Име и појам филозофије
Име:
Реч филозофија је грчког порекла и преводи се као љубав према мудрости . Реч FILOS значи: пријатељ, љубав, волим, тежим за нечим, а SOPHIA значи мудрост или знање. Отуда најопштије одређење филозофије као трагање за знањем, истином, мудрошћу, и најчешћи превод речи филозофија као ''љубав према мудрости''.
Појам:
1. Филозофија је најстарија логички заснована духовна активност која се преплиће са другим духовним активностима као што су: мит, религија, уметност, наука ...
2. Филозофија је непрекидно тражење одговора на питања о суштини и смислу живота и света. Тражење одговара подразумева човекову способност да запажа ствари око себе , да им се чуди и да из тог чуђења поставља питања која га мотивишу на логичко размишљање и тражење одговора. У том духовном процесу (запажање, чуђење, постављање питања, тражење одговора), филозофија ставља акценат на чуђење и постављање питања, јер су то непрекидни покретачи људског размишљања од настанка филозофије до данас.
Питања о суштини и смислу живота и света јесу предмет филозофије. Она могу да се односе на читаву стварност, с тим што суштина тј. суштинска питања подразумевају само оно што је битно - испитују основне темеље, разлоге, сврхе и смисао постојања.
Нека од филозофских питања су: Зашто је стварност управо таква каква јесте? Зашто стварност уопште постоји? Шта је основа света? Шта је живот? Шта је смисао људског постојања? Шта је срећа? Шта је добро? Шта је извор сазнања? Ко сам ја? Да ли је свет бесконачан или коначан? Да ли време има почетак?
3. За филозофију је, поред њеног предмета, важна и метода, јер свако озбиљно размишљање и истраживање мора да користи методско и систематско испитивање стварности. У зависности од тога шта је неки филозоф узео за предмет филозофског истраживања и коју методу је користио, настају различити филозофски правци и дисциплине.
Однос филозофије према другим духовним делатностима
(мит, религија, уметност, наука)
Однос филозофије према миту :
Настанак филозофије подразумева постепену превласт разумског мишљења над митском представом света . И мит и филозофија имају исту потребу да се одреди човеков положај у свету. У митовима су сакупљена огромна животна искуства народних заједница. Зашто онда долази до појаве превласти разумског мишљења тј. филозофије над митом?
Почећемо од основне разлике између мита и филозофије .
Истинитост - веродостојност митских прича се заснива на заједничким веровањима у некој заједници и она се не доводе у сумњу. Митским говором преносе се члану неке заједнице уверења за која се сматра да су истинита само захваљујући томе што су прихваћена у традицији и од тог члана се захтева да их поштује и преноси даље у неизмењеном облику . Дакле, мит је безпоговорно прихватање некаквих предања и прича, без постављања питања и сумњања у њихову истинитост.
За разлику од мита, логичан и разумски говор, који је основа филозофије, развија и открива истинитост уверења у току разговора и дозвољава да се на основу бољих разлога оно поправи или измени. Пошто мит не подлеже никаквој критици нити мењању, филозофија се појавила у оном тренутку кад је човек схватио да његов опстанак и напредак зависе од њега самог и његове способности да ваљано преуреди свој живот, а за то му је неопходно да се ослони на поуздана сазнања која му пружа разум.
Однос филозофије према религији :
Основна разлика између филозофије и религије је, као и код мита, у томе што религија поштује и некритички прихвата догме (апсолутне истине које не подлежу критици нити мењању), а филозофија тежи сталном напредовању кроз критичко, логичко и разумско мишљење. У религији је Бог крајњи ауторитет у који се само беспоговорно верује, а никако не сумња, док филозофија све преиспитује.
Однос филозофије и уметности :
Разлика је очигледна јер из уметности као духовне делатности добијамо уметничко дело као циљ, док у филозофији нема таквог материјалног циља. Међутим, кроз историју су многи уметници тежили да својим уметничким делом осликавају стварност која је предмет и филозофије. Свако уметничко дело садржи неку филозофску поруку. Уметник путем маште и емоција ствара дело које треба да задовољи принцип лепоте, а једно од филозофских питања је управо ''шта је то лепо ?'', а њиме се бави естетика.
Однос филозофије и науке :
Наука у свом примитивном облику настаје у античкој Грчкој, практично са појавом филозофије и њихов однос је тада јако испреплетан. Може се рећи да је филозофија, од свог настанка па до технолошке експанзије позитивих наука у савременом свету, служила као инструмент науке. У античком свету циљ праучавања било ког предмета је био чисто теоријски и био је везан за знање ради самог знања. Филозофија је, чудећи се и постављајући своја суштинска питања, заслужна за настанак свих специјалних наука. Оног тренутка када неко специјално филозофско питање задобије довољно задовољавајућих одговора на то исто питање, то више није филозофија и ти одговори прелазе у домен појединачних наука. Можемо рећи да су све науке биле саставни део филозофије све до наглог развоја појединих наука након XVII века када су се издвојиле као самосталне дисциплине са својим специфичним и посебним предметом истраживања. Тада науци није више циљ чисто теоријски, већ јој је циљ стицање моћи над природом, а филозофији се поставља питање: чему она може више да служи кад је она остала празна љуштура из које су науке отишле својим путем? Међутим , задатак филозофије је увек ново постављање нових питања и иницирање нових истраживања које води појављивању и развоју нових наука, као и непрестана критика постављених научних теорија, затим критика негативних последица примене науке, а што се не може решавати у оквиру саме науке (нпр негативне последице атомских централа) .

