HOBBES

Thomas Hobbes (1588 – 1679)

Dzieła:

1. Tłumaczenie Historii Tukidydesa, 1629

2. Elements of law, natural and politic (Elementy prawa, naturalnego i politycznego?, ), ogłoszone po raz pierwszy w odpisach niedrukowanych w Londynie, w 1640 r.; ogłoszone drukiem w Londynie, 1650, bez wiedzy autora, w dwóch częściach: Human nature or the fundamental elements of policy, being a discovery of the faculties, acts and passions of the soul of man from their original causes; accordnig to such philosophical principles as are not commonly known or asserted; druga, wydana w tym samym roku, De corpore politico or the Elements of law moral and politic. Część pierwsza wyszła w przekładzie francuskim Holbacha w 1772 pt. De la nature humaine.

3. De cive (O obywatelu?, Paryż 1642), drukowane w następnych wydaniach jako Elementorum philosophiae sectio tertia de cive albo Elementa philosophica de cive.

4. Tractatus opticus, 1644

5. Leviathan or the matter, form and power of a commonwealth ecclesiastical and civil (Lewiatan, czyli materia, forma i władza państwa kościelnego i świeckiego, Londyn 1651), w wersji łacińskiej wyszedł w tomie Elementa philosophica de cive, b. d. (1668).

6. De libertate et necessitate, Londyn 1654

7. Elementorum philosophiae sectio prima, De corpore, Londyn 1655

8. Questions concerning Liberty, Necessity abd Chance, 1656

9. Six lessons to the Professors of Mathematic, one of Geometry, the other of Astronomy..., 1656

10. Characteres sive indicia geometriae doctoris Wallis, 1657

11. De homine, sive Elementorum Philosophiae sectio secunda, Londyn 1658

12. Obiectiones in Cartesii De Prima Philosophia Meditationes (wydane wraz z Meditationes)

13. Examinatio et emendatio mathematicae hodiernae, Londyn 1660

14. Dialogus Physicus, sive de natura aeris, Londyn 1661

15. De duplicatione cubi, 1661

16. Problemata physica una cum magnitudine circuli, Londyn 1662

17. Considerations upon the reputation, loyalty, manners and religion of Thomas Hobbes, 1662 (autobiografia)

18. De principiis et ratiocinatione geometrarum, Londyn 1666

19. Appendix ad Leviathanum, wydany po śmierci autora w 1688 w Londynie

20. Quadratura circuli, cubatio sphaerae,  Londyn 1669

21. Historia ecclesiastica, ok. 1670, wydana pośmiertnie w 1688

22. Behemoth, the history of the causes of civil wars of England and of counsels and artifices by which they were carried on... , ok. 1670, wydane bez pozwolenia autora w 1679

23. Vita, 1672 (wierszowana autobiografia po łacinie)

24. Tłumaczenie angielskie Homera, 1675

25. Decameron physiologicum, 1678

Lewiatan

Materializm mechanistyczny – zastosowanie metody przyrodoznawstwa do nauki o człowieku.

Empiryzm

Człowiek jest częścią przyrody, cała wiedza, jaką posiada o otaczającym go świecie, wszystkie jego wyobrażenia pochodzą od działania przedmiotów materialnych na jego zmysły. 

Rozważanie myśli pojedynczo i w ciągach, czyli w zależności jednych od drugich.

Każda pojedyncza myśl człowieka jest przedstawieniem lub obrazem jakiejś jakości lub cechy ciała poza nami (przedmiotu). Przedmioty działają w różny sposób na narządy zmysłowe, wytwarzając różne obrazy.

Pierwowzorem każdej myśli? jest wrażenie zmysłowe.

„Nie ma bowiem w ludzkim umyśle pojęcia, które by pierwotnie, całkowicie lub częściowo, nie zrodziło się w organach zmysłowych”.

Przyczyną wrażeń zmysłowych są ciała zewnętrzne, wywierające nacisk na organ danego zmysłu (bezpośrednio lub pośrednio), co skutkuje procesami zachodzącymi w organizmie prowadzącymi do powstania wrażeń, zjawiających się obrazów, tego, co się wydaje.

Wszystkie jakości zmysłowe znajdują się w przedmiocie, który je wywołują. Różne są ruchy materii, którymi przedmiot wywiera nacisk na organy zmysłowe. W człowieku, który podlega naciskowi, są one również wyłącznie różnymi ruchami.

To, co zjawia się jako obraz, jest pozorem, ponieważ jest taki sam jak we śnie, ponieważ można je wywołać dotykając organów (np. oczu).

Barwy i dźwięki nie mogą być w ciałach, które je wywołują, w przeciwnym razie nie można byłoby oddzielić ciała od obrazu, tak jak to rzeczywiście ma miejsce (np. echo).

Wrażenie zmysłowe jest pierwotnym obrazem wywołanym przez nacisk (ruch) rzeczy zewnętrznych skierowany na organy zmysłowe.

Wrażenie będące ruchem zjawia się jako jakość zmysłowa.

Krytyka używania słów bez znaczenia i mocy wyjaśniania faktów, dźwięków, z którymi nic się nie wiąże, słowa niedorzeczne, nic nie znaczące, bezsensowne, okrągły kwadrat, takich jak byt, intencjonalność, istota rzeczy, obrazy rzeczy, wysyłane przez rzeczy, substancje niematerialne, wolność woli (scholastyka, religia), twierdzenia o nich formułowane są przyjmowane na kredyt. Zdania zawierające wyrażenia bezsensowne nie są fałszywe, lecz niedorzeczne.

Wszystko, co się wyobraża, jest skończone. Nie ma idei i pojęć rzeczy nazywanych nieskończonymi. Gdy mówimy, że coś jest nieskończone, to znaczy, że nie możemy przedstawić sobie pojęciowo granic tej rzeczy – jest to wiec pojęcie dotyczące ograniczenia umysłu, a nie rzeczy.

Nie można mieć myśli reprezentującą rzecz nie podpadającą pod zmysły. Każde przedstawienie pojęciowe rzeczy wiąże się z przedstawieniem tej rzeczy w określonym miejscu, z określoną wielkością, która nie może być jednocześnie w dwóch miejscach i dwóch rzeczy będących w tym samym miejscu.

Fizyka Arystotelesa jest antropomorficzna (ciała „męczą się” podczas ruchu, potrzebują siły, dążą do najlepszego punktu położenia, jak gdyby o tym coś wiedziały)

Wyobraźnia (imaginacja, fantazja) – powstawanie obrazu (imago), zjawienie się (); wyobrażenie to wrażenie, które znika, słabnące wrażenie. Wyobrażenia są kinetycznymi pozostałościami ruchów powstałych z wrażeń. Dłuższy czas od wrażenia osłabia obraz wyobraźni. Wyobraźnia to pamięć.

Doświadczenie – wiele obrazów pamięci lub pamięć wielu rzeczy.

Mózg i nerwy są niezbędnymi organami wrażenia.

Trudność odróżnienia wrażenia zmysłowego od snu. Sny są wywoływane poruszeniami wewnętrznymi ciała.

Sny są odwrotnością (co do kierunku przyczynowania w ciele) wyobrażeń na jawie.

Rozumienie jest wspólną zwierzętom i człowiekowi wyobraźnią, jaką budzą słowa lub inne umowne znaki.

