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Material de apoyo a la docencia: historia de la filosofía
1. Introducción
2. Glosario de Términos de Filosofía.
3. Cronología Didáctica de la Historia de la Filosofía desde su surgimiento , hasta el siglo XIX.
4. La Filosofía en la Antigüedad.
5. La Filosofía  Medieval.
6. La Filosofía Moderna.
7. La Filosofía Clásica Alemana.
8. Mapa Conceptual de la Filosofía Contemporánea.
9. Panorama de la Filosofía Contemporánea.
10. El Irracionalismo.
11. El Positivismo.
12. El Neokantismo .
13. La Filosofía de la vida.
14. EL Intuitivismo.
15. El Neopositivismo.
16. El Pragmatismo.
17. La Fenomenología.
18. El Existencialismo.
19. EL Neotomismo.
20. EL Postmodernismo.
21. Marxismo y Contemporaneidad. 

22. Bibliografía.
INTRODUCCIÓN

El siguiente Material de Apoyo a la docencia de las Asignaturas Historia de la Filosofía I y II constituye una compilación de artículos, entrevistas, resúmenes, mapas conceptuales: que le facilitan al estudiante la comprensión de la Historia de la Filosofía a través de   las corrientes y tendencias filosóficas mas representativas del pensamiento Filosófico Social desde el surgimiento del saber filosófico hasta la  época Contemporánea. En ningún momento pretendemos que este trabajo sustituya la Bibliografía básica y complementaria que aparece en los programas de la asignatura, así como que limite el acceso de los estudiantes al caudal que le proporciona el contacto directo con las obras de los filósofos clásicos de la antigüedad y los contemporáneos ya que la lectura y análisis de estas obras es insustituible.

 El objetivo del Material de Apoyo es poner al alcance de los estudiantes una guía para el estudio independiente de estas  asignaturas y que contribuya a complementar las actividades docentes: conferencias, seminarios y clases prácticas, que le permitan a los estudiantes disponer de un Material Auxiliar para organizar el plan temático de las asignaturas mencionadas y lo conduzca a un análisis valorativo de las diversas corrientes de la Historia de la Filosofía.

En base a lo planteado  hemos elaborado un texto que cubra las necesidades a las cuales nos enfrentamos y a la vez pueda ser utilizado como material de preparación al claustro de los profesores de la asignatura en los diferentes Municipios de nuestra provincia. Consideramos  que este Material contribuya   a la mejor  preparación de los estudiantes  ya que de forma sencilla pueden acceder a una parte de la información que necesiten para el estudio de cada tema.  

Es preciso dejar establecido desde aquí que la periodización o cronología de las tendencias de la Filosofía  solo constituye un intento de organizar el amplio caudal de corrientes filosóficas que conforman esta ciencia y que solamente tiene un valor didáctico, ya que en la vida real estos hechos no se sucedieron en el marco estrecho en que aquí aparecen. Además resulta difícil encontrar consenso sobre la pertenencia de determinado pensador a una u otra corriente. 

En la bibliografía que hemos  consultado, encontramos disparidad de opiniones sobre la posible organización de la Filosofía en escuelas ,en corrientes en tendencias ,sin embargo, hemos asumido aquí la que consideramos de mejor comprensión para los estudiantes de la carrera Estudios Socioculturales en su Primer y Segundo año. Esta diversidad de criterios se agudiza cuando pasamos al estudio de la Filosofía Contemporánea  ya que hay autores que plantean que:  la Filosofía Contemporánea surge a partir de la disolución del sistema Hegeliano  lo cual propició el surgimiento de pensadores y movimientos dispersos: partiendo del idealismo y del empirismo, pasando por los anti- hegelianos, por el positivismo, de un lado por otro lado la izquierda  hegeliana (Feuerbach- Marx), siguiendo con la Filosofía de la vida, la fenomenología, el existencialismo, la escuela de Frankfurt, la hermenéutica y el estructuralismo.   Existen otros criterios y otros Mapas Conceptuales de la Filosofía Contemporánea que la organizan por países y regiones y proponen una periodización europocentrista que enumera las diferentes corrientes que se aprecian en la Europa Continental: Idealismo, Vitalismo, Existencialismo, Marxismo, Personalismo, Filosofía Analítica, Círculo de Viena, Escuela de Frankfurt, Estructuralismo, Hermenéutica. En Inglaterra y los EEUU: Empirismo, Filosofía Analítica, Pragmatismo. Siguiendo la tendencia,  de la llamada escuela soviética, apreciamos que la enmarcan a partir del momento en que la burguesía  comienza a decaer como clase y abandona la dialéctica entregándose a la apología de las relaciones sociales capitalistas y comienzan a propagar el irracionalismo y el agnosticismo.

 Existen en nuestros días gran cantidad de Centros de Educación Superior de gran prestigio Internacional que cuentan con todo el caudal de información  necesario para impartir dignamente esta hermosa ciencia, pero , nuestro centro carece en la actualidad de la mayoría de  las obras clásicas de la Filosofía Universal , tampoco existe a nuestro juicio, un texto que reúna en si todo lo que nuestros estudiantes necesitan conocer para apropiarse de una adecuada comprensión de la historia de la Filosofía y comprender su valor para la formación de profesionales de las carreras humanísticas ,estas razones nos han motivado a emprender la tarea de reunir en un Material de Apoyo a la Docencia ,los momentos cruciales del saber filosófico , quedando pendiente aquí una Tercera Parte que debe culminarse próximamente la cual será un acercamiento al Pensamiento Filosófico Cubano.

 Esperamos poder complementar este Material de Apoyo, con la colaboración de todos aquellos que resulten motivados por la indagación, búsqueda, discusión, análisis de los temas aquí expuestos, de  hecho este Trabajo  constituye un Foro Abierto al debate entre colegas de otras Universidades, Sedes Universitarias y de todos los interesados en sentido general.

Aceptamos sugerencias y su participación, las cuales pueden ser entregadas en el Departamento de Marxismo- Leninismo del Centro Universitario de Sancti Spíritus José Marti. Y por e-mail: anna@suss.co.cu.

PRIMERA PARTE

GLOSARIO DE TERMINOS DE FILOSOFÍA 

Abstracción: aislamiento

Agnosticismo: Niega la posibilidad de conocer el mundo.

Algoritmo: regla exacta sobre la ejecución de operaciones sobre un determinado orden.

Alquimia: nombre de la química en el periodo pre científico.

Altruismo: servicio desinteresado a otras personas, voluntad de sacrificar al bien ajeno a los intereses personales.

Analogía: proporción, correspondencia, semejanza.

Anarquismo: sin autoridad, sin poder.

Antinomia: contradicción en la ley: dos juicios contradictorios pero igualmente fundamentados.

Antropologismo: hombre y ciencia (ciencia que estudia al hombre como producto supremo de la naturaleza)

Apieron: materia infinita en eterno movimiento

Aporía: situación sin salida

A posteriori: designa el saber obtenido de la experiencia

A priori: saber obtenido antes de la experiencia

Astronomía: ciencia que estudia el desarrollo de los cuerpos celestes 

Ataraxia: imperturbabilidad (estado de sosiego anímico) 

Ateísmo: niega a Dios

Atomística: Teoría sobre la estructura discreta de la materia

Axiología: Valor, dignidad (doctrina de los valores)

Axioma: proposición admitida tesis inicial indemostrable

Budismo: religión que preconiza la iluminación de los sufrimientos a través de la renuncia a todos los deseos hasta llegar a la suprema iluminación el nirvana 

Cartesianismo: Filosofía de Descartes y sus seguidores

Catarsis: acción estética del arte sobre el hombre 

Categorías: declaración, testimonio, conceptos fundamentales que reflejan las propiedades de los fenómenos.

Catolicismo: variedad del cristianismo

Cínicos: escuela griega del s. IV ane (desdeñan las costumbres y la cultura)

Clases sociales: grupos de hombres que se diferencian por el lugar que ocupan en la producción social

Concepto: reflejo del mundo en el pensar

Conciencia: forma superior del reflejo de la realidad objetiva.

Conocimiento: proceso a través del cual la realidad se refleja y reproduce en el pensamiento humano.

 Cosmogonía: ciencia sobre el origen y desarrollo de los cuerpos celestes y sus sistemas

Cosmología: ciencia que trata del universo como unidad de las conexiones en un todo y de toda la porción del universo

Cosmos: Universo, mundo en su totalidad y  como un todo

Creacionismo: doctrina religiosa acerca de la creación del mundo, de la materia en virtud de un solo acto creador

Cristianismo: religión mundial junto al islamismo y budismo. Surgió en el s. I en Roma como religión de los esclavos y trabajadores oprimidos.

Criticismo: nombre que Kant dio a su filosofía idealista

Cuestión fundamental de la filosofía: es la que trata de la relación entre la conciencia y el ser, el pensamiento y la materia

Decembrístas: revolucionarios rusos, organizadores de la sublevación
 de diciembre de 1825

Deducción: acción de conducir a partir de aseveraciones

Deísmo: doctrina que admite la existencia de Dios en calidad de causa primera

Democracia: forma de poder que proclama la subordinación de la minoría a la mayoría y el reconocimiento de la libertad e igualdad de derechos de los ciudadanos

Desarrollo: proceso de automovimiento desde lo inferior a lo superior

Devenir: categoría filosófica que expresa la variabilidad de las cosas y fenómenos

Dialéctica: ciencia del desarrollo de la naturaleza

Dualismo: doctrina filosófica que considera la substancia material y espiritual como principios iguales

Empirismo: teoría que considera la experiencia social como única frente al saber

Epistemología: doctrina acerca del saber

Escepticismo: concepción filosófica que pone en duda la posibilidad del conocimiento de la realidad objetiva

Escolástica: filosofía medieval que fundamenta la concepción religiosa del mundo

Éter: hipotético medio material que llena el espacio

Ética: relativo a las costumbres. Ciencia de la moral.

FES: Tipo histórico de sociedad basado en determinado modo de producción .

Filosofía: ciencia sobre las leyes universales a que se hallan subordinados el ser naturaleza y sociedad como el pensamiento del hombre

Gnoseología: teoría del conocimiento

Heurística: arte de sostener una discusión

Hilozoísmo: doctrina según la cual la vida y la sensibilidad son inherentes a la naturaleza. Atribuye la facultad de sentir y pensar a todas las  formas de la materia

Hipótesis: fundamento, conjetura, presuposición que partiendo de varios hechos se infiere una consecuencia sobre la existencia de un objeto

Historicismo: principio del conocimiento de las cosas y e los fenómenos de su desarrollo, en su formación en su nexo con las condiciones históricas.

Humanismo: conjunto de ideas que expresan respeto hacia la dignidad humana

Idea: lo que se ve, forma, imagen término filosófico que designa el sentido, significación y esencia se halla vinculado  a la categoría ser- pensar 

Idealismo: forma, imagen, corriente filosófica según lo cual lo espiritual, lo inmaterial posee carácter primario y lo material carácter secundario

Idealismo objetivo: considera que lo primario es el espíritu y que la materia es lo secundario lo derivado

Idealismo subjetivo: corriente filosófica según lo cual no es posible considerar el mundo objetivo como existente al margen de la actividad cognoscitiva y de los medios del conocimiento del hombre 

Irracionalismo: corriente filosófica idealista, anticientífica que declara que el mundo es caótico irracional e incognoscible

Juicio: pensamiento expresado en forma de proposición enunciativa en la cual se asevera algo sobre las cosas

Ley: conexión interna y esencial de los fenómenos que condiciona el desarrollo necesario regular de los mismos

Lógica: ciencia que estudia los actos del pensar

Materia: categoría filosófica para designar la realidad objetiva que existe con independencia en la conciencia y en esta se refleja 

Materialismo: afirma el carácter primario de la naturaleza

Metafísica: lo que sigue después de la física (Aristóteles, Hegel) emplea este término en el sentido antidialéctico.

El marxismo lo contrapone a la dialéctica

Método: camino hacia algo. Manera de alcanzar un objeto, procedimiento

Mónada: termino filosófico en el que se designa la unidad estructural sustancia del ser.

Moral: costumbres, conjuntos de reglas y normas de convivencia y de conductas humanas que determinan sus obligaciones.

Nominalismo: corriente que considera los conceptos generales tan solo nombre de objetos singulares 

Ontología: doctrina del ser.

Panteísmo: doctrina filosófica según la cual Dios constituye un principio impersonal idéntico a la naturaleza

Paradojas: contradicciones lógico- formales

Politeísmo: adoración de varios dioses 

Racionalismo: teoría gnoseológica según la cual la universalidad y la necesidad no pueden inferirse de la experiencia sino del propio entendimiento (innato)

Sensualismo: doctrina gnosceológica según la cual las sensaciones constituyen la fuente única del conocimiento

Solipsismo: teoría idealista según la cual solo existe el hombre y su conciencia

Substancia: en la filosofía premarxista es la base primera invariable de todo cuanto existe 

Teísmo: doctrina filosófica- religiosa que admite la existencia de un Dios personal como ser sobrenatural

Teología: sistematización  de la doctrina de una religión dada.

Tomismo: corriente rectora de la filosofía católica de Tomás de Aquino 

Universales: así se denominaban en la Edad Media, las ideas  generales, los que consideraron que existían las mismas y no las cosas particulares se inscribieron como realistas, los que consideraron estas ideas generales como puras palabras y aceptaron la existencia de las cosas particulares fueron llamados nominalistas.

CRONOLOGIA DIDACTICA DE LA HISTORIA DE LA FILOSOFIA

Surgimiento de la filosofía: La filosofía es hija del ocio. Esta idea nos permite afirmar que solo cuando la sociedad se divide en clases y aparecen hombres que pueden vivir del trabajo ajeno se dan las condiciones necesarias para el surgimiento y desarrollo del pensamiento filosófico. Este suceso se ubicaría en el periodo histórico en que se desintegra la  comunidad primitiva y comienza a establecerse la Formación Económica Social Esclavista.
La cuna del pensamiento occidental la ubicaríamos en la civilización griega, en cuyos centros comerciales más importantes (ciudades estado) así como en las colonias del mediterráneo florece la Filosofía, término que en griego significa: amor por la sabiduría. 

Esta filosofía griega estuvo vinculada con las culturas orientales de Egipto, India, China, y Babilonia.

La filosofía  grecolatina se desarrolló a través de escuelas y pensadores que agruparemos convencionalmente en 5 períodos principales:

· Período cosmológico.
· Período antropológico.
· Período ontológico.
· Período helenístico.
· Período teológico.
PERIODO COSMOLOGICO

ESCUELA MILESIA  (siglos VI-V a.n.e.)

· Talles de Mileto(624-546)Agua

· Anaximandro (610-......)Apperiron
· Anaximedes      (546-528)Aire

Estos pensadores desarrollan su actividad en la ciudad de Mileto. Eran portadores de un materialismo ingenuo, una dialéctica espontanea e Hilozoismo.

HERACLITO DE EFESO (530-470 a.n.e.)

Heraclito funda una escuela en la ciudad de Efeso continuadora del pensamiento materialista milesio. Se reconoce al fuego como la sustancia inicial. Surge la contradicción Dialéctica—Metafísica.

ESCUELA PITAGORICA

Esta escuela  fundada por Pitagoras de Samos(580-500 a.n.e.)en Crotona (Magna Grecia) tiene un carácter idealista y místico, le concede un papel fundamental al Número   

 ESCUELA ELEATA (Siglos VI-V a.n.e.)

 Escuela idealista:

· Parmenides de Elea(539-...) Universo esfera inmutable

· Zenon de Elea   (490-430) discípulo de Parmenides, defiende la inmovilidad a través de las aporias

 LOS PRIMEROS FISICOS (sigloV a.n.e.)

 Continuadores del pensamiento materialista aunque a diferencia de los milesios y   Heraclito sustituyen la sustancia inicial por una diversidad de ellas.    

 Preatomistas:

· Empédocles de Agrigento(491-460 a.n.e.) 4 raíces de todo.

· Anaxagoras de Clezómenes(499-429) partículas(semillas) elementales e infinitas en número

Atomistas

· Leucipo (fundador)

· Democrito de Abdera(460-370 a.n.e.)

  Átomos =  SER

  Vacío =  NO SER 

PERIODO ANTROPOLOGICO
LA SOFISTICA(siglos V-IV a.n.e.)

No constituyen una escuela específica. Fueron maestros itinerantes que dividimos 

Sofistas anteriores (siglo V) 

· Protagoras de Abdera(480-410 a.n.e.)-materialista

· Georgias, Hipias y Prodigos.---Critica a las creencias religiosas

 Sofistas posteriores (siglo IV)

· Sofistas posteriores   -Locufron y Alquìdames  

SOCRATES DE ATENAS (470-399 a.n.e.)

Filósofo idealista que aunque no fundó una escuela como tal ni nos lega nada escrito, ejerce a través de sus discípulos una gran influencia fundamentalmente 

PERIODO ONTOLOGICO

PLATON DE ATENAS (424-347 a.n.e.)

Filosofo idealista objetivo discípulo de Sócrates que funda su escuela en Atenas y crea el primer gran sistema filosófico idealista.

ARISTOTELES DE ESTAGIRA(384-322 a.n.e.)

Filosofo idealista objetivo inconsecuente discípulo de Platon y con el cual contradice en algunos aspectos. Fue el pensador más importante de la Antigua Grecia.

PERIODO HELENISTICO

ESCEPTICISMO

 Pirron (365-275 a.n.e)Abstención = Ataraxia

EPICUREISMO

  Epicuro (341-270 a.n.e.). Materialista.

ESTOICISMO

  Zenón de Citio (366-264 a.n.e.) Ética  = Lógica  

FILOSOFIA DE LA SOCIEDAD ESCLAVISTA EN ROMA Siglo: III y II ane.
Tito Lucrecio Caro(95-55 a.n.e.) Materialista

PERIODO TEOLOGICO

NEOPLATONISMO
PLOTINO (203-270 a.n.e.)  Teología negativa

NEOPITAGORICOS

Filón, (siglo I.ane.)  Religiosidad-Dualismo.

SIGNIFICADO HISTORICO DE LA FILOSOFIA ANTIGUA:

· Las doctrinas  filosóficas de la antigüedad: helena y romana, constituyeron la fase superior del pensamiento filosófico  en la sociedad esclavista.

· El alcance histórico de esta filosofía  reside en que abordo problemas de gran significación  que sentaron las bases de la filosofía posterior.

· Aparece el partidismo filosófico en torno a la solución del problema fundamental de la filosofía. 

· Se pone de manifiesto la contradicción entre materialismo e idealismo.

· Dentro de la filosofía antigua se gestó y  alcanzó su más alta posición la dialéctica.

LA FILOSOFIA EN LA EPOCA DE EL FEUDALISMO.
EL PENSAMIENTO FILOSOFICO Y SOCIOLOGICO EN LOS PAISES DEL ORIENTE

CHINA FEUDAL:(Siglos III-V)

 Idealismo vs. Materialismo 

Sometida a conquistas

Decadencia económica

Decadencia de la teología confuciana 

Florece el misticismo religioso = Taoismo y budismo 

OPOSICIÓN AL MISTICISMO Y AL IDEALISMO.

 Fan  Cheng, (siglo V-VI ) 
Han Yu, (768-824) Confucionista.


Chen Chao (1032-1085) 

Chen. I (1 033-1107) 
Neoconfucionistas

Chu Hsi (1130-1200)


Chan Tsai (1020-1077) Materialista dentro del Neoconfucionismo

LUCHA ENTRE MATERIALISMO E IDEALISMO:

WangYang Min (1472-1528) Nueva corriente del neoconfucionismo: idealismo subjetivo  

Li Chin (1527 –1602) declara la guerra al confucionismo 

Wan Tin –Sian (1474-1544) Materialista

DESARROLLO DEL PENSAMIENTO MATERIALISTA EN CHINA:

(Siglos XVII-XVIII)
Huan Tsun-Hsi (1610-1696)

Hu Tu-lin         (1613-1682)

Wan Chuang-shan (1619-1692) Estos 3 personajes estaban en la lucha vs. Manchùes y tenían ideas antifeudales.