Историја филозофије и њена периодизација
Историја филозофије излаже развој и промене филозофских схватања кроз историју, као и њихов однос према културно историјским и животним околностима у којима су настајала.
периодизација:
- Античка филозофија VII / VI век пре н. е - VI век н. е.
- Средњовековна филозофија VI век н. е - XV век н. е.
- Модерна филозофија XV век н. е - XIX век н. е.
- Савремена филозофија XIX век н. е до данас.
Најважнији филозофи и филозофски правци
Античка филозофија (VII / VI век пре н. е - VI век н. е.): 
1. Космолошки (пресократски) период: (VII - IV  век пре н. е)

- Талес, Анаксимандар и Анаксимен (Милетска школа)

- Хераклит 

- Питагора 

- Парменид 
- Демокрит 
2. Антрополошки период: (V - IV  век пре н. е)

-Софисти: Протагора, Горгија, Продик, Антифонт и Хипија.

- Сократ 

- Платон; основао школу Академију 

- Аристотел; основао школу Лицеј
3. Хеленистичко–римски период (Постгрчки период античке филозофије) (IV/III в.п.н е.–VI в.н.е.):

- епикурејство – епикурејска школа 

- стоицизам – стоичка школа
Средњовековна филозофија (VI век н. е - XV век н. е.):
- гностици (од Христа до IV в. н.е.)
- апологети (од Христа до IV в. н.е.)
- патристика (од IV в. н.е. до XV в. н. е.)
- Аурелије Августин (354 – 430.г. н. е.)
- Схоластика (Схоластика (лат. Scholasticus=учитељ) је назив за средњовековну хришћанску филозофију на Западу. Од тада се утврдило значење речи ШКОЛА.)
-Тома Аквински (1225 - 1274. г. н. е. ) је најпознатији схоластичар
Модерна филозофија (XV век н. е - XIX век н. е.): 
- Френсис Бекон  (XVI - XVII век)
- рационализам: - Рене Декарт ( XVI век)
   

     - Барух де Спиноза (XVII век)
                             - Готфрид Вилхелм Лајбниц (XVII - XVIII век)
- емпиризам: - Џон Лок ( XVII - XVIII век )  
           - Џорџ Баркли (XVII - XVIII век)
           - Дејвид Хјум  (XVIII век)
- просветитељство ( XVIII - XIX в.): Монтескје, Ламетри, Холбах, Хелвеције, Дидро, Даламбер, Русо, Волтер...
- немачки класични идеализам (од 1781.г. до 1831. г.): 
- Имануел Кант (1724 – 1804)
- Јохан Готлиб Фихте (1762-1814)
- Фридрих Вилхелм Јозеф Шелинг (1775-1854)
- Георг Вилхелм Фридрих Хегел (1770-1831)
Савремена филозофија (XIX век н. е. до данас):
-позитивитам, логички позитивизам, аналитичка филозофија и филозофија науке
-прагматизам
-филозофија живота (Ниче, Шопенхауер)
-херемеутика
-феноменологија
-филозофија егзистенције (Хајдегер, Сартр, Кјеркегор, Јасперс)
-критичка теорија друштва
-савремена етика и филозофија политике
-структурализам
-постмодерна филозофија
Античка филозофија
Антика обухвата период од трећег миленијума пре Христа до шестог века Нове ере. Међутим, филозофија почиње да се појављује тек са појавом полиса – града државе на прелазу из осмог на седми век п. н. е. на територији старе Грчке која је тада обухватала и обале азијског континента, јужног Балкана, Италије и Сицилије. Полис је специфична друштвено-политичка организација зато што је територијално и бројчано мала држава, величине једног града. Унутар полиса постоје све верске, политичке и економске институције, а грађани (одрасли слободни мушкарци) су били дужни да учествују у јавном политичком – животу и да уређују живот полиса. Отуда се јавља осећање одговорности и обавезе, што све подстиче човека на размишљање и постављање питања. Поред тога, положаји грчких градова су били на обалама Средоземног и Егејског мора – што значи да је путем морских пловидби често долазило до мешања становништва и људи су имали прилике да упознају другачије народе, да виде нове обичаје, да пробају нову храну, што све побуђује радозналост тј. чуђење и поново – постављање питања. 
Пошто су митови и религија претходили филозофији, почеци филозофије су били често религијски обојени, проткани идејом о божанском уређењу света. Божанско је здраворазумски повезивано са космичким,(као што и данас постоје убеђења о повезивању Бога са небом).  Тако је Старогрчкој филозофији био главни предмет да утврди шта је суштина космоса, шта га покреће, ЗАШТО је то тако, траже се објашњења о променама које се запажају у природи – Божанском космосу. 
Космолошки период
Прво раздобље у античкој филозофији је космолошки период. Космос у преводу са Грчког значи свет као уређена целина, васиона. Међутим, у антици је космос имао и следећа значења: украс, ред, хармонија, божанска лепота, симетрија, што значи да је тај појам имао и моралне, и естетске и религиозне сугестије. Први филозофи - космолози су највише пажње посветили изучавању природе (природа се на грчком каже физис, па су филозофи природе уствари физичари). Њихов циљ је био одредити и објаснити који су то први принципи, корени свих ствари у свету, шта је сврха и смисао постојања свега што јесте.  
