VI. Ideile filosofice ale iluminiştilor
1. Caracteristica generală şi reprezentanţii iluminismului.

2. Ideile sociale ale iluminismului francez.

3. Deismul, materialsmul mecanicist şi senzualismul în viziunea iluminiştilor.

1. Filosofia Luminilor sau Luminismul marchează o etapă filosofică distinctă, specifică secolului al XVII-lea, dar care în unele ţări europene, inclusiv în ţările române, s-a prelungit şi în prima jumătate a veacului următor.
În secolul Luminilor, aşa cum este numit seolul al XVIII-lea, filosofii sunt captivaţi în cea mai mare măsură nu de stabilirea metodelor prin care raţiunea cunoaşte lumea, preocupare care îi absorbise pe cei di secolul metodei, ci de rolul jucat de raţiune şi de luminile ei (cunoştinţele ştiinţifice, filosofice şi celelalte creaţii spirituale laice sau laicizate, pătrunse de raţiune) în propăşirea omului şi societăţii. De aceea, deviza acestei etape este „Luminează-te şi vei fi!”

Prin preocuparea pentru afirmarea raţională a omului şi societăţii, luminiştii au exprimat nevoia marii majorităţi a noii societăţi burgheze de a critica şi înlătura din calea împlinirii umane, pe de o parte, ignoranţa, prejudecăţile şi superstiţiile, iar, pe de altă parte, abuzurile, lipsa de libertate şi nedreptăţile practicate de instituţiile sociale, începând cu statul de tip feudal sau cu caracter mixt, cum era cel englez, şi continuând cu instituţia bisericii, strâns legată de stat. Mai mult, ei au vizat fie reformarea luministă a statului existent, fie înlocuirea statului nobiliar cu unul burghez sau chiar burghezo-democratic.
Afirmat cel mai puternic în Franţa, Anglia şi Germania, luminismul s-a răspândit în aproape toate ţările europene.

În Franţa, unde s-au plămădit principalele idei luministe, cei mai mari luminişti au fost, în ordine cronologică, deiştii Montesquieu (1689-1755), Voltaire (1694-1778) şi Rousseau (1712-1778), alături de care s-au afirmat, în spirit luminist, şi materialiştii francezi, dintre care este de menţionat, în primul rând, Diderot (1713-1784), cel care, recrutând colaboratori din toate domeniile cunoaşterii, a iniţiat monumentala lucrare Enciclopedia, fiind ajutat la apariţia primului volum, în 1751, de matematicianul-filosof D”Alembert (1717-1783), semnatar şi al Discursului preliminar asupra Enciclopediei.
Aproape toţi luminiştii francezi au conexat filosofia omului şi societăţii cu o perspectivă de ansamblu, ontologică şi gnoseologică.

2. Din premisele lor ontologice şi gnoseologice, luminiştii francezi au dedus consecinţe antropologice şi de filosofie socială originale. Prin deism sau pri materialism, ei au ajuns să explice omul prin sine însuşi, ca om natural şi social, şi, deci, atât prin mediul său natural, cât şi prin cel social. Prin coordonatele lor gnoseologice, ei au ajuns la aceeaşi concluzie a corelaţiei dintre om şi mediu, deoarece toţi, chiar şi cei care au recunoscut autonomia eului, au gândit că, pentru a ajunge la adevăr, raţiunea trebuie să se ancoreze în experienţă şi, deci, în lumea externă. 

În domeniul antropologiei, omul ca fiu al naturii a fost explicat de luminiştii francezi în genere hilozoist, ca fiinţă cu o sensibilitate naturală mai ridicată, iar ca fiu al societăţii – prin teoria interacţiunii, potrivit căreia oamenii depind de mediul social (ca mediu politic şi cultural: stat, biserică, moravuri, credinţe, superstiţii etc.), iar mediul – de opiniile oamenilor. Deşi exprimă un adevăr, teoria interacţiunii este totuşi incompletă, pentru că nu identifică un factor explicativ principal, determinant, nici în vreunul din cei doi termeni aflaţi în interacţiune, nici în alt factor din afara lor. Dar, considerând că mediul social a pervertit funcţionarea normală a raţiunii, denaturându-l pe om, luminiştii au conchis că, pentru realizarea raţională a omului, trebuie să se schimbe nu numai omul, prin educaţie, ci şi mediul politic.