Tai –len  (1723-1777) vs. La ortodoxia 

EL PENSAMIENTO FILOSOFICO EN LA INDIA:

 Sistemas    6 ortodoxos   (nyaya, vaisesika, sankhya, yoga, mimansa,  vedauta) Filosóficos   3 heterodoxos (charvaka –lakayatamata, jainismo, y budismo)

ESCUELAS BUDISTAS

· vaibhasika,

· sautrantica,

· madhayamika

· yogakara

EL PENSAMIENTO FILOSOFICO EN JAPÓN:      Influenciado por el confusionismo y budismo 

LA FILOSOFIA EN LOS PAÌSES ÀRABES: ISLAMISMO.

(Siglos X-XIII)

Se caracterizó por: peri panteísmo (aristotelismo oriental), doctrina de los Hermanos de la pureza, el Sufismo, la filosofía musulmana ortodoxa.

Averroes (1126- 1198) Doctrina de la “doble verdad”

CONDICIONES PARA LA CONFORMACION DE LA FILOSOFIA EN EUROPA OCCIDENTAL EN EL FEUDALISMO.

Aparecen dos clases: los labriegos y los señores feudales, Triunfa el cristianismo: la ideología dominante fue la religiosa., La filosofía se convirtió en sirvienta de la Teología.

LA PATRISTICA

Aurelio Agustín (354 –430)

LA  ESCOLÁSTICA A lo largo del medioevo observamos una subordinación de la Razón (investigación, saber científico) a la Fe con lo cual la Filosofía se pone al servicio de la teología. Otro aspecto a destacar seria el dado por el partidismo en torno al problema de los universales entre realistas y nominalistas.

Escolástica temprana

 Juan Escoto (810-) 

Pedro Abelardo (1079 –1142) Racionalismo.

Bernardo de Claivaux (1091-1153)  La mística.

San Anselmo (1033-1109)  Italiano – realismo 

Escolástica media

Thomás de Aquino (12225 – 1274) Italiano -  Tomismo. 

Escolástica decadente

Duns Escoto (1265- 1308) Idealista, Dios es la forma pura. nominalista

Roger Bacón (1214-1294)  Lucha vs. Escolástica. ( empirismo) 

    Guillermo de Occan (1330-1350) Inglaterra (nominalismo) 

    En este tercer grupo apreciamos un debate entre posiciones empiristas vs      nominalistas

LA FILOSOFIA EN EL PERIODO DE TRANSITO DEL FEUDALISMO AL CAPITALISMO (Siglos XV-XVII)

     Rasgos característicos de la etapa:

· Surgen las manufacturas

· Amplio desarrollo de  las ciudades: auge del comercio

Inventos técnicos: rueda de pedal, perfecciona el telar, etc.

· La brújula  = navegación 

· Empleo de la pólvora 

· Invento de la imprenta

· Grandes descubrimientos  geográficos

· Desplazamiento de las rutas comerciales = nuevos centros comerciales

· Ocurren las primeras revoluciones burguesas.

· Nacimiento de una cultura burguesa: el humanismo cuyo rasgo característico es el individualismo.

REPERCUSIÓN DE LOS INTERESES  DEL PUEBLO EN EL PENSAMIENTO POLÍTICO SOCIAL: EL SOCIALIMO UTÓPICO.      

· Thomas Munzer (1490-1525) “Reforma Popular”

· Tomas Moro  (1478- 1535) 

· Tomas Campanella (1568-1639)        

LA FILOSOFIA EN EL RENACIMIENTO:

· -Carácter  antiescolástico 

· -Filosofía humanista  dejó de ser  la sirvienta de la teología 

LA FILOSOFIA DE LA NATURALEZA:

Nicolás de Cusa  (1401- 1464)

DESARROLLO DE  LAS CIENCIAS NATURALES:

· Nicolás Copèrnico  (1473-1574) Polaco, astrónomo teoría heliocéntrica.

· Giordano Bruno  (1548 –1600) La naturaleza es infinita (fue quemado vivo en la hoguera). ( Hilozoísmo).

· Galileo Galilei (1564- 1642) Era italiano, y fundó el método experimental-matemático

DESARROLLO DE LA FILOSOFIA EN EL PERIODO  DE LAS REVOLUCIONES BURGUESAS. (Siglos del XVI-XVIII).

LA FILOSOFIA BURGUESA:

Francis Bacón (1561 –1626)  Inglés: Fundador de la ciencia experimental y de la filosofía  materialista moderna. Empirismo.

René Descartes (1596-1650) Francés, Dualismo (alma y cuerpo)  se le atribuye el método cartesiano, es racionalista (papel de la razón)  

LA  FILOSOFIA MATERIALISTA:

· Tomas  Hombre (1588-1679)  Ingles: materialista, espirita.

· Benito Spinoza   (1632 –1677) Holandes: Substancia causa de sí misma.

· John Jocke (1632 –1704) Ingles: Sensualismo Materialista.

LA FILOSOFIA EN INGLATERRA, (Siglos XVII-XVIII)

George Berkelery (1685 – 1753) era irlandés y un idealista subjetivo.

David Hume (1711-1776) ingles, y era un agnóstico.

LA FILOSOFIA EN ALEMANIA, (Siglo XVII).

· G. W. Leibniz (1646-1716) Alemán, idealista objetivo.

LA ILUSTRACIÓN FRANCESA DEL (Siglo XVIII )

· Progreso de las fuerzas productivas y del comercio

· Avances en las ciencias naturales = Éxitos

· Surge un movimiento llamado ILUSTRACIÓN (1789) con el fin de:Criticar la ideología feudal, las supersticiones religiosas, la razón vs. la fe.

Principales Exponentes:

· J. O. La Mettrie (1709-1751).

· P .H. Holbach  (1723-1789) 

· Denis Diderot (1713-1784)

· C. A. Helvecio (1715-1771)

CONCEPCIONES  SOCIO-POLITICAS:

· Montesquieu (1689-1755) “El espiritu de las leyes”

· J. J. Rosseeau (1712-1778) “El contrato social”

· F. M. A. Voltaire (1694 – 1778): Anticlericalismo

LA ILUSTRACIÓN ALEMÀNA:( Siglo XVIII)

· G. E. Lessing (1729 –1781) Combate a la Teología ortodoxa.

EL PENSAMIENTO FILOSOFICO RUSO:(Siglos XVII-XVIII).                 

M V. Lomonòsov (1711-1765) Científico – Naturalista y Materialista.

A. N. Radìschev (1749-1802)  Pensamiento revolucionario.

LOS DECEMBRISTAS:
Revolucionarios de la nobleza (1825-1861)

Revolucionarios del estado llano o periodo democrático burgués (1861-1895)

Periodo proletario (1895). 

LA FILOSOFIA CLÁSICA ALEMANA:

RAICES HISTORICAS DE LA FILOSOFIA CLÁSICA ALEMANA.

· Alemania era aún un país semifeudal 

· Régimen absolutista reaccionario.

· La burguesía no era aún la clase dominante (estaba limitada) 

· La filosofía alemana se apoya en las adquisiciones  del pensamiento filosófico de países europeos avanzados

PRINCIPALES EXPONENTES:

· Kant (1724-1789) Filosofía Critica

· J. G. Fichte (1762 – 1814) Idealista Subjetivo.

· F. W. J. Shelling (1775- 1884) Idealista objetivo

· G. W. F. Hegel (1770- 1831) Idealismo dialéctico

· Ludwing Feuerbach (1804-1872)Materialismo Antropológico.

CAPITULO I: LA FILOSOFÍA ANTIGUA

La historia de la filosofía como ciencia. Su objeto de estudio.

La historia de la Filosofía es una ciencia filosófica e histórica cuyo estudio da la posibilidad de conocer el desarrollo del pensamiento humano a través del legado heredado desde la antigüedad hasta nuestros días, esta ciencia nos permite conocer la forma en que fueron gestándose las categorías del pensamiento teórico y los métodos del conocimiento científico. Engels planteaba: el pensamiento teórico solo es un don natural en lo que a la capacidad se refiere. Esta capacidad tiene que ser cultivada y desarrollada y hasta hoy, no existe otro medio para su cultivo y desarrollo que el estudio de la historia de la filosofía. La historia de la filosofía pone al descubierto las raíces gnosceológicas de las diferentes corrientes filosóficas que han existido., además posibilita enriquecer la memoria con los conocimientos filosóficos acumulados por la humanidad.

En la obra Tres fuentes y tres partes integrantes del marxismo, V. I. Lenin señala: la historia de la filosofía y la historia de las ciencias sociales enseñan con toda claridad que no hay nada en el marxismo que se parezca al sectarismo, en el sentido de una doctrina cerrada en sí misma, rígida, surgida al margen del camino real del desarrollo de la civilización mundial. Al contrario el genio de Marx estaba, precisamente en haber dado solución a los problemas planteados antes por el pensamiento avanzado de la humanidad. Su doctrina apareció como continuación directa e inmediata de las doctrina de los más grandes representantes de la filosofía, la economía política y el socialismo 

La significación principal de la Historia de la Filosofía consiste en que ayudan a enlazar la teoría con la práctica de la lucha revolucionaria, a formar visión del mundo acorde a los principios más progresistas, en estrecho vínculo con los avances científico- técnico y con un profundo sentido humanista. 

El objeto de estudio de la historia de la filosofía es la historia del nacimiento y solución de los problemas filosóficos y de la historia de la formación y desarrollo de las corrientes filosóficas que han existido a lo largo del desarrollo de la humanidad. 

En la sociedad esclavista no existían las ciencias particulares y la filosofía era la ciencia del saber más general, había surgido en los países del Oriente. La ciencia de las ciencias fue cediendo paso poco a poco al desarrollo de otras ciencias, esto fue posible debido al progreso alcanzado por el saber, por tanto el objeto de estudio de la filosofía se limitó a los problemas relacionados con el ser y el conocimiento de la vida humana. A lo largo de su existencia la filosofía a tratado de responder las cuestiones relacionadas con la naturaleza, con el surgimiento del mundo, si este existe desde la eternidad o fue creado por un espíritu divino con el movimiento y evolución del mundo y de la naturaleza y su dependencia o no a la voluntad humana. Otro problema que han planteado los filósofos a lo largo de la evolución de esta ciencia es el de la relación entre el hombre y el mundo, el cual se resuelve a partir de la comprensión del papel histórico de la actividad practica y social del hombre, la cual tiene carácter social y está condicionada por el modo de producción material predominante en la sociedad.

El problema del conocimiento, la relación entre el ser y el pensar entre nuestras representaciones del mundo y el mundo real, los problemas del sujeto y el objeto así como de las vía y medios, estadías, formas y métodos del conocimiento de la realidad, el problema de la verdad, han sido cuestiones planteada a lo largo de la historia de la filosofía y la respuesta dada por los filósofos a cada cuestión los ha colocado al lado del materialismo o del idealismo.

Los materialistas: consideran la materia, la naturaleza, el ser como lo primario y el espíritu, el pensamiento como lo secundario.

Los idealistas: Afirman que lo primario es la conciencia, el pensamiento, el espíritu o Dios. Algunos niegan la posibilidad de conocer el mundo y otros aceptan la cognoscibilidad del mundo, pero niegan que en la conciencia del hombre se refleje la realidad objetiva.

En el devenir filosófico surgieron dos formas de abordar el conocimiento: el método dialéctico y el metafísico.

El método dialéctico: analiza los fenómenos como algo que se encuentra en vinculación recíproca, en procesos de desarrollo y cambios, descubre las contradicciones internas que condicionaron este proceso y la lucha de los contrarios en el suceso de este.

El método metafísico: se limita al análisis y clasificación de los objetos y fenómenos al margen de su conexión y desarrollo.

Existen dos principios marxistas que aplican al estudio de la historia de la filosofía: el partidismo y el historicismo.

El Historicismo: analiza y valora los sistemas filosóficos en su marco histórico concreto 

El partidismo: adopta el punto de vista de un partido de determinado grupo social.

Existen leyes en el desarrollo de la filosofía ellas son: universales y particulares.
Las Universales de todo conocimiento son las leyes de la dialéctica: ley de los cambios cuantitativos a cualitativos, ley de unidad y lucha de contrarios y ley de la negación de la negación.

Las particulares: son las que determinan el desarrollo de las formas de la conciencia social, el papel decisivo que desempeña el modo de producción material en la aparición de las ideas sociales.
Las Problemáticas Filosóficas: son el conjunto de problemas y tareas que la filosofía se propone resolver en una determinada etapa de desarrollo. Este problema no depende de la voluntad o la selección arbitraria de los filósofos o escuelas filosóficas, sino que están condicionados histórica y socialmente. 

Los presupuestos: constituye el conjunto de elementos de partida que asume una determinada producción filosófica, ellos pueden ser: histórico- social, teórico- filosóficos, científico- cultural y otros.

Para facilitar el estudio de la historia de la filosofía se ha divido en periodos los cuales coinciden con las formaciones económicas sociales (FES) ya que el camino recorrido por la filosofía esta determinado por el nacimiento, desarrollo y sucesión de las FES.

· FES esclavista = filosofía en la sociedad esclavista Grecia y Roma en la antigüedad.

· FES feudal = a la filosofía medieval: La Patrística y  La escolástica

· FES capitalista = a la filosofía de la época de la transición del feudalismo al capitalismo,  La filosofía moderna, El renacimiento. La filosofía de la ilustración

· FES socialista = filosofía en la época de la construcción del socialismo. La contradicción entre el socialismo y el capitalismo.

      La Filosofía en la Antigüedad:

· Surgió en las ciudades- estado griego (VII- VI ane) y se desarrollo en la época de Alejandro Magno (IV ane) y sus seguidores luego en el Imperio Romano (II- I ane)

· En Grecia y en Roma la esclavitud alcanzó gran auge y el trabajo de los esclavos fue la fuerza impulsora del desarrollo cultural, dicha cultura adoptó los adelantos alcanzados por las civilizaciones orientales.

· La filosofía griega antigua se caracterizó por la contraposición de las meditaciones filosóficas a la actividad laboral, así como por su relación con la mitología

· La filosofía griega fue la primera forma históricamente conocida de filosofía dialéctica.

La filosofía de los materialistas griegos de Mileto en Asía menor: Tales, Anaximandro  y Anaxímenes.

· Su filosofía orientó hacia la búsqueda del principio del origen y del cambio de todas las cosas.

· Las sustancias primordial era materia viviente, dotada de alma y movimiento.

· Desarrolla las primeras nociones de Astronomía, matemática, física, biología, construyen los primeros instrumentos científicos (el reloj solar, la esfera celeste, etc.)

      TALES DE MILETO: (624- 546 ane) 

· Conocía los adelantos científicos de los pueblos del Oriente

· Predijo un eclipse solar en el 585 ane para ello calculó los datos astronómicos sobre el carácter cíclico de estos fenómenos 

· Ideó y confeccionó instrumentos astronómicos, guiado por lo que pudo conocer de los egipcios 

· Sus conocimientos astronómicos geográficos y filosóficos demostraron una concepción materialista

· El agua es el principio de todas las cosas

· Trató de explicar la estructura del universo: el orden de los astros respecto a la tierra ( para esto se basó en conocimientos de los Babilonios)

      ANAXIMANDRO: (610- 546 ane) 

· Fue el primero en dibujar un mapa de l tierra y en crear una especie de globo celeste

· La tierra permanece firme, fija en el centro del universo

· El espacio está lleno de substancias indeterminadas e infinitas (Apeiron)

· La patria de la vida es el fenómeno fangoso del mar

· El hombre nació y se desarrollo dentro de los peces y de ahí no salieron hasta que tuvieron fuerzas suficientes.

      ANAXÍMENES: (546- 528 ane)

· Las substancias principales, a partir de la cual surgió todo, es el aire

· El aire por su naturaleza física es una especie de vapor o de nube oscura y a fin al vacío.

· La tierra es un disco plano sostenido por una masa de aire

· Estableció el orden de posición de la luna, el sol y las estrellas en el espacio universal respecto a la tierra

     TENÓFONES DE COLOFÓN (VI- V ane) era poeta y filosófico.

· Criticó la idea de la existencia de multitud de dioses.

· De la naturaleza de los dioses y de todo lo demás solo se pude tener una opinión y no conocimiento veraz.

· Fue panteísta: el mundo es uno y esa unidad es Dios que existe en todas las cosas

· Todo lo que nace y crece es tierra y agua y los hombres nacieron de la tierra y el agua 

      PITAGORAS DE SAMOS: (580- 500 ane) es idealista

· Su talento en la aritmética y geometría marcaban su filosofía

· El universo es un cuerpo esférico, vivo e ígneo que aspira el espacio infinito, vacío o aire

· El alma es inmortal y ambulante 

     HERACLITO DE EFESO: ( 530- 470 ane) materialista 

· El punto de partida es carácter transitorio , cambiante de todas las cosas .

· Todo surgió del fuego: el mundo se encuentra en un proceso de cambio y es el fuego la sustancia mas susceptible a ese cambio. El cosmos es el mismo para todos, no lo ha creado ningún Dios, ni ningún hombre, fue siempre, es y será fuego eternamente vivo que con orden regular se enciende y se apaga.

· El mundo es un proceso en el que cada cosa y cada propiedad cambia, pasa a ser contrario: el frío se convierte en cálido y viceversa, lo húmedo se torna seco y al revés. En la vida humana, esta transformación de todo en su contrario es una lucha una guerra. Esta es universal padre de todo, rey de todo. En la pugna entre los contrarios se revela su identidad interna 

· Reconoce la relatividad de las propiedades: el mar es el agua más pura (para los peces) y más impura para los hombres ( no es potable)

· El camino del saber es difícil, la base del conocimiento es el logos, es decir la unidad, la universalidad y la incuestionabilidad del orden mundial. El pensar es común a todos los hombres. La posibilidad de conocer es común a todos, pero no en todos se torna conocimiento verdadero 

      PARMÉNIDES DE ELEA: (539) idealista 

· La filosofía está orientada contra la doctrina de Heráclito sobre el movimiento universal y los cambios 

· Plantea  que el mundo es una esfera, en la cual no hay vacío por tanto no es posible el movimiento. El mundo es uno y no hay en el partes. Nada surge y nada se destruye

· Su caracterización del ser es metafísica, presupone desconfianza del cuadro del mundo que los sentidos nos trasmiten. 

· ZENÓN (490- 430 ane) fue discípulo de Parmérides,

· Pretendía probar las tesis de su maestro sobre la imposibilidad del movimiento, a través de sus conocidas aporías, según las cuales acepta la idea del movimiento que implica la existencia de contradicciones

· Las aporías de Zenón dieron un impulso al desarrollo de la matemática, la lógica ya que revelaron las contradicciones envueltas en los conceptos científicos fundamentales acerca del espacio, la multicidad y el movimiento

     EMPÉDOCLES DE AGRIGENTO: ( 491- 460) filósofo, médico, fisiólogo, materialista

· Las cosas tienen como base 4 principios materiales y heterogéneos: el fuego, el aire, el agua y la tierra. El nacimiento de las cosas es la mezcla de estos elementos

· Además existen 2 fuerzas motrices materiales: amor y odio, cuya actividad explica el nacimiento de la multiplicidad de las cosas perceptibles por los sentidos 

· Realizó grandes aportes a la astronomía: eclipses, velocidad de la luz, etc.

· En biología plantea que las plantas nacieron por autogeneración antes de nacer los animales.
     ANAXÁGORAS: (499- 428 ane) materialista

· El sol es un cuerpo material 

· El mundo está formado por gérmenes o semillas que se subdividen en partículas infinitas. La vida es un proceso además existe una fuerza a partir de las partículas que las pone en movimiento: llamó a esa fuerza mente (inteligencia)

· El hombre es superior a los animales ya que el hombre tiene manos 
     LA SOFÍSTICA ( V- IV ane):      El rasgo característicos de sus seguidores es la tesis que atribuye relatividad a   todas las nociones, reglas éticas  y valoraciones humanas

Se dividen en 2 grupos :

Sofistas anteriores: 

      PROTÁGORAS: (481- 411 ane)

· Fue un notable seguidor de esta corriente su doctrina tiene como base una reelavoración del relativismo 

· Fue materialista admitía la fluencia de la materia y la relatividad de todas las percepciones

· Planteaba que el hombre es la medida de todas las cosas de los que son en cuanto son y de los que no son en cuanto no son.