Mowa wewnętrzna – następstwo (ciąg) myśli

Nie każda myśl następuje dowolnie po każdej innej myśli. Każde wyobrażenie (i wszelkie myśli, pojęcia), tak jak przejście od jednego wyobrażenia do drugiego musi mieć pierwowzór we wrażeniach.

Wszelkie wyobrażenia są ruchami we wnętrzu człowieka, pozostałościami ruchów, które poprzednio zaszły we wrażeniach. Ruchy, które następują po sobie bezpośrednio we wrażeniach zmysłowych, pozostają ze sobą związane również później. Po jednej rzeczy wyobrażamy sobie inną, w zależności od tego, co po niej kiedyś spostrzegliśmy [nawyk kojarzenia?]

Ciągi myśli mogą być niekierowane, chaotyczne lub kierowane pewnym pragnieniem i zamiarem. Z pragnienia powstaje myśl o pewnych środkach, które wywołują rzeczy podobne do tego, do czego się dąży, i o środku do tego środka, aż do dotarcia do tego, co znajduje się w możliwości dokonania.

2 rodzaje:

- szukanie przyczyn wyobrażonego skutku albo środków, które mogą go wywołać (człowiek i zwierzęta)

- szukanie wszystkich możliwych skutków, jakie może wywołać dana rzecz (człowiek), wiąże się z ciekawością

Mowa wewnętrzna umysłu, gdy nim kieruje pragnienie, jest poszukiwaniem przyczyn dla określonego skutku (teraźniejszego lub przeszłego) lub skutków dla określonej przyczyny (teraźniejszej lub przeszłej). Wiąże się z przypominaniem (reminiscentia).

Człowiek zakłada, że podobne skutki następują po podobnych działaniach (przyczynach). Przewidywanie (roztropność, mądrość).

W naturze istnieje tylko to, co teraźniejsze. To, co przeszłe, istnieje tylko w pamięci, a to, co przyszłe, nie istnieje w ogóle. Przyszłość jest fikcją umysłu.

Zdarzenie wcześniejsze jest znakiem zdarzenia przyszłego.

Domysły o związkach przyczynowych i o przyszłości, oparte na doświadczeniu, są zawsze niepewne.

Żaden akt umysłu nie może być wykonywany sam przez się, przez samo życie i doznawanie zmysłowe (wrodzony). Władze umysłu zdobywa się i rozwija ćwiczeniem.

Mowa polega na wiązaniu nazw, pozwala zapamiętywać następstwa przyczyn i skutków. Jest użyteczna w komunikacji i przechowywaniu wiedzy. Bez niej nie byłoby państwa ani społeczności.

Człowiek tworzy nowe nazwy, stykając się w doświadczeniu z coraz to nowymi przedmiotami.

Potrzeba – matka wszelkich wynalazków

Język przekształca mowę wewnętrzna w mowę słowną, tok myśli w tok wyrazów. Język rejestruje myśli i służy jako znak dla pamięci.

Mowa:

- jest zdobywaniem umiejętności (rozumowanie)

- komunikacja, rady

- zdobywanie pomocy

- przyjemność związana z używaniem słów

nadużycia:

- używanie niejasnych wyrazów

- przenośnie

- hipokryzja

- krzywdzenie

Nazwy:

- własne, jednostkowe

- ogólne

Nominalizm

Nie istnieją rzeczy powszechne poza nazwami. Każda rzecz nazywana z osobna jest indywidualna i jednostkowa.

Jedna nazwa powszechna stosuje się do wielu rzeczy ze względu na ich podobieństwo co do jakości lub innego akcydensu. Nazwy jednostkowe przywodzą tylko jedną rzecz, nazwy ogólne wszystkie naraz. Nazwy ogólne mają różne zakresy, obejmują się wzajemnie.

Nazwa nie musi być jednym wyrazem, może być złożonym określeniem używanym na oznaczenie jednej rzeczy.

Formułowanie twierdzeń ogólnych wymaga posiadania języka. Twierdzenia ogólne są użyteczne, ogarniając wiele przypadków w jeden, odciążając umysł.

Prawdziwość i fałszywość są cechami mowy, a nie rzeczy. Tam, gdzie nie ma mowy, nie ma prawdy ani fałszu.

Prawda polega na właściwym uporządkowaniu nazw w twierdzeniach. Aby szukać ścisłej prawdy, należy znać znaczenie nazw. Znaczenie wyrazów ustalają definicje. Geometria jest jedyną nauką; zaczyna się ona od definicji używanych w niej wyrazów.

Fałszywe i bezsensowne tezy wynikają z błędnych lub nieistniejących definicji.

Niewiedza – środek między prawdą i fałszem

„Słowa bowiem są liczmanami ludzi mądrych; i liczą oni tylko przy ich pomocy; dla głupców natomiast słowa są gotówką, którą oni oceniają na podstawie autorytetu Arystotelesa, Cycerona, Tomasza czy jakiegokolwiek innego doktora, byle człowieka”

Nazwy pozytywne

- materia lub ciało (kolorowe ciało, to, co jest jakieś)

- cechy i własności – nazwy abstrakcyjne (oderwane od rozważania materii) [kolorowe, kolorowość]

- wyobrażenia [widzenie koloru]

- nazwy nazw, wyrażeń [ogólny, powszechny, gatunkowy, wieloznaczny], zwrotów

Nazwy negatywne – znaki oznaczające, że dane słowo nie jest nazwą rzeczy, o której mowa [nic, żaden, niebędący taki itp.]

Wszelkie inne nazwy są jedynie pustymi dźwiękami bez znaczenia

- nowe, których znaczenie nie zostało jeszcze wyjaśnione przez definicję („taką wielką obfitość ukuli scholastycy i pomyleni filozofowie”)

- nazwy złożone z dwóch nazw sprzecznych

[każda substancja jest ciałem]

rozumienie jest pojęciem wywołanym przez mowę. Jeżeli mowa jest właściwa człowiekowi, to rozumienie również.

Doznania uczuciowe są pojęciami.

Nazwy o niestałym znaczeniu – wywołują różne wyobrażenia u różnych ludzi, a nawet u tego samego. Dla jednego coś jest powagą, dla drugiego tępotą [rozrzutnością, hojnością]

Rozumowanie – ujmowanie pojęciowo całkowitej sumy, dodając składniki, lub przeciwstawienie sobie pojęciowe reszty, odejmując jedna od drugiej. Dodawanie i odejmowanie to podstawa i konieczny warunek rozumowania.

Na słowach np. jest to przedstawianiem szeregu nazw wszystkich składników i łączeniem ich w nazwę całości lub przejściem od nazwy całości i jednego składnika do nazwy innego składnika.

Dodawanie i odejmowanie to ma miejsce w matematyce, logice, fizyce, polityce.

Rozum jest liczeniem (dodawaniem i odejmowaniem) ciągów nazw ogólnych, uznanych w celu zarejestrowania (dla siebie) i oznaczenia (dla innych) myśli.

Zadaniem i celem rozumowania jest wyjście od pierwszych definicji i ustalonych znaczeń nazw i przechodzenie od jednej konsekwencji do innej.

Błąd – niesłuszne przekonanie.

Rozum – umiejętność wyciągania konsekwencji z twierdzeń i skutków z rzeczy (człowiek)

Przywilej niedorzeczności przysługuje tylko człowiekowi, „Z ludzi zaś ci najbardziej są wystawieni na niedorzeczność, którzy zajmują się filozofią. Bardzo bowiem słuszne jest to, co o nich mówi gdzieś Cycero, że nie ma rzeczy tak niedorzecznej, iżby jej nie można było znaleźć w księgach filozofów”.