Concret, aproape toţi luminiştii francezi s-au pronunţat pentru luminarea oamenilor prin răspândirea cunoştinţelor ştiinţifice şi pentru conducerea statului de către un monarh luminat, unii dintre ei (de pildă, Voltaire) având deplină încredere într-un despot luminat, alţii (cum a fost Montesquieu) punând preţ pe o monarhie constituţională şi pe separarea puterilor în stat. Mai complex şi mai radical, Rousseau, considerând că oamenii sunt buni de la natură şi că au fost denaturaţi de marile inegalităţi economice şi de statul de tip feudal, a argumentat că educaţia omului trebuie să fie în primul rând morală şi că omul nu poate rămâne moral şi nu se poate manifesta liber decât într-o societate întemeiată pe mica proprietate privată şi într-un stat bazat pe legi democratice. Accentuând pe educarea sentimentelor morale, Rousseau n-a ignorat câtuşi de puţin nici importanţa raţiunii, căci, în viziunea sa, morala, chiar dacă are ca temei sentimentul, presupune şi corelaţia dintre idei şi sentiment. La fel, el n-a contestat nici rolul formativ al ştiinţei şi artei, dar a considerat că, pentru a contribui efectiv la înnoirea omului, acestea, fără a renunţa la specificul lor, trebue să capete un conţinut moral sau care să servească moralităţii şi numai astfel să fie girate de academiile care se ocupă de promovarea lor. Cât priveşte opţiunea sa pentru un stat democratic, aceasta reiese atât din consideraţiile sale despre principalele forme de guvernământ, cât şi din concepţia sa privind primatul suveranului (poporului) în raport cu principele (guvernământul).

În genere, prin ideile lor social-politice, luminiştii francezi au pregătit ideologic revoluţia burgheză de la 1789. 

3. A doua direcţie a filosofiei franceze din sec. XVIII a fost materialismul. Pot fi delimitate două direcţii ale materialismului francez: prima porneşte de la fizica materialistă a lui R. Descartes, iar a doua – de la senzualismul materialist al lui Jh. Locke. Prima i-a avut ca reprezentanţi pe D. Diderot şi La Mettrie(1709-1751) iar a doua – pe Helvetius (1715-1771) şi Holbach (1723-1789). Reprezentanţii primei direcţii elaborau filosofia materialistă cu preponderenţă referitor la problemele ştiinţelor naturale, iar reprezentanţii direcţiei a doua acordau o atenţie principală elaborării problemelor legate de senzualismul materialist.

În ontologie, deiştii Voltaire şi Rousseau au susţinut că Dumnezeu a introdus în natură nu numai mişcarea şi legile mişcării mecanice, ci şi un anumit scop raţional. În acest mod, ei au stimulat dezbaterea importantei probleme a raportului dintre cauzalitate şi finalitate. În schimb, materialiştii, negând existenţa lui Dumnezeu, au conchis că izvorul mişcării şi al sufletului se află în materia însăşi. Mai mult, pentru a evita consecinţa primului impuls, la care conduce mecanicismul, Diderot şi Holbach au suţinut că, pe lângă mişcarea mecanică, corpurile posedă şi o tensiune internă indestructibilă. În ce priveşte sufletul, cu excepţia lui Holbach, materialiştii au adoptat punctul de vedere hilozist şi au considerat că sufletul nu e decât o formă evoluată a sensibilităţii universale. Prin explicaţia dată, ei au pus problema reală a reflectivităţii ca proprietate a lumii în genere. 
Gnoseologic, cei mai mulţi luminişti francezi au fost mai apropiaţi de empirism decât de raţionalism. Dintre aceştia, Condillac (1715-1780) şi Helvetius au unilaterilizat empirismul lui Locke, reducându-l la senzualism. Condillac, de exemplu, afirma că a judeca înseamnă a simţi (a observa raporturile dintre senzaţii). Alţi luminişti, îndeosebi Rousseau şi Diderot, s-au opus însă senzualismului, încercând o sinteză între empirism şi raţionalism. În acest sens, Rousseau a susţinut că gândirea este o facultate autonomă, ocazionată însă de simşuri, iar Diderot a distins între senzaţie şi reflecţie, ca trepte care, deşi diferite, se susţin reciproc.
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