Талес (640 – 550. г. п. н. е.)
Основом света Талес је сматрао ВОДУ, јер је вода непроменљиви праизвор из ког све настаје испаравањем или замрзавањем. Сем тога вода је храна свих бића и бесконачна залиха свих ствари. С обзиром на то да је за први елемент ствари узео воду – једну материјалну ствар, може се рећи да је он материјалиста. 
О Талесу постоји више анегдота. Једна од њих је да је упао у бунар док је посматрао звезде, па отуда слика о филозофима као расејаним људима. Затим анегдота о његовој практичности, јер је предвидео богат род маслина па се обогатио на изнајмљивању преса за цеђење маслина, затим откриће извора Нила, израчунавање висине пирамиде помоћу сенке. 
Анаксимандар (610-547г. п. н. е.)
Он је Талесов савременик, такође у своје време истакнути проналазач. Први је изумео инструменте за грађевинарство, географску карту, описао генезу органског живота на Земљи од нижих ка вишим облицима, слично Дарвину.
За основ стварности Анаксимандар узима АПЕЈРОН=НЕОГРАНИЧЕНО, БЕСКОНАЧНОСТ. Он је сматрао да вода не може бити извор целокупне стварности јер је ограничена количински, па ће у процесу настајања стварности бити исцрпена, а основа света мора да буде вечна и бескрајна. 
Анаксимен (585-528г. п. н. е.)
Анаксимен узима по нешто и из Талесовог и по нешто из Анаксимандровог учења. За њега је у основи света ВАЗДУХ. Пошто говори о материјалној ствари, његово учење слично је Талесовом, али ваздух је по тадашњем уверењу бесконачан и управо због тог прихватања бесконачности као пресудне у одређењу основе света, Анаксименово учење се ослања и на Анаксимандрово. Дакле, он сматра да основа света мора бити неисцрпна, али она мора имати неки квалитет и не може бити безсадржајна као што је апејрон. Тако је ваздух за њега у основи света као квантитативно бесконачна, а квалитативно одређена материја. Згушњавањем и разређивањем ваздуха настају конкретне појединачне ствари, са одређеним квалитативним особинама. 
Анаксимен је значајно име у историји филозофије јер се први бавио питањем разликовања квантитета и квалитета. 
Хераклит (544-480. г. п. н. е.)
Хераклит је веома познат антички филозоф космолошког периода, родом из Ефеса. Важио је за мрачног филозофа због свог чудног карактера. Писао је у афоризмима-кратким досеткама које су каснији филозофи тумачили и хвалили као врло садржајне. 
Као и његови претходници Милећани, Хераклит је трагао за основом света и тврдио да је то БОРБА И ЈЕДИНСТВО СУПРОТНОСТИ, РАТ, ВАТРА. Он је рекао да је ''рат (грч. Полемос) отац свих ствари''. Сталне промене које ми видимо у свету око себе (рађање и умирање, пропадање и настајање, топло и хладно) јесу вечни рат супротности и то представља закон живота. Тај космички закон живота (први принцип, основа света...) ''нису уредили ни богови ни људи, него је он био, јесте и биће вечно жива ватра која се с мером пали и са мером гаси.'' Мера коју Хераклит помиње је неопходна да би се одржало јединство да свет не би нестао у једној од супротности које су стално у борби. Хераклитова филозофија се сматра много комплекснијом од Милетске пошто у њој имамо темељније разрађену дијалектичку идеју БОРБЕ и ЈЕДИНСТВА СУПРОТНОСТИ, која подразумева да ни једна појава не може да постоји без своје негације. Читаву стварност је Хераклит видео у тим паровима супротности где увек једна од супротности покушава да надјача другу, али некаква скривена усклађеност света – мера, увек обезбеђује одржање складности свих супротности, тако да наша стварност у целини увек остаје квантитативно непромењена. Може се рећи да је то примитивна или првобитна идеја модерне физике по којој укупна количина енергије у свету која, иако у различитим облицима, увек остаје иста. 
Позната изрека која се приписује Хераклиту ПАНТА РЕИ=све тече, такође говори о томе да се ствари у свету стално налазе у процесима промене, да ништа не мирује, већ све увек тежи некаквом преобраћању. 
Још један рзлог због ког је Хераклит истакнут међу античким филозофима јесте што је он јасно одвојио ЧУЛНО ОД РАЗУМСКОГ сазнања, тврдећи да сагледавање стварности – света као вечно настајање – борбу супротности, јесте могуће само путем разума. Разумско сагледавање света помаже нам да схватимо смисао сталног раста и пропадања у природи, тог вечног кружења ствари које нам ''не дозвољава да два пута уђемо у исту реку''=ПАНТА РЕИ. 
Антрополошки период
Антрополошки период подразумева стављање питања о човеку (грч. anthropos=човек) у центар филозофских разматрања. Питања човекове среће, етичка питања, питања квалитета човековог живота у држави - политичка питања, питања сазнања и образовања, уметности и уживања су обележила антрополошки период. У њему се појављују најзначајнија имена историје филозофије: Сокат, Платон и Аристотел. 