1. Żaden filozof nie zaczyna rozumowania od definicji, czyli wyjaśnienia używanych nazw (tak jak metoda geometrii, dzięki czemu konkluzje są bezsporne)

2. Mieszanie pojęć, niewłaściwe łączenie nazw w twierdzeniach. Nadawanie nazw ciał cechom lub nazw cech ciałom („wiara wstąpiła w niego”)

3. Przypisywanie cech ciał zewnętrznych własnym ciałom („barwa jest w ciele”)

4. Nadawanie nazw ciał wyrażeniom języka (hipostazy) („istnieją rzeczy powszechne”)

5. Nadanie nazw cech wyrażeniom języka („naturą jakiejś rzeczy jest jej definicja”)

6. Używanie metafor i figur retorycznych zamiast wyrazów właściwych („droga prowadzi”, „przysłowie mówi”)

7. Nazwy, które nic nie znaczą, „używane i wyuczane na pamięć przez scholastyków; takich na przykład, jak hipostatyczny, transsubstancjacja, konsubstancjalny, wieczne teraz, i podobne wyrazy oszukańczego żargonu scholastyków”

Jedna z form obłąkania – posługiwanie się wyrazami bez sensu pochodzi albo z ich niezrozumienia, albo z zamiaru wprowadzania w błąd ciemnością mowy, co jest właściwe rozprawianiu o zagadnieniach dotyczących spraw niezrozumiałych.

Kryterium: przekład zdań zawierających terminy bez sensu (Trójca, Bóstwo, natura Chrystusa, transsubstancjacja, wolna wola) na zdania nowoczesnego języka w celu zrozumienia.

„Pierwsza przyczyna niekoniecznie wprowadza coś w drugą przez zasadnicze podporządkowanie drugich przyczyn, dzięki czemu pomaga ona drugiej przyczynie działać”

Poznanie

Zmysły i pamięć są wrodzone. Rozum (wiedzę) osiąga się ćwiczeniem.

Wrażenie zmysłowe i pamięć są jedynie poznaniem faktu, który jest rzeczą przeszłą i nieodwołalną, wiedza jest poznaniem następstw i zależności jednego faktu od drugiego.

„Światłem dla umysłów ludzkich są słowa jasne i wyraźne, najpierw dokładnie oczyszczone przez ścisłe definicje z wieloznaczności; rozumowanie jest krokiem, powiększanie wiedzy jest drogą, a korzyść rodzaju ludzkiego jest celem. Przeciwnie zaś, przenośnie i słowa bezsensowne i wieloznaczne są podobne do ignes fatui, błędnych ogników; i rozumowanie, które się na nich opiera, jest wędrówką pomiędzy niezliczonymi niedorzecznościami, ich zaś punktem końcowym jest spór i bunt albo wzgarda”.

Wiedza jest pewna, gdy można czegoś jasno i przejrzyście udowodnić. Jest niepewna, gdy tylko niektóre zdarzenia jej odpowiadają.

Dwa rodzaje poznania:

1. poznanie faktów (wrażenia zmysłowe i pamięć), jest absolutne

2. poznanie powiązania jednego twierdzenia z innym – wiedza; ma charakter warunkowy (jeśli prosta przejdzie przez środek koła, to podzieli ona je na dwie równe części)

Historia – rejestr poznania faktów

- naturalna – historia faktów i skutków przyrodzonych, niezależnych od woli człowieka

- ludzkiej społeczności – historia działań ludzkich, zależnych od woli, w społeczeństwach.

Wartości

Ruchy ciała dzielą się na wegetatywne i rozmyślne. Początkiem wszelkiego ruchu rozmyślnego jest wyobrażenie i dążenie. Dążenia dzielą się na awersje i pożądania. Część dążeń jest wrodzona, reszta jest nabyta.

Dobro – przedmiot pożądania. Zło – przedmiot awersji. Dobro i zło to nazwy oznaczające apetyty i awersje, różne u różnych ludzi w związku ze zróżnicowaniem charakterów, zwyczajów i poglądów. W stanie natury osobisty apetyt człowieka jest miarą dobra i zła.

Wyrazy „dobry”, „zły”, „obojętny” są „zawsze używane z uwzględnieniem osoby, która się nimi posługuje. Nie ma bowiem rzeczy, która by po prostu i bezwzględnie była dobra, zła czy godna wzgardy; i nie ma żadnej reguły powszechnej dobra i zła, którą by można było wziąć z natury samych rzeczy”. Reguły ustala się przez umowę.

Przedstawienia ruchu awersji lub pożądania jest zadowoleniem lub niezadowoleniem.

Namysł – suma pożądań, wstrętów, nadziei i obaw, powstających przez podjęciem działania (człowiek i zwierzęta). Ostatnie pożądanie lub wstręt przed działaniem – akt woli. Wola – ostatnie pożądanie w namyśle

Życie jest ruchem. Nie może w nim nie być pożądania i obawy, tak jak nie może nie być wrażeń zmysłowych.

Cnota – to, co jest cenione za swą doskonałość; polega na porównaniu – gdyby wszystkie rzeczy były u ludzi równe, nic nie byłoby chwalone.

„Nie ma bowiem takiego finis ultimus (ostatecznego celu) ani summum bonum (największego dobra), o jakich się mówi w księgach starych filozofów moralnych. I nie może już żyć człowiek, u którego zanikły pożądania, podobnie jak człowiek, u którego zatrzymał się bieg doznań zmysłowych i wyobrażeń. Szczęśliwość jest stałym przechodzeniem pożądania od jednego przedmiotu do innego; i osiągniecie pierwszego jest tylko drogą do późniejszego. Przyczyną tego jest, że przedmiotem ludzkiego pożądania nie jest to, by doznawać zadowolenia raz tylko i na jedną chwilę; jest nim to, by zapewnić sobie na zawsze zaspokojenie przyszłych pożądań. Dlatego też działania rozmyślne i skłonności wszystkich ludzi zmierzają nie tylko do tego, by osiągnąć, lecz również do tego, by zabezpieczyć sobie zadowolenie życiowe; i różnią się tylko co do drogi, jaką obierają; a to wynika częściowo z odmienności uczuć u różnych ludzi, częściowo zaś stąd, że niejednakowa jest wiedza czy przeświadczenie ludzi o przyczynach, które wywołują pożądany skutek”

Pierwszą, ogólną skłonnością wszystkich ludzi jest stałe i nieznające spoczynku pragnienie coraz to większej mocy, które ustaje dopiero ze śmiercią, ponieważ nie można zapewnić sobie mocy i środków do tego, by żyć dobrze, tak jak w danej chwili, nie zdobywając sobie jeszcze więcej mocy.

„Wartością człowieka, podobnie jak wszystkich innych rzeczy, jest jego cena; to znaczy: wart jest on tyle, ileby dano za korzystanie z jego siły. Nie jest to więc wartość bezwzględna, lecz jest rzeczą zależną od potrzeby i sądu innych ludzi”

Zadowolenie człowieka polega na porównywaniu siebie samego z innymi ludźmi.

Religia

„Nieznajomość przyczyn naturalnych usposabia człowieka do łatwowierności, tak iż nieraz wierzy w rzeczy niemożliwe”

Człowiek, widząc rzeczy tego świata i ich godny podziwu porządek, może przedstawić sobie pojęciowo, że istnieje jakaś ich przyczyna, którą ludzie nazywają Bogiem, lecz niemniej nie może stworzyć w swym umyśle idei czy obrazu Boga, tak jak ślepy grzejący się przy ogniu i słyszący o ogniu od innych wywnioskuje, że istnieje ogień, mimo że nie będzie mógł utworzyć w swoim umyśle jego idei.

„Ci zaś, którzy mało dociekają albo wcale nie dociekają, jakie są naturalne przyczyny rzeczy, ze strachu, który wypływa z samej nieznajomości tego, co ma moc uczynić im wiele dobra lub szkody, skłonni są przyjmować i wyobrażać sobie różne rodzaje mocy niewidzialnej; i stają z obawą i czcią przed tworami własnej wyobraźni, a w chwilach udręki wzywają ich pomocy; podobnie w chwilach gdy oczekują pomyślnego wyniku swych przedsięwzięć, ażeby złożyć im dary: z tworów własnej fantazji czynią bogów. W ten sposób doszło do tego, ze z niezliczenie różnych tworów fantazji ludzie stworzyli sobie niezliczone rodzaje bóstw. I ta obawa przed rzeczami niewidzialnymi jest naturalnym zalążkiem tego, co każdy człowiek nazywa u siebie religią, u innych zaś, którzy czczą i boją się innej mocy niż on sam, nazywa przesądem”

Religia i jej przyczyny są swoiste dla człowieka

- dociekliwość,

- poszukiwanie przyczyn,

- niepokój, związany z troską o przyszłość i niewiedzą

obawa ma swój przedmiot, którym staje się moc lub czynnik niewidzialny.

Ludzie czczą bogów podobnie jak innych ludzi.

Zalążki religii:

- wiara w duchy

- nieznajomość odległych przyczyn, przypisywanie swoich losów przyczynom, od których te losy nie zależą w ogóle

- pokora wobec tego, czego się człowiek boi

- przyjmowanie rzeczy przypadkowych za prognostyki

„te rzeczy stanowią naturalny zalążek religii, który dzięki różnym tworom fantazji, sądom i uczuciom różnych ludzi rozrósł się w obrzędy i ceremonie tak różnorakie, że te, które sprawuje jeden człowiek, przeważnie są śmieszne dla innego”

Politeistyczne religie pogańskie obdarzają bogami wszystkie dziedziny ludzkiego życia.

Wyrocznie celowo dają wieloznaczne odpowiedzi, aby mogły się zgadzać z każdym biegiem zdarzeń.

Prawodawcy pogańscy, aby utrzymać ludzi w posłuchu, wspierali swoje prawa autorytetem otrzymania od bóstwa.

Religia pogańska była częścią polityki, służyła zachowaniu spokoju i stabilności społecznej i państwowej.

Niewiarygodność kleru powoduje upadek wiary.

„[...] scholastycy wprowadzili do religii filozofię i doktrynę Arystotelesa, skąd powstało tyle sprzeczności i niedorzeczności, że to ściągnęło na kler sławę ignorancji i oszukańczych zamiarów, a lud skłoniło do tego, że się zaczął przeciw klerowi buntować [...]”

Między punktami wiary, ogłoszonymi przez Kościół za niezbędne do zbawienia, jest wiele ewidentnie przynoszących korzyść materialną papieżowi i duchownym.

„Bojaźń mocy niewidzialnej, wyobrażanej fikcyjnie przez umysł albo wyobrażanej na podstawie opowiadań, uznanych publicznie, jest religią, nieuznanych zaś – zabobonem. Gdy zaś moc wyobrażona jest naprawdę taka, jak ja sobie wyobrażamy, to jest to religia prawdziwa”

„[...] ludzie dają różne miana jednej i tej samej rzeczy, zależnie od swoich własnych uczuć, Gdy aprobują jakąś opinię prywatną, to nazywają ją opinią; gdy im natomiast się nie podoba, to nazywają herezją”

Natura ludzka

Człowiek posiada niezmienną naturę, którą jest egoizm, mechanicznie działający popęd samozachowawczy, popęd do zachowania życia i potrzebnych do życia środków. Społeczeństwo jest gigantycznym mechanizmem, którego najprostszym elementem jest człowiek. Człowiek jest zarazem twórcą mechanizmu społecznego i dlatego mechanizm społeczny, społeczeństwo i państwo, można poznać dedukcyjnie, można wywieść z niezmiennej natury człowieka.

Państwo i prawo jest stworzone przez człowieka dla człowieka.

Ahistoryczny, abstrakcyjny człowiek i abstrakcyjna „natura ludzka”, z której „dedukuje się”, czym jest społeczeństwo i jakie rządzą nim prawa

Największą ludzką mocą jest moc złożona z wielu mocy poszczególnych ludzi umową w jedna osobę fizyczną lub prawną.

„Tak więc źródłem zaszczytów państwowych jest osoba państwowego suwerena; i (?) zaszczyty te zależą od woli suwerena, są wiec zależne od czasu i nazywają się zaszczytami państwowymi. Takimi zaszczytami są dostojeństwa, urzędy, tytuły, a w niektórych miejscach uniform i herby. I ludzie okazują uważanie tym, którzy mają te zaszczyty, jako tym, którzy posiadają tak wiele znaków przychylności państwa, a przychylność taka jest mocą”

Stan naturalny

Człowiekiem rządzi wyłącznie jego popęd samozachowawczy, własny egoizm, panowała wojna wszystkich przeciw wszystkim. Popęd nie był skrępowany, ale nie mógł być zaspokojony, życie szczęśliwe i spokojne, gdyż w każdym momencie groziło niebezpieczeństwo utraty życia, ponieważ każdy inny człowiek ze swoim własnym egoizmem był jego naturalnym wrogiem. Stan naturalny, który daje człowiekowi pełną wolność działania wyłącznie dla własnego dobra i w obronie własnego życia, nie może mu jednak zabezpieczyć nie tylko dobrobytu, ale i samego życia, skazując na ustawiczną niepewność i walkę, niebezpieczeństwo zagłady

[Prawo natury]

Przyrodzony stan ludzkości

Prawo ludzi do wszystkiego jest przyczyną wojny.

Natura utworzyła wszystkich ludzi w znacznym stopniu równymi co do uzdolnień fizycznych i umysłowych. Z równości uzdolnień wypływa równość nadziei co do osiągania celów. W stanie natury wszyscy ludzie są równi. Wszyscy ludzie są w równym stopniu wolni z natury. Nierówność wprowadzają prawa państwowe.

Sprzeczność interesów i pożądanie tej samej rzeczy wywołują wrogość.

„Ubieganie się o bogactwa, zaszczyt, władzę czy inną moc prowadzi do sporów, nienawiści i wojny”

Celem jest przede wszystkim zachowanie własnego istnienia, czasem również własne zadowolenie.

Trzy zasadnicze przyczyny waśni w naturze człowieka:

- rywalizacja; napady dla zysku, podbój

- nieufność; napady dla zachowania własnego bezpieczeństwa, obrona

- żądza sławy

Gdy ludzie żyją nie mając nad sobą mocy, która by ich wszystkich trzymała w strachu, znajdują się w stanie wojny wszystkich ze wszystkimi, przy czym wojna to nie tylko aktywne zmagania, ale i gotowość do niej.

W stanie natury zabezpieczeniem dla człowieka jest tylko jego własna siła i inwencja.

Nie ma pracowitości, wygodnego budownictwa, narzędzi, wiedzy, sztuki, umiejętności, społeczeństwa (niepewność jutra). Jest tylko nieustanny strach i niebezpieczeństwo gwałtownej śmierci.

„I życie człowieka jest samotne, biedne, bez słońca, zwierzęce i krótkie”

Świadczy o tym uzbrajanie się w podróż, zamykanie drzwi i skrzyń z dobytkiem. „Czy nie oskarża on tu całego rodzaju ludzkiego w równej mierze swoim postępowaniem, jak ja to czynię mymi słowami?”

„Pragnienia człowieka i inne jego uczucia same przez się nie są grzechem. I nie są również grzechem działania, jakie wypływają z tych uczuć, póki człowiek nie zna prawa, które ich zakazuje. Nie może zaś znać takich praw, póki nie zostaną ustanowione; i nie może być ustanowione żadne prawo, póki wszyscy ludzie nie zgodzą się co do osoby, która ma je stanowić”

Stan taki jest pewną idealizacją, nigdy nie istniał w tak powszechnej postaci, ale istniał (i istnieje u ludów prymitywnych) w wielu skupiskach na Ziemi.

W stanie natury nie ma miejsca na pojęcia słuszności i niesłuszności, sprawiedliwości i niesprawiedliwości – pojęcia te zakładają społeczeństwo, a nie oddzielone jednostki.

„Gdzie nie ma nad ludźmi jednej wspólnej mocy, tam nie ma prawa; a gdzie nie ma prawa, tam nie ma niesprawiedliwości”

W stanie natury nie ma własności, władzy, różnicy między własnym i cudzym.

„Do każdego człowieka należy tylko to, co może sam zdobyć, i na tak długo, jak długo może to utrzymać w swej mocy”

Natura stawia człowieka w złej sytuacji, ale jednocześnie umożliwia mu wyjście z niej, przez uczucia i rozum.

Uczucia, które skłaniają do pokoju, to strach przed śmiercią, pragnienie rzeczy niezbędnych do wygodnego życia, nadzieja na ich zdobycie pilnością i pracą.

Rozum poddaje wygodne warunki pokoju, na których można dojść do zgody – prawa natury.

Przyrodzone uprawnienie (ius naturale) – wolność używania swej własnej mocy wedle swojej własnej woli dla zachowania własnej istoty, czyli własnego życia. Wolność – brak zewnętrznych przeszkód. W stanie natury każdy ma prawo do wszystkiego, co wyklucza bezpieczeństwo człowieka.

Prawo natury (lex naturalis) – nie wolno czynić tego, co jest niszczące dla życia lub odbiera środki do zachowania go, należy czynić to, co może w czyimś mniemaniu lepiej zachować jego własne życie.

I, podstawowe prawo natury – każdy człowiek winien dążyć do pokoju, jak dalece tylko ma nadzieję go osiągnąć, a gdy go osiągnąć nie może, wolno mu szukać wszelkich środków i rzeczy dlań korzystnych w wojnie i ich używać (bronić samego siebie wszelkimi dostępnymi środkami).

II prawo natury – człowiek winien być gotów, jeśli inni są równie gotowi, zrezygnować z tego uprawnienia do wszelkich rzeczy, jak dalece będzie to uważał za konieczne dla pokoju i dla obrony własnej; i winien zadowolić się taką miarą wolności w stosunku do innych ludzi, jaką gotów jest przyznać innym ludziom w stosunku do samego siebie.

(? Jesteśmy zobowiązani do przenoszenia na innych ludzi takich uprawnień, których zatrzymanie stanowi przeszkodę do ustalenia pokoju w rodzaju ludzkim)

Zrezygnowanie z uprawnienia – wyzbycie się wolności przeszkadzania innemu człowiekowi w korzystaniu z jego uprawnienia do tej samej rzeczy. Można się zrzec uprawnienia przez rezygnację lub przekazanie.

Człowiek zobowiązuje się, a zobowiązania wiążą i obligują, nie same przez się, lecz ze strachu przed ujemnymi konsekwencjami w wyniku złamania. Motywem i celem zrzekania się jest bezpieczeństwo własnej osoby, życia i zabezpieczenie środków do zachowania życia tak, iżby nie stało się ono uciążliwe.

Wzajemne przenoszenie uprawnień jest umową.

Gdzie nie ma wzajemnego przyjęcia przekazów, tam nie ma ugody (np. ze zwierzętami).

Przedmiotem każdego aktu woli jest jakieś dobro własne. Przedmiotem każdego aktu woli jest własne dobro człowieka.

Można się uwolnić od ugód przez wypełnienie lub darowanie.

W stanie natury ugody są zawiązywane jedynie pod strachem.???

Nikt nie może nikomu przekazać ani zrzec się swojego uprawnienia do obrony przed śmiercią i cierpieniem.

W stanie natury każdy człowiek jest sędzią.

Moc słów jest zbyt słaba, żeby zmusić ludzi do wypełniania umów. Do tego skłania albo strach, albo szlachetność (pożądanie chwały).

Przysięgi nic nie dodają do umowy.

III prawo natury – ludzie winni dopełniać zawartych umów. Bez tego umowy są próżne, są jedynie pustymi słowami, wówczas uprawnienie wszystkich ludzi do wszystkich rzeczy pozostaje niezmienne i utrzymuje się stan wojny. Płynie z drugiego prawa.

Prawo to jest źródłem i pierwowzorem sprawiedliwości.

O sprawiedliwości i niesprawiedliwości można mówić sensownie dopiero wtedy, gdy zostaje zawarta umowa. Sprawiedliwością wówczas jest jej dotrzymanie, niesprawiedliwością – niedotrzymanie.

Niesprawiedliwe jest niedopełnienie umowy. Wszystko, co nie jest niesprawiedliwe, jest sprawiedliwe.

Pojęcia sprawiedliwości i niesprawiedliwości pojawiają się dopiero wtedy, gdy istnieje moc, wywierająca przymus, która zmusza ludzi w równym stopniu do dopełniania ich ugód strachem przed jakąś karą, większą niż korzyść, jakiej się spodziewają, o ile złamią swą ugodę. I która by zabezpieczała własność zdobytą przez umowę, w zamian za ogólne uprawnienie do wszystkiego, z czego się rezygnuje. Takiej mocy nie ma, nim powstanie państwo.

Definicja Szkół – sprawiedliwość jest trwałą wolą dawania każdemu człowiekowi tego, co mu się należy.

Gdzie nie ma własności, nie ma niesprawiedliwości. Gdzie nie ma państwa, tam nie ma własności, gdyż wszyscy mają uprawnienie do wszystkich rzeczy. Wiec tam, gdzie nie ma państwa, nie ma niesprawiedliwości.

Istota sprawiedliwości – dotrzymywanie ważnych ugód.

Ważność ugód zaczyna się z ustanowieniem mocy państwowej wystarczającej do tego, żeby zmuszać ludzi do zachowania ugód.

Sprawiedliwość jest regułą rozumu, który zakazuje czynić rzeczy szkodliwe dla naszego życia, jest wiec prawem natury.

Słowa „sprawiedliwy”/„niesprawiedliwy” mają dwa znaczenia:

- w odniesieniu do ludzi – oznaczają zgodność/niezgodność zachowania człowieka z rozumem; sprawiedliwy (prawy) jest ten, kto trwale dokłada wszelkich starań (posiada dyspozycję, jest wewnętrznie szlachetny), aby wszystkie jego działania były sprawiedliwe, bez względu na to, czy są one takie, czy nie; niesprawiedliwy jest ten, kto posiada skłonność (dyspozycję) do czynienia bezprawia.

- w odniesieniu do działań – oznaczają zgodność/niezgodność danego działania z rozumem

Sprawiedliwość/niesprawiedliwość działań daje miano człowieka bez winy/winnego.

IV prawo natury – człowiek, który otrzymuje dobrodziejstwo od innego człowieka z prostej jego łaskawości, winien starać się, iżby ten, który go obdarował, nie miał zasadnego powodu, by żałować swej dobroci (wdzięczność).

Każdy daje z tą intencją, by i jemu samemu wyszło na dobre. Brak wdzięczności podkopie zaufanie, uniemożliwi pomoc wzajemną i pojednanie; doprowadzi do pozostania w stanie wojny.

V prawo natury – każdy człowiek powinien się starać, by się przystosować do reszty. Jest to konieczny warunek społecznego współżycia.

Uspołecznienie – aspołeczność

VI prawo natury – gdy istnieje zabezpieczenie na przyszłość, człowiek winien przebaczać krzywdy doznane w przeszłości od tych, którzy wykazują skruchę i proszą o przebaczenie. Przebaczanie jest zawarowaniem pokoju.

VII prawo natury – w zemście (oddawaniu zła za zło) ludzie nie patrzą na wielkość zła minionego, lecz na wielkość dobra, które ma po nim nastąpić. Nie wolno wymierzać kary w innym celu niż po to, aby poprawić winnego lub wpłynąć na innych ludzi.

Okrucieństwo

VIII prawo natury – żaden człowiek nie powinien okazywać innemu nienawiści czy pogardy, słowem, czynem, postawą lub gestami. Przekroczenie go jest zniewagą.

IX prawo natury – każdy człowiek winien uznawać innych za sobie równych z natury. Jego przekroczenie jest pychą. Gdyby nawet ludzie nie byli równi z natury, to i tak nie zawarliby umowy, gdyby nie byli traktowani na równych warunkach.

X prawo natury – wchodząc w stan pokoju, żaden człowiek nie powinien zachowywać dla siebie żadnego uprawnienia, którego nie chciałby zachować dla każdego innego człowieka.

Skromność – arogancja.

XI prawo natury – jeżeli jakiemuś człowiekowi jest powierzone rozsądzenie sporu między dwoma ludźmi, to należy jednakowo traktować obu tych ludzi. W przeciwnym razie spory nie mogłyby być rozstrzygane inaczej niż przez wojnę.

Słuszność – stronniczość

XII prawo natury – z takich rzeczy, które nie mogą być podzielone, należy korzystać wspólnie, jeśli to możliwe; o ile ilość danej rzeczy pozwala, bez ograniczenia; w przeciwnym przypadku , proporcjonalnie do ilości tych, którzy mają to uprawnienie.

XIII prawo natury – o przydziale całkowitego i wyłącznego uprawnienia albo o pierwszym posiadaniu (gdy korzystanie z uprawnienia ma być kolejne) w przypadku rzeczy, których nie można ani podzielić, ani zbiorowo z nich korzystać, powinien decydować los.

XIV prawo natury – rzeczy, z których nie można korzystać wspólnie ani podzielić należy przydzielać pierwszemu posiadaczowi, a w innych przypadkach pierworodnemu (jako wyznaczone przez los).

XV prawo natury – wszyscy ludzie, którzy są pośrednikami przy zawieraniu pokoju, winni korzystać z glejtu bezpieczeństwa.

XVI prawo natury – ludzie, którzy są w sporze, poddają swoje uprawnienia orzeczeniu rozjemcy.

XVII prawo natury – żaden człowiek nie może być swoim własnym sędzią, ponieważ każdy czyni wszystko dla własnej swej korzyści.

XIX prawo natury – w sporze dotyczącym faktu, sędzia nie powinien dawać więcej wiary jednej stronie niż drugiej, i – w razie braku innych dowodów – powinien dawać wiarę innym świadkom.

Prawa natury, mające znaczenie dla nauki o społeczności państwowej – te, które dyktują pokój jako środek zachowania ludzi w gromadzie.

Wszystkie te prawa sprowadzają się do jednego: nie czyń drugiemu tego, czego byś nie chciał, iżby ten drugi czynił tobie.

Prawa natury w sumieniu (in foro interno) obowiązują zawsze, zobowiązują do pragnienia ich przestrzegania, lecz nie zawsze obowiązują do ich realizacji: w działaniu (in foro externo) tylko wtedy, gdy jest zapewnione bezpieczeństwo.

Prawa natury są wieczne i niezmienne, tak jak wartość działań związanych z ich przestrzeganiem i nieprzestrzeganiem.

Znajomość praw natury jest prawdziwą i jedyną filozofią moralną, czyli wiedzą o tym, co jest dobre i złe w obcowaniu ludzi i w życiu społecznym, nauką o cnotach moralnych i wadach.

Umowa społeczna

Widząc nieuniknione konsekwencje niczym nie skrępowanej wolności ludzie zawierają umowę społeczną, polegającą na oddaniu bardzo znacznej części swojej wolności i praw na rzecz jednego człowieka lub ciała zbiorowego, na suwerena, który jest zobowiązany zapewnić bezpieczeństwo życia i mienia. Tak powstaje państwo. Kiedy już powstaje, jedynym jego gwarantem jest suweren. Rozkaz suwerena jest prawem państwowym. Jest on władcą absolutnym, wobec którego poddany zobowiązany jest do bezwzględnego posłuchu. Suweren dzierży w ręku miecz, bez miecza władza nie mogłaby się ostać i nastąpiłby powrót do stanu wojny wszystkich ze wszystkimi. Miecz w ręku suwerena to miecz prawa i sprawiedliwości, gwarancja istnienia państwa.

Prawo natury jest w państwie ograniczone do potrzeb społecznych. Suweren jest poza umową społeczną, nie jest nią związany.

Państwo krępuje wolność, ale w zamian za to daje bezpieczeństwo.

W stanie natury nie było własności. Prawo do własności pojawia się dopiero przez zawiązanie umowy społecznej.

Sztuka ludzka naśladuje naturę. Człowiek jest maszyną, którego serce jest sprężyną, nerwy nićmi, stawy kołami. Życie jest ruchem części ciała. Każda sztucznie wytworzona przez człowieka maszyna posiada sztuczne życie.

Sztuka ludzka tworzy wielkiego Lewiatana, sztuczne zwierzę, zwane państwem (civitas), które jest sztucznym człowiekiem, większych rozmiarów i siły niż człowiek naturalny, którego obronie i opiece ma służyć.

- władza suwerena – sztuczna dusza tego człowieka, dającą życie i ruch całemu ciału,

- sędziowie są sztucznymi stawami,

- nagrody i kary to nerwy,

- bogactwo i dobrobyt wszystkich członków to siła,

- bezpieczeństwo narodu (salus populi) jest jego zadaniem,

- doradcy są jego pamięcią,

- słuszność i prawo są jego sztucznym rozumem i wolą,

- zgoda jest jego zdrowiem, bunt chorobą, wojna domowa śmiercią.

