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franklin.rios says: no opredeleno si mislja che ima kriza v humanitarnite nauki i krizata zasja intelektialnite pletenici, a praktika ne se proizveghda nisto xaresvam kant, moghe da podredi na dostatychno dobro nivo logicheski izkazvanijata gledal li si solaris?

 franklin.rios says: vprochem, chetejki otogore otgore, si spomnjam che ima podobem problem ,otnosno metoda na fil,che njama okonchatelna istina, a samo dokolkoto e polezna i vyrshi rabota

franklin.rios says: ako uchish filisofija v edin moment njama da ti e inteersno da obsughash fil. problemi

franklin.rios says: po-skoro mi haresvat jasni i tochni syghdenija, koito da ne  sa teoretichni, a da mogat da se vidajt v praktikata

Anton Tsanev says: не само ако учиш философия спира да ти е интересно да философстваш
franklin.rios says: da
Anton Tsanev says: това се случва по пътя на себепознанието на всеки

franklin.rios says: pak ti kazvam , che poveche mi haresva analitichnito mislene
Anton Tsanev says: филосовстването е сухо и умръзва ако не е свързано с възпяване на абсолютната истина

franklin.rios says: eto vmesto da se obsyghda huserl e po polezno da se pravjat sintaksysi na ezika, vypkrw i che tova e malko ostarjalo
Anton Tsanev says: koj e huserl

franklin.rios says: predi heidegger mentor uvod vyv fenomenologijata moghe bi edinstneoto, sposobno za neprosveteni vyv  fil, chetivo za drugite mu knigi edva li moghe da se chetat osven, ako nestatat ne sa ti jasni predi tova NO togava ,zasto da gio cheta

Anton Tsanev says: какво означава да си просветен във философията

franklin.rios says: da si najsno istoricheski i moghe da razvirash svurzanostta na ponjatijata.zasto  i kak edin fil. priema, promenja, othyrlja drugo ponjatie ot drig fil.tjahnata korespondencija no tova nikoga ne se izpisva v knigata eto primerno sega ti prochete "prosveten" i asocira" s tova keto se govori v religijata,a az njamah ni naj-malkta takava ideja za systata duma
Anton Tsanev says: ми не

franklin.rios says: kakvo ne
Anton Tsanev says: не съм имал асоциация за това и те попитах за да си изясня понятието в реда на мисли в който разговаряме дори и да се появят реда асоциаци разумната личност би следвало да ги огледа в контекста на конкретните обстоятелства за да има трезв поглед в посоката на разсъжденията, а не да изследва света с понятия повлиан от сантименталности и клишета

franklin.rios says: vigh njamah vpredvid principni nesta v memnta, a tochno v tazi situacija da

ЕДМУНД ХУСЕРЛ 
По Husserl's Inaugural Lecture at Freiburg im Breisgau 
Inaugural Lecture at Freiburg im Breisgau 1917 
Pure Phenomenology, Its Method and Its Field of Investigation 
  