Софисти – први просветитељи
Када је  у петом веку пре нове ере друштвени живот у полису постао доста сложен, настала је потреба за људима који би подучавали остале како да буду успешни у скупштину, суду или на тргу – месту јавног окупљања. То подучавање преузели су софисти – плаћени учитељи мудрости, писци политичких беседа, реторичари, људи посебно упућени у вештину јавног говорења. Циљ њиховог подучавања је био да образују моћног државника, човека способног да убеди друге у исправност властитог становишта. Каснији филозофи су софисте често оцењивали као лажне мудраце који своју мудрост продају за новац и погрдно их називали учитељима убеђивачке вештине. Ипак, софисти имају велики утицај на своје савременике и будући ток филозофске мисли.
Софисте више не занимају космолошки проблеми, већ се фокусирају на питања везана за човека и његов живот: ''Шта је човек?'', Шта је правда?'', ''Шта је врлина?''
Сократ (470-399. г. п. н. е.)
Сократ је један од најпознатијих филозофа. Рођен је у Атини, никада није ништа написао, јер је сматрао да ће највише постићи ако ''ради живом речју'', тако да готово све што о њему знамо долази из Платонових дијалога и записа још једног Сократовог ученика Ксенофонта. 
Главни проблем Сократове филозофије је како треба живети да би се било у складу са истином, односно оним што је добро. Сократ сматра да је ДОБРО - ИСТИНСКО ЗНАЊЕ, које када се примењује (практикује) представља врхунску врлину. Дакле, ВРЛИНА ЈЕ ИСТО ШТО И ЗНАЊЕ, а они који чине зло, чине то из незнања, јер не знају шта је истина тј. шта је добро, а не зато што су зли. 
Начин да сазнамо истину јесте ВОЂЕЊЕ ДИЈАЛОГА-РАСПРАВЉАЊЕ, РАЗГОВОР. Током разговора ми идемо поступно од једног до другог док не ''породимо'' некакво знање из саговорника. Сократово мишљење је да свако од нас поседује знање у себи само га треба ''породити'' подесним постављањем питања – кроз дијалог. Због тога ће Сократова метода добити назив бабичка (мајеутичка) вештина. 
Чувена је Сократова изрека ''Знам да ништа не знам'' којом се не жели омаловажити било које знање, већ је то иронична констатација о томе да колико год сазнајемо, све више постајемо свесни тога да увек има још много онога што не знамо.
Платон (427 – 347. г. п. н. е.)
Платон је Сократов ученик, рођењем аристократа, Атињанин, и као младић се припремао за политички живот. Ипак, суђење Сократу је имало велики утицај на Платона и он читав даљи живот посвећује филозофији. Основао је прву праву филозофску школу у антици – АКАДЕМИЈУ. Сва његова дела написана су у дијалошком облику са Сократом као главним саговорником у свим дијалозима. 
Темељ Платонове филозофије јесте УЧЕЊЕ О ИДЕЈАМА. По том учењу сав видљиви свет није ништа друго до несавршени одраз вечног, савршеног и истинитог света идеја. Све што је чулима доступно, обична је сенка оне истинске, непролазне, вечне стварности, која јесте суштина свих појединачних ствари у природи. Суштина свега је исцрпена у свету идеја, а у идејама је истина, тако да сазнати идејни свет значи сазнати истину, а то је могуће само помоћу ума. Видљиви и пролазни свет се сазнаје чулима, а идејни свет, који представља суштину стварности, и који је непролазан се не може сазнати чулима. 
Своје учење о идејама, Платон је изложио у чувеном миту о пећини у VII књизи ''Државе''- његовог најпознатијег и најзначајнијег дијалога. Прича се своди на следеће:
Када би неки људи од рођења живели у подземној пећини оковани као затвореници један поред другога, и то само уз вештачку светлост ватре која им гори иза леђа, онда би они под стварношћу подразумевали једино лелујаве сенке других људи и предмета који би им се приказивали на супротном зиду пећине. Они би то своје знање – то што виде на зиду, сматрали природном и једино могућом истином. Међутим, уколико би се неко међу њима осмелио да скине окове и да се упути ка излазу из пећине, био би најпре заслепљен светлошћу која би га дочекала на крају пута. Ако би издржао снагу до тада непознате светлости и не би побегао назад у пећину, тај човек би постепено почео да увиђа како изгледа стварни или истински свет који му је до тада био недоступан – свет идеја. 
Дата алегоријска слика одговара свету у коме живимо: све оно што је доступно чулима представља пуки привид истине(оно што се види у пећини), при чему је истина у домену (раз)ума – онога што се налази изван пећине. 
Политика: идеална држава
Према Платону, само су филозофи као најумнији међу људима, стварно способни да сазнају и прихвате истину, јер су способни да разумски спознају невидљиви свет идеја; тако да једино они могу бити у стању да одоле пролазним задовољствима политичке моћи, те стога само филозофи могу бити владари у држави. Филозофи треба да преузму жртву власти јер знају да власт није никаква добробит по себи, већ најодговорнији рад који подразумева и највеће жртве и највећу мудрост. Они формирају први и највиши сталеж у држави – сталеж чувара владара. 
Други сталеж у Платоновој идеалној држави чине чувари ратници. Као што је врлина филозофа мудрост, тако чувари ратници (војска) морају поседовати врлину храбрости, постојаности и умерености. Они морају имати адекватно образовање да би били кадри да правилно одлучују о важним питањима око одбране државе. 
Трећи и најнижи сталеж у држави су произвођачи – радници – занатлије. Они су честити људи који ''хране'' читаву државу и поштују правила поделе рада коју прописују владари. 
Када свако у оквиру свог сталежа ваљано обавља свој посао, не угрожавајући никога, тада држава функционише као једна складна целина у којој је постигнута врлина праведности. То је идеална држава. 
По аналогији са човеком и његовим врлинама, може се интерпретирати и устројство Платонове државе на следећи, органицистички начин: оно што је код једног човека разум (мудрост) , то је у држави владар; оно што је код човека срце (храброст), то је у држави војска; а оно што је код човека трбух (умереност у пожуди) то су у држави земљорадници и занатлије. 
Облици владавине:
Историјску смену облика владавине је Платон видео као условљену нарастајућим проблемима у тренутним облицима владавине. Најидеалнији облик владавине- АРИСТОКРАТИЈА- владавина закона и мудрог и узорног филозофа аристократе, се руши када владар постаје свађалица и славољубив човек који све више крши законе, а што одговара ТИМОКРАТИЈИ као облику владавине. Тимократија се руши и настаје ОЛИГАРХИЈА када превласт задобије неколицина богатих којима више ни частољубље није битно, већ све вреднују новцем. Следећа у природном низу смењивања државних облика јесте ДЕМОКРАТИЈА – владавина једнаких. До ове смене долази захваљујући неком државном слому и преврату до ког долази услед нагомиланог незадовољства осиромашеног народа под владавином олигарха. И најзад из демократије настаје ТИРАНИЈА када се из масе тих једнаких издвоји појединац који је најсамовољнији, најгласнији и најдоминантнији у својој сулудој жељи да влада. То је владавина безакоња и самовоље једног – тиранина.
Аристотел (384-322. г. п. н. е.)
Аристотел је рођен у Стагири као син лекара на македонском двору. Учио је у Платоновој Академији, а касније ће и сам основати школу – Ликеј. На позив македонског краља Филипа II одлази на двор да подучава Александра Македонског. 
-подела наука
У историји је познат као први, највећи систематичар наука. Направио је свеобухватну систематизацију свих, до тада познатих, знања из различитих области и све науке поделио на групе: ПОЕТИЧКЕ, ПРАКТИЧКЕ и ТЕОРИЈСКЕ. 
У поетичке науке спадају све оне човекове вештине помоћу којих човек нешто ствара и унапређује људски живот преобликовањем природе. То су: сликарство, вајарство, реторика, логика, градитељство, занатство, трговина... . 
У практичке науке спадају: политика као вештина управљања државом, економија као вештина управљања домаћинством, и етика као вештина управљања сопственим животом. 
У теоријске науке спадају: математика, физика и метафизика, и оне подразумевају некористољубиво, разумско истраживање свега постојећег. Баве се знањем ради самог знања. 
-критика Платона 
За разлику од Платона, Аристотел није занемаривао чулно сазнање. Према Аристотелу чулна сазнања представљају нужну полазну претпоставку за усвајање највишег филозофског знања. Он сматра да Платон исувише оштро дели видљиви тј. чулни, привидни, променљиви, пропадљиви и невидљиви тј. идеални/идејни , истински, непроменљиви свет. За Аристотела идеје нису никакав натчулни и ванземаљски узор појединачним стварима, већ идеје припадају стварима, а из Платоновог учења се изводи закључак да идеје живе негде издвојено у царству идеја према којима се чулни свет само управља и копира их, те је чулни свет привид. Какав је положај идеја у стварности, Аристотел објашњава у свом учењу о МЕТАФИЗИЦИ. 
-метафизика 
Метафизика се бави РАЗЛОЗИМА стварности, она испитује оно што се налази ИЗА појавне стварности. 
За аристотела суштина – биће стварности јесте конкретна, појединачна ствар или ПРВА СУПСТАНЦИЈА, а постоје четири разлога или узрока за њено постојање. Тек када њих схватимо, можемо разумети свет у целини. Ти услови или разлози стварности су: ОБЛИК, МАТЕРИЈА, ПОЧЕТАК КРЕТАЊА ИЛИ ДЕЛАТНИ УЗРОК и СВРХА. 
(1. узрок) ОБЛИК, форма или идеја (то су овде све синоними) се увек налази у појединачним предметима. За разлику од Платоновог учења, облик (идеја) никада не постоји сам за себе, већ само тако што обликује (2. узрок) МАТЕРИЈУ (твар)- '''оно што лежи у темељу'' и трпи промене и стиче својства. У материју се уносе облици који тако добијају своју индивидуалност. Материја увек постоји као потенцијалност (могућност) да се обликује и поново преобликује. 
(3. узрок) ДЕЛАТНИ УЗРОК ИЛИ ПОЧЕТАК КРЕТАЊА јесте трећи разлог постојања супстанције и представља делатну силу или узрок настајања и промена. Реч је о промени/прелазу из могућности (потенције) у стварност (актуалност), у остварење могућности. 
(4. узрок) ФИНАЛНИ УЗРОК ИЛИ СВРХА ИЛИ ЦИЉ. Према Аристотелу све постојеће има сврху у себи самом, при чему је сврха унапред уписана у конкретно постојање. Свако постојање је конципирано тако да ствар (2. узрок) чезне за својим обликом (1. узрок) имајући пред собом задату сврху (4. узрок), а то ће се остварити посредством делатног узрока (3. узрок). Све што постоји је у различитом степену истовремено и у потенцији (материја) и активно биће ( форма ). Све што је потенцијално тежи да постане актуално. Сама материја без форме је празна потенцијалност без стварности. Да бисмо нпр. добили као финални циљ (4. узрок) једну статуу која нам украшава собу, неопходан је рад вајара (3. узрок) на материјалу (2. узрок) од ког се састоји статуа, такав да се необликована материја- глина обликује према форми, идеји (1. узрок) коначног изгледа статуе. 
-етика и политика =срећа и друштвеност 
Како је човек по природи друштвено биће (zoon politikon), и јесте човек једино онда када живи са другим људима, да би био потпуно срећан, човек мора да буде политички – јавно ангажован. Да би се политиком бавио на добар начин и да би уопште и свој и породични живот добро уредио, човек мора да познаје златну средину – умереност између ''превише'' и ''премало''. Тако је храброст златна средина између луде смелости и кукавичлука, штедљивост је средина између шкртости и расипништва.
Насупрот Сократу који каже да је врлина знање, Аристотел инсистира на томе да се врлине стичу упражњавањем (делатно, кроз вежбу), а не сазнавањем. Тек када врлине постану наша навика или природа, можемо говорити о срећи. Срећа је добро вођен живот у складу са умереношћу, а то све опет није могуће изван политичке заједнице у којој живимо. Највиша индивидуална срећа није могућа мимо општег стања у политичкој заједници. Сврха државе је срећа њених грађана. Ипак, држава се као целина налази испред породице и појединца. Стога је њено добро, као услов добра свих, највиши могући политички циљ коме се може тежити. Мимо тога не постоји идеално добро државно уређењe.

Средњовековна филозофија
Хришћанство је укинуло античку, утемељило средњовековну и омогућило модерну епоху. Уместо филозофске зачуђености над стварношћу, хришћанство се темељи на беспоговорној ВЕРИ у Бога, који је творац света ни из чега, онострани извор, разлог и смисао свеколиког постојања. Хришћански Бог је јединствени персонални спој три личности: Оца, Сина и светог Духа. 
Теологија (theos=Бог; logos=наука) је учење о Богу и то је централно интересовање читавог средњег века. Филозофија у целом том периоду наступа као ''слушкиња теологије'', дајући разумне разлоге за прихватање вере као једине праве истине. Вера је важнија од разумског увида у истину, па су религиозне догме постале обавезна истина која се мора поштовати. 
Историјси тренутак превласти теологије над филозофијом се везује за нестајање и пропаст Римског царства (IV век н. е.). Услед унутрашњих социјалних превирања, људи губе поверење у разум и идеале политичког делања, тако да су срећу почели да траже у вери, која им је обећавала блаженство после смрти. 
Модерна филозофија
Модерна филозофија почиње са ренесансом (14.-16.в.). За њу се везује културно-историјски раскид са религиозном цивилизацијом средњег века и победа разума, ослобађање човека и изградња националних култура. Ренесанса је тачка преокрета у развоју европске цивилизације, после које Европа постаје водећа светска цивилизација. Промене које настају у модерној Европи се дешавају на свим пољима: у економији, политици, уметности, организацији друштва и свакодневном животу. Све оне добијају посебан израз у филозофији, која се и сама значајно мења, тако што у средиште пажње све изразитије поставља ЧОВЕКОВ ПОЛОЖАЈ У СВЕТУ. Проблем филозофије је сазнање, а циљ сазнања је стицање моћи човека над природом. У вези са тим се проналазе МЕТОДЕ људског и научног сазнања. 
Рационализам и емпиризам
Филозофија новог доба је дефинисана међусобним дијалозима и међусобном критиком два врло битна филозофска правца, а то су РАЦИОНАЛИЗАМ (филозофија разума) и ЕМПИРИЗАМ (филозофија искуства). У расправама ова два правца, једно од најбитнијих питања је који су извори и домети људског сазнања. Такође се намеће питање КАКО из релативно сиромашног (ограниченог) ''улаза'' које нам пружа искуство (чулни утисци) произилази богато и разноврсно сазнање. 
Емпиристи и рационалисти се разликују по објашњењу онога што људски дух ради у процесу сазнања: емпиристи сматрају да се наша моћ сазнања састоји искључиво из механизама који баратају чулним утисцима, док рационалисти сматрају да се у људском уму налазе и самостални садржаји, вечне истине, тј. урођене идеје које у уму постоје пре било каквог искуства.  
Рационализам
Рационализам је филозофско становиште према коме разум (ум) представља главни извор и критеријум знања. Порекло, услови и границе сазнања се одређују помоћу разума, односно, а priori знања. А priori (лат. оно што претходи, што је пре искуства) знање је знање које логички претходи искуству, тј. које је независно од чулног искуства. Таква врста знања назива се и урођеним идејама, а такве су нпр. идеја сопства (Ја), супстанције, или узрочности, из којих је, према рационалистима могуће извести поуздано знање, тј. знање које има опште и нужно важење. 
За разлику од емпиризма, са којим се упоредо развија, рационализам гледа на чулно искуство само као на почетни услов који омогућава да се изразе разумске способности. 
Најпознатији рационалисти су: Рене Декарт, Барух де Спиноза и Готфрид Вилхелм Лајбниц.
Рене Декарт (1596-1650)
Декарт је француски филозоф и оснивач модерног рационализма. Одлично је познавао средњовековну филозофију и модерну науку, посебно Галилејево учење, бавио се математиком, физиком, физиологијом и психологијом. У филозофији су најзначајнија његова епистемолошка и онтолошка учења, тј. учења о проблему сазнања и методи, као и учење о супстанцији (онтолошко питање). 
Филозофија и наука, према Декарту, чине јединствену целину. Основни задатак филозофије је да обезбеди потпуно поуздано заснивање сазнања у посебним наукама. 
Да би се дошло до истинског сазнања, потребно је испунити два услова. 1. Неопходно је поћи од извесних (сигурних), очигледних истина, а затим 2. из њих, на основу ПРАВИЛНЕ УПОТРЕБЕ РАЗУМА изводити логичке закључке. Тај ред у закључивању тј. правилан начин мишљења – употребе разума представља научну МЕТОДУ. Зато нам је неопходно упознавање са ПРАВИЛИМА МЕТОДЕ, којих има четири: 
1. ЈАСНО И РАЗГОВЕТНО ЗНАЊЕ. Треба сумњати у сва знања док се не провери која су истинита, тј. док се не открије која су од њих потпуно јасна и разговетна. 
2. АНАЛИЗА. Сваки проблем који се испитује треба поделити на онолико делова колико је могуће и колико је потребно да би се решио проблем. То значи да анализом, или разлагањем проблема на најједноставније делове, треба открити очигледне истине (оно што је познато) и довести их у везу са оним што је у проблему непознато. Тај поступак је аналоган постављању једначине за неки математички проблем. 
3. СИНТЕЗА. Синтезом тј. повезивањем непознатог и познатог у проблему треба открити вредност оног што је непознато, аналогно томе како се решава непозната величина у математичким једначинама. 
4. ПРОВЕРА. Након што смо дошли до решења, треба да побројимо све елементе проблема да се нешто не би пропустило, што је аналогно проверавању математичке једначине.  
Први корак подразумева МЕТОДСКУ СУМЊУ која нам је неопходна на путу ка истинитом сазнању, зато што увек можемо претпоставити да због нечега грешимо. Чула су нам варљива, а такође нема поузданог разлога да верујемо да читав овај живот није само сан, а не реалност. Због тога методском тј. радикалном сумњом треба обухватити, по Декартовом мишљењу, и знање о сопственом постојању. На основу такве сумње можемо да одбацимо сва веровања која имамо. Међутим, и кад се ослободимо свих веровања и садржаја свести добијених преко чула, не ослобађамо се самог мишљења, јер док сумњамо ми мислимо. Зато Декарт каже: ''Мислим, дакле јесам (постојим)''. Cogito, ergo sum. Kрајњи резултат сумње је непосредна свест, ИЗВЕСНОСТ о сопственом мишљењу и његовом постојању. Можда ништа друго не постоји, али постојим ја док мислим – ја као мислећа супстанција. 
Пошто је открио да ''мислим, дакле јесам'', Декарт сматра да ток свести (мишљење) не може да се одвија само од себе, него мора поседовати неку основу, нешто што ''носи'' мишљење као активност. Та основа је СУПСТАНЦИЈА. Под појмом супстанције подразумева се ствар која сасвим самостално постоји, чије постојање није последица деловања неког другог узрока; ''ствар која тако постоји да јој за постојање није потребна никаква друга ствар'', него је она сама узрок сопственог постојања. 
Читава стварност, односно суштина света је да је свет подењен на две супстанције. Само су оне сигурне, јасно и разговетно дате нашем разуму, а то су МИСЛЕЋА СУПСТАНЦИЈА (res cogitans) и ПРОТЕЖНА СУПСТАНЦИЈА (res extensa). 
Емпиризам
Емпиризам је филозофски правац који се јавља у Енглеској у исто веме када и рационализам у континенталном делу Европе. Главни представници су: Џон Лок, Џорџ Баркли и Дејвид Хјум. На централно питање филозофије новог доба: ''откуд човек црпи своје сазнање, да ли из урођених идеја или нечег другог?'' емпиризам даје одговор супротан рационализму и тврди да ''ничега нема у разуму што пре тога није било у чулима''. Дакле, емпиризам (грч. empeiria = искуство) подразумева оно филозофско становиште које тврди да урођених идеја нема и све што знамо потиче из искуства тј. наших чула. 
Џон Лок ( 1632 – 1704 )
Џон Лок је Енглез, учесник револуције у Енглеској 1688. год., имао политичку каријеру, бавио се медицином. Најпознатије дело његово је ''Оглед о људском разуму''. Лок је иначе зачетник теорије сазнања као филозофске дисциплине. Из области филозофије политике написао је ''Две расправе о влади''. 
Позната фраза TABULA RASA (лат. празна / неисписане табла) је Локова метафора којом он жели сликовито да покаже како људски ум изгледа приликом рођења. Дакле, сви се ми рађамо са разумом као неисписаном таблом, потпуно празног ума у ком нема никаквих урођених идеја, нити било каквих садржаја. 
Спор емпириста и рационалиста се не води око питања шта све људси разум може да научи и које су његове способности, већ једино око тога да ли поседује некакве садржаје при рођењу или не. Лок је творац и већ помињане фразе да ''ничег нема у разуму што већ није било у чулима'' (лат. Nihil est in intellectu quod antea non fuerit in sensu). Дакле, рађамо се као tabula rasa, а временом/кроз искуство стичемо идеје = садржаје свести које у наш разум стижу путем чула. 
Локов аргумент у прилог овој тези јесте да нпр. деци и идиотима израз ''округли квадрат'' или ''иста ствар може постојати и не постојати'' уопште не звучи збуњујуће. То отуда што је њихов разум још увек као неисписана табла, не поседује довољно информација из спољашњег света/из искуства на основу којих би имали сазнање о томе да су поменути изрази нереални. 
На питање ''откуд нама сазнање и докле оно сеже?'', Лок одговара – отуда што се ''празна табла'' лагано попуњава. Утисци су креда, а наш разум је табла. Домет сазнања истоветан је са доменом нашег искуства. Дакле, из искуства добијамо идеје, а не рађамо се са њима. Све што знамо, стигло је у наш ум путем чула. 
Џорџ Баркли (1685-1735)
Као радикални емпириста, Баркли је тврдио да све постоји само захваљујући томе што може бити опажено. ''Esse est percipi'' = ''Бити значи бити опажен''. Апстрактно је замислити да нешто постоји а да није опажено. Одавде може да се извуче апсурдна консеквенца која води у СОЛИПСИЗАМ (становиште које тврди да постојим ''само ја'' са својим опажајима) – да звук који нико није чуо не постоји; дрво које нико није видео не постоји...
Баркли сматра да у сазнајном смислу, за субјекта који опажа = сазнаје, не постоји оно што није опажено. Али то и даље не значи да ствар коју ја сад не гледам не постоји. Она постоји јер сам је нпр. видела раније и, што је још важније, та ствар носи потенцијалност = могућност да буде опажена. Та њена могућност да буде опажена је чини стварно постојећом и без субјекта који опажа. 
Баркли је критиковао своје савременике који су тврдили да постоје апстрактне идеје. Он сматра да ми сваки пут кад замишљамо неку ''апстрактну идеју'' уствари имамо на памети нешто конкретно што смо некада у животу опазили. Нпр. ''апстрактна идеја троугла'' није могућа ако не замислимо неки конкретан троугао, нпр. правоугли; ''апстрактна идеја човека'' није могућа ако не замислимо неког конкретног човека, нпр. високог, дебелог, са браон косом... Дакле, сви појмови којима баратамо у нашем искуству и у нашем сазнању не могу бити ништа апстрактно, већ су то конкретне представе о конкретним стварима које смо опазили. А све те ствари које сазнајемо постоје само захваљујући својој способности да буду опажене. 
Дејвид Хјум  (1711-1776)
Као и његови савременици, и он се бавио проблемом сазнања покушавајући на критички начин да изложи емпиристичку позицију да за сво сазнање дугујемо искуству. Он се фокусирао на то да објасни шта то ради сазнајни субјект (онај који сазнаје) и како му искуство користи у стицању научног сазнања и сазнања спољашњег света. 
Да бисмо дошли до правог сазнања, идеје морамо некако међусобно повезати. Хјум сматра да се подразумева да то може да се постигне само помоћу релације УЗРОЧНОСТИ која нам је позната из искуства. Дакле, ми наша сазнања црпемо из искуства да је неизмерно много пута поновљена радња А сваки пут узроковала радњу или ситуацију Б. У пракси то значи да: ако смо хиљадама пута видели да после ноћи долази дан, на основу искуства које је много пута потврдило релацију узрочности да после ноћи долази дан, можемо поново претпоставити да ће после ноћи опет сванути дан. У хјумовском смислу речено, на основу искуства о тој релацији узрочности, ми знамо да ће после ноћи доћи дан. 
Тако је са сазнањем било које друге ствари. Хјум сматра да се човек ослања на своју НАВИКУ да А увек узрокује Б. Дакле, акценат је стављен на самог човека – субјекта који сазнаје и његова очекивања. За Хјума је проблем сазнања сав у функцији субјекта. Објект који се сазнаје, у процесу сазнања је под знаком питања у смислу да људски разум нема довољно нужних разлога да тврди нешто о његовом постојању. Човек може да претпоставља постојање спољашњег света, може да верује у њега, али га не може доказати. Таква непостојаност сазнајног објекта долази отуд што Хјум није успео да нађе нужну везу ни за релацију узрочности која би у логичком смислу требало да нам пружи извесност у сазнању спољашње стварности. Пошто нужна веза не постоји, нема ни извесности сазнања, већ се све своди на наше претпоставке, навике и очекивања поткрепљене искуством. 
Зашто нема нужне везе? 
-Зато што је могуће увек замислити и ситуацију у којој иза узрока А не би следила последица Б. Људском мозгу је могуће да замисли ситуацију да после једне ноћи не сване дан. Могуће је замислити да после притискања прекидача неће засветлети сијалица иако смо кроз искуство упознали релацију узрочности да свако притискање прекидача узрокује паљење сијалице. 
Савремена филозофија
Почетак савремене филозофије подразумева време у ком су живели и стварали први филозофи неких од праваца савремене филозофије, дакле, од 19. ог века па до данас. 
Правци савремене филозофије су:
-позитивитам, логички позитивизам, аналитичка филозофија и филозофија науке
-прагматизам
-филозофија живота
-херемеутика
-феноменологија
-филозофија егзистенције
-критичка теорија друштва
-савремена етика и филозофија политике
-структурализам
-постмодерна филозофија