Pakty i umowy, tworzące i łączące jego części w jedno, przypominają stwórcze Fiat!, czyli Uczyńmy człowieka!, wypowiedziane przez Boga.

Kto ma rządzić całym narodem, w sobie samym musi czytać cały rodzaj ludzki.

Poza państwem nikt nie ma władzy nad żadną osobą.

Wielość ludzi staje się jedną osobą, gdy ją reprezentuje jeden człowiek, czyli jedna osoba, gdy to się dzieje za zgodą każdego poszczególnego członka tej wielości. Tylko jedność reprezentanta czyni wielość osób jedną osobą.

„Ostateczną przyczyną, celem czy zamiarem ludzi (którzy z natury rzeczy miłują wolność i władzę nad innymi), gdy nakładają na siebie ograniczenia (którym, jak widzimy, podlegają w państwie), są widoki na zachowanie własnej osoby i na bardziej szczęśliwe życie”

Chęć wydobycia się ze stanu wojny, który jest nieunikniona konsekwencją przyrodzonych uczuć i namiętności ludzi tam, gdzie nie ma widzialnej mocy, która by ich trzymała w strachu i obawą kary zmuszała do dopełniania zawartych ugód oraz do przestrzegania praw natury.

Prawa natury i ich przestrzeganie są przeciwne przyrodzonym uczuciom, kierowanym egoizmem. Zgoda między ludźmi nie jest naturalna – opiera się na ugodzie, która jest sztuczna. Zgodę utrzymuje moc, która wszystkich trzyma w strachu i kieruje ich działaniami dla dobra powszechnego.

Ugody bez miecza są tylko słowami i nie mają mocy, aby dać człowiekowi bezpieczeństwo. Bez mocy zapewniającej bezpieczeństwo każdy liczy tylko na siebie.

Dla pożądanego bezpieczeństwa trwającego całe życie nie wystarcza, żeby ludźmi kierowała pewna decyzja przez pewien określony czas.

Przekonanie o możliwości poprawienia stosunków i reform prowadzi do rozprężenia i wojen domowych.

Jedyną drogą do ustanowienia takiej mocy nad ogółem ludzi, która by była zdolna bronić ich od napaści obcych i od krzywd, jakie sobie czynią wzajemnie, i która by przez to dawała im takie bezpieczeństwo, żeby mogli się utrzymać z własnej pracy, jest przeniesienie całej mocy i siły na jednego człowieka albo na jedno zgromadzenie ludzi, które większością głosów sprowadza indywidualną wolę ich wszystkich do jednej woli. Należy ustanowić jednego człowieka lub zgromadzenie, które by ucieleśniało ich zbiorową osobę.

Każdy musi uznawać, że jego działania będą zmierzać do zapewnienia wspólnego pokoju i bezpieczeństwa. Każdy musi podporządkować swoją wolę woli reprezentanta i swój sąd o rzeczach jego sądowi, że jest mocodawcą wszystkiego, co czyni.

Jest to czymś więcej niż zgodą – jest to realna jedność wszystkich w jednej i tej samej osobie, powstała na mocy ugody każdego człowieka z każdym innym, w myśl zasady: daję upoważnienie i przekazuję moje uprawnienia do rządzenia moja osobą temu oto człowiekowi albo temu zgromadzeniu, pod tym warunkiem, że i ty przekażesz mu swoje uprawnienia i upoważnisz go do wszystkich jego działań w sposób podobny.

Wówczas powstaje wielość ludzi, zjednoczona w jedną osobę – państwo (civitas), wielki Lewiatan, bóg śmiertelny, „któremu, pod władztwem Boga Nieśmiertelnego, zawdzięczamy nasz pokój i naszą obronę”.

Dzięki sumie poszczególnych zrzeczeń Lewiatan dysponuje tak wielką siłą, że strachem przed nią kształtuje wolę wszystkich ludzi, zwracając ją w kierunku pokoju wewnętrznego oraz wzajemnej pomocy przeciw wrogom zewnętrznym.

Istota państwa – jedna osoba, której działań i aktów każdy członek jakiejś dużej wielości stał się mocodawcą, przez ugody, jakie ci ludzie zawarli między sobą w tym celu, by ta osoba mogła użyć siły ich wszystkich i ich środków, jak to będzie uważała za korzystne dla ich pokoju i wspólnej obrony.

Suweren – ten, kto ucieleśnia te osobę. Posiada moc suwerenną (zwierzchnią), wszyscy inni są jego poddanymi. Suweren jest reprezentantem każdego poddanego.

Dwie drogi zdobywania władzy – przez urodzenie i przez podbój.

Państwo powstałe przez zawłaszczenie – takie, w którym moc suwerenną zdobyło się siłą. Władzę suwerenną zdobywa się przez siłę przyrodzoną (państwo powstałe przez zawłaszczenie) lub przez dobrowolną ugodę ludzi, podporządkowujących się mu w nadziei obrony przed wszystkimi innymi (państwo polityczne, oparte na ustanowieniu).

Każdy ma prawo bronić się swoją własną siłą.

Nic, co czyni suweren, nie jest niezgodne z prawem, krzywdzące dla poddanych ani niesprawiedliwe. Żaden poddany nie ma prawa oskarżać suwerena o niesprawiedliwość.

„Albowiem te, kto czyni jakąś rzecz z upoważnienia innego, nie czyni krzywdy temu, z którego mocy działa”

Każdy poddany jest mocodawcą działań swego suwerena, jest mocodawcą każdego aktu, jaki wykonuje suweren. Suweren ma uprawnienie zawsze i do każdej rzeczy, ale musi przestrzegać praw natury. Wszystko, co czyni suweren, czyni z upoważnienia każdego poddanego, wiec występowanie poddanego przeciw suwerenowi byłoby występowaniem przeciwko samemu sobie. Nie wolno (normatywnie, deontologicznie) wystąpić przeciw suwerenowi – byłoby to wewnętrznie sprzeczne (normatywnie), gdyż byłoby wystąpieniem przeciwko samemu sobie.

Suweren nie może sprawiedliwie zostać ukarany przez swoich poddanych.

Suweren decyduje o tym, jakie poglądy i doktryny są sprzeczne z pokojem. Decyduje, ile należy ludziom pozwalać, mianuje cenzorów, ustalających, co jest słuszne, a co nie. Doktryna naruszająca pokój nie może być prawdziwa.

Ustanawianie reguł rządzących własnością. Reguły własności są prawami państwowymi.

Własność, niezbędna dla pokoju i związana z władzą suwerenną, jest aktem tej władzy, mającym na widoku pokój publiczny.

Z suwerennością jest związane uprawnienie do orzekania sądowego. Z suwerennością jest związane uprawnienie do prowadzenia wojny i zawierania pokoju z innymi narodami i państwami, czyli decydowania, kiedy dla dobra publicznego należy zbierać, uzbrajać i opłacać siły zbrojne i pobierać od poddanych pieniądze na ten cel. Dobieranie radców, ministrów, urzędników i sędziów. Karanie i nagradzanie zgodnie z ustalonymi przez siebie prawami. Mianowanie tytułów zaszczytnych i ustalanie miejsca każdego w hierarchii. Praw tych nie można przekazać ani oddzielić od osoby suwerena, stanowią istotę suwerenności. Władza suwerenna jest niepodzielna – nie mając jednej funkcji, nie można pełnić innych (np. nie mając władzy nad wojskiem nie można utrzymywać władzy nad wymiarem sprawiedliwości).

Każdy ma, w związku z przyrodzonym i nieusuwalnym dążeniem do samozachowania uprawnienie do samoobrony.
Poddani nie maja żadnej godności względem suwerena.

Ucisk związany z władzą suwerena jest mniejszy niż zagrożenie wojną.

Poddanych należy przymuszać (do podatków), ponieważ są krótkowzroczni i widzą tylko własną krzywdę, a nie krzywdę państwa.

Trzy możliwe rodzaje państwa:

1. Monarchia – reprezentacją jest jeden człowiek.

2. Arystokracja – reprezentacją jest zgromadzenie części obywateli, wyróżnionej w odpowiedni sposób.

3. Demokracja (państwo ludowe) – reprezentacją jest zgromadzenie wszystkich, którzy się zbiorą.

Ci, którzy są niezadowoleni z jednej z powyższych form państwa, nazywają je odpowiednio tyranią, oligarchią i anarchią.

Wszelka władza suwerenna jest ustanawiana dla zaprowadzenia pokoju. Złe konsekwencje nagromadzenia władzy w jednej osobie są mniej złe niż konsekwencje wojny powszechnej. Nawet najgorszy suweren jest lepszy niż wojna (wszystkich ze wszystkimi lub domowa).

„Sytuacja człowieka w tym życiu nigdy nie będzie taka, by w niej nie było złych stron”

Tylko w monarchii interes prywatny jest tożsamy z interesem publicznym (król jest bogaty, gdy bogaci są jego poddani), ponieważ w innych formach rządu konflikt interesu prywatnego i publicznego jest rozwiązywany przez polityka na rzecz prywatnego (uczucia są silniejsze niż rozum).

Monarcha jest niestały tylko jako człowiek, inne formy rządu również jako zbiorowość. Monarcha nigdy nie może być w niezgodzie z samym sobą. Wola suwerena nie może być wewnętrznie sprzeczna, wobec czego suweren powinien być jednostką, a nie zgromadzeniem.

Największym nieszczęściem dla państwa jest jego upadek, spowodowany wojną domową.

Ponieważ władcy są śmiertelni, należy podjąć środki dla zabezpieczenia ich „sztucznej wieczności”, tak jak podjęto wysiłki dla stworzenia Sztucznego Człowieka. Sztuczną wiecznością jest prawo sukcesji.

Ludzi należy zabezpieczyć na zawsze, a nie tylko na jakiś czas.

Przez samo ustanowienie monarchii decyzja o sukcesji zależy od zawsze od sądu i woli tego, kto aktualnie posiada władzę (suwerena) lub od zwyczaju.

Ludzie poddają się władzy kogoś, kogo się boją.

Zachowanie życia jest celem, dla którego jeden człowiek poddaje się władzy innego.

Kto ma władzę nad osobą człowieka, ma władzę nad wszystkim, co do niego należy.

Wszelka władza bierze się z ugody. Władza zwycięzcy nad zwyciężonym również polega na umowie, zawartej np. ze strachu przed utratą życia.

Spekulacja i dedukcja, oparta na naturze człowieka, na jego potrzebach i celach, jakie ma, gdy tworzy państwa, gdy podporządkowuje się monarsze czy zgromadzeniu, którym powierza moc dostateczną dla swojej obrony.

Rozkazy tych, którzy maja uprawnienie do rozkazywania, nie powinny być ganione ani dyskutowane przez ich poddanych.

Wolność (swoboda) – brak przeciwstawienia (zewnętrznych przeszkód dla ruchu), zarówno dla rzeczy, jak i osób

Człowiek wolny – człowiek, któremu w tych rzeczach, jakie przy swojej sile i swoim dowcipie jest on zdolny uczynić, nic nie przeszkadza, by uczynił to, co ma wolę uczynić.

Z używania zwrotu „wolna wola” nie wynika wolność woli, pragnienia ani skłonności.

Wolność człowieka polega na tym, że nic go nie zatrzymuje w czynieniu tego, czego chce lub pragnie uczynić albo do czego ma skłonność.

Działania i skłonności wypływają z konieczności, ponieważ posiadają przyczyny.

Prawa państwowe posiadają moc dzięki strachowi poddanych.

Sfera wolności poddanych zawiera się w tym, czego nie reguluje prawo stanowione przez suwerena.

Wolność państwa polega nie na wolności poszczególnych obywateli, lecz przez wolność ich reprezentacji do podejmowania decyzji państwowych.

Każdy poddany ma wolność we wszystkich rzeczach, do których prawo nie może być przeniesione ugodą (np. prawo do samoobrony, ogólnie – do [nie] działania przeciwko sobie).

Gdy odmowa posłuchu suwerenowi uniemożliwia cel, dla którego została ustanowiona suwerenność, człowiek nie ma wolności, by odmówić posłuchu. W innych przypadkach ma.

Miecz państwa

Można występować przeciwko wyrokowi suwerena jako wyrokowi ustalonego prawa (proces), ale nie można występować przeciw niemu jako odwołującemu się do swojej mocy suwerennej.

Celem posłuszeństwa jest ochrona przed niebezpieczeństwem.

Poddaństwo trwa tak długo, jak moc ochrony.

Legitymacja władzy:

- feudalizm – Bóg; król jako pomazaniec boży, ograniczony wolą Stwórcy i prawem kościelnym

- Hobbes – lud; wszechwładza króla

Najwyższa wartość – zachowanie życia.

W stanie natury siła jednostek to nie wszystko – słabi mogą się tymczasowo zjednoczyć, by pokonać silnego.

Ludzie jednoczą się, ale tylko przez suwerena.

Źródło prawa:

- umowa społeczna

- rozkaz

Każdy umawia się z suwerenem – jednostkowe umowy.

Prawomocność umowy może się opierać na:

- wzajemności – zawodzi,

- strachu

Suweren zobowiązuje się do ochrony życia poddanych. Zrzeczenie wolności pozbawia możliwości prawnych.

Wszystko, co nie jest regulowane prawem, jest dozwolone.

Ludzie rodzą się wolni – maja prawo do wszystkiego, co tylko mogą zdobyć i utrzymać.

Jedyna możliwa (chociaż fikcyjna) idea prawa??

Naturalna wolność jest pusta – brak pewności zachowania dóbr, zagrożenie życia.

Jesteśmy wolni do tego, żeby zrzec się wolności, ustanowić suwerena.

„Móc” – 2 znaczenia:

1. mieć w zasięgu swoich możliwości

2. mieć uprawnienie

Treścią prawa jest wola suwerena. Sprawiedliwość to zgodność z prawem.

Suweren będzie rządził dobrze, ponieważ nie ma interesu w tym, aby rządzić źle (ma wszystko). Nie ma powodu sądzić, że suweren będzie postępował wbrew swojej na wskroś rozumnej, ludzkiej naturze.

Różnica między suwerenem a poddanym jest prawna, a nie naturalna.

Społeczeństwo może być dobrze zbudowane na samym egoizmie.

Kryterium terytorialne przynależności do suwerena.

Wzajemna niezależność suwerenów od siebie rodzi możliwość ich konfliktów.
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