuje onen smysl pro harmonii, úměru, mez a míru, jež budou později povýšeny na ontologické principy řecké filosofie.
b) V homérských básních je stále přítomná jasná motivace dějů a jednání. Básník se neomezuje na popis faktů, nýbrž hledá jejich příčiny a důvody. Tento způsob vidění a reflexe skutečnosti připravuje filosofické hledání „příčiny“ a „počátku“ věcí.

c) Homérský epos představuje – byť v mýtické podobě – skutečnost v jejím celku. Zobrazuje bohy a lidi, nebe a zemi, vojnu a mír, radost a bolest, žebříček hodnot, jímž se řídí lidské jednání. Samozřejmě, že zatímco homérská báseň prezentuje celek skutečnosti prostřednictvím fantastických obrazů a mýtů, filosofické myšlení je prezentuje racionálně, pojmově. Obě však reflektují „místo člověka v celku skutečnosti“ čili tzv. conditio humana.
 Homér se stále ptá: jaké je místo člověka v universu? Tutéž otázku klade pak čistě či převážně racionálním způsobem filosofie (že to není čistě racionálně je vidět na tzv. „platónských mýtech“).
Pro Řeky byl rovněž velmi důležitý Hésiodos a jeho Theogonie, tj. mýtické vyprávění o vzniku bohů (theo-gonie znamená doslova „vznik bohů“, theos, genán). Protože jsou řečtí bohové totožní s částmi universa a kosmickými fenomény, je theogonie vlastně kosmogonií, tj. mýtickým vylíčením vzniku univerza, kosmu, z původního chaosu, jenž vznikl jako první (podobná etymologie i zde: kosmo-gonie, kosmos, genán). Tato Hésiodova báseň připravila půdu pro následnou filosofickou kosmogonii, jež se čistě rozumovou úvahou pokouší nalézt „první počátek“, z něhož vše ostatní vzniklo.

Velmi důležité pro budoucí filosofickou etiku byly i „gnómické básně“, v nichž byla chválena spravedlnost jako nejvyšší hodnota. Uvidíme, že Platón ve své filosofické koncepci povýší spravedlnost na úroveň ontologického (metafyzického) principu. 
Dalším důležitým pojmem, jejž tematizovaly gnómické básně, byl pojem pravé míry: ani příliš, ani příliš málo.
  Tento pojem je jedním z nejcharakterističtějších znaků řeckého ducha. „Míra je nejlepší věc“ říká jeden z tzv. sedmi mudrců, kteří shrnují veškerou moudrost, již vyslovili „gnómičtí básníci“. Gnómický básník Teognides se vyjadřuje podobně, když říká: „kroť svou horlivost; nejlepší leží uprostřed, budeš-li se držet středu, dojdeš ctnosti“. Pojem míry se stane centrálním pojmem řecké klasické filosofie.

Podobně gnómický výrok „Poznej sebe sama“ (gnóthi seauton), jenž byl připisován jednomu ze sedmi mudrců a jenž byl umístěn nad Apollónovým chrámem v Delfách, se stane nejen mottem Sókratovy filosofie, nýbrž i jedním ze základních principů řecké filosofie až po neoplatoniky.

2.2. Veřejné náboženství a orfická mystéria

Druhým aspektem řecké kultury, který je třeba zmínit, máme-li pochopit vznik filosofie, je řecké náboženství. Mluvíme-li o řeckém náboženství, je třeba rozlišit jeho dvě podoby. Jednak je to tzv. „veřejné náboženství“, jehož vzorem je homérský způsob prezentace bohů, jednak „náboženství mystérií“. Mezi oběma jsou určité podobnosti, ale i významné odlišnosti. V některých ohledech jsou si dokonce protikladné.
Pro vznik filosofie jsou důležité obě tyto podoby náboženství, v jistém ohledu je ale důležitější náboženství mystérií.
Veřejné náboženství se opírá o Homéra a Hesioda. Vše je božské, protože vše co se děje, je způsobeno bohy, jejich intervencí. Přirozené fenomény jsou božského původu: hromy a blesky vrhá Zeus z Olympu, mořské bouře rozpoutává svým trojzubcem Poseidon, slunce nese po obloze Apollónův zlatý kočár atd. Bozi působí ale i v mezilidských vztazích, mají vliv na osudy obcí, na válku či mír atd. Tito bozi jsou přírodní či přirozené síly zosobněné v idealizovaných lidských podobách. Jinými slovy: jsou to sublimované a hypostazované aspekty lidské přirozenosti, lidských schopností a tendencí: Zeus je zosobněním spravedlnosti, Athéna je zosobněním rozumu, Afrodité je zosobněním  lásky atd. Tito bozi jsou tedy zvětšení a zidealizovaní lidé. Od člověka se proto liší pouze kvantitativně, nikoli kvalitativně. Badatelé proto označili veřejné náboženství Řeků za naturalistické. Toto náboženství nevyžaduje od člověka, aby změnil svou přirozenost, tj. aby překonal, překročil sám sebe, nýbrž naopak, aby ve všem sledoval vlastní přirozenost. Podobně naturalistická jako bylo veřejné řecké náboženství byla i první filosofie a jejím hlavním tématem byla příroda: physis.
Ne všechny Řeky však veřejné náboženství duchovně a mravně uspokojovalo, a proto se v uzavřených společenstvích rozvíjela tzv. „mystéria“ popř. mysterijní kulty, jež doprovázely specifické náboženské představy a praktiky, které byly ovšem zahrnuty do celkového rámce řeckého polytheismu. Z těchto mystérií nejvíce ovlivnil řeckou filosofii tzv. orfismus. Název tohoto náboženství byl odvozen od bájného zpěváka Orfea, jeho údajného zakladatele. Zvláštní význam orfismu byl v tom, že do řecké kultury vnesl novou podobu náboženských představ a nový výklad povahy a smyslu lidské existence. Zatímco tradiční homérské náboženství pojímalo člověka jako smrtelnou bytost, orfismus učí nesmrtelnost lidské duše a člověka chápe na základě dualistického schématu protikladu duše a těla. Zde jsou hlavní body orfické víry:

a) v člověku sídlí božský princip, démon (duše), jenž se dostal do těla v důsledku původního provinění.

b) tento démon existuje dříve než tělo a ani spolu s tělem neumírá, nýbrž se musí opakovaně vtělovat, a to do té doby, než dojde k odčinění původního provinění

c) jedině přijetím a praktikováním orfické víry je člověk schopen ukončit cyklus převtělování a osvobodit tak duši od těla

d)  na toho, kdo byl očištěn, tj. na toho, kdo byl uveden do orfických mystérií, čeká zásvětní odměna; na toho, kdo nebyl uveden do mystérií, čeká trest
Na náhrobcích některých orfiků byly nalezeny nápisy: „Šťastný a blažený, staneš se bohem, nikoli smrtelníkem“, „Z člověka se staneš bohem, protože pocházíš z božského“ Smyslem orfismu je tedy návrat člověka k bohům a k jejich způsobu života.
Myšlenka zásvětních trestů zjevně slouží k tomu, aby odstranila absurditu, kterou vyvolává skutečnost, že ctnostní lidé zde na zemi často trpí, zatímco neřestní se radují. Myšlenka reinkarnace (metempsychózy) pravděpodobně vznikla jako pokus tuto absurditu vysvětlit. Vysvětlení v rámci reinkarnace spočívá v tom, že každá duše již v předchozím životě existovala a mohla se v něm dopustit hříchů, a navíc existuje prvotní provinění. Trpí-li tedy v tomto životě někdo zdánlivě zcela nevinně, pak je to trest za provinění spáchaná v předchozích životech.
Tato nová náboženská víra vedla k tomu, že člověk v sobě poprvé v dějinách začal vnímat boj dvou opačných principů: duše a těla. Tělo bylo přitom chápáno vězení a hrob duše, jako místo, na němž musí duše trpět za své viny. Tím je učiněn jeden velmi důležitý krok k překonání naturalistického pohledu na člověka, o nějž se opírá veřejné náboženství homérských božstev. Člověk poprvé začíná chápat, že některé tělesné (přirozené) tendence je třeba potlačovat a že smyslem života je očištění duše jako božského prvku v člověku.

Bez orfismu nelze pochopit Pythagoru, Heraklita ani Empedokla, zejména však nelze pochopit jeden klíčový aspekt Platónovy filosofie, jakož i celou dlouhou tradici, která v tomto směru na Platóna navazuje. Ignorujeme-li tedy orfismus, nepochopíme velkou část antické filosofie. 
Poslední poznámka k řeckému náboženství: Řekové neměli svaté knihy či knihy považované za výraz božího zjevení. Proto také neměli pevně stanovenou a neměnnou dogmatiku. Jejich náboženská přesvědčení vyslovovali básníci. Z téhož důvodu v Řecku také neexistovala kasta kněží, kteří by strážili náboženské dogma, jak tomu bylo např. u Egypťanů či Židů. Kněží sice existovali, měli však jen velmi malý význam a moc. Tato absence náboženského dogmatu a jeho strážců vytvořila v Řecku velkou svobodu pro filosofické myšlení. U východních národů, kde existovalo náboženské dogma a jeho strážci by proto filosofie sotva mohla vzniknout. 

2. 3. Společenské a politické podmínky
Řekové se na rozdíl od východních národů těšili poměrné politické svobodě. Východní člověk byl držen v poslušnosti nejen náboženskou, ale i politickou mocí. Náboženská svoboda Řeků byla právě zmíněna. S politickou svobodou je to poněkud komplikovanější, nicméně i v tomto ohledu je možné říci, že Řekové byli privilegovaní. Jako první v dějinách si totiž sami dali svobodné politické instituce.

Řecko prošlo v 7. a 6. stol. př. Kr. významnými společenským a ekonomickými změnami. V původně převážně zemědělské zemi se stále více rozvíjelo řemeslo a obchod. Vznikala obchodní centra, a to nejprve v řeckých koloniích, především v Malé Asii, zejména v Mílétu. Tato města se stala kvetoucími obchodními centry, což vedlo k významnému demografickému růstu. Obchodníci a řemeslníci se postupně stali významnou ekonomickou silou a postavili se proti nahromadění politické moci v rukou šlechty, která byla vlastníkem půdy. Význam, jenž měl tento společenský a ekonomická vývoj pro vznik filosofie, dokládá skutečnost, že filosofie vznikla nejprve v koloniích. První filosofické školy vznikají ve východních koloniích Malé Asie, další pak v západních koloniích jižní Itálie a Sicíli. Teprve odtud se filosofie dostává do vlastního Řecka. Kolonie totiž dříve dosáhly hospodářské prosperity a byly schopny si dát svobodnější ústavy, než jejich domovské obce ve vlastním Řecku. Tyto příhodné společensko politicko hospodářské podmínky tedy nepochybně přispěly ke vzniku filosofie. Ta se pak přenesla do Atén – nejsvobodnější řecké obce – kde dosáhla nejvyšší úrovně. Není náhodou, že hlavní město filosofie bylo i hlavním městem řecké politické svobody.

Obec a její zákony Řek nepociťoval jako omezení vlastní svobody. Byl naopak veden k tomu, aby se cítil především jako občan. „Člověk“ a „občan“ byly pro Řeky téměř totožné pojmy. Tak se stát až do počátku doby hellénismu stává etickým horizontem řeckého člověka. Občan vnímá cíle obce jako svoje vlastní cíle, a dobro obce jako vlastní dobro, velikost obce jako vlastní velikost, svobodu obce jako vlastní svobodu. Nemáme-li to na vědomí, nepochopíme velkou část řecké filosofie – především etiku a politiku klasického období – a nepochopíme změnu smýšlení a životního pocitu, k níž došlo v době hellénismu. 

3. Povaha, cíl a periodizace řecké filosofie
3.1. Povaha a cíl řecké filosofie

Termín filosofie pochází podle tradice od Pythagory a měl jistě náboženskou konotaci. Pouze bohové mají „moudrost“ čili vědění, člověk je schopen nanejvýš usilování o moudrost, přibližování se k ní. Údělem člověka je proto nikoli moudrost, nýbrž láska k moudrosti. Je to láska, která v našem přítomném stavu nedochází naplnění. Odsud termín filo-sofie čili láska k moudrosti. Filosofie jako láska k moudrosti měla u Řeků tři základní charakteristické znaky:

a) Svým obsahem je filosofie pokusem o vysvětlení všeho, co je, tj. celku skutečnosti, veškerenstva. Filosofie se díky tomu liší od všech tzv. odborných věd,
 tj. věd, z nichž každá zkoumá jen nějakou určitou část skutečnosti, např. živé organismy (biologie), minulost (historie), přírodní skutečnost (fyzika), čísla a jejich vztahy (matematika) atd. Již první filosofové se ptají: co je počátkem všech věcí? Předmětem filosofie je tedy celek skutečnosti, veškerenstvo. Filosofie se přitom ptá především na počátek tohoto celku, na příčinu veškerenstva.
b) Svou metodou je filosofie pokusem o čistě racionální vysvětlení celku skutečnosti, jenž je jejím předmětem. Filosofický argument se nemůže opírat ani o autoritu, ani o tradici, nýbrž vždy jen o nějakou racionální evidenci popř. tvrzení, které samo v posledku k nějaké racionální evidenci odkazuje. Jde tedy o logické zdůvodňování opřené o to, co je racionálně nahlédnutelné a vykazatelné.
Tím je dána „vědeckost“ filosofie. „Vědecké“ jsou sice i ostatní vědy, a některé z nich jsou dokonce rovněž založeny na rozumovém nahlédnutí (matematika, geometrie), žádná z nich se však nezabývá celkem skutečnosti, veškerenstvem. Filosofie se tedy od všech ostatních věd liší svým předmětem. K témuž předmětu jako filosofie se vztahuje jen náboženství a umění, na rozdíl od filosofie tak ale nečiní čistě racionálně tj. na základě argumentace vycházející z toho, co lze s evidencí nahlížet. Umění se k celku skutečnosti vztahuje prostřednictvím mýtu a fantazie. Náboženství tak činí prostřednictvím víry.
 

c) Cílem filosofie je poznání a kontemplace pravdy. Řecká filosofie je – jak řečeno – láskou k pravdě. Aristoteles píše: „Jestliže tedy lidé filosofovali, aby unikli nevědomosti, je zjevno, že usilovali o vědění proto, aby nabyli vědění, nikoli pro nějaký vnější užitek. O tom svědčí skutečný vývoj. Neboť o takový druh poznání začalo s usilovat teprve tehdy, když byly opatřeny všechny věci potřebné k pohodlnému životu, k jeho okrase a rozptýlení. A tak vidíme, že tuto vědu nevyhledáváme pro žádný jiný vnější užitek, nýbrž jako říkáme, že svobodný je člověk, jenž je pro sebe a nikoli pro druhého, tak i ona jenom je vědou svobodnou; jenom ona totiž je vědou pro sebe.“ (Met. I,2,982b 19-28)
Ale pozor: kontemplace, jež je pro řeckou filosofii charakteristická, není žádným „nicneděláním“. Neslouží sice k „vnějšímu“ užitku, je ale zdrojem užitku „vnitřního“. Kontemplace celku skutečnosti totiž mění běžná mínění, mění představu o tom, co je smyslem lidského života, a vede tak ke vzniku nové hierarchie hodnot.
 Kontemplovaná pravda v sobě proto skrývá obrovskou mravní energii, na níž např. Platón neváhá postavit ideální stát. 
Nyní je ale zřejmá originalita řeckého pojetí filosofie: i ostatní národy měly moudrost vztahující se k celku skutečnosti, u žádného z nich však nebyl učiněn pokus tento celek skutečnosti pochopit čistě racionálně, tj. bez mýtu a fantazie. Tento řecký objev filo-sofie rozhodujícím způsobem ovlivnil duchovní vývoj Evropy.  

3.2. Filosofie jako bytostná potřeba lidského ducha

Řekové byli přesvědčeni, že potřeba filosofovat tkví v samotné podstatě člověka. Aristotelés píše: „Všichni lidé od přirozenosti touží po vědění.“ To je první věta jeho Metafyziky. Proč je tomu tak? Protože, jak říká Aristotelés i Platón, jsou plni údivu či úžasu (thauma, thaumazein). Aristotelés dále uvádí: „Z počátku se lidé divili záhadným zjevům, jež jim bezprostředně ukazovala zkušenost, a teprve potom ponenáhlu postupujíce naznačenou cestou dospěli i k záhadám významnějším, například k záhadám jednotlivých období měsíce, dráhy slunce a hvězd a vzniku celého univerza.“ (Met., 982 13-16)

Filosofie tedy vzniká z údivu, jenž člověk zakouší tváří v tvář celku skutečnosti. Tento údiv jej vede k tomu, že si klade otázku po původu a vzniku tohoto celku, jakož i po svém místě v něm. Z tohoto důvodu filosofie nikdy nemůže přestat být aktuální a pro člověka důležitá. Člověk bude vždy znovu žasnout nad tím, že celek skutečnosti je a že on je jeho součástí a vždy znovu se bude ptát na příčinu a původ tohoto celku a na své místo v něm. Bude se ptát: Proč toto všechno je? Z čeho to vzniklo a proč? Proč je něco, a ne nic? Proč jsem já? 

Má-li být člověk plně člověkem, nemůže přestat si tyto otázky klást. Tyto otázky proto neztrácejí nic ze své naléhavosti ani v dnešní době, v níž jsme svědky obdivuhodného rozvoje odborných věd. Žádná z nich totiž není schopna dát nám odpověď na tyto otázky. Odborné vědy totiž ze své podstaty odpovídají jen na otázky po určité části toho, co je, nikdy po původu a smyslu celku skutečnosti a po místě člověka v tomto celku. 

Prastará otázka po celku skutečnosti, po jeho smyslu a po místě člověka v tomto celku je proto dnes stejně aktuální jako v době, kdy byla – před dvěma a půl tisíci lety – poprvé položena a zůstane aktuální, dokud bude člověk schopen užasnout nad vlastním bytím a bytím věcí.
3.3. Základní problémy antické filosofie

Celek skutečnosti se prvním myslitelům nejprve ukázal jako physis a jako kosmos. Hlavním filosofickým problémem byl proto problém kosmologický. Tzv. přírodní filosofové – označovaní také jako presokratici – si proto kladli otázky jako: Z čeho vzniká kosmos? Jakým způsobem vznikal? Jaké síly v něm působí?

Tento obraz celku skutečnosti se mění se sofisty. Problematika kosmu ustupuje do pozadí a do popředí se dostává problematika antropologická: Co je člověk a v čem spočívá jeho hlavní zdatnost (areté)? Otevírá se tak i problematika mravní.  

Velké systémy IV. století př. Kr. filosofickou problematiku dále obohatí. Dojde k rozlišení některých základních problémových okruhů, jež mají vztah k celku jsoucího. Tím bude určen další vývoj filosofie po staletí.

Platón objeví, že není jen jeden druh skutečnosti či jsoucna. Objeví, že vedle smyslové skutečnosti musí existovat i skutečnost inteligibilní. Jejím zkoumáním vznikne to, co bude později nazváno metafyzika, tj. právě zkoumání nadsmyslové (inteligibilní) skutečnosti.

Platónův objev inteligibilní roviny jsoucího povede Aristotela k přesnému rozlišení mezi fyzikou jakožto naukou o smysly vnímatelné skutečnosti a metafyzikou jakožto naukou o nadsmyslové skutečnosti. Od této doby se fyzika stává naukou o smyslové skutečnosti a smysly vnímatelné substanci.

Dojde také k odlišení dvou typů mravních problémů. Otázky a problémy individuálního života člověka budou odlišeny od jeho života společenského, a tím dojde k rozlišení mezi etikou a politikou. Politika přesto pro Řeky klasické doby zůstane úzce spjata s etikou.

Platón a Aristotelés také systematizují otázky spojené se vznikem a povahou poznání, jakož i problémy logické a metodologické. Tyto problémy jsou dány druhou výše uvedenou charakteristikou filosofie, tzn. tím, že je filosofie čistě rozumovým způsobem vztahování se k celku skutečnosti. Patří sem otázky typu: Jakým způsobem je třeba postupovat, máme-li dosáhnout pravdivého poznání? Jak přispívá k pravdivému poznání smyslové vnímání, jak k němu přispívá rozumová úvaha? V čem spočívá pravdivost a nepravdivost soudu a poznání? Jaké jsou platné formy logické dedukce? Jaká jsou pravidla správného myšlení? Na základě jakých kriterií je možné považovat určitý myšlenkový postup za vědecký?

3.4. Periodizace antické filosofie

Řecká a řecko-římská filosofie má více něž tisíciletou historii. Začíná 6. stol. př. Kr. a končí rozpuštěním pohanských škol císařem Justiniánem v r. 529 po Kr.

V tomto období lze rozlišit následující období:

1) 6.-5. stol. př. Kristem: Období přírodní filosofie. Vychází z problematiky physis a kosmu. Představitelé: iónští filosofové, pythagorejci, eleaté, pluralisté, eklektici. Všichni tito filosofové jsou také zváni presokratici, protože – s výjimkou Démokrita – předcházejí Sókratovi. 

2) Časově se shoduje s poslední fází období přírodní filosofie. Protagonisté: sofisté a Sókratés. V tomto období se dostávají do popředí otázky antropologické.

3) 4. stol. př. Kr.: Období velkých filosofických syntéz. Protagonisté tohoto období jsou Platón a Aristotelés. Toto období charakterizuje především objev nadsmyslové roviny skutečnosti a podrobné a systematické rozvedení různých filosofických problémů.

4) Od doby vlády Alexandra Makedonského až do začátku n.l.: Hellénistické školy, k nimž patří epikureismus, stoicismus a skepticismus. Koncem tohoto období se opět šíří eklekticismus.

5) Náboženské období anticko-pohanského myšlení. Odehrává se již téměř celé v křesťanské éře a charakterizuje je především velkolepá obnova platonismu, jež vrcholí neoplatonismem. Obnova ostatních filosofických škol v tomto období je rovněž silně ovlivněna platonismem.

6) V téže době vzniká a rozvíjí se křesťanské myšlení, které se pokouší racionálně formulovat dogma křesťanské víry. Používá přitom pojmy a myšlenkové prostředky pocházející z řecké filosofie.

        Přírodní filosofové či filosofové „fysis“
1. První iónští filosofové a problém „počátku“ všech věcí
1.1. Thálés z Mílétu

1. Vznik, povaha a vývoj antické filosofie
2. Iónští filosofové a Pythagoras

3. Xenofanés a eleaté

4. pluralisté a eklektici

5. sofisté

6. Sókratés

7. sókratovské školy, vznik lékařství jako autonomního vědění

8-11. Platón

12-15. Aristotelés

16. helénismus (kynikové, Epikúros)

17. helénismus (stoa, skepticismus, eklekticismus)

18. vývoj a výsledky vědy v době helénismu

19. pohanské filosofické školy v prvních stoletích křesťanské epochy

20. Plótinos a neoplatonismus

21. starověká věda v císařském období

22. duchovní revoluce způsobená biblickým poselstvím

23. reflexe biblického poselství řecké kulturní oblasti

24. latinská patristika a sv. Augustin

25. od patristiky ke scholastice

26. první podoby artikulace rozumu ve službách víry

27. vrcholná scholastika

28. porušení rovnováhy mezi vírou a rozumem ve 14. stol. 

29. - 30. humanismus a renesance

30.-31. Bacon a Descartes

32. racionalismus, okasionalismus: Spinoza a Leibniz

33. empirismus: Hobbes, Locke, Berkeley, Hume

Letni semestr (předběžné)

34. Pascal a Vico: dva filosofové myslící proti proudu moderní doby

35-36 osvícenství

37. založení transcendentální filosofie: Kant

38. romantismus a vznik idealismu 

39. Hegelova absolutizace romantismu

40. hegelovská levice a pravice; kritikové Hegelova systému

41. positivismus: Comte, Mill, Spenser

42. Nietzsche; neokriticismus

43. historicismus, Max Weber

44. pragmatismus: Pierce, Dewey, James

45.-46. fenomenologie

47. existencialismus a hermeneutika

48. Russel a Wittgenstein: filosofie jazyka

49. spiritualismus a personalismus

50. nové theologie a neoscholastika

51. marxismus po Marxovi a frankfurtská škola

52. Freud a psychoanalýza; strukturalismus

53.-54. vývoj vědy a epistemologických teorií ve 20. století 

� Gnómická poezie je plna tzv. lidových moudrostí, pořekadel, obecně platných pravd.


� Zde je třeba připomenout Patočkovy analýzy některých řeckých a předoasijských mýtů: Patočka ukazuje, že pregnantně vyjadřují základní pravdu o „místě člověka v celku skutečnosti“, jeho základního životního naladění. J. Patočka, Platón a Evropa, in: Sebrané spisy, sv. 2, str. 181-210.


� K tomu srv. Solónovo: „Nic příliš“ (méden agan).


� Výraz „odborný“ pochází od slovesa „odebrat“. Naznačuje tedy odloučení a partikularizaci, která je pro vědeckou práci nezbytná.


� Víra a rozumový náhled jsou dvě odlišné věci. To, že dvě a dvě jsou čtyři, nebo to, že barva pro svou existenci nutně předpokládá plochu, jsou věci, které můžeme nahlédnout s evidencí. To, že Kristus vstal z mrtvých, je skutečnost, kterou přijímáme vírou. Tato víra pochopitelně není slepá, nýbrž je opřena o hodnověrné svědectví. Hodnověrné svědectví a racionální evidence ale nejsou totéž.


� To hezky ukázal Patočka v Platónovi a Evropě. Člověk na počátku dějin svůj výjimečný status, jenž jej vyděluje ze všeho ostatního jsoucna, nepojímá jako něco pozitivního, nýbrž jako prokletí, jako něco, na co tvrdě doplácí. Člověk si totiž díky tomu, že má ponětí o celku jsoucna, zároveň uvědomuje vlastní smrtelnost a pomíjivost či – jak Patočka říká – „efemérnost“, „prekérnost“ svého postavení v univerzu. Toto původní sebepochopení archaického člověka nachází podle Patočky svůj zvláště nápadný výraz v biblickém mýtu o stromu poznání a života, v oidipovském mýtu a v gilgamešovském mýtu o hledání věčného života. Filosofická péče o duši podle Patočky navazuje na toto základní sebeporozumění člověka archaické doby, působí v něm ale zásadní obrat: z toho, co mýtický člověk považoval za své prokletí, vyvozují řečtí filosofové lidskou velikost. Jinými slovy: skutečnost, že člověk je „správcem fenoménu“, a proto „bytostí pravdy“, chápou řečtí filosofové nikoli již jako prokletí, nýbrž jako obrovskou šanci, jako něco, na čem lze založit nový životní rozvrh a program. Tento životní rozvrh a program se podle Patočky vyjadřuje tzv. péči o duši. 
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