Sofistas posteriores:

 Siglo IV ane Licrofón y Alquídanes

Niegan la necesidad de las clases, la nobleza es un infundio, la naturaleza no creó a nadie esclavo, los hombres nacen libres.

    TRANSÍMACO:  Planteaba que es justo lo que es útil al fuerte ,cada Estado implanta leyes útiles para él mismo

Los sofistas fueron grandes pensadores pero su relativismo los llevó a negar la cognoscibilidad de las cosas y al subjetivismo.

La lucha entre el materialismo y el idealismo 

     SÓCRATES: ( 469- 399 ane) idealista objetivo

· Expuso una doctrina filosófica contraria a la democracia esclavista de su país. Fue acusado de corrupción a la juventud y fue ejecutado. No escribió obra alguna, sus ideas trascienden a través de sus discípulos: Platón, Aristóteles y otros.

· Lo más significativo de su quehacer fue su habilidad para expresarse: su discurso, así como su ironía: arte de descubrir las contradicciones en los conceptos de sus interlocutores y desentrañan el problema debatido.  

· Exponía su doctrina a través de discusión o conversación con cierto rasgo de escepticismo. No obstante se opuso a la sofística.

· La filosofía es para Sócrates la doctrina de cómo se debe vivir es por esto que se opone a los físicos, condena el estudio empírico de la naturaleza y minimiza el valor cognoscitivo de los sentidos. 

· Plantea que el hombre solo puede conocer lo que está en su poder 

· La función principal del saber es formar el concepto del objeto y se logra a través de la definición del concepto

· En su ética identifica virtud = saber

· Reduce toda mala acción a simple ignorancia o extravío

      DEMÓCRITO DE ABDERA (460- 370 ane) Su doctrina es el materialismo       atomista

· Su filosofía descansa sobre el presupuesto de la existencia del vacío y los átomos que con sus combinaciones forman todos los cuerpos.

· Plantea que los átomos se diferencian entre si por su figura, orden y posición

· Niega la casualidad: nada puede acontecer sin causa

· Su teoría del conocimiento parte de reconocer que las percepciones son el principio, la base del conocimiento. Las percepciones son la base del saber sin embargo el conocimiento no puede ser reducido a la percepción ya que es insuficiente, también está la mente: el examen mental complementa y enmienda los juicios iniciales que sobre las cosas nos hemos formado

· Establece una diferencia entre lo que existe en la opinión y lo que existe en la realidad

· Elabora su lógica estrechamente vinculada a lo gnosceología.

      PLATÓN (427- 347) idealista objetivo 

· Con su filosofía aparece por primera vez el idealismo como concepción del mundo del mundo apuesta al materialismo (la línea de Demócrito vs la línea de Platón)

· Su doctrina filosófica abarca varias cuestiones: el ser, el universo y su origen, el alma y el conocimiento incluido el matemático, la sociedad, la división del trabajo, la educación, el arte

· Plantea que el mundo de las cosas sensibles no es el mundo auténticamente existente: las cosas sensibles nacen perecen interrumpidamente, cambian y se mueven. 

· La esencia de las cosas sensibles, su causa, son formas incorpóreas, suprasensibles inteligibles

· Identifica el no- ser con la materia, la cual acogen en sí los géneros y consiente cada género en gran número de cosas sensibles

· El ser son los géneros incorpóreos 

·  Su idealismo objetivo se fundamenta en que la materia proviene de los géneros inmateriales y anteriores a ella o ideas existentes fuera e independientemente de la conciencia

· este mundo de ideas forma un sistema tipo pirámide, en la cima está la idea del bien la cual condiciona la cognoscibilidad, la existencia de objetos y de ellos reciben estos su esencia (aquí observamos idealismo de carácter teológico ya que el bien es la suprema y la finalidad

· el conocimiento es reminiscencia, esta teoría fue luego punto de partida del aporismo idealista 

· su teoría cosmológica es la doctrina mística de un alma del mundo y de la reencarnación de las almas. El alma tiene tres partes: 

· la parte intangible (sede de la razón)

· la parte irascible (sede del valor)

· la parte sensitiva (sede de las pasiones)

· solo una educación apropiada permite al alma como razón guiar al alma como valor y como apetito.

     ARISTÓTELES (384- 322) idealista objetivo inconsecuente.

· Creó una doctrina filosófica autónoma: una de las más eminentes filosofías de la antigüedad griega

· Su vida coincide con la etapa de debilitamiento de la democracia esclavista de Atenas y otras ciudades griegas y con el comienzo de la política conquistadora los reyes macedonios

· Realiza una critica a la teoría platónica de las ideas y considera que:

· las ideas de Platón son copias o duplicados de las cosas sensibles y no difieren de estas por su contenido.

· Platón separa el mundo de las ideas del mundo de las cosas las ideas no pueden dar nada a la existencia de las cosas, las ideas no pueden ser esencia de las cosas

· Platón entra en contradicciones cuando plantea que cada idea es al propio tiempo esencia y no esencia

· La doctrina platónica por la cual las ideas existen con independencia de las cosas del mundo sensible lleva a la conclusión de que debe existir una idea de la semejanza

· Platón se privó de la posibilidad de aclarar los hechos del nacimiento, la muerte y el movimiento

· Platón aproxima su teoría de las ideas  a conjeturas sobre las causas de todo lo que surge y dice que toldas estas conjeturas se remontan a una base única: la idea del bien.

· Aristóteles no llega con su crítica a Platón a negar la causa inmateriales de las cosas sensibles cada cosa es la unidad de la materia y la forma. Luego plantea: subiendo la escalera de las formas llegamos a la forma suprema que no puede ser ya tenida por materia ni como posibilidad de una forma más elevada. Esta forma ultima es el primer motor o Dios que se halla fuera del mundo.

· Ve la cosas sensible como la unidad existente de forma y materia 

· Su doctrina del ser descansa en su doctrina de las categorías, expuestas en una obra La metafísica. Plantea: el conocimiento más completo de una cosa se logra cuando se sabe en que consiste la esencia de esa cosa.  

· Las categorías del ser y del conocimiento son:  Substancia - Cantidad –Cualidad-Relación-Lugar-Tiempo-Situación-Posesión-    Acción-Pasión.

· La teoría del conocimiento aristotélica tiene como punto de partida la representación de la existencia de la realidad objetiva independiente del sujeto

· La fuente del conocimiento es la experiencia sensorial y la percepción presupone un objeto independiente de la conciencia

· La lógica es para este filósofo  un instrumento de toda ciencia la cual investiga los métodos mediante los cuales un dato conocido puede ser reducido a elementos capaces de ser fuente de experiencia. El método fundamental de su lógica es la reducción

· La lógica analiza tres problemas: El método del conocimiento probable ( a esto le llama dialéctica y se estudia en el tópico es decir puntos de vista comunes de lo que pueden desarrollarse juicios probables.

· Los métodos del conocimiento no probable, sino ciertos la demostración y la             definición . El método para encontrar las premisas del conocimiento es decir la inducción

· En la dialéctica se desarrolla silogismo capaces de conducir una solución probable del problema planteado y están libres de contradicciones además aquí se dan los procedimientos para investigar aquello que en la solución del problema estudiado puede resultar falso

· Dedica especial atención a la ética como problema aparte, considerable de la filosofía. (...) el objetivo que todos los hombres apetecen por si es el bien supremo, el bien del alma y se descubre a través de la política como ciencia rectora suprema, además dedicó gran atención a la cosmología y al física

· Tiene una visión geocéntrica del mundo: la tierra es inmóvil y ocupa el lugar central: distingue dos tipos de movimiento: Movimiento celular cuya forma más pura es la rotación diaria de la esfera de las estrellas.Movimiento de arriba hacia abajo hacia el centro de la tierra.

· Su física se adelanta a Platón ya que da una noción del carácter finalista interno e inconsciente de la naturaleza

· La teoría sociopolítica Aristotélica expone profundos pensamientos ya que fue el primero en analizar la forma de valor que se expresa a través de la relación de una mercancía en otra.

LA FILOSOFÍA HELENÍSTICA: Siglo. IV ane aparecen tres corrientes principales.
EL ESCEPTICISMO: Siglo  IV al III ane y del I al II de nuestra era (ne). Sus ideas fundamentales: la suspensión del juicio, la abstención de una preferencia resuelta por uno de los juicios contradictorios.

· El fundador fue PIRRÓN (365- 275 ane) plantea que el filósofo es el hombre que aspira a la felicidad es decir la ataraxia y debe entonces responder tres preguntas:

¿De qué están compuestas las cosa?

¿Cómo tenemos que comportarnos con ellas?

¿Qué provecho obtendremos de nuestra actitud hacia ellas .?

Algunas respuestas que el ofrece son:

· la actitud auténticamente filosófica ante las cosas es la suspensión del juicio acerca de ellas

· el provecho que obtenemos de la suspensión del juicio es la ataraxia en ella ve el escepticismo el grado supremo de felicidad posible para el filósofo.

EL EPICUREÍSMO: a través de la filosofía de EPICURO (341- 270 ane)  la cual constituye la etapa superior de materialismo atomista de la antigüedad Griega 

· Según Epicuro la función de la filosofía es crear una ética es decir una doctrina acerca del comportamiento que conduce a la felicidad pero es necesario antes definir el lugar que el hombre (partícula la naturaleza) ocupa en la propia naturaleza

· Por tanto la ética debe sustentarse en la física la cual debe ser precedida por la investigación del conocimiento y su criterio (la canónica)

· Es censualista y materialista. Plantea que todo lo que percibimos sensorialmente es verdadero y nunca somos engañados por las percepciones.

· La actividad principal del pensamiento lógico es la inducción de la generalización 

· En el marco de la necesidad se debe señalar al camino de la libertad y guiado por esa idea reelabora la teoría atomista de Demócrito.

· Su ética combate los prejuicios religiosos que hieren la dignidad del hombre. El criterio de felicidad es la satisfacción y el bien es todo lo que engendra satisfacción, el mal lo que engendra es  padecimiento.

· Señala tres tipos de satisfacción: Las naturales y necesarias para vivir. Las naturales y no necesarias para vivir. Las no necesarias para vivir y no naturales.

· El sabio busca únicamente las primeras formas de satisfacción y se abstiene de los restantes. El resultado de la serenidad absoluta o ataraxia, vale decir, la felicidad del filósofo 

· Su doctrina fue la ultima escuela materialista de la antigüedad griega

EL ESTOICISMO: (S. IV- III ane) escuela que combatió a la doctrina de los estoicos 

Zenón de Citio: ( 366- 264 ane) la función cardinal de la filosofía es crear una ética basada en la física y en la teoría del conocimiento que ellos llamaron lógica

· El mundo es un cuerpo vivo y subdividido penetrado por el aliento corporal que lo anima.

· Consideran que el mundo está lleno de cuerpos, existe un mundo único con carácter divino cuyo origen es el fuego

· Su ética se basa en el siguiente pensamiento: vivir conforme a la naturaleza

· Su lógica expresa la doctrina de los discursos y su problema fundamental es el criterio de la verdad

· Su física se basa en dos principios: el activo (materia) y el pasivo (razón) los cuales son materiales e inseparables

Rasgos comunes de las tres grandes escuelas filosóficas 

1. El fin del hombre es la felicidad

2. La felicidad consiste en la ausencia de turbación y en la eliminación de las pasiones

3. El ideal del sabio es la indiferencia respecto a los motivos propiamente humanos de la vida.

EL NEOPLATONISMO: resume y formula sintéticamente de un modo escolástico las tendencias y las orientaciones que se habían manifestado en la filosofía griega fue fundada por:

PLOTINO: (203- 270 de nuestra era) plantea que Dios es la unidad absoluta que trasciende a toda cosa, es el ser que en su unidad es superior a toda forma o modo particular

· teoría de las emociones: el intelecto y el alma del mundo

· retorno a Dios: el hombre es sustraerse a las ataduras del cuerpo y purificarse mediante la virtud

FILÓN DE ALEJANDRÍA: (año 30 de nuestra era): Plantea que: 

· la trascendencia absoluta de Dios respecto a todo lo que se conoce 

· la doctrina del logos intermediario entre Dios y el hombre 

· el fin del hombre está determinado por la unión con Dios 

Para llegar a Dios el hombre debe:

· librarse de la sensibilidad y de los vínculos del cuerpo 

· librarse de la razón 

· atender a la gracia divina que levante hasta la visión de Dios, esta visión se obtiene cuando el hombre ha salido fuera de si mismo y está bajo una especie de furor o ebrio y alocado.

CAPITULO II : LA FILOSOFÍA MEDIEVAL

La filosofía de la F.E.S feudal. Predominio de la Iglesia como institución oficial. Nominalismo y Realismo 

Condiciones en que se desarrolla la filosofía bajo el feudalismo en Europa Occidental.

· La filosofía medieval surge sobre las ruinas de la F.E.S esclavista 

· Existen diferentes clases sociales labriegos y señores feudales, artesanos y mercaderes 

· Lento desarrollo económico (estancamiento)

· Lento avance de los logros científicos y filosóficos

· Descenso considerable del nivel central en esa ex provincias romanas luego del derrumbe del imperio romano.

· Triunfo del cristianismo en Europa la Iglesia queda como depositaria del arte de escribir y de la cultura en general 

· Los padres de la iglesia obstruyeron la propagación de toda la herencia filosófica y proporcionaron la extensión del idealismo como doctrina.

· La ideología dominante fue la religiosa la filosofía se convirtió en sirvienta de la teología 

LA PATRÍSTICA LOS PADRES DE LA IGLESIA 

AGUSTÍN (345- 430) Ejerció gran influencia sobre el desarrollo de la filosofía de la sociedad feudal .Abrazó el cristianismo en la edad madura, en sus obras sostiene que Dios es el supremo. En Dios residen dos ideas internas e inmutables que condicionan el orden existente en el mundo. Dios creó el mundo por su voluntad que condiciona el orden existente en el mundo. El mundo no es homogéneo sino un esclavo de seres que ascienden hacia el creador, (aquí el hombre ocupa un lugar especial)Dios ha elegido a unos hombres para la salvación y la bien aventuranza en la vida futura y otros para la condenación en el infierno (predeterminación divina ) esta tesis refleja la importancia del individuo (no puede cambiar el orden existente)

LA ESCOLÁSTICA fue la orientación que tenía la filosofía en la sociedad feudal, se enseñaba en las escuelas y en las universidades. Se convirtió en ciencia distanciada de la vida, estéril, alejada del experimento y de la observación

Se dividió en tres periodos alrededor de cada uno se agruparon diferentes filósofos 

Escolástica temprana (del siglo IX- XII)

· Juan Escoto

· Pedro Abelardo

· Bernardo de Clairvaux

Escolástica madura ( s. XIII)

-  Tomas de Aquino 

Escolástica  decadente (s. XIV- XV) 

· Duns Escoto

· R. Bacon

· G. Occan

El problema fundamental que analizó La Filosofía Medieval fue el de la relación entre conocimiento y fe donde la primacía es de la fe sobre la razón.

Otra cuestión filosófica que analizaron fue la relación entre lo universal y lo particular donde difieren que:

· los universales existen realmente independientemente del pensamiento y del lenguaje 

· los universales no existen, no son más que nombres comunes. Según esta doctrina el hombre en general como especie no existe. Existe realmente el hombre singular. Hombre no es más que una denominación general con la que se designa a cada hombre en particular. Esta opinión fue llamada Nominalismo (denomina nombres)

JUAN ESCOTO (815- 877) irlandés realista 

No hay contradicción entre filosofía y religión 

Lo que nos parece material no es más que expresión espiritual de la naturaleza

Los estados corporales no son más que ilusiones 

El mundo es la jerarquía de la hipóstasis de Dios  

ANSELMO DE CANTERBURY (1033- 1109) italiano, fue el arzobispo de Canterbury, realista 

Las ideas los conceptos de bondad, justicia existe en cuanto a tales de modo real y fuera de las acciones buenas, al margen de los conceptos verídicos.

Trató de demostrar la existencia de Dios afirmando que de la noción del ser absolutamente perfecto que está en nuestro entendimiento se desprende con necesidad lógica que Dios existe.

PEDRO ABELARDO (1079- 1142) 

La razón es el criterio que toma este filósofo para analizar las contradicciones que existen en las Sagradas Escrituras

Se opuso al Nominalismo exagerado y al realismo exagerado. Sólo pueden existir las cosas singulares (las substancias)

Introdujo en la escolástica el realismo moderno

La Mística en la filosofía occidental del siglo XII
Mística es la fe en la capacidad del hombre de llevar a cabo su comunicación directa con Dios. El sentimiento subjetivo (ilusión) de la unión con Dios es para los seguidores de la mística algo por encima de todo dogma y teología.

BERNARDO DE CLAIRVAUX (1091- 1153) perteneció al ala reaccionaria de la mística planteaba que: el éxtasis místico se alcanza mediante la cooperación del libre albedrío y la gracia divina.

Esplendor de la Escolástica: debido a 

· Desarrollo de la vida social: expansión de las ciudades, del comercio, auge de las luchas de clases, agravación de las contradicciones entre las pretensiones del poder seglar y las del papado, aparecen las herejías y se propagan entre las masas, en ocasiones desembocaban en insurrecciones.

·  Se amplió la esfera de las publicaciones filosóficas y científicas, se divulgaron las obras de Aristóteles, Platón. La doctrina Aristotélica se convirtió en sustento filosófico de la fe católica 

· Se fundaron ordenes mendicantes de la inquisiciones con el objetivo de combatir las nuevas ideas infiltradas en La orden de Dominicos 1215 y la de los Franciscanos que fueron los encargados de enmendar la doctrina Aristotélica en función de la Iglesia.  
TOMÁS DE AQUINO (1225- 1274) italiano perteneció a la Orden de Los  Dominicos.

Su teoría tiene el objetivo de rechazar el averroísmo desde posiciones católico- ortodoxas y demostrar que la fe y la razón no solo se diferencian entre si sino que a la ves forman un todo.

Plantea que no pueden contradicciones entre los postulados ya que si esto ocurre uno de los dos es erróneo y en la revelación divina no puede haber nada erróneo, el descubrimiento de una contradicción indica que se equivoca la razón y no la fe la filosofía no la teología

Desarrolla su doctrina a través del idealismo de Aristóteles planteando que la materia no pude existir separada de la forma, pero la forma pude existir separada de la materia. Es decir nada material puede existir independientemente de la forma superior que es Dios el cual es un ser puramente espiritual.

Realiza una distinción entre esencia y existencia la existencia es superior a la esencia a partir de aquí realiza las pruebas de la existencia de Dios.

Fue partidario de realismo moderado, no es posible una correlación plena, adecuada entre nuestras ideas y la realidad. Lo general es producto de nuestro intelecto, lo general existe por si mismo en la mente de Dios, la mente es una aptitud más elevada que la voluntad, la mente posee conocimiento.

La convivencia humana está destinada a contribuir a los fines de una moral concebida en los marcos de la doctrina católica.

DUNS ESCOTO (1265- 1308) idealista, nominalista.

El objeto de la teología es Dios, el de la filosofía (metafísica) es el ser.

El conocimiento de Dios mediante la filosofía es limitado, el hombre no puede tener ningún conocimiento de substancias inmateriales como Dios o los ángeles. Dios es la forma pura los demás seres y cosas no sólo tienen forma sino también materia, todas las cosas son materias.

Lo universal no es solo producto del intelecto sino que tienen basamento  en las propias cosas de la esencia general no es ni universal, ni singular. Lo general existe en las cosas (como su esencia ) y después de las cosas (como nociones que nuestra mente abstrae de esas esencias)

El reino de la razón y la fe el de saber y la teología no coinciden. Debe primar la fe, el intelecto está subordinado

ROGER BACON 1214- 1294 perteneció a los franciscanos 

Su obra es muestra de la critica al sistema feudal. Vivió encarcelado desde 1278- 1292 debido a su actitud critica ante el papado.