Според Едмунд Хусерл феноменологията се появява в отговор на необходимостта от една съвършено оригинална философия. Това е необходимост от философия, която се стреми чрез радикално изчистване на смисъла и мотивите на философските проблеми да проникне до тази първична основа, върху която тези проблеми трябва да намерят истински научно решение. 
Чистата феноменология е нова фундаментална наука, развила се в рамките на философията. Тя е наука от наистина нов тип и с безкраен обхват. По своята методологическа строгост тя не стои по-долу от съвременните науки. Всички философски дисциплини имат своя корен в чистата феноменология, чрез чието развитие те придобиват своите собствени сили. Философията е възможна като строга наука единствено в чистата феноменология. Вътрешната природа на нейния метод и нейния предмет на изследване са невидими за природно ориентираните гледни точки. 
Чистата феноменология е наука за чистите феномени. Разглеждането на понятието "феномен" Хусерл започва с подчертаването на необходимата корелация между обект, истина и съзнание. На всеки обект съответства определена идеално затворена система от истини за него и една идеална система от възможни познавателни процеси, въз основа на които обектът и истините за него са дадени на познаващия субект. Какво представляват тези процеси? На най-ниското познавателно ниво те са процеси на опитните преживявания, или казано по-общо, на интуитивните преживявания, които схващат обекта в оригинал. 
Нещо подобно е очевидно вярно за всички типове интуиция и за всички други процеси на означаване на даден обект, дори когато те имат характер на прости изображения (като спомените). Дори интуициите на фантазията са по същество интуиции за обектите и носят вътре в себе си "обектни феномени", феномени, които очевидно нямат характеристиката на реалности. По-висшето теоретично познание започва с обекти, които са интуитивно възприемани. Природните обекти например, трябва да бъдат преживяни в опита преди появата на каквото е да било теоретизиране за тях. Опитното преживяване е съзнание, което възприема интуитивно нещата и ги оценява като действителни. Опитното преживяване има същностната характеристика на съзнание относно даден естествен обект като първично съществуващ: налице е съзнание за оригинала като биващ "в лицето". Същото нещо може да бъде изразено като се каже, че обектите не биха били изобщо нищо за познаващия субект, ако те не му се "явяваха", ако той не ги имаше като "феномени". Следователно, тук "феномен" означава определено съдържание, което вътрешно населява интуитивното съзнание и което е субстрат за оценяване на действителността. 
Нещо подобно е все още вярно за курса, следван от разнообразните интуиции, които заедно образуват единството на дадено трайно съзнание за един и същи обект. Начинът, по който обектът е даден във всяка от тези отделни интуиции, принадлежащи на трайното съзнание, може постоянно да варира. Например, зрителното възприемане на даден обект може всеки следващ път да бъде съвършено ново, в зависимост от гледната точка, положението на обекта, осветлението и други обстоятелства. Независимо от това, ние имаме интуитивно съзнание не за различни обекти, а за един и същи обект, който ни е представен по различен начин. С други думи, в чистата иманентност на съзнанието един неделим "феномен" допуска цялото разнообразие на феноменалното представяне. Това е специфична характеристика на това състояние на нещата, която прави възможно изясняването на понятието "феномен". Освен това, самото устойчиво единство на интуицията, разнообразно сменящите се форми, в които единството е представено, т.е. постоянно променящите се перспективи на реалния обект, също се наричат "феномени". 
Обхватът на това понятие се разширява още повече, когато се разглеждат висшите познавателни функции: многообразните актове и съгласуваността на свързващото, комбинативното, пресмятащото и теоретизиращото познание. Всеки отделен процес във всеки от тези видове е, отново, вътрешно съзнание за обекта, което е присъщо за него като мисловен процес за някакъв вид на видовете. Така обектът се характеризира като член на определена комбинация - или като субект или като член на дадено отношение и т.н. Простите познавателни процеси, от друга страна, се обединяват в цялото на едно съзнание, което конституира по същество една синтетична обективност. Например, едно предикативно състояние на нещата или единичен теоретичен контекст, или един предмет, описан чрез сентенции от вида: "Предметът е свързан по този или онзи начин", "Цялото е композирано от тези или онези части", Отношението В се извлича от отношението А" и т.н. 
Съзнанието за всички синтетични предметни формирования от посочените видове се появява чрез такива многочислени актове, които се обединяват, за да формират неговите висши единици и чрез иманентно конституираните феномени, които функционират по същото време като субстрати за различните оценки - такива като истина, вероятност, възможност и др. 
Понятието "феномен" се отнася и до променящите се форми на осъзнаване на нещата - например, ясните и смътните, убедителните и неубедителните форми, в които едно и също отношение или връзка, едно и също състояние на нещата, една и съща логическа съгласуваност и т.н., могат да бъдат дадени на съзнанието. 
Накратко, първото и най-примитивно понятие за феномен се отнася до ограничената сфера на тези сетивно дадени реалности, чрез които Природата се показва във възприемането. 
Понятието се разширява и включва всеки вид сетивно възприемано или обективирано нещо. След това то се разширява още повече и включва също така сферата на онези синтетични обективности, които са дадени на съзнанието чрез справочния и свързващия съзнателен синтез. По такъв начин то включва всички форми, в които нещата са дадени на съзнанието. И накрая то се разглежда като включващо всички начини на осъзнаване на нещата и всички съставни части, които могат да бъдат показани като иманентно принадлежащи към тях. Че понятието включва всички начини на осъзнаване на нещата, означава, че то включва също така и всеки вид усещане, желание и искане, заедно с неговия иманентен "компонент"(Verhalten). 
Да се разбере това разширяване на понятието е много лесно, ако се приеме, че емоционалните и волевите процеси също имат по същество характера на осъзнаване на нещо и че огромният брой категории на обектите, включително и всички културни обекти, всички ценности, всички блага, всички произведения, могат да бъдат преживяни, разбрани и обективирани като такива единствено чрез участието на емоционалното и волевото съзнание. Нито един обект от категорията "произведение на изкуството" не може да се появи в обективирания свят на дадено същество, което е лишено от естетическа чувствителност, което е, така да се каже, естетически сляпо. 
Чрез това изложение на понятието за "феномен" ние получаваме предварително понятие за една обща феноменология, т.е. за една наука за обективните феномени от всякакъв вид, наука за всеки вид обект. Следователно целта на феноменологията е да изследва как нещата се възприемат, спомнят, фантазират, представят картинно, символизират, т.е. да изследва как те изглеждат въз основа на това придаване на смисъл и на характеристики, които се получават по същество чрез самото възприемане, спомняне, фантазиране, картинно представяне и т.н. Това, което феноменологията иска във всички тези изследвания, е да установи какво може да бъде утвърждавано с универсална валидност в теорията. В тази си дейност, нейните изследвания ще се отнасят до същностната природа на самото възприемане, на самото спомняне (или който и да е начин на възприемане) и на самото мислене, оценяване, искане и правене - до тези актове, взети просто така както те представят себе си на иманентно интуитивната рефлексия. Абстрактното съдържание на тези актове се нарича "значение". Значението позволява насочването на определен съзнателен акт към даден аспект на изследвания обект. Тази насоченост или интенционалност е същността на съзнанието. 
Ако това са темите на феноменологията, тя може да бъде наречена също така "наука за съзнанието", ако съзнанието бъде взето като такова в чист вид. 
За да се характеризира тази наука по-точно, е необходимо да се направи едно просто разграничение между феномените и Обектите. В общия език на логиката всяко нещо, което има истинни предикати, е обект. Вътре в това най-широко понятие за обект, и по-специално вътре в понятието за индивидуален обект, Обектите и феномените стоят в контраст едни спрямо други. Обектите, всички природни Обекти, например, са обекти, които са чужди на съзнанието. Наистина съзнанието ги обективира и ги постулира като действителни. Също така съзнанието, което ги преживява и ги взема предвид, е толкова необикновено учудено, че придава на своите собствени феномени смисъла на прояви на Обектите, чужди на съзнанието и знае тези "външни" Обекти чрез процесите, които дават знание за техния смисъл. Следователно, ние наричаме Обекти тези обекти, които не са нито съзнателен деятел, нито иманентни съставни части на съзнателните процеси. 
Това поставя феноменологията, науката за съзнанието само по себе си в рязък контраст спрямо "Обективните" науки като цяло. 
В тези контрастиращи науки на обектите, които са в очевидна корелация помежду си, кореспондират два фундаментално различни типа опит и интуиция изобщо: вътрешният опит и Обективният опит, наричан също така "външен" или трансцедентен опит. Вътрешният опит се състои в простото съзерцание, което има място в рефлексията, чрез която съзнанието схваща. Например, една симпатия или едно желание, което аз сега изпитвам, влиза в моя опит чрез един чисто ретроспективен поглед и, чрез този поглед, е дадено абсолютно. Какво означава тук "абсолютно", можем да разберем чрез противопоставяне: ние можем да възприемаме всяко външно нещо единствено доколкото то ни се представя сетивно чрез една или друга смътна представа. Симпатията няма променящи се появявания; няма променящи се перспективи или гледни точки за нея, тя не може да се разглежда, подобно на външните неща, отгоре, отдолу, отблизо или отдалече. Тя просто не е нещо чуждо, което би могло да се представи на съзнанието с посредничеството на феномени, които са различни от самата симпатия; да харесваш по същество означава да осъзнаваш. 
Това е свързано с факта, че съществуването на това, което е дадено на вътрешната рефлексия, е несъмнено, докато това, което се преживява чрез външния опит, винаги дава възможност в хода на понататъшните преживявания да бъде доказано като илюзорен Обект. 
Независимо от това, иманентният и трансцедентният опит са свързани по забележителен начин: чрез промяната в начина на мислене ние можем да преминем от единия към другия. 
При естествения начин на мислене ние преживяваме, наред с другите неща, процесите в Природата; ние сме засегнати от тях, наблюдаваме ги, описваме ги, подвеждаме ги под понятия. Докато правим това, в нашето преживяващо и теоретизиращо съзнание се появяват многостранни съзнателни процеси, които имат постоянно променящи се вътрешни съставни части. Нещата представят себе си чрез непрекъснато изменящи се аспекти; от гледна точка на перспективата, техните външни форми са откроени по определени начини. Настаняването на всяко от тези неща в съзнанието се осъществява по силата на определени серии от протичащи съзнателни процеси. Едно лице с естествен начин на мислене, впрочем не знае нищо за това. То изпълнява актовете на преживяването, отнасянето, комбинирането; но докато ги изпълнява, то гледа не към тях, а по-скоро по посока на обектите, които осъзнава. 
От друга страна, човекът може да смени своя естествен фокус на внимание с феноменологично рефлексивния. Той може да направи сега протичащото съзнание и, по такъв начин безкрайния многообразен свят на феномените като цяло, тема на своите фиксиращи наблюдения, описания и теоретични изследвания - изследвания, които, за краткост, ние наричаме "феноменологични". 
Тук се появява решаващият въпрос: Не е ли това, което току що беше описано като вътрешна рефлексия, просто идентично с вътрешния, психологическия опит? Не е ли психологията собственото място за изследването на съзнанието и всички негови феномени? Вековният спор между учените относно "психологизма" не е нищо друго, освен спор за истинския философски метод и за формирането на основите на всяка философия като чиста и точна наука. 
Чистата феноменология е науката за чистото съзнание. Тя се извлича изключително от чистата рефлексия, а чистата рефлексия като такава изключва всеки тип външен опит и следователно отстранява всяко съпоставяне с обекти, чужди на съзнанието. Психологията е наука за психическата Природа и следователно за съзнанието като Природа или като реален случай в пространствено-времевия свят. 
Фундаментален факт е, че феноменологическото преживяване - в контраст с психологическото преживяване - остава в рамките на чистата рефлексия. Чистата рефлексия изключва всичко, което е дадено в естествения начин на мислене, изключва следователно цялата Природа (феноменологична редукция). 
Съзнанието се взема изключително така, както е дадено по същество в собствените си вътрешни съставни части и не е съпоставено с трансцендиращото съзнание. 
Това, което е тематично постулирано е единствено даденото чрез чистата рефлексия, с всички нейни иманентни същностни моменти, абсолютно както е дадено на чистата рефлексия. 
Преди много години Декарт се доближава до разкриването на чисто феноменологичната сфера. Той прави това в своята забележителна и фундаментална медитация, която достига своята кулминация в често цитираното "ego cogito, ego sum". Така наречената феноменологична редукция може да бъде постигната чрез модифицирането на Декартовия метод, чрез довеждането му до чистота и последователност като не се вземат предвид всички Картезиански цели. Феноменологичната редукция е метод за постигане на радикално изчистване на феноменологичното поле на съзнанието от всички натрапници, идващи от Обективните реалности и за запазването му чисто от тях. Природата, универсумът на пространствено-времевата Обективност, ни е дадена постоянно. В естествения начин на мислене тя вече е поле за нашите изследвания в природните науки и за нашите практически цели. Нищо не ни предпазва от утвърждаването на нейната действителност, въпреки че утвърждаването изцяло е резултат от нашите ментални процеси. Ние не се съмняваме изобщо в нейното съществуване. Понякога обаче изследването на Природата поставя под въпрос истините за нея. 
Но целта на феноменологично чистата рефлексия не е да поставя под въпрос и да проверява нашите убеждения за актуалностите, които са чужди на съзнанието. Независимо от това, ние можем да приложим подобен начин на изключване спрямо съзнанието за действителността, върху основата на което цялата Природа е съществуване, което ни е дадено. И ние можем да правим това съвършено ad libitum. Заради самата цел за достигане на царството на чистото съзнание и за запазването му чисто, ние поемаме задължението да не приемаме никакви убеждения, включващи Обективния опит и, следователно също се задължаваме да не правим и най-слаба употреба на което и да е заключение, извлечено от Обективния опит. 
Действителността на цялата материална Природа и на всичко телесно, включително и действителността на моето тяло, тялото на познаващия субект, не се взема предвид. Ако напълно сме си забранили да се занимаваме с Природата и телесното изобщо като дадени реалности, възможността за постулирането на който и да е съзнателен процес като имащ телесна връзка или като случай, появяващ се в Природата, отпада от само себе си. 
Какво остава, щом това радикално методологическо изключване на всички Обективни реалности е постигнато? Остава всеки несъмнено даден феномен на преживяването. Това е вярно и за целия Обективен свят изобщо. Ние сме забранили използването на действителността на Обективния свят и затова ние го разглеждаме като изведен зад скоби. Това, което ни остава, е тоталността от феномените за света, феномените, които са схванати чрез рефлексията като намиращи се абсолютно в себе си. Затова всички тези съставни части на съзнателния живот остават по същността си такива, каквито са. Чрез тях светът е конституиран. 
Що се отнася до тяхното феноменално съдържание, те не страдат, не търпят въздействие по никакъв начин, когато убедеността ни в Обективната действителност е поставена под съмнение.  Рефлексията, доколкото тя схваща и разглежда феномените в тяхното собствено битие, също не страда по никакъв начин. Само сега фактически рефлексията става чиста и изключителна. Нещо повече, дори увереността в Обективното, увереността, характерна за простото преживяване и за емпиричната теория, не е загубена за нас. Напротив, тя става наша тема точно такава, каквато е по същността си и в съгласие с това, което е имплицитно в нея като неин смисъл и като субстрат за това, което тя постулира. Ние разглеждаме увереността, ние анализираме вътрешно присъщия й характер, ние следваме нейните възможни връзки и особено тези на обосноваването. В чистата рефлексия ние изучаваме какво замества прозрението, какво от смисъла, който се има предвид, се запазва в този преход; какво носи на този смисъл пълнотата на интуицията; каква алтернатива и обогатяване носи т.нар. доказателство и какви предимства изобщо се получават от това, което се нарича "постигане на Обективната истина чрез вътрешно прозрение". Следвайки метода на феноменологичната редукция (т.е. държейки настрана цялата ни убеденост в трансцедентното) всеки вид теоретично, оценъчно и практическо съзнание може да бъде направено по същия начин тема на изучаване; и всички Обективности, конституирани в него, могат да бъдат изследвани. Изследването ще разглежда тези Обективности просто като корелати на съзнанието и ще дава отговор на въпросите Какво и Как относно феномените, които могат да бъдат извлечени от съзнателния процес. Нещата в Природата, личностите и общностите от хора, социалните форми и формации, поетичните и пластичните формации, всеки вид творение на изкуството - всички стават по този начин направления за феноменологическите изследвания, но не като реалности, не по начина, по който са третирани в съответните Обективни науки, а по-скоро от гледна точка на съзнанието, което конституира (посредничество богатството от структури на съзнанието) тези обективности за даден предмет на съзнанието. Съзнанието и онова, което то осъзнава, е това, което остава като поле за чистата рефлексия щом феноменологичната редукция е постигната. Това е безкрайното многообразие от начини да осъзнаваме, от една страна, и от друга, безкрайността на преднамерено търсените корелати. Това, което ни предпазва от прекрачване на границите на това поле, е методът на феноменологичната редукция, който отстранява всяко Обективно убеждение веднага щом то се появи в съзнанието. Този критерий изисква от нас: не възприемай нито частица от това убеждение; не приемай нагласата на Обективната наука, дори и на психологията; придържай се към чистия феномен! Той превръща всички науки в научни феномени; и в този си статус, те са сред неговите основни теми. 
Когато някакво твърдение за Обективните неща (всяко едно, независимо какво, включително и най-несъмнената истина) се обяви за валидна истина, тогава почвата на чистата феноменология е напусната. Тогава ние поставяме своята позиция върху някаква Обективна основа и поставяме психологията или някоя друга Обективна наука на мястото на феноменологията. 
Радикалното суспендиране на Природната позиция е в конфликт с нашите най-дълбоко вкоренени навици за възприемане и мислене. Точно поради тази причина напълно самосъзнателната феноменологическа редукция е необходима, ако съзнанието трябва да бъде систематично изследвано в своята чиста иманентност. 
Възниква въпросът дали чистата феноменология е наистина възможна като наука, и ако да, тогава как? Веднага щом суспендирането е постигнато, ние сме оставени насаме с чистото съзнание. Това, което намираме в чистото съзнание е един нетраен поток от неповтарящи се никога феномени, въпреки че те могат да бъдат несъмнено дадени в рефлексивния опит. Опитът сам по себе си не е наука. Тъй като рефлексиращият и познаващият субект притежава истинно само своите течащи феномени и тъй като всеки друг познаващ субект (със своята вещественост и следователно със своето съзнание) попада в полето на изключването, как емпиричната наука може да бъде все още възможна? Науката не може да бъде солипсистка. Тя трябва да бъде валидна за всеки притежаващ опит субект. 
Емпиричната наука не е единствено възможният вид наука. Чистата феноменология не е създадена да бъде емпирична наука и това, което прави нейната "чистота" не е просто чистата рефлексия, а е в същото време напълно различен род чистота, която ние срещаме в другите науки. 
Ние често говорим в общ и интелигибилен начин за чиста математика, чиста аритметика, чиста геометрия, чиста кинематика и др. Тях ние ги противопоставяме като априорни науки на останалите науки, такива като природните науки, основани на опита и индукцията. В този смисъл науките, които са чисти, априорните науки са чисти от всякакво твърдение за емпиричната действителност. Всъщност те претендират, че се занимават с идеално възможните и чисти закони, отколкото с реалности. В противоположност на тях емпиричните науки са науки за de facto съществуващото, което ни е дадено като такова чрез опита. Подобно на оставалите чисти науки, чистата феноменология изучава царството на чистото съзнание и неговите феномени не както то de facto съществува, а като чисти възможности с техните чисти закони. И наистина, когато един човек се запознае с чистата рефлексия, той се придържа също така към възгледа, че възможностите са предмет на идеалните закони в царството на чистото съзнание. Например, чистите феномени, чрез които един възможен пространствен Обект се представя на съзнанието, имат своя априорно определена система от необходими формирования, която е безусловно обвързана с всяко познаващо съзнание, за да бъде то в състояние да възприема интуитивно пространствената реалност. По такъв начин, идеалът за едно пространствено нещо предписва априори на възможното съзнание за това нещо едно правило, което може да бъде следвано интуитивно и което позволява нещото да бъде схващано в чисти понятия. Същото е вярно за всяка принципна категория на обективностите. Изразът "априори" следователно не служи за прикриване на някаква идеологическа екстравагантност, а е толкова важен, колкото "чистотата" на математическия анализ или на геометрията. 
Феноменологията се намира в уникална позиция спрямо философията и спрямо психологията. Ако цялото съзнание е предмет на същностните закони по начин, подобен на този, по който пространствената действителност е предмет на математическите закони, тогава тези същностни закони ще бъдат от най-плодотворно значение за изследването на фактите на съзнателния живот на хората и дивите животни. 
Всички рационално-теоретични проблеми на философията, проблемите, включени в т.нар. критика на теоретичния, оценъчния и практическия разум, се отнасят изцяло до същностните съответствия между теоретичната, аксиологичната или практическата Обективност и до съзнанието, в което тя е иманентно конституирана. Според Хусерл рационално-теоретичните проблеми могат да бъдат формулирани с научна строгост и след това решени в тяхната систематична последователност, единствено върху основата на феноменологично чистото съзнание и в рамките на чистата феноменология. 