Para conocer la verdad hay que estudiar los idiomas antiguos las matemáticas, la óptica, la teología e investigar y experimentar. El experimento, el razonamiento lógico y la autoridad son los medios del saber. El experimento tiene valor por si mismo. El valor de la autoridad y del razonamiento lógico dependen del experimento pero son insuficientes para llegar a la verdad por tanto deben acudir a los medios superiores del saber la filosofía y la teología 

No llega a distinguir los grados del saber supremo aquí abandona la ciencia y se adentra en la mística

GUILLERMO DE OCCAN (1300-1350) Inglés, nominalista, perteneció a los franciscanos

Combatió las pretensiones de la iglesia. La realidad divina es materia de la fe y no de la filosofía. Solo el saber sensible (intuición) puede afirmar la existencia de las cosas y solo él concierne a lo hechos.

A la idea del papel de la intuición y el experimento en el saber une las proposiciones de su teoría del conocimiento: el principio de la economía (es decir sencillez de explicación) y el principio de lo singular (Nominalismo)

La misión del conocimiento es comprender lo singular, lo individual que es lo que realmente existe. El conocimiento del mundo comienza con el experimento. Todas las ciencias tiene por fuente del saber lo singular pero todo tratan de lo universal 

Existen la ciencia real: distingue la relación con otros conceptos pero no con las cosas

Es dualista: el experimento es fuente del saber y por otro lado dice que los signos son los medios del conocimiento. 

En general podemos decir que La Escolástica fue la filosofía típica de la época medieval ya que reflejó el modo en que se subordinó el pensamiento a la fe religiosa. El pensamiento no analizaba los problemas sino que conducido a un resultado predeterminado. 

No podía subsistir una filosofía sobre esta base por tanto estaba condenada al fracaso en cuanto la ciencia se fortaleciera y conquistara su lugar en el campo de investigación independiente.

CAPITULO III: LA  FILOSOFÍA MODERNA.

La filosofía en Europa Occidental en el periodo de transición del feudalismo al capitalismo (Siglos. XV- XVII)

Principales características socioeconómicas y culturales de la época.

· Surgen las manufacturas (paso de la industria artesanal al capitalismo)

· Auge del comercio. La usura (a través del mediterráneo)

· Intenso desarrollo de las ciudades y de su cultura (fundamentalmente en Italia)

· Se comienza a gestar una capa social importante de banqueros, mercaderes e industriales.

· Apareció la máquina de hilar, se perfeccionó el telar, se inventó la rueda hidráulica de acción superior, se perfeccionan los motores de viento, aparecen los altos hornos metalúrgicos.

· Se produce una revolución en el arte de la guerra a partir de la invención de armas de fuego. Uso de la pólvora.

· Se comienza el uso de la brújula que había sido traída de Oriente y con esto mejoran las posibilidades de la navegación. 

· Aparece la imprenta

· Grandes descubrimientos geográficos de fines del siglo XV comienzo del siglo XVI: En 1942 llega Colón a las costas de América luego los portugueses contornearon África y descubrieron la ruta marítima de la India, se realizó el primer viaje alrededor del mundo.

· Aparecen nuevos mercados, quedan situadas las bases para el comercio mundial. Aparecen nuevos centros de desarrollo económico.

· Las relaciones capitalistas se ampliaron rápidamente Italia dejó de ser el centro y ciudades costeras España, Sur de Alemania, Norte de Francia se convierten en el nuevo centro de desarrollo burgués. Las relaciones capitalistas se ampliaron hacia los países bajos e Inglaterra aquí es donde se intensificó el proceso de acumulación originaria del capital. 

· Loe éxitos del modo burgués de producción estuvieron acompañados de las primeras Revoluciones burguesas:

· La reforma y Guerra Campesina de Alemania 1525

· Países bajos guerra nacional y religiosa contra España feudal, absolutista y católica (Siglos. XVI- XVII)

· Se quebranta la dictadura espiritual de la Iglesia: aparecen nuevas formas de organización política de la clase dominante.

· Surge una nueva cultura: Humanismo los seguidores de esta cultura utilizan el legado de la cultura clásica. La significación de esta cultura antigua fue tan importante que toda esta época se conoce como el nombre de Renacimiento ya que aparece un retorno a la rica cultura clásica de la antigüedad luego de cientos de años de olvido.

· Elemento de gran importancia fue el reconocimiento de los intereses y derechos del ser humano: se aspiraba a un ideal de desarrollo completo de la personalidad, lo cual era históricamente limitado.

Los Ideólogos de esta nueva época.:

Como hemos podido ver esta nueva etapa trae consigo una nueva noción sobre la esencia de la sociedad, de la naturaleza y del hombre. Se aprecia a la sociedad como un conjunto de individuos independientes unos de otros.

NICOLÁS MAQUIAVELO (1469- 1527) Original de Florencia en  Italia, fue unos de los primeros ideólogos políticos burgueses de aquella época, de la cual es su fiel representante al declarar al individualismo como rasgo humano. Fundamenta la necesidad del estado laico. En sus obras  Discurso sobre la primera década de Tito Lino y El príncipe afirma que el móvil de la actividad de los hombres son el egoísmo y el interés material.

THOMAS MUNZER (1490- 1525) fue unas de las primeras figuras de la Reforma popular  durante la Gran Guerra Campesina de Alemania. Formuló un programa político radical en el cual pedía la supresión de la propiedad privada, la socialización de los bienes, la abolición de las diferencias estamentales y del poder del Estado ajeno al pueblo, además de la igualdad universal.

TOMÁS MORO (1478- 1535) fue un humanista inglés que formuló una serie de principios de reorganización de la sociedad en interés del pueblo. Fue el primer representante del socialismo utópico. A través de su obra Utopía reflejaba las características de Inglaterra en el siglo XVII, sus condiciones histórico- concretas, el valor de su obra radica en que representaba las aspiraciones a un mejor régimen social: la supresión de la propiedad privada.

TOMÁS CAMPANELA (1568- 1639) filósofo y sociólogo italiano representante del socialismo utópico. Se proponía luchar contra la monarquía española que ocupaba el Sur de Italia pero fue traicionado y permaneció 27 años en prisión. So obra principal La ciudad del sol 1602 fue escrita durante su encarcelamiento, en ella aboga por la eliminación de la propiedad privada. La vida de la comunidad se basa en la ley divina- natural, según la cual el todo está siempre por encima de cualquiera. El individuo es parte de la comunidad.

La filosofía como parte de la cultura humanista de la época.

Rasgos característicos del pensamiento filosófico del Renacimiento:

· Carácter antiescolástico
· Diferenciación de la materia de estudio de la ciencia ( la naturaleza) y de la religión ( la salvación del alma)
· Auge de las doctrinas materialistas de la antigüedad
· Avances de las Ciencias Naturales
· Aparece la filosofía de la naturaleza, doctrina que no se subordinaba a las especulaciones teológicas en ocasiones presentaba carácter panteísta (identifica a Dios con la naturaleza pero no niega su existencia).
     NICOLÁS DE CUSA (1401- 1464) 
· La naturaleza, el hombre son algo derivado de Dios, que es un ser supremo y absoluto. La naturaleza es infinita (tiene carácter ilimitado en el espacio)

· La tierra no es el centro del universo, la esfera de las estrellas fijas no es la cubierta que encierra al mundo. La tierra es semejante a otros planetas.

· Fue también un gran matemático y se dedicó a la geografía, le debemos a él, la primera carta geográfica de Europa Central y Oriental.

· Planteaba la importancia del experimento en las Ciencias Naturales y la necesidad del estudio de la matemática, pues solo sobre esta base, según él, puede perfeccionarse el conocimiento humano.

· Reconoce al intelecto como una capacidad de conocimiento más elevada que la razón. Comprendía la importante verdad dialéctica de que todas las cosas se componen de contrarios en diferentes grados.

· Expone su doctrina dialéctica de coincidencia de los contrarios a través de la matemática: a medida que aumenta el radio de la circunferencia más coincide con la tangente y de este modo va desapareciendo la oposición de lo recto y lo curvo, también se refiere a la línea recta del triángulo si disminuye indefinidamente el ángulo opuesto a la base, etc.

      Progreso de las Ciencias Naturales en el Renacimiento: 

· Grandes éxitos en la matemática: construcciones de grandes edificios, avances en la construcción navales, cambios en el arte de la guerra, modificación de los métodos de gestión económica 

· A parecen las Ciencias Naturales experimentales

· Descubrimientos astronómicos 

· Derrota de la escolástica

      NICOLÁS COPÉRNICO: 1473- 1543 Polaco fue quien sentó las bases de la astronomía científica. En su obra De la rotación de las esferas celestes 1543 expuso las tesis más importantes del sistema heliocéntrico del mundo: La tierra no permanece inmóvil en centro del universo sino que gira alrededor de su eje. La tierra gira alrededor del sol que ocupa el centro del universo. Ésta teoría tiene valor filosófico, rebasa las marcas de la Astronomía, contribuyó a profundizar la concepción materialista del mundo, fortalece la convicción la capacidad de la razón humana para alcanzar la verdad

     GEORDANO BRUNO 1548- 1600 Italiano fue dominico en su juventud, a lo cual renunció. Salió de Italia y vivió durante 15 años en otros países de Europa en una gran labor de propaganda filosófica, lo cual le creó muchos enemigos, entre los defensores de la Escolástica y la Teología. Regresó a Italia en 1592 y rápidamente fue arrestado por la Inquisición, permaneció 8 años en cautiverio y fue condenado a morir en la hoguera 

Podemos decir que fue materialista aunque sus posiciones son panteístas cree en la infinidad del mundo. 

Salvó la teoría de Copérnico de las posiciones Escolásticas que aún sobreviven. Dejó atrás la idea de Copérnico de que el sol era el centro del universo y afirma que cualquiera de los planetas puede ser tomado por el observador que se encuentra en él como centro del universo. Por tanto el sol es más que el centro relativo del universo, es decir el centro el centro de nuestro sistema planetario, el sol es una estrella más. El universo no tiene fronteras.

Demostró la homogeneidad física de todos los mundos. Todos los mundos y cuerpos del universo se componen de los 5 elementos. El éter no es más que lo que une a los otros cuatro elementos, a todos los planetas, el vacío está excluido 

Considera que todos los mundos existentes están habitados. Toda la naturaleza está animada: hilozoísmo.

Plantea que la materia y la forma son inseparables, la materia crea todo de su propio seno, clasificando la materia de progenitora y madre de todas las cosas, capaz de producir siempre nuevas formas.

Teoría del conocimiento: Admite los grados de conocimiento que antes había establecido Cusa, pero contrapone los sentidos a la razón. El cuerpo de los sentidos es limitado, son incapaces de percibir la infinitud, ejemplo los sentidos nos engaña referente a la inmovilidad de la Tierra y el movimiento del sol. El juicio postrero corresponde a la razón.

Entender el mundo como infinito conduce a Bruno a la dialéctica de la coincidencia de los opuestos en lo infinitamente grande como en lo infinitamente pequeño

LEONARDO DE VINCI 1452- 1519 

El sentido de la actualidad científica radica ante todo en la utilidad practica que puede proporcionarle al hombre

Es necesario combinar la experiencia practica con la comprensión científica de esta ultima como camino real para obtener nuevas verdades

La matemática es la más fidedigna de las ciencias necesarias ante todo para comprender y generalizar la experiencia

 Como científico Leonardo de Vinci se asombra de la sabiduría que revelan las leyes de la naturaleza, como artista admira la belleza de la naturaleza y del hombre, subraya la singularidad y belleza del alma y del cuerpo, los estudia como científico y como artista.

GALILEO GALILEI 1564- 1642 Italiano. Fue el fundador del método experimental- matemático de investigación de la naturaleza, fundamentó los principios más importantes de la interpretación mecanicista del universo.

Sus descubrimientos astronómicos (con el telescopio) tuvieron gran importancia para demostrar las teorías de Copérnico y la ideas de Bruno así como para la concepción materialista en general.Estos grandes descubrimientos de Galileo comenzaron la polémica con la Escolástica y con los eclesiásticos que difundían la cosmología de Aristóteles y Ptolomeo. Descubrió leyes fundamentales de la mecánica (la que más tarde fue la ley de la inercia). Estableció que el movimiento regular de los cuerpos no influye sobre lo suceda en su superficie. Teoría del conocimiento: Se apoyó en la teoría de la doble verdad y separó la ciencia de la religión. La naturaleza debe estudiarse recurriendo a las matemáticas no a la Biblia. El objeto de la ciencia es la naturaleza y el hombre. Es posible un conocimiento ilimitado de la naturaleza. El experimento es el único camino a la verdad. Los científicos deben emplear métodos: el resolutivo (analítico) y el compositivo (sintético). Encontró el punto científico de contacto entre el método experimental- inductivo y el abstracto deductivo, lo cual permite legar el pensamiento científico abstracto con la percepción concreta de los fenómenos y procesos de la naturaleza. La materia es una sustancia corpórea real y con estructura corpuscular, constituida de partículas

En su exposición sobre el origen del Sistema Solar, Galileo sostiene que al crear al mundo, Dios puso en su centro al sol, impulsó a los planetas en dirección a este y cuando llegaron a cierto punto les hizo cambiar la trayectoria recta por la curva. Al llegar aquí termina toda la actividad de Dios. Desde ese momento tiene la naturaleza sus propias leyes y objetivos.

LA FILOSOFÍA EUROOCCIDENTAL EN EL PERÍODO DE LAS REVOLUCIONES BURGUESAS XVI- XVIII

 Nuevas condiciones socioeconómicas desde finales del s. XVI en los países de Europa, nuevo modo de producción (capitalista)

· La burguesía se independiza y encabeza la oposición al régimen feudal

· Los productores feudales comienzan a adaptarse a las relaciones capitalistas (Inglaterra cercados de las tierras expulsaron a los labriegos y los convirtieron en pastizales) apareció la nueva nobleza

· Existen condiciones materiales para instaurar una avenencia entre la nobleza y la burguesía

· la expropiación violenta de los pequeños productores da lugar a la aparición de la clase de los obreros asalariados

· aumentan las asperezas y luchas entre los sectores más bajos contra los estamentos feudales dominantes lo cual intensifica la descomposición de las relaciones feudales y constituye una de las premisas de las Revoluciones burguesas:

      Revolución de los países bajos (final del s XVI)

      Revolución burguesa de Inglaterra (mediados del s. XVII)

      Revolución burguesa de Francia ( 1789- 1794)

      Guerra de campesinos en Alemania 

· Se derrumba la dictadura espiritual de la Iglesia no obstante la religión mantiene alto poder sobre la mente de las personas ( las primeras Rev. burguesa tienen por estandarte la religión reformada el protestantismo 

· Cambia la función de la ciencia y la filosofía la nueva ciencia se apoya en la practica de la producción material 

· Inventos: Barómetro de mercurio y bomba de aire, ley de la gravitación universal, atomismo, papel del experimento y de la medición cualitativa, circulación de la sangre y su papel y otros.

FRANCIS BACON 1561- 1626 Inglés fundador de la ciencia experimental y de la filosofía materialista de su época moderna

Considera que es necesario conocer y conquistar la naturaleza para perfeccionar la vida humana 

Solo la ciencia puede vencer a la naturaleza 

Existen dos tipos de experimentos los fructíferos, su fin es aportar un provecho inmediato al hombre y los lucíferos, su objetivo no es provecho inmediato sino el conocimiento de las leyes que presiden los fenómenos y las propiedades de las cosas.

La reforma de la ciencia, el progreso del saber tiene que empezar por el perfeccionamiento de los métodos de generalización de la formación de conceptos. Como el proceso de generalización es la inducción , la base lógica de la reforma de la ciencia deberá ser una nueva teoría de la inducción 

     Según Bacón existen cuatro falsos supuestos que obstruyen el camino de saber : 

· Ídolo de las Tribus: obstáculos de toda la estirpe humana, ya que el hombre juzga a la naturaleza por analogía con sus propiedades es por ello que surgen errores derivado de nuestros sentidos 

· Ídolos de la caverna Son los errores que pertenecen a algunos grupos, en razón de preferencias subjetivas simpatías y antipatías de los científicos 

· Ídolos de foro: son los obstáculos que se originan en el trato de unos hombres con otros por medio de la palabra 

· Ídolos del teatro: Son los engendrados en las ciencias por juicios falsos aceptados sin pensar por el tamiz de la critica son producto de someter nuestra mente a las concepciones erróneas

Es necesario un método de investigación que constituya el medio principal de la investigación los instrumentos que perfecciona el pensamiento. El experimento es la prueba deliberada activa de la naturaleza, a través del experimento se obtiene las respuestas que necesitamos acerca de la naturaleza 

Bacon propuso un nuevo sistema de clasificación de las ciencias que parte de diferenciar las facultades del conocimiento la memoria, la imaginación y el entendimiento o razón: 

· memoria se basa en la historia natural 

· imaginación se basa en la poesía 

· entendimiento se basa en la filosofía, las matemáticas y las ciencias naturales 

· el conocimiento debe investigar las causas de los objetos que pueden ser causas eficientes o finales 

· eficientes la física ( es el quid de las ciencias naturales )

· finales la metafísica

· el conocimiento tiene además que ocuparse del hombre es decir la antropología la cual estudia al hombre como individuo y como miembro de la sociedad donde la fisiología estudia el cuerpo y la psicología el alma

El materialismo de F. Bacon no es consecuente ya que reconoce un saber particular acerca de Dios ( la teología) y de la doble verdad la científica y la religiosa además renunció a la crítica de los postulados de la fe.

RENE DESCARTES: 1596- 1650 Francés, el rasgo fundamental de su Filosofía es el dualismo alma y cuerpo

Existen dos principios independientes

-    Substancia inmaterial el pensamiento en su propiedad 

· Substancia inmaterial la extensión 

Es materialista su concepción acerca del desarrollo natural del sistema planetario y del desarrollo de la vida en la tierra según las leyes de la naturaleza

Es idealista su teoría del conocimiento su psicología su doctrina del ser. Hay que comenzar el conocimiento con una duda radical en todo como método para obtener la verdad. La existencia de mi duda muestra la existencia del pensamiento, Cogito ergo sum,( pienso, luego existo) . Trata de fundamentar el idealismo gnosciológicamente como características de nuestro conocimiento del ser sobre la substancia materia, existe lo espiritual y sobre ambos se alza Dios. 

La física de Descartes trascendió y jugó un importante papel en el desarrollo del materialismo en la filosofía moderna en el desarrollo del materialismo en la filosofía moderna ya que al introducir el punto de vista del desarrollo de la cosmología contribuyó a los futuros éxitos de la cosmología aunque su comprensión fue mecanicista. Fue uno de los creadores de la geometría analítica 

En mecánica la relatividad del movimiento y el reposo la ley general de la acción y la reacción, la ley de la conservación de la cantidad total  del movimiento al chocar dos cuerpos rígidos, etc. Su cosmología se basa en la idea del desarrollo natural del sistema Solar, la forma capital del movimiento de la materia cósmica es el movimiento en torbellinos de sus partículas . Descartes llega a la conclusión de que la materia mundial (espacio) es ilimitada, homogénea, no tiene vacío, es infinitamente divisible. Estas posiciones cartesianas contradicen las ideas medievales sobre la finitud del mundo . Trata de reducir toda penalidad cualitativa de los fenómenos naturales a la materia ( la cual identifica con el espacio) y en su movimiento ( el cual surge como resultado de un impulso comunicado por un cuerpo a otro) esta comprensión de movimiento (mecanicista) constituyó un factor progresista para la ciencia en el s. XVII .

El método cartesiano: 

El objetivo esencial del saber es dominar las fuerzas de la naturaleza y perfeccionar al hombre y para ello necesita un método; con una proposición cierta para todo el saber Pienso luego existo, la legitimidad del saber no reside en la practica sino en la conciencia del hombre.

Dios es perfecto y existe por tanto la posibilidad de conocer está condicionada por la veracidad de Dios.

Según Descartes en el conocimiento no son las sensaciones sino la razón la que desempeña el papel principal es partidario del racionalismo

Los principios evidentes (intuiciones) tienen preferencias sobre el razonamiento de la deducción 

Los medios del pensar son la intuición y la deducción aquí sostiene descartes su método

· No admitir como verdaderas algunas cosas que no aparezca a la razón clara y distinta y no suscite duda alguna de que lo es 

· Dividir cada dificultad en cuantas partes sea posible y en cuanto requiera su mejor solución 

· Conducir ordenadamente los pensamientos de lo conocido y demostrado a lo desconocido y por demostrar 

· Hacer en todo unos recuentos tan integrales y unas revisiones tan generales que se llegue a estar seguro de no omitir nada  

THOMAS HOBBES 1588- 1679 Inglés, materialista 

La materia es el sujeto de todos los cambios, los cuerpos y sus cualidades inherentes, los cambios que en ellos ocurren son producto del movimiento de elementos materiales

El movimiento de los cuerpos cumple leyes mecánicas, solo en impulsos puede transmitir el movimiento de un cuerpo a otro, el impulso despierta un esfuerzo en el cuerpo que lo experimenta, sino es contenido un esfuerzo se transforma en movimiento.

Su teoría del conocimiento se sustenta en posiciones materialistas y ateas:

· El conocimiento se realiza mediante ideas ( cuya fuente es el mundo exterior)

· Rechaza la tesis de cogito ergo sum y la doctrina de las ideas innatas 

· El entendimiento pasa por e medios la comprensión, la combinación y la división de las ideas

· Todas las operaciones del conocimiento son producto de los sentidos y de la memoria y el resultado de este proceso es la experiencia

BENITO SPINOZA 1632- 1677 holandés materialista

Considera que la misión fundamental de la filosofía es concientizar al dominio sobre la naturaleza exterior y perfeccionar la vida humana

Plantea que existe una substancia única, la naturaleza la cual es causa de si misma. Aquí esta reflejado el materialismo y ateísmo en el pensamiento Spinoza

· por una parte esta la naturaleza creada que es la substancia o lo que es lo mismo Dios  (diluye a Dios en la naturaleza) 

· por otra parte está la naturaleza creada

según Spinoza la naturaleza es eterna, infinita es causa, efecto, esencia y existencia 

Comprende la esencia de substancia con extensión y pensamiento, los cuales son atributos de la substancia por cuanto en ellos la esencia infinita de la substancia se expresa en su genero, es decir en su sentido distinto de los demás

El hombre es un ser en el cual el modo de extensión, el cuerpo, se corresponde con el modo del pensamiento, el alma o espíritu. La psicología del hombre, sus pasiones y apetencias, los motivos y objetivos de su comportamiento son tan objetos del conocer como de cualquier otro fenómeno de la naturaleza

Su teoría del conocimiento es materialista y racionalista. Distingue tres grados del saber:

· el grado inferior : basado en la imaginación y  es sensorial

· segundo grado: formado por el saber sustentado en la razón las verdades se obtienen mediante las pruebas (es intelectual)

· tercer grado: se apoya en la razón pero no está mediato por la prueba (verdades vistas en la intuición) también es un genero intelectual

niega a la experiencia la aptitud de ofrecer un conocimiento fidedigno, no ve en la practica el criterio de la verdad. No comprende el papel de la experiencia y la practica en el proceso del conocimiento , absolutiza la diferencia entre los géneros sensorial e intelectual en saber, no ve el alcance que para el conocimiento tiene el desarrollo.

JOHN LOCKE 1632- 1704 Ingles fundador del sensualismo materialista.

Parte de la critica a la teoría cartesiana de las ideas innatas y plantea que la experiencia es la única fuente de ideas.

Distingue la experiencia externa y la interna y señala dos fuentes de experiencia (empíricas) de nuestras ideas: la sensación y la reflexión a través de la ideas de sensación percibimos las cualidades de las cosas, estas ideas se dividen en dos clases :ideas de cualidades primarias: reales (extensión movimiento reposo). ideas de cualidades secundarias color, sonido, gusto

Ambos tipos de cualidades producen sus ideas a través de una impulsión . Locke plantea que las ideas adquiridas por la sensación y la reflexión son el material para el conocimiento, pero no el conocimiento mismo ya que para lograr éste es necesario someter ese material a cierta reelaboración la cual se realiza a través de tres  facultades del espíritu , las facultades del espíritu que difieren en la sensación y la reflexión: la comparación, la composición y la abstracción. Por medio de ellas el espíritu transforma las ideas simples de sensación y las ideas de reflexión en ideas complejas. Divide las ideas en tres  clases: ideas reales se basan en la naturaleza, ideas adecuadas. ideas verdaderas . Las palabras son símbolos sensibles que precisamos para nuestra mutua comunicación. Distingue dos clases del conocimiento: El conocimiento indudable  fidedigno, exacto y el conocimiento probable, u opinión.

La ilustración  es la amplia corriente filosófica dirigida contra la ideología de la sociedad feudal sus seguidores se caracterizan por:  

· Poner en su lugar la relación razón en fe dando el papel principal a la razón, la conciencia por encima de la religión , tratan de perfeccionar la sociedad a través de la instrucción como fuerza propulsora del desarrollo histórico y la condición del triunfo de la razón.

· Las ideas de la ilustración se propagaron al principio en Inglaterra luego en Francia y más tarde en Alemania 

· En el centro del interés de los filósofos de la ilustración encontramos el problema del conocimiento y la fe de la cosmovisión nueva, científico- natural.

GEORGE BERKELEY: 1685- 1753 Irlandés idealista subjetivo

Plantea que las sensaciones (ideas) son la única realidad perceptible por el hombre. Sensualismo idealista 

Intenta demostrar que nuestra mente es incapaz de concebir la abstracción 

· percibimos únicamente las cosas singulares y cada una de estas percepciones es la suma de diversas sensaciones ideas. Tales son las ideas de flores, aromas, sonidos, sensaciones térmicas, tangibles etc. Ser significa siempre ser percibido. Vemos colores pero no la materia coloreada, oímos sonidos pero no la metería sonante 

· no puede existir la idea general abstracta de materia, como no puede la idea abstracta de extensión 

· el intelecto del hombre puede formar la idea general de la cosa, pero no la idea general abstracta. Afirma que la idea abstracta de materia no pude añadir a las propiedades de las cosas ni una propiedad más de lo que descubre en ellas la percepción sensorial.

· Plantea que las ideas todas existen solo en el espíritu no pueden ser copias de las cosas exteriores de las que habitualmente se piensa que existen fuera del espíritu una idea solo puede parecerse a otra idea y nada más

· Es defensor de los principios del idealismo subjetivo y trata de evitar el solipsismo, es decir la dedicación de que no existe más que un sujeto percipiente

· Dios es el sujeto que no puede aparecer y no pude desaparecer el mundo de cosas por el creadas. Dios introduce en la conciencia de los sujetos el contenido de las sensaciones que surgen al contemplar el mundo y las cosas singulares.

· Comienza por el idealismo subjetivo y tarta de evitar el solipsismo y da un paso hacia el idealismo objetivo reconociendo la existencia e una fuerza espiritual sobrenatural es decir Dios . poco a poco va limitando su doctrina idealista- censualista y tiende al idealismo objetivo de corte neoplatónico.

      DAVID HUME: Inglés es un escéptico un agnóstico

Según Hume la misión del conocer consiste en la actitud de servir de guía para la orientación practica. Los únicos objetos de conocimiento ciento y demostrable lo tienen los matemáticos, la cantidad y el numero todos los demás objetos de investigación se refieren a los hechos de relación que no pueden ser demostrados lógicamente y derivan de la experiencia.

Plantea que los juicios de existencia tienen origen experimental pero entiende de modo idealista la propia experiencia. Todas las relaciones establecidas por la experiencia se reducen a la casualidad como su base. La relación causa-  efecto no puede ser extraída ni por el análisis ni por la demostración lógica. La experiencia anterior no puede proporcionar noticias inmediatas y fidedignas sino de aquellos objetos que conciernen al pasado.

En la costumbre está la base de todas las derivaciones de la experiencia la medida y la guía de las vidas humanas pero por poderosa que sea la costumbre su acción no pude convertir nuestra espera de cierto orden o sensaciones de acontecimientos en un saber  auténticamente verdadero. Así la filosofía de Hume desenmascara en el escepticismo la convicción en la ceguera y la debilidad humana es el resultado de toda filosofía

La fuente de nuestra seguridad no es el conocimiento teórico sino la fe, como su teorizado el hombre es ignorante e impotente más como ser practico actuante posee en el sentido de la fe garantías para el buen éxito de sus acciones prácticas. En la teoría Hume es agnóstico en la practica defiende el sano sentido común burgués 

En la ontología niega la existencia de la categoría de la sustancia y reduce la idea de substancia a la del conjunto de cualidades singulares.  

GOTTFRIED LEIBNIZ 1646- 1716 Alemán idealista objetivo.

 El rasgo distintivo de la actividad científica de Leibniz es la tendencia a unir la teoría y la practica. Descubrió casi a la par de Newton y sin conocerlo el calculo diferencial e integral e ideó una máquina calculadora apta para diversas operaciones, etc. Entronca los problemas de la técnica y la tecnología con las cuestiones cardenales en la ciencia y de la cosmovisión científica.  

Escribió sobre la fundación de la Academia de Ciencias de Berlín señalando que el objetivo de esta institución debe ser unir la teoría y la practica mejorar no solo las artes y las ciencias sino también la agricultura, la manufacturas y el comercio.

La doctrina del ser: todas las cosas poseen su propio movimiento que en rigor todas son fuerzas cualquier cosa la substancia es infinito, cada substancia o fuerza es una unidad del ser o mónada, la mónada no es una unidad material sino espiritual del ser una suerte de átomo espiritual. Cada mónada es espíritu y cuerpo, al resolver de modo idealista el problema capital de la filosofía, este afirma que el número de la expresión externa de la pasividad de la mónada, la materia posee la aptitud de automovimiento eterno .

Teoría del conocimiento: la percepción es el estado inconsciente de la mónada, en tanto que la percepción es ya conciencia del propio estado interno o reflexión. El surgimiento de la reflexión significa el paso al conocimiento. Esta facultad no es propia sino de las mónadas superiores, las almas. Su gnoseología trata de superar los fallos del empirismo, así como la forma cartesiana de racionalismo y disponga esta crítica desde posiciones del idealismo y el apriorismo. Acepta la proposición de la teoría empírica del conocimiento, afirma que nada hay en el intelecto que no estuviera antes en las sensaciones pero agrega que ello rige para todo salvo para el intelecto mismo.

LA ILUSTRACIÓN FRANCESA DEL SIGLO XVIII

Surgió en Francia en 1749 como un gran movimiento cuyo fin era criticar la ideología feudal, las suposiciones religiosas y a favor de la lucha por la libertad del pensamiento científico y filosófico por la razón y contra la fe por la ciencia y contra la mística por la libertad de investigación y contra su estrangulación en nombre de las autoridades por la critica y contra la apología. 

Sus representantes:

MONTESQUIEU  1689- 1755 Sus obras fueron leídas por sus contemporáneos. Su tratado El espíritu de las leyes expone la doctrina general de que la normas jurídicas del estado y la conciencia dependen de las leyes determinadas por el tipo de régimen institucional republicano monárquico despótico. Su tarea es jurídica y se resuelve sobre las base de la comparación entre el sistema político y la legislación de Inglaterra y Francia y los de la Roma republicana e imperial. Fue el primero en aplicar el método comparativo al estudio del Derecho y de la Filosofía del derecho. El método comparativo le suministro material para argumentar su opinión acerca de los sistemas institucionales y las circunstancias de su prosperidad decadencia. El modo de exponer los hechos es deductivo 

· Los gobiernos están en el deber de preservar la libertad del individuo y la circunstancias en que degenero en despotismo. La garantía fundamental de la libertad son las instituciones que contienen y limitan la arbitrariedad  

· En la democracia la fuerza motriz y la condición de la prosperidad es el valor o sea el amor a la república la fidelidad de cada individuo a la causa común. Considera que la primera ley del derecho natural es la paz. Abogó por la eliminación de la esclavitud.

Idealizó la monarquía constitucional y su teoría de la división de poderes en legislativos, ejecutivos y judicial llevan la impronta de un condicionamiento y una limitación histórica 

VOLTAIRE 1694- 1778 fue uno de los más grandes escritores de Francia, fue psicólogo, filosofo, escritor y científico. Luchó contara la Iglesia y  el clericalismo, la intolerancia religiosa y de cualquier otra índole

Escribió obras filosóficas como el Diccionario filosófico 1764 lo más significativo de su labor filosófica fue su lucha contra la iglesia: a la fe basada en la revelación contrapone la religión dista de la razón. Rechaza la llamada prueba antológica de la existencia de Dios.

Rechaza todas las doctrinas de las llamadas religiones positivas referente a las propiedades de Dios y la juzga indemostrables y baldías. Por otro lado rechaza el ateísmo por su doctrina peligrosa para un orden publico basado en la propiedad privada 

El hombre es libre puesto que tiene conciencia de la propia libertad. Es real únicamente el hombre pensante y volitivo, su libertad está solo allá donde el es capaz de hacer lo que quiere

Es fiel seguidor de Newton a partir de cuya física desarrolla la idea de la ley universal de la naturaleza y defiende la preferencia del principio de la condicionalidad causal de los fenómenos naturales frente al principio del finalismo

Su teoría del conocimiento trata de combinar el empirismo censualista con elementos de racionalismo. Todos los conocimientos tienen como origen las sensaciones. Afirma además que existe el saber absoluto, y el lógico- matemático y concerniente a la moral: existe sólo una verdad.

CONDILLAC 1715- 1780 Su filosofía se divide en 3 periodos. El primer periodo se mantiene en el terreno de la doctrina de Locke y se limita a complementarla. En el segundo elabora su propia doctrina censualista y en el tercer investiga las relaciones entre las formas del pensamiento, el lenguaje y los cálculos

En el primer periodo escribió su obra Tratado de los sistemas 1749, investiga el papel de los signos en la memoria y en el pensamiento. El secreto del conocimiento radica solo en un empleo correcto de los signos, la condición y el método de todo conocimiento es el análisis

En el segundo periodo su obra fundamental es Tratados de las sensaciones 1754 la reflexión no es una fuente de conocimiento independiente sino que procede de la sensación es una modalidad secundaria del conocer.

En el tercer periodo se acentúa la meditación filosófica, estudia la lógica, el lenguaje y el calculo. Sus escritos fundamentales son Lógica 1780 y La lengua de los cálculos (editada posteriormente) 1798. En su obra Lógica desarrolla una concepción nominalista en la otra obra Lengua plantea que el numero es la forma del análisis puro.

La filosofía de Condillac es muestra de contradicción entre sensualismo de partida y la tendencia del formalismo lógico matemático.

J. ROUSSEAU 1712- 1778. Fue uno de los hombres más influyentes de la Ilustración francesa.

El tema fundamental de su quehacer  filosófico es sobre el destino del individuo en la sociedad, con su cultura artificiosa y sus contradicciones 

Sus ideas esenciales son en el plano de la sociología percibió muy claramente las contradicciones del sistema social francés. Su critica es a la vez democrática radical y reaccionaria incita a progresar a derrocar un sistema que oprime al hombre y empuja hacia atrás e infunde ideas que han de ser caracterizadas en utopía social reaccionaria. El antagonismo social básico adquiere en la conciencia de Rousseau la forma abstracta de contradicción entre la cultura y la naturaleza, entre la vida armónica natural del sentir y la artificialidad, la unilateralidad del pensar razonador.

Reconoce que la división del trabajo es uno de los presupuestos del progreso pero también es causa de la destrucción de la integridad humana.

Plantea que una de las causa de los padecimientos humanos es la contradicción entre nuestro estado y nuestra apetencia, entre nuestro deber y nuestros deseos, entre la naturaleza y las instituciones sociales entre el hombre y el ciudadano.

Comprendió la irreversibilidad del camino ya recorrido por el desarrollo y explicaba que el renunciar a la civilización haría salvaje al hombre pero no más feliz. La armonía, la integridad del hombre debían ser adquiridos en la sociedad y no en el estado natural. Era la desigualdad social condicionada por la desigualdad económica, por la desigualdad en la posesión de las tierras y las herramientas, el origen de las contradicciones de la civilización. Ve la salida de las contradicciones de la civilización en el cambio del sistema y de los métodos de educación. Vislumbró con clarividencia hasta entonces desconocida la significación de las contradicciones como fuerza propulsora de la sociedad

LA ILUSTRACIÓN ALEMANA 

Respecto a Inglaterra y Francia, el paso de Alemania al capitalismo es lento y con graves dificultades 

La ilustración alemana combate por la razón e intenta resolver el conflicto Fe- razón a favor de esta ultima  

Busca la avenencia entre el saber y la fe, entre la ciencia y la razón.

LESSING  1729- 1781 No solo fue filosofo sino autor de diferentes obras literarias, lucha por un arte teatral progresista, defiende un arte que no imite los modelos estáticos de la pintura y la escultura de los clasicistas y que reproduzca con los medios propios de la poesía la lucha de los hombres. Sus obras son polémicas su autor combate a los teólogos ortodoxos. Niega la fe en un Dios personal que existe fuera del mundo. La religión tiene para él un significado ético.

EL MATERIALISMO FRANCÉS DEL SIGLO XVIII: LA METTRIE, HELVECIO, DIDEROT Y HOLBACH.

· Exponen sus ideas filosóficas en ediciones asequibles, escritas en francés y con gran maestría literaria 

· Promueve nuevas ideas de la mecánica, la astronomía, la medicina, la biología etc.

· Considera que la ciencia y la filosofía son patrimonio y quehacer de unos pocos que se hallan muy por encima de los restantes.

     LA METTRIE: 1709- 1751, iniciador del materialismo francés del siglo XVIII, plantea que toda forma inseparable de la materia y que toda materia esta relacionada con el movimiento. La substancia es materia en cuya naturaleza radica la aptitud de movimiento y la facultad potencial universal de sensibilidad o percepción

    HOLBACH 1723- 1789, fue el divulgador más sistemático de las doctrinas filosóficas del materialismo francés. En su obra El sistema de la naturaleza 770 plantea que: la reductibilidad de los fenómenos de la naturaleza a formas diversas del movimiento de partículas materiales forma la naturaleza eterna e increada

Rechaza todos los prejuicios teológicos e idealistas respecto al carácter de todas la fuerzas que operan en la naturaleza y sus causas. La materia y su propiedad el movimiento son la base de todos los procesos de la naturaleza. Distingue dos clases de movimientos:

· el de las masas materiales (cambio de posición de los cuerpos)

· y el movimiento interior y oculto dependiente de la energía del cuerpo (la acción y la reacción de moléculas)

· en el universo todo está en movimiento. La naturaleza es el gran todo fuera del cual nada puede existir

DENIS DIDEROT 1713- 1784 seguidor de la doctrina de Holbach sobre la naturaleza. Al igual que los demás materialistas franceses de la eternidad e infinitud de la naturaleza, la cual no ha sido creada por nadie y fuera de la cual no hay nada 

Introduce en la doctrina materialista ciertos rasgos e ideas de la dialéctica a través de sus concepciones sobre la naturaleza orgánica se aprecia la idea de desarrollo del nexo entre los procesos naturales. Todo cambia y desaparece, solo subsiste la totalidad.Plantea la posibilidad de que la sensación aparezca en un grado determinado del desarrollo de la materia como algo nuevo, o admitir que toda materia posee una facultad análoga a la facultad de percibir sensaciones. Al igual que los demás materialistas franceses Diderot plantea que todas las formas del conocimiento dependen de la experiencia, de las sensaciones que a un grado de desarrollo más elevado se convierten en formas del pensar y razonar.

El conocimiento experimentar tiene el fin de lograr la aptitud de perfeccionar y alimentar el poderío del hombre. Esta teoría la desarrolla Diderot teniendo en cuenta el papel de la técnica y la industria en la evolución del pensamiento y el conocimiento. En la doctrina del hombre y la sociedad (como todos los filósofos pre- marxistas) son idealistas.

HELVECIO 1715- 1771: plantea que la misión de la ética es determinar las condiciones en la s que el interés individual como estimulo necesario de la conducta puede combinarse con el interés colectivo. En virtud el contrato social debemos hacer para los demás que deseamos que ellos hagan para nosotros.

Plantea Helvecio que no existe un modo de administración que satisfaga todas las demandas de la razón  

· un poder excesivo = despotismo

· una libertad excesiva = libertinaje

· un poder concentrado = un peligro

· un poder dividido = es débil

Según los materialistas franceses, el medio para suprimir los defectos del modo de administración en la educación de la sociedad.

El materialismo francés del siglo XVIII (importancia)
Fue la forma superior de pensamiento materialista  de su  siglo.

Pusieron al alcance popular los avances de la ciencia y la filosofía

Combatió a la religión y a la teología así como a la metafísica

Elaboraron las bases comunes del materialismo que son :

· la solución consecuente materialista del problema cardenal de la filosofía la relación del pensar con el ser, con la naturaleza

· la explicación materialista de la naturaleza 

· la fundamentación materialista de las teoría de las sensaciones. 

Limitaciones de los Materialistas Franceses del Siglo XVIII

· La época histórica en que vivieron 

· Materialismo mecanicista 

· No llegaron a la interpretación dialéctica del conocimiento

· Comprensión idealista del proceso histórico 

· No llegaron a conocer la causa del progreso intelectual que es el desarrollo de la producción material.

· No comprenden que para combatir la religión es necesario acabar con las relaciones y las contradicciones sociales que hacen posible la existencia de los extravíos religiosos 

CAPITULO IV:    LA FILOSOFÍA CLÁSICA ALEMANA

Nuevos cambios socioeconómicos que tuvieron lugar en el Siglo XVIII

· Las primeras revoluciones burguesas de los siglos XVII y XVIII

· La revolución francesa de 1789- 1794

· Expansión de la ideología burguesa 

· Se proclama al hombre como ser supremo y soberano

· El desarrollo de la economía capitalista va desmantelando cada vez más las relaciones económicas feudales.

· Aparecen nuevas formas de producción, nuevas clases sociales con sus necesidades propias 

· La revolución industrial en Inglaterra, incremento de la productividad del trabajo

· Los nuevos progresos de la ciencia 

Desde el punto de vista político:

· El feudalismo no ha sido aún eliminado

· La restauración de la monarquía de los Borbones en Francia y el congreso de Viena 

· Alemania continua siendo un país atrasado, semifeudal, con régimen absolutista reaccionario, con estructura gremial y la existencia de infinidad de Estados alemanes. 

· Engels planteaba sobre la situación de Alemania: nadie se sentía bien los oficios, el comercio, la industria y la agricultura del país habían llegado al nivel más bajo. Los campesinos, los artesanos y los patronos sufrían doblemente a causa del gobierno parasitario y a causa del mal estado de las cosas. Los nobles y los príncipes se encontraban con que sus ingresos no podían cubrir sus gastos, cada vez mayores pese a que sacaban todo el jugo posible a sus súbditos. Todo andaba mal y en el país entero reinaba el descontento general.

· Más adelante Engels señala: época oprobiosa en el sentido político y social pero es al mismo tiempo una época de auge de la literatura y la filosofía alemana. En cada eminente de esta época se alienta el espíritu de acto. De indignación contra toda la sociedad alemana de entonces  

· Los clásicos de la filosofía alemana son los protagonistas de la revolución filosófica de su país son idealista rasgo que refleja el atraso económico de Alemania y la debilidad de la burguesía alemana sin embargo sus ideas fundamentaron la necesidad de la transformación burguesa de Alemania.

· La conquista fundamental de la filosofía clásica alemana  es la elaboración desde posiciones idealistas del método dialéctico de la lógica dialéctica de las doctrinas de las leyes del desarrollo. Para esto se apoyó en las adquisiciones del pensamiento filosófico europeo más avanzado en los cuales ya tuvieron lugar las revoluciones burguesas.

· los filósofos alemanes recibieron gran influencia de estas revoluciones, particularmente de la revolución francesa de 1789- 1794 por tanto podemos decir que la revolución socioeconómica de la época, las nuevas relaciones sociales de producción constituyen las premisas de la concepción dialéctica de la historia de la humanidad expuesta por los clásicos de la filosofía alemana. Además se habían apoyado en las tradiciones dialécticas de la filosofía de Nicolás de Cusa y de Leibniz intentando generalizar teóricamente la historia de la dialéctica.

· Podemos plantear que la dialéctica elaborada por estos filósofos fue idealista ya que tenía impresa las propias limitaciones de su época

· limitación clasista de los pensadores burgueses

· bajo nivel alcanzado por las ciencias naturales

· la experiencia de las revoluciones burguesas

· las particularidades del desarrollo socioeconómico de Alemania

      El significado histórico de la filosofía clásica alemana es que: 

· representó una verdadera síntesis de todo el pensamiento filosófico anterior  y una nueva etapa del desarrollo de la filosofía y de la lógica 

· se ocupó con profundidad del hombre como totalidad del problema del pensamiento y de sus relaciones con el mundo exterior

· constituyó el grado superior del desarrollo del pensamiento filosófico, es una de las fuentes teóricas del materialismo dialéctico e histórico.

INMANUEL KANT (1724- 1804) su actividad filosófica se divide en dos períodos:

Primero hasta 1770 __ trata de resolver las cuestiones desarrolladas con el ser, con la filosofía de la naturaleza, con la filosofía de la religión así como la ética y la lógica. Segundo desde 1770 __ trata de establecer una separación entre los fenómenos y las cosas tal y como existen por si mismas, las cosas en si las cuales no pueden ser dadas por la experiencia. En esta etapa estudia la composición, el origen y los límites del conocimiento. En este período su doctrina es el agnosticismo y el le llama critica de la razón.

Considera que no solo se puede sino que es necesario creer en Dios pues sin fe no cabe conciliar la demanda de la conciencia moral con la existencia del mal. La fe en Dios es la garantía del orden moral que no puede ser encontrado en el mundo empírico. En el camino que conduce a la fe intenta: 

· averiguar la fuente de los distintos tipos de saber: el científico y el filosófico

· averiguar en que se basa la certidumbre del saber en matemáticas y ciencias naturales

· investigar las formas categóricas del pensamiento científico

La filosofía crítica de Kant se expone en tres obras: Crítica de la razón pura 1781, Crítica de la razón práctica 1788 y Crítica de juicio. En la primera expone la doctrina del conocimiento, en la segunda la ética y en la tercera la estética y la teoría de la finalidad de la naturaleza. En las tres obras la premisa es las cosas en si y los fenómenos. El idealismo Kantiano está dado en afirmar que ni las percepciones de nuestros órganos sensoriales, ni los conceptos y juicios de nuestro entendimiento, ni los conceptos o ideas de nuestra razón nos dan ni pueden darnos un conocimiento teórico de las cosas en si.

Para Kant las cosas en si son trascendentales, existen fuera del tiempo y del espacio. El tiempo y el espacio, la cantidad, la cualidad, la casualidad y todos los nexos y relaciones que existen objetivamente son subjetivas, formas del conocimiento propias de la sensibilidad y del entendimiento. La doctrina del saber se apoya en su teoría del juicio ya que según Kant el saber se expresa siempre en forma de juicio , en el cual se concibe el nexo entre el sujeto y el predicado. Los juicios son analíticos y sintéticos y estos se dividen en dos clases: sintéticos a posteriori y sintéticos a priori, estos tienen triple forma de ser posible, en las matemáticas, en las ciencias naturales teóricas y en la metafísica y trata de resolver estos problemas a través de investigaciones trascendentales. Relaciona estos problemas con tres facultades cognoscitivas fundamentales: la sensibilidad, el entendimiento y la razón. Donde la sensibilidad es la facultad de sensación, el entendimiento es la facultad de conceptos y juicios y la razón la facultad del pensar que se eleva hasta la ideas las cuales son conceptos de la razón sobre la unidad absoluta (o incondicionada) de la condición de todos los fenómenos 

A lo largo del período crítico de la filosofía Kantiana aparecen desarrollados los planteamientos anteriores y se conocen como:

· Doctrinas de las formas del conocimiento sensible

· Las formas apriorísticas del entendimiento. Las categorías

· Doctrina de las condiciones gnosceológicas de la posibilidad de las ciencias naturales

· La posibilidad de la metafísica 

· La dialéctica trascendental

En Kant la ética está reflejada a través de la antinomia de la necesidad y la libertad además sostiene que la moral no se basa en la religión se basa en la moral .En cuanto a la estética plantea que el juicio estético no se funda en conceptos sino en el placer proporcionado por la contemplación de la forma del objeto estético. Sus concepciones sociopolíticas se basan en la idea de la soberanía del pueblo la cual es impracticable por tanto la voluntad del pueblo debe subordinarse al poder existente.

JOHANN G FICHTE:  (1762- 1814 )  Sus ideas fundamentales.

· Los problemas de la filosofía práctica: la investigación de la moral y del estado.

· Reduce la práctica a la actividad de la conciencia moral cuya premisa es la convicción de que los principios de la moral deben asentarse en formar bases teóricas articuladas en un riguroso sistema científico 

· La filosofía es la ciencia de las ciencias y como tal ha de señalar el fundamento de todo saber, el cual es lo supremo es absoluto de todas las ciencias y debe expresar la acción.

· Su doctrina del conocimiento es una teoría idealista subjetiva del ser

· La realidad primaria universal y determinadora es el yo absoluto

· Plantea que en filosofía no es posible más que dos puntos  fundamentales: el materialismo y el idealismo. Donde el materialista va del ser a la conciencia, el idealista va de la conciencia al ser, este paso es completamente realizable

· Comienza su doctrina analizando el hecho dado directamente: la intuición del sujeto activo o yo, lo cual abarca en si cuanto puede ser pensado

· Desarrolla desde posiciones del idealismo subjetivo su interpretación dialéctica del proceso de actividad

· Para este filósofo la ética se expresa a través de la doctrina de la libertad y del derecho donde lo fundamental es la oposición entre la necesidad y la libertad

· Influyó de forma decisiva en el desarrollo del idealismo clásico alemán a través de su doctrina del desarrollo de la conciencia, la deducción sistemática de las categorías, el método antitético de su deducción, la afirmación de los derechos de la razón al conocimiento teórico y la doctrina de la libertad como sometimiento voluntario de la necesidad histórica fundada en el conocimiento de esa necesidad.

FIEDRICH W. J. SCHELLING: (1775- 1854). Su evolución filosófica se expresa a través de la filosofía de la naturaleza ya que su vida coincide con un período de importantes descubrimientos: la electrodinámica, la teoría del flogisto que se desplaza por la teoría de la oxidación y otros. Sin embargo la visión de Schelling de la naturaleza es idealista: la materia es espiritual pero al mismo tiempo aporta la idea del desarrollo: la naturaleza privada de conciencia es anterior al surgimiento de la conciencia del hombre. El acceso a la conciencia atraviesa una serie de grados de desarrollo cada vez más elevados.

A pesar que la concepción de Schelling sobre la naturaleza es idealista, desempeñó un importante papel ya que puso fin al mecanicismo imperante en las ciencias naturales del s. XVIII e introdujo el concepto de concatenación universal.

Schelling se apoya en la dialéctica para el estudio de la naturaleza y sus fenómenos ya que busca en ella los opuestos dinámicos reales y esta teoría la completa a través de la teoría dialéctica de las formas del pensamiento en la gnosceología. Plantea que pensamiento lógico habitual es el pensar del entendimiento, el cual proporciona un conocimiento inferior al que nos da la razón

Las formas del conocimiento racional no son las especulaciones y demostraciones sino la contemplación inmediata intuitiva del objeto

Schelling reconoce que la filosofía de la naturaleza solo resuelve la mitad del problema de la estructuración de un sistema filosófico además de la filosofía natural que toma por lo primario el objeto, es necesario otra doctrina: la llamada filosofía trascendental que parte de lo objetivo como lo primario y absoluto es necesario mostrar como a partir de aquí surge lo objetivo.

A través de esta doctrina o sistema del idealismo trascendental Schelling afirma que lo subjetivo es lo primario y fundamento único de toda la realidad. La premisa de la filosofía natural y del idealismo trascendental de Schelling es la idea de la identidad del espíritu y la naturaleza.

Considera a Dios como persona y la diferencia entre este y el hombre consiste en que en Dios su personalidad y libertad son infinitas y en el hombre son infinitas

El sistema filosófico de Schelling se convierte en reaccionario a partir de 1815 a través de su doctrinas de filosofía de la mitología y la revelación .

G. W. FRIEDRICH HEGEL (1770- 1831)  Fue el más alto representante de la F.C.A. y su filosofía tiene gran importancia ya que concibió todo el mundo de la naturaleza, de la historia y del espíritu como un proceso es decir en constante movimiento y desarrollo, demostró la conexión interna de este movimiento y desarrollo. Expuso una concepción dialéctica del mundo y su correspondiente método dialéctico de investigación, elaboró la dialéctica como ciencia filosófica que generaliza toda la historia del conocimiento y las leyes del desarrollo de la realidad objetiva, indagó y fundamentó los principios esenciales del modo dialéctico de pensar radicalmente opuesto a la metafísica. Se apoyó en las ideas dialécticas de Kant, Fichte, Schelling rechazando al mismo tiempo las proporciones erróneas de ellos .Afirma que la investigación del conocimiento no es posible sino en el proceso de conocimiento y examina el llamado instrumento del saber no es más que conocerlo. La naturaleza existe independientemente del hombre y el conocimiento humano tiene un contenido objetivo.

El fenómeno es tan objetivo como la esencia .En la naturaleza no hay nada que no se pueda conocer y plantea: la esencia oculta del universo no pose fuerza capaz de oponer resistencia a la intrepidez del conocimiento y ha de descubrirse ante él y desplegar ante su vista las riquezas y profundidades de su naturaleza y consentir que se deleite con ellas . La naturaleza y la sociedad no pueden ser extraídas del yo de la autoconciencia, como tampoco puede ser subsumidas bajo él. Pero Hegel no pudo criticar el idealismo de sus precursores ya que para él igual que para sus pensadores idealistas, la naturaleza es derivada de un espíritu supranatural. Fue por esto que no pudo resolver los problemas dialécticos planteados por su filosofía.

El punto de partida de la filosofía de Hegel es la identidad ser- pensar y plantea: 

· ni la materia ni la conciencia del hombre pueden considerarse como lo primario

· la filosofía no es un sistema de identidad (...)la filosofía es actuación, movimiento, repulsión es en la diferenciación simultáneamente idéntica consiga misma 

· la identidad originaria del mundo es la identidad del ser y del pensamiento, en la cual está presente la diferencia entre lo objetivo y lo subjetivo aunque esta misma diferencia existe solo en el pensamiento

· el pensamiento es la primera base, la primera fuente de todo lo que existe 

· ve en el pensamiento la idea absoluta, proceso ininterrumpido de conocimiento que pasa de un peldaño a otro más elevado, la idea absoluta no es solo principio sino también contenido de desarrollo de todo el proceso mundial. Lo absoluto debe ser comprendido como resultado, como grado superior de su devenir, lo cual denomina espíritu absoluto es decir la humanidad, la historia humana

En su obra Fenomenología del espíritu llega a la conclusión de que el objeto es cognoscible toda vez que su esencia es de carácter espiritual, lógico.

· el pensamiento es una forma superior del conocimiento del mundo exterior

· la ciencia pone al descubierto, revela los fenómenos que no vemos, no oímos, no palpamos

· el contenido del pensamiento (el contenido de la ciencia) es inherente solo a él (solo al pensamiento) no es recibido del exterior sino engendrado por el pensamiento.

Hegel llega a la conclusión de que el pensamiento humano no es más que una de las manifestaciones (la más elevada) de un pensamiento absoluto que existe fuera del hombre: la idea absoluta es decir Dios. Según la doctrina hegeliana, lo racional, lo divino, lo real, lo necesario coinciden de aquí se deriva la tesis de que: lo que es real es racional y lo que es racional es real

Según Hegel el concepto es el principio de todo lo viviente y representa la firma creadora infinita que incurra en si la plenitud de contenido y a la par lo libera

Pone cabeza a bajo la relación entre pensamiento y ser y  escribe: el concepto corresponde propiamente a lo que vive en el interior de las cosas, gracias a lo cual son lo que son, y comprender un objeto quiere decir ser consiente de su concepto 

Podemos concluir que el punto de partida del sistema filosófico hegeliano es la identificación idealista del ser y el pensamiento, la reducción de todos los procesos al proceso del pensamiento. La historia real es reducida a la historia del conocimiento, mientras el crecimiento y la profundización de lo que del mundo se sabe es considerado como desarrollo de la propia realidad

El sistema filosófico hegeliano  está compuesto por: La lógica , La filosofía de la naturaleza, La filosofía del espíritu .

· la filosofía del derecho

· la filosofía de la historia 

· la filosofía de la religión 

· la estética y la historia de la filosofía

La misión de la lógica es indagar las leyes más generales del desarrollo del conocimiento, la lógica es la doctrina de la esencia de todas las cosas, la lógica es la ciencia de la idea en su ser en si y para sí misma 

La filosofía de la naturaleza: es la ciencia de la idea en su ser otro, aquí es idealista y no pudo superar las limitaciones de los naturalistas de su tiempo
La filosofía del espíritu: está dedicada al examen de la idea absoluta en la fase terminal de su desarrollo, cuando abandona la naturaleza y retorna a si misma como espíritu absoluto, es decir como idea absoluta

En la filosofía hegeliana es necesario diferenciar el :

Método dialéctico: (como la parte progresista de su filosofía) y el sistema o doctrina de la naturaleza y la sociedad como forma de existencia de la idea absoluta (parte conservadora de su filosofía) hay una contradicción insoluble ya que el sistema de Hegel, a pesar de su dialéctica, pone un limite al desarrollo de la sociedad, al desarrollo del conocimiento y tergiversa la comprensión dialéctica de la naturaleza la sociedad y el pensamiento 

Hegel construye su filosofía como ciencia de las ciencias es decir como sistema de verdades absolutas contraponiendo la filosofía de la historia a la historia en cuanto historia, la filosofía del derecho a la ciencia del derecho etc.

La dialéctica hegeliana nos enseña que: el desarrollo es universal y su sistema filosófico niega la universalidad del desarrollo ya que según él la naturaleza no evoluciona en tiempo sino que se diversifica en el espacio, si su dialéctica afirma que el desarrollo no tiene limites, el sistema filosófico pone límites al desarrollo del pensamiento, al desarrollo del conocimiento, al desarrollo de la sociedad. En esto reside la contradicción entre el sistema filosófico de Hegel y su método dialéctico

El problema fundamental de la dialéctica idealista de Hegel está en los geniales atisbos de la interconexión, el movimiento el desarrollo de los fenómenos, la contradicción como fuente de movimiento del desarrollo, la transformación de los cambios cuantitativos en cualitativos en la naturaleza del pensamiento teórico y de las figuras y categorías lógicas mediante los cuales se realiza este.

Marx y Engels reemplazaron el principio idealista de identidad del ser y el pensar por el principio materialista del reflejo de la conciencia del hombre de la realidad objetiva que existe fuera e independientemente de la conciencia del hombre.

LUDVING FEUERBACH: 1804- 1872. Considera su filosofía como culminación y superación de la doctrina de Hegeliana de sus precursores. Denomina a su doctrina nueva filosofía a filosofía del futuro en ella plantea que el hombre y solo el hombre es el sujeto real de la razón 

Sus órganos de los sentidos son los órganos de la filosofía. La filosofía debe pactar con las ciencias naturales y este enlace por amor será más fructífero que el contubernio entre filosofía y teología

La filosofía por cuanto aborta los problemas de la relación del pensamiento con el ser debe ser antropología es decir ciencia del hombre en cuya existencia y actividad encuentra este problema su solución real

Plantea la unidad del ser y del pensamiento no tiene verdadero sentido sino cuando se toma al hombre como  base como sujeto de esa unidad

Más adelante escribe: la nueva filosofía convierte al hombre y a la naturaleza en el objeto único, universal supremo de la filosofía, haciendo así la antropología sin excluir la fisiología una ciencia universal

En su crítica a la filosofía idealista plantea que el idealismo no parte de la realidad sino que se abstrae infundadamente de los datos sensoriales y de los objetos reales percibidos por los sentidos

Considera que la critica a la religión es lo más importante de su labor filosófica y plantea el hombre cree en los dioses no solo por estar dotado de fantasía y sentimiento sino también porque abriga el deseo de ser feliz, cree en el ser bienaventurado no solo porque tiene una representación de la bien aventuranza sino también porque quiere ser bienaventurado, cree en el ser perfecto porque quiere serlo él mismo, cree en el ser inmortal porque no quiere morir.

La interpretación materialista de la naturaleza: su base está en la antropología filosófica, la naturaleza es la única realidad y el hombre su producto superior, su expresión, su culminación no hay nada superior a la naturaleza ni nada inferior a ella . Teoría del conocimiento: El Sensualismo :el mundo es la realidad percibida por los sentidos y en conciencia no se puede conocer sino a través de estos .

Las concepciones sociológicas y ética del pensamiento de Feuerbach son la parte menos elaborada de su filosofía ya que no pudo comprender el modo materialista de la vida social. Su aporte esencial está en haber negado la concepción religioso- idealista de la sociedad y la moral. La religión no puede ser la base ni del derecho ni de la moral. 

La filosofía de Feuerbach culmina la trayectoria de la filosofía clásica burguesa alemana, cuya significación histórica consiste en haber elaborado ciertamente sobre una base idealista, un sistema dialéctico. Es por todo esto que la filosofía clásica alemana es una de las fuentes teóricas del marxismo y de su filosofía, el materialismo dialéctico e histórico.    

  A Modo de conclusiones de la Primera Parte.

El material de apoyo a la docencia de Historia de la Filosofía abarca en su contenido el surgimiento y desarrollo de la historia del pensamiento filosófico universal hasta el siglo XIX, refleja los aspectos fundamentales que los estudiantes necesitan para valorar desde posiciones científicas el legado de la humanidad. A partir de la división de la sociedad de clases ant6agonicas comenzó a gestarse la inquietud del ser humano por el conocimiento de los fenómenos que a su alrededor ocurrían. La comunidad primitiva había cedido el paso a la F.E.S. esclavista en la cual la  división del trabajo posibilito  el surgimiento de una clase que pudo dedicarse a la observación de los fenómenos y a tratar de explicar las causas de los mismos.  Aparece la filosofía como la ciencia que se dedica a analizar los problemas de la naturaleza y la sociedad.

· La filosofía antigua se caracterizó por su carácter investigativo, dialéctico espontáneo y materialista ingenuo.

· La desintegración de la sociedad esclavista, el surgimiento del feudalismo y su desintegración marcaron la etapa que conocemos como filosofía medieval, la cual estuvo influenciada por el cristianismo. En este periodo evolucionaron las tendencias Patristica y Escolástica. .El rasgo distintivo de la filosofía de la F.E.S. Feudal es el predominio de la fe religiosa sobre la razón científica.

· El tercer capitulo esta dedicado al periodo de La Acumulación Originaria del Capital y el mismo valoramos  “El Renacimiento” como etapa intermedia entre el feudalismo y el capitalismo. En esta etapa enfatizamos en el humanismo como ideología predominante. Además se valoran los aportes a la ciencia que tuvieron lugar en esta época, los cuales influenciaron positivamente en el desarrollo del pensamiento filosófico y demostraron la independencia  de la filosofía respecto a la teología. La filosofía moderna se caracterizo por el inicio de la investigación y la experimentación y su influencia en el viraje radical ocurrido en la historia de la filosofía, Otra tendencia es la polémica entre Empirismo y Racionalismo así como la Ilustración como movimiento ideológico y cultural que caracterizó a la sociedad europea del siglo XIX

· El ultimo capitulo esta dedicado al pensamiento filosófico en Alemania a través de los representantes de la Filosofía Clásica Alemana, los cuales manifestaron una clara tendencia a la crítica a la Filosofía anterior y sentaron las bases para una nueva concepción del conocimiento. Entre los aspectos importantes de esta filosofía encontramos el materialismo antropológico de  Feuerbach así como las criticas al idealismo y la religión.

SEGUNDA PARTE

MAPA CONCEPTUAL DE LAS PRINCIPALES CORRIENTES DE LA FILOSOFIA CONTEMPORANEA.




























              CAPÍTULO I : PANORAMA DE LA FILOSOFÍA CONTEMPORÁNEA.

      Al comenzar una caracterización de un fenómeno social como lo es la filosofía, es necesario mencionar los límites del período que se analiza, recordando los contenidos que estudiaron en el Semestre anterior en Historia de la Filosofía I, habíamos coincidido con otros autores en periodizar las principales Escuelas Filosóficas paralelamente a la FES en la cual se desarrollaron fundamentalmente, de esta forma quedaban: 

Filosofía Antigua-FES- Esclavista.-Filosofía griega antigua.

Filosofía Medieval-FES -Feudal-Escolástica.

Filosofía Moderna–FES- Capitalista-: Desde el Renacimiento hasta la Filosofía Clásica Alemana.

   En  el presente trabajo continuamos con el estudio de la Historia de la Filosofía, a partir de la desintegración de la Escuela Hegeliana y sus seguidores desde la Izquierda y la Derecha Hegelianas.  

    Entendemos por Filosofía Contemporánea a la Filosofía que se extiende durante el siglo XIX “El Siglo de las Revoluciones” Comenzando por el impacto de la Revolución francesa. Hasta la actualidad. 

   La Filosofía burguesa contemporánea se define como opción frente a la revolución marxista de la filosofía y su tesis fundamental, es el retorno a los clásicos del pensamiento filosófico tradicional en forma de Neohegelianismo, Neotomismo, Neokantismo, Neopositivismo, Neorrealismo, etc 

   La Filosofía contemporánea se caracteriza por una  disparidad de enfoques y por la diversidad de corrientes y tendencias filosóficas, se manifiesta como un retorno a esquemas ya vencidos, superados, por  la dialéctica materialista, surge como respuesta a la crisis del pensamiento filosófico tradicional, surge en la crisis pero se mantiene dentro de ella(no la supera) por tanto no constituye una auténtica revolución filosófica.

   Algunas de las causas de esta situación son: en Europa aparecen contradicciones económicas, movimientos sociales, novedades en el arte, cambios en los dominios religiosos, las guerras aceleran el proceso de disolución de la crisis. Es la época de la llamada “crisis en la física”, la “crisis de las matemáticas”,las cuales dieron origen al Pensamiento Analítico o Filosofía Analítica, las que se desarrollaron concretamente en el siglo XX.

 CAPÍTULO II :EL IRRACIONALISMO: SUS REPRESENTANTES E IDEAS FUNDAMENTALES.

  SOREN KIERKEGAARD nació en 1813 en Copenhague, capital de Dinamarca. Fue el séptimo hijo de un campesino enriquecido por el comercio del lino, Pasó su infancia en un ambiente de adultos. Su padre lo llevaba consigo a reuniones y paseos. Fue él quien transmitió a Sören la fe cristiana, interpretada desde una visión rigorista centrada en el pecado del hombre y en la justicia de Dios. Desde su visión escrupulosa de la fe cristiana, el padre había entendido que Dios castigaría su falta haciendo que fallecieran sus siete hijos antes que él mismo muriera. De hecho, para esa fecha, ya habían muerto cinco. Como al poco tiempo falleció su padre, Sören interpretó que aquel destino sombrío sería heredado por él. Por ello rompió la relación con su novia, a quien no quería embarcar en una vida desdichada.
Luego de ese hecho, en 1841, asistió a las lecciones de Shelling (uno de los más grandes representantes del idealismo alemán junto a Fichte y Hegel) en Berlín .De regreso en Copenhague, se graduó y recibió la licencia de pastor, pero, después de pronunciar su primer sermón, comprendió que ésa no era su vocación y dedicó su vida a exhortar a sus contemporáneos por medio de escritos. Kierkegaard tenía una gran sensibilidad religiosa y consideraba, como Nietzsche, que el alejamiento del hombre de Dios, la ruptura con la fe, era el acontecimiento más importante de su tiempo. En defensa del individuo y su libertad, se opuso al sistema racionalista de Hegel, pues no admitía su reconciliación de los contrarios: lo sagrado y lo profano, lo espiritual y lo material, la Iglesia y el Estado. Defendió a su vez la trascendencia de Dios y de la fe, así como la libertad y la singularidad de la existencia frente a la necesidad y la universalidad del sistema.
Kierkegaard entendía que el cristianismo se había ido degradando de a poco y que hoy el mayor peligro residía en que todos nos llamáramos cristianos sin que ninguno lo fuera verdaderamente. A esta situación la veía llevada a su máxima expresión en su propio país, donde el estado sostenía económicamente a los predicadores. ¿Cómo podía ser que los predicadores de la palabra de Jesús (quien decía a sus discípulos: «Ustedes no son de este mundo»; quien fue perseguido y matado por las autoridades romanas y judías de su tiempo) vivieran del sueldo que les pagaba el gobierno? La indignación que este hecho generaba en la fina sensibilidad religiosa de Kierkegaard lo llevó a enfrentar a la Iglesia Luterana de Dinamarca. Este enfrentamiento, en el que las armas eran notas y escritos, lo desgastó y terminó con su frágil salud. Habiendo gastado toda su herencia en la publicación de sus obras, Sören Kierkegaard falleció en la pobreza cuando apenas tenía 41 años de edad, el 11 de noviembre de 1854.

ARTHUR SCHOPENHAUER: Nació en Dantzig (Alemania) en 1788. Su padre, que era comerciante, lo preparó para el negocio llevándolo en sus viajes por Francia e Inglaterra. Schopenhauer aprendió así otros idiomas y adquirió una cultura general que, reforzada con sus estudios y lecturas, llegó a ser muy amplia.Cuando murió su padre (1805), comenzó sus estudios clásicos. En la Universidad de Gottingen el filósofo Schultze despertó su interés por la filosofía Kantiana  a la par que el orientalista Maier lo ponía en contacto con los libros sagrados de la India. Estas dos fueron las fuentes principales de su filosofía.En 1819 publicó su obra más importante, El mundo como voluntad y representación, que terminó siendo vendida como papel usado (por peso) por no haber tenido la menor repercusión.Luego de este fracaso editorial quiso competir en Berlín con Hegel,que se encontraba en el pico más alto de su prestigio como profesor de Filosofía. Para ello colocó el horario de sus clases en coincidencia con el de las clases de Hegel. Fracasó en dos oportunidades por falta de alumnos y abandonó la universidad con un gran desprecio por los "filósofos universitarios" en general y por Hegel en especial, cuya filosofía consideraba desquiciada.

Schopenhauer tomó de Kant la diferencia entre lo que percibimos (fenómeno) y la cosa en sí (noúmeno). El mundo que percibimos no es sino el resultado de nuestras representaciones. «Todo lo que existe, existe para el pensamiento.» Pero, a diferencia de Kant, Schopenhauer entiende que tenemos un modo de acceder al noúmeno, a la cosa en sí. «Nosotros mismos somos la cosa en sí.» Si por el intelecto accedemos al fenómeno, por el cuerpo podemos acercarnos a la cosa en sí. Por nuestro cuerpo conocemos lo que el mundo es en sí mismo, "voluntad", necesidad, deseo. El instinto de conservación del individuo (agresividad) y el instinto de conservación de la especie (sexualidad) son los modos principales de esta voluntad de vivir. En el fondo, el mundo no es sino voluntad, deseo insatisfecho, anhelo insaciable. 

Dado que Schopenhauer entiende, siguiendo a Kant, que la causalidad es una categoría del entendimiento (una categoría a-priori aportada por el sujeto) su conclusión es que, si bien los actos voluntarios particulares tienen una finalidad, la voluntad en sí misma (que, por ser en sí, está más allá de todo fenómeno) no tiene causa ni fin alguno. Es una voluntad sin sentido y, por lo tanto, sin posibilidad de alcanzar una realización total. En el fondo, el mundo es un dolor, un sufrimiento sin finalidad ni sentido. 

Respecto de nuestra existencia, Schopenhauer dice que nuestra vida «oscila como un péndulo entre el dolor y el hastío». Cuando queremos algo sufrimos porque no lo tenemos. Cuando lo logramos, o comenzamos a desear otra cosa (nuevo dolor) o ya no deseamos nada (hastío). Estamos encerrados en este círculo. (No por nada lo llaman a Schopenhauer "El Pesimista de Frankurt ciudad en la que vivió los últimos treinta años de su vida.) De todas formas, Schopenhauer tiene una propuesta: huir del mundo. No acepta el suicidio como camino, porque el suicida no renuncia a la vida sino a la vida que le ha tocado vivir, buscando otra mejor. Sí reconoce como alternativas válidas la contemplación artística y la vida ética. Quien contempla algo bello lo admira pero no pretende lo observado para sí. Suspende por un instante el deseo, la voluntad, y durante ese instante se escapa de este mundo. Pero esta salida es para pocos, e incluso para esos pocos dura poco tiempo. Por ello, el camino más recomendable es el de la vida ética. El sabio sabe que, en el fondo, él y los demás son lo mismo. Supera todo egoísmo y vive la mayor de las virtudes, la piedad. El sabio sufre tanto su dolor como el ajeno y hace lo posible por aliviarlo. Si se quiere lograr una perfección mayor, se puede intentar vivir la "santidad", la negación de la voluntad de vivir. Así se logra una perfecta indiferencia y una castidad perfecta.Sobre el final de su vida, Schopenhauer comenzó a cobrar notoriedad, y su obra, antes vendida como papel, fue reimpresa y se agotó rápidamente.La filosofía de Schopenhauer influyó en el joven Nietzsche quien luego de leer El mundo como voluntad y representación se hizo ferviente discípulo suyo (sin conocerlo personalmente, porque para ese entonces ya había muerto). También influyó sobre el pensamiento del joven Freud, quien cuenta en sus cartas que se reunía con otros colegas para leer a Schopenhauer.

CAPÍTULO III   EL POSITIVISMO : SUS REPRESENTANTES.

El termino positivismo fue utilizado por primera vez por el filósofo y matemático francés del siglo XIX Auguste Comte, pero algunos de los conceptos positivistas se remontan al filósofo británico David Hume, al francés Saint-Simon, y Immanuel Kant. El positivismo es una parte integrante del movimiento romántico del siglo XIX. Que el positivismo sea incapaz de fundar los valores morales y religiosos y especialmente, el principio mismo del cual dependen, la libertad humana, es un punto de vista polémico que la reacción antipositivista, espiritualista e idealista de la segunda mitad del siglo XIX ha hecho prevalecer en la historiografía filosófica. Se puede también considerar justificado, en todo o en parte, este punto de vista. Pero existe el hecho de que, en sus fundadores y en sus seguidores, el positivismo se presenta como la exaltación romántica de la ciencia, como infinitización, como pretensión de servir como única religión auténtica y, por tanto, como el único fundamento posible de la vida humana individual y social. 

El positivismo acompaña y provoca el nacimiento y la afirmación de la organización técnico industrial de la sociedad, fundada y condicionada por la ciencia. Expresa las esperanzas, los ideales y la exaltación optimista, que han provocado y acompañado esta fase de la sociedad moderna. El hombre ha creído en esta época haber hallado en la ciencia la garantía infalible de su propio destino. Por esto ha rechazado, por inútil y supersticiosa, toda alegación sobrenatural y ha puesto lo infinito en la ciencia, encerrando en las formas de la misma la moral, la religión, la política, la totalidad de su existencia. 

El positivismo consiste en no admitir como validos científicamente otros conocimientos, sino los que proceden de la experiencia, rechazando, por tanto, toda noción a priori y todo concepto universal y absoluto. El hecho es la única realidad científica, y la experiencia y la inducción, los métodos exclusivos de la ciencia. Por su lado negativo, el positivismo es negación de todo ideal, de los principios absolutos y necesarios de la razón, El positivismo es una mutilación de la inteligencia humana, que hace posible, no sólo, la metafísica, sino la ciencia misma. Esta, sin los principios ideales, queda reducida a una nomenclatura de hechos, y la ciencia es una colección de experiencias, sino la idea general, la ley que interpreta la experiencia y la traspasa. Considerado como sistema religioso, el positivismo es el culto de la humanidad como ser total y simple o singular.

EVOLUCIÓN. Comte eligió la palabra positivismo sobre la base de que señalaba la realidad y tendencia constructiva que él reclamó para el aspecto teórico de la doctrina. En general, se interesó por la reorganización de la vida social para el bien de la humanidad a través del conocimiento científico, y por esta vía, del control de las fuerzas naturales. Los dos componentes principales del positivismo, la filosofía y el Gobierno (o programa de conducta individual y social), fueron más tarde unificados por Comte en un todo bajo la concepción de una religión, en la cual la humanidad era el objeto de culto. Numerosos discípulos de Comte rechazaron, no obstante, aceptar este desarrollo religioso de su pensamiento, porque parecía contradecir la filosofía positivista original. Muchas de las doctrinas de Comte fueron más tarde adaptadas y desarrolladas por los filósofos sociales británicos John Stuart Mill y Herbert Spencer así como por el filósofo y físico austriaco Ernst Mach.

AUGUSTE COMTE  (1798-1857).Filósofo positivista francés, y uno de los pioneros de la sociología. Nació en Montpellier el 19 de enero de 1798. Desde muy temprana edad rechazó el catolicismo tradicional y también las doctrinas monárquicas. Logró ingresar en la Escuela Politécnica de París desde 1814 hasta 1816, pero fue expulsado por haber participado en una revuelta estudiantil. Durante algunos años fue secretario particular del teórico socialista Claude Henri de Rouvroy, conde de Saint-Simon, cuya influencia quedaría reflejada en algunas de sus obras. Los últimos años del pensador francés quedaron marcados por la alienación mental, las crisis de locura en las que se sumía durante prolongados intervalos de tiempo. Murió en París el 5 de septiembre de 1857.

Para dar una respuesta a la revolución científica, política e industrial de su tiempo, Comte ofrecía una reorganización intelectual, moral y política del orden social. Adoptar una actitud científica era la clave, así lo pensaba, de cualquier reconstrucción.Aunque rechazaba la creencia en un ser trascendente, reconocía Comte el valor de la religión, pues contribuía a la estabilidad social. En su obra Sistema de Política Positiva (1851-1854; 1875-1877), propone una religión de la humanidad que estimulara una benéfica conducta social. La mayor relevancia de Comte, sin embargo, se deriva de su influencia en el desarrollo del positivismo.Según Comte, los conocimientos pasan por tres estados teóricos distintos, tanto en el individuo como en la especie humana. La ley de los tres estados, fundamento de la filosofía positiva, es, a la vez, una teoría del conocimiento y una filosofía de la historia. Estos tres estados se llaman: Teológico, Metafísico y Positivo.

JOHN STUART MILL Para el positivismo de Stuart Mill, el recurso a los hechos es continuo e incesante, y no es posible ninguna dogmatización de los resultados de la ciencia. La lógica tiene como fin principal abrir brecha en todo absolutismo de la creencia y preferir toda verdad, principio o demostración a la validez de sus bases empíricas.En la Introducción de la Lógica, Mill se desembaraza de todas las cuestiones metafísicas que, según afirma, caen fuera del dominio de esta ciencia, en cuanto es la ciencia de la prueba y de la evidencia.

Está generalmente admitido que la existencia de la materia o del espíritu, del espacio o del tiempo, no es por naturaleza susceptible de ser demostrada, y que si hay algún conocimiento de ella, debe ser por intuición inmediata. Pero una "intuición inmediata" que caiga fuera de toda posibilidad de investigación y de razonamiento está privada de significación filosófica. Al lado de la eliminación de toda realidad metafísica está la eliminación de todo fundamento metafísico o trascendente o, en general, no empírico de las verdades y de los principios universales. Todas las verdades son empíricas: la única justificación del "esto será" es el "esto ha sido". Las llamadas proposiciones esenciales son puramente verbales: afirman de una cosa indicada con un nombre sólo lo que es afirmado por el hecho de llamarla con este nombre. Son, por tanto, fruto de una pura convención lingüística y o dicen absolutamente nada real sobre la cosa misma. Lo que llamamos axiomas son verdades originariamente sugeridas por la observación. Tales axiomas no tienen un origen diferente de todo el resto de nuestros conocimientos: su origen es la experiencia.

HERBERT SPENCER ofrece una visión evolucionista de la realidad que, como la ley de los tres estados, tiene también consecuencias políticas y sociales. A pesar de sus protestas, no deja Spencer de ser positivista, pues basa el conocimiento en el desarrollo intelectual de la humanidad, busca construir la ciencia y la filosofía sobre una base empírica, rechaza la metafísica y ofrece la ciencia social como el único vehículo capaz de estudiar la sociedad. Spencer toma la condición biológica de la humanidad como dato concreto, innegable y esencial: el individuo y la sociedad son organismos que, para sobrevivir, están en transacción constante con el ambiente; todo órgano y toda acción son instrumentos de supervivencia –la experiencia del pensamiento y los razonamientos adquieren su valor al incrementar las oportunidades para sobrevivir–. Este proceso biológico es tanto un modelo filosófico como una realidad fundamental.

Según Spencer, el conocimiento surge de la experiencia. Esta última es fenoménica y accesible a la observación. Fuera de nuestro control o deseos, responde a algo terco, intransigente, que sentimos como externo y que llamamos la realidad. Dividimos la experiencia en dos categorías epistemológicas: lo cognoscible y lo incognoscible. Dentro de la primera cae lo conocido y lo que se puede conocer –la experiencia misma–. De ella brota y a ella está limitado el conocimiento: se observan los fenómenos, se descubren sus relaciones, se conectan con inducciones que al repetirse y acumularse en la memoria resultan en el saber que llamamos sentido común y que nos permite sobrevivir. El razonamiento –otra habilidad adquirida por el organismo para sobrevivir– consiste en conectar conceptos derivados de la experiencia por medio de procedimientos aprendidos y aprobados por la experiencia misma. La segunda categoría es lo incognoscible, lo que no se puede concebir o experimentar. En ella cae lo que está detrás de la experiencia, los objetos tradicionales de la metafísica y la religión: la realidad, la naturaleza absoluta de las cosas, el origen del universo, Dios, la conciencia, el tiempo y el espacio, la materia y el movimiento, etc. Según Spencer, el razonamiento, por trabajar sólo con conceptos empíricos, no puede formular ninguna concepción de estos absolutos. Al afirmar proposiciones sobre los incognoscibles, el razonamiento crea contradicciones, antinomias o suposiciones inauditas e inconcebibles. Por lo tanto, la metafísica no es posible, es pura palabrería porque se engendra de la aplicación errónea a lo incognoscible de los procedimientos racionales usados para comprender lo cognoscible. El error de la metafísica es suponer que los incognoscibles tienen referencias como las tienen los cognoscibles; creer que lo que se piensa tiene que existir más allá del pensamiento. Una vez aclarada esta distinción epistemológica, Spencer define la filosofía como un conocimiento completamente unificado y coherente. Su objeto es establecer no sólo las conexiones simples entre los datos sino también una concepción unitaria del por qué de las cosas. Representa el conocimiento más general de la realidad: «El sentido común es el nivel más bajo del conocimiento no-unificado; la ciencia es el conocimiento parcialmente unificado; la filosofía es el conocimiento totalmente unificado». La filosofía comienza con las generalizaciones más amplias de las ciencias particulares que se sistematizan y se asocian para formar conceptos aun más generales, hasta llegar a una unificación total del conocimiento bajo primeros principios, «las proposiciones más generales de la experiencia, no inferibles de ninguna más profunda y probadas al demostrarse una congruencia completa entre las conclusiones que implican». La filosofía es, entonces, una superciencia, un depósito de verdades inductiva de gran generalidad que expresan las reglas que unifican el conocimiento y las condiciones en que se produce la experiencia.

ERNEST MACH Congruente con el positivismo clásico, Mach reafirma que la ciencia describe y predice las relaciones observables entre los fenómenos; que sus métodos no son los apodícticos de la lógica y las matemáticas, sino los de experimentación y verificación; y que su objeto es dar una descripción completa y económica de la realidad. La economía se logra al "reemplazar o salvar las apariencias por medio de la reproducción y anticipación de los hechos en el pensamiento. La memoria está más a mano que la experiencia, y frecuentemente sirve los mismos fines". La ciencia economiza al sustituir las experiencias científicas con los conceptos y leyes que la representan, facilitando el cálculo y librando a la mente de labores excesivas. La ciencia es, además, instrumental y utilitaria –es un instrumento para controlar la naturaleza a beneficio del que la estudia–. Por eso, tiene primero que liberarse de todo aquello que impida su misión –de conceptos metafísicos, teológicos o inútiles– con un programa metodológico que permita derivar estrictamente el conocimiento de la observación.

Para Mach, las sensaciones son los colores, sabores, olores, sonidos, etc., que sentimos. Las llamamos colectivamente la experiencia y, al enfocarlas en una dirección, se denominan observación. Con ellas se construye la realidad: "el mundo consiste en nuestras sensaciones". Para Mach no hay evidencia de que, detrás de las sensaciones, exista una realidad que las cause. Las sensaciones son, por lo tanto, irrefutables. Los errores perceptivos y las ilusiones son, simplemente, malas interpretaciones de lo que observamos.

Este sensacionalismo se traduce en un reductivismo conceptual; todo concepto científico tiene significado si se puede traducir sin residuo al lenguaje de colores, sonidos, etc. Mach ve tres tipos de conceptos científicos: aquellos que se pueden reducir directamente a las sensaciones; aquellos –como los derivados de las inducciones– cuya reducción es indirecta; y los teóricos, donde la reducción no es posible. La reducción de los primeros conceptos no ofrece dificultades. La de los segundos se lleva a cabo siguiendo reglas inductivas similares a las establecidas por Mill. Los conceptos que afirman nexos causales se reducen a la contigüidad y conjunción constante de fenómenos. Las leyes científicas se tratan como registros de ocurrencias de tipos específicos de sensaciones y abstracciones (relaciones generales entre las sensaciones) que funcionan como resúmenes de las experiencias pasadas y sirven para predecir las futuras.

El problema está en los conceptos teóricos. Éstos son irreductibles a las sensaciones y por lo tanto carecen de significado concreto. Mach admite que son útiles y que sin ellos la ciencia resultaría demasiado estrecha. Su solución es tratarlos como conceptos auxiliares, instrumentos de cálculo que sirven para facilitar el razonamiento y economizar la labor mental, pero que no se refieren a nada y carecen de veracidad. El espíritu positivo tiene que fundar un orden social. La constitución de un saber positivo es la condición de que haya autoridad social suficiente, y esto refuerza el carácter histórico del positivismo. Este es, en definitiva, el aspecto más verdadero e interesante del positivismo, el que hace que sea realmente, a despecho de todas las apariencias y aun de todos los positivistas, filosofía.

Es real, es definitivo. En él la imaginación queda subordinada a la observación. La mente humana se atiene a las cosas. El positivismo busca sólo hechos y sus leyes. No causas ni principios de las esencias o sustancias. Todo esto es inaccesible. El positivismo se atiene a lo positivo, a lo que está puesto o dado: es la filosofía del dato. La mente, en un largo retroceso, se detiene al fin ante las cosas. Renuncia a lo que es vano intentar conocer, y busca sólo leyes de los fenómenos..

CAPÍTULO IV: EL NEOKANTISMO: ESCUELAS DE MARBURGO Y DE BADEN .

Una de las direcciones predominantes del neokantismo alemán a principios del siglo XX. Debe su nombre a que las teorías de dicha escuela fueron expuestas por Wilhelm Windelband y Heinrich Rickert, profesores en las Universidades del estado de Baden: Seidelberg y Friburgo. La idea básica de la escuela de Baden consiste en contraponer el método de la historia al método de la ciencia natural: la historia, según su concepción, es la ciencia de los hechos individuales de desarrollo que poseen valor cultural; la ciencia natural, es la que trata de los fenómenos de la naturaleza que se repiten y de sus leyes. Ni en las ciencias históricas ni en las naturales, los conceptos reflejan la realidad, sino la transformación de la realidad en pensamientos, transformación subordinada a principios apriorísticos: en las ciencias naturales, dirigidos al conocimiento de lo general; en las históricas, al conocimiento de lo individual. La escuela de Baden, apoyándose en Kant, parte de la contraposición del ser al deber ser. Es característica de dicha escuela la negación de las leyes históricas, que se enlaza con la denominada teoría de los valores. Dichas teorías fueron desarrolladas por Hugo Münsterberg (1863-1916), y Emil Lask (1875,1915); las aplicaron a la estética Jonas Cohn (1869-1947) y B. Christiansen, y a la sociología Max Weber. En la sociología alemana moderna, las ideas de la escuela de Baden se exponen en un sentido de franco subjetivismo y voluntarismo, opuesto al marxismo. Los representantes de esta sociología en la Alemania Occidental son W. Theimer y Gerhard Ritter. 

HERMAN COHEN (1842-1918) Filósofo alemán, profesor en Marburgo, fundador de la denominada Escuela de Marburgo. A partir de la década de 1870, empezó a investigar la teoría de la experiencia de Kant, la ética y la estética, en un sentido idealista más consecuente que el kantiano: rechazó la «cosa en si» en calidad de causa real de las sensaciones y empezó a considerarla tan sólo como concepto límite de la experencia. Apoyándose en Kant, estableció un sistema de filosofía que abarcaba la lógica, ética, estética y filosofía de la religión. Según Cohen, la filosofía madura por primera vez y se convierte en ciencia al considerar que su objeto no son las cosas ni los procesos, sino los hechos de la ciencia. El alma de la filosofía es el método idealista, que tiene en calidad de modelo el cálculo matemático infinitesimal. El pensamiento cognoscitivo es creador; su objeto no le es «dado», sino «planteado» como problema. Al satisfacer las necesidades de la cognición, los conceptos dan origen a nuevas necesidades, y en filosofía, lo mismo que en la ciencia, no existen respuestas en última instancia. [71] La conciencia filosófica es la conciencia cognoscente; hasta la religiosidad se sostiene sobre la claridad de la cognición sistemática. Trabajos fundamentales: «La teoría kantiana de la experiencia» (1871), «Sistenia de la filosofía» (1902-12 

ERNST CASSIRER (1874-1945) Filósofo idealista alemán, uno de los principales representantes de la Escuela de Marburgo, neokantiana. Profesor de filosofía en Berlín y en Hamburgo; establecida la dictadura fascista en Alemania vivió en Suecia y en los Estados Unidos (fue profesor en la Universidad de Yale). Aplicó las ideas de la escuela de Marburgo en la elaboración de la historia de la gnoseología y de la filosofía. En el libro «Concepto de substancia y concepto de función» (1910), objetaba la idea de las abstracciones científicas como reflejo de la realidad, disolvía el mundo material en las categorías del pensamiento puro, suplantaba las leyes del mundo por una dependencia funcional interpretada a la manera idealista; más tarde, intentó presentar el conocimiento científico como una de las formas del pensar «simbólico». Cassirer escribió varios trabajos sobre historia de la filosofía de la Antigüedad clásica, de la época del Renacimiento, de la época de la Ilustración, monografías sobre Leibniz y Kant. Obras: «El problema del conocimiento en la filosofía y en la ciencia modernas» ( 1906-48), «Filosofía de las formas simbólicas» ( 1923-29). 

CAPÍTULO V: LA  FILOSOFÍA DE LA VIDA. 

     NIETZSCHE, FRIEDRICH WILHELM: Filósofo y escritor alemán, nacido el 15 de Octubre de 1844 en Roken , pueblo sajón cercano a Lutzen Alemania  Su padre, pastor protestante, muere por una enfermedad mental, cuando Friedrich sólo contaba con 5 años. Le crían su madre y su hermana. A los 7 años, 1851, ingresa en el rígido colegio de Pforta, donde se ganará la fama de estudiante disciplinado y tranquilo (el pequeño pastor le llamarán sus compañeros, por el énfasis de sus lecturas de la Biblia. De esta época data su primer libro: De mi vida, que ciertamente se trata de un conjunto de ensayos y poemas de  juventud, incluyendo una biografía. El año de 1863  se traslada a Bonn, en cuya Universidad ingresa para estudiar Teología y Filología. Tras lograr la aprobación de su familia se trasladará en 1865 a Leipzig para seguir los cursos de filología impartidos por Ritschl, el cuál recomendará al joven para ocupar la cátedra de filología de la Universidad de Basilea en 1869, En 1870 conocerá a R. Wagner a su esposa C. Liszt Bajo influencia del músico, Nietzsche comenzará a escribir  “El origen de la tragedia...”

Su actividad docente en Basilea se vio interrumpida por la guerra de 1870, en la que Nietzsche participó como enfermero hasta que se vio obligado a regresar por causa de una disentería, enfermedad de la nunca llegó a restablecerse del todo. Así, en 1876 Nietzsche tuvo que pedir un permiso de un año por enfermedad, y poco después, su jubilación; la ciudad de Basilea le pagó una pensión durante el resto de su vida, hasta que murió en el año 1900. En 1881 Nietzsche conoció a Lou Salomé, de la que se enamoró profundamente; pero esta mujer no le correspondió, sino que se casó con un amigo suyo.Tras su jubilación, Nietzsche pasó largas temporadas en la Riviera francesa y en el norte de Italia, dedicado a pensar y a escribir. Pero sus obras no tenían el éxito esperado y Nietzsche se iba quedando cada vez más solo. A principios de 1889, en Turín, cuando ya estaba casi ciego, Nietzsche sufrió una crisis de locura de la que no se recuperó. Estuvo internado en una clínica de Basilea y, después, en otra de Jena, hasta que su madre se lo llevó consigo. Nietzsche vivió los últimos doce años de su vida en un estado de aletargamiento, bajo los cuidados de su madre y luego de su hermana, hasta que murió el 25 de Agosto de 1900. 

   En el pensamiento de Nietzsche suelen distinguirse tres grandes períodos.

     El primero, que abarca desde sus estudios en Leipzig hasta 1877, está representado básicamente por su obra "El nacimiento de la tragedia desde el espíritu de la música", publicada en 1871. En ella Nietzsche establece la distinción entre el espíritu apolíneo, que expresa el mundo como representación (artes plásticas) y el espíritu dionisíaco, que lo expresa como voluntad (música). Nietzsche exalta lo dionisíaco, que interpreta como encarnación de la voluntad de vivir, frente a lo apolíneo, que representa la huida ante la vida. El ideal estético del espíritu dionisíaco es el drama wagneriano, que pone en escena la fuerza incontenible de la vida. 

Precisamente la ruptura de Nietzsche con Wagner es el hito que marca el tránsito del primer período al segundo, que va desde 1878 hasta 1882. Nietzsche reprocha a Wagner el haber cedido, en su obra Parsifal, ante los ideales del cristianismo, intrínsecamente contrarios a las fuerzas de la vida. En este segundo período, Nietzsche se aparta de los ideales y maestros que había admirado hasta entonces, se muestra crítico hacia el arte y la metafísica y se vuelve hacia el positivismo naturalista de la Ilustración, aunque sin caer en el culto al progreso. La obra central de este período es "Humano,  demasiado humano. Un libro para espíritus libres" (1878-1880), dedicado a Voltaire. 

 El tercer período del pensamiento de Nietzsche arranca el año 1882 con la publicación de su obra "Así habló Zaratustra". Las doctrinas de este período parten de la concepción de la vida como dolor, lucha e irracionalidad que había aprendido en Schopenhauer, pero rechazando la actitud de resignación ante ello. Nietzsche tenía la intención de presentar estas ideas en una obra sistemática que debía titularse "La voluntad de poder", pero no pudo terminarla. Fue publicada después de su muerte con las anotaciones que se encontraron entre sus papeles póstumos. 


CAPÍTULO   VI   EL INTUITIVISMO.

 HENRI BERGSON (1859-1941):sus obras principales son: Ensayo sobre los Datos Inmediatos de la Conciencia, Materia y Memoria, La Evolución Creadora, Las dos Fuentes de la Moral y la Religión, La Energía Espiritual, Pensamiento y Movimiento e Introducción a la Metafísica. Bergson pretende establecer, atendiendo a los cuatro primeros principios de los que se ocupa la filosofía y de esos mismos principios, en razón de la biología, lo que constituye el entorno y el sentido de la vida. Para él, desde el ángulo de perspectiva de la filosofía, el principio de unidad se constituye por la vida misma, que es el movimiento inmanente o intrínseco a todos los seres o cuerpos vivos; deja sin satisfacer el principio de orden, ya que se limita a preguntarse por la ley fundamental de la vida, es decir, la que pueda abarcar a todas las leyes particulares de dicho fenómeno; resuelve el principio de origen remitiéndose a la existencia de Dios y señala como principio de finalidad la aspiración de la materia hacia la conciencia, tesis que posteriormente desarrolló Pierre Teilhard de Chardin Desde el punto de vista d e la biología, toma por principio de unidad los fenómenos comunes, como la reproducción, la nutrición y la muerte; como principio de orden, las leyes fisiológicas; como principio de origen, las diversas causas que determinan los fenómenos vitales; y, como principio de finalidad, las tendencias inmediatas.

El Ensayo sobre los Datos Inmediatos de la Conciencia persigue tres objetivos:

- Distinguir entre los fenómenos exteriores y los interiores a la conciencia.

- Indagar sobre el principio de unidad de los fenómenos interiores.

- Determinar el principio de orden de esos mismos fenómenos interiores.

Cabe resumir como sigue: formas de la experiencia, que son dos: para los fenómenos externos, el espacio; y para los internos: el tiempo. Y formas del Comienza, pues, a partir de las consideraciones kantianas sobre el tema y que entendimiento o categorías del juicio: que son cuatro: cantidad, cualidad, relación y modalidad. Bergson se ocupa, tomando en cuenta estas tesis de la Teoría del Conocimiento de Kant, por indagar sobre las soluciones que ofrecen el sentido común, la psico-física y la psico-fisiología, en lo que atañe a las emociones y a las sensaciones. Trata como emociones profundas a los sentimientos; superficiales, los esfuerzos; e, intermedias: las pasiones. Su hallazgo más importante a este respecto es que el sentido común acierta al establecer un nexo causal entre el sentimiento de esfuerzo y el esfuerzo muscular, pero desacierta al suponer que el esfuerzo es la causa y el esfuerzo muscular el efecto, ya que la verdadera relación es al revés: el esfuerzo muscular es la causa y, el sentimiento de esfuerzo, el efecto. Y define el sentimiento de esfuerzo por su intensidad, que es el grado de complejidad cualitativa, o sea, la cantidad de sensaciones simples que lo componen.

Así mismo, se ocupa de la multiplicidad de los estados de conciencia. Atiende a la naturaleza espacial del número o cantidad extensiva, para configurar su formación en real e ideal abstracto. Precisa los conceptos de espacio como un aspecto de las cualidades físicas de los cuerpos y hasta como una realidad independiente, para concluir en que la extensión es una síntesis de sensaciones inextensivas por un acto del espíritu. Y también se ocupa del tiempo en calidad de medio homogéneo o "intrusión" del espacio, como concepción pura: la melodía; y como duración real, señalando que el lazo de unión entre el espacio y el tiempo es la simultaneidad. 

Atiende al concepto de movimiento, fijando sus elementos: el espacio recorrido es una serie de posiciones sucesivas y, el acto por el que se le recorre, una mera síntesis de posiciones o progreso, de tal forma que su conclusión es que la intuición inmediata muestra el movimiento en la duración y la duración fuera del espacio.Al combinar sus tesis sobre el movimiento, el tiempo y la velocidad, llega a conclusiones como las de la homogeneidad del espacio; las de las clases de multiplicidad: cualitativa y cuantitativa; y las de la duración, que toma, por el movimiento, la forma de un medio homogéneo o representación simbólica del tiempo por el espacio.

Habla, pues, de dos clases de conciencia: la refleja, como mera operación del sujeto para adquirir una concepción lógica o pensante o para constituirse en productora de objetos racionalizables, como ocurre con la Teoría del Conocimiento; y la inmediata, que se manifiesta como una operación del sujeto que aprecia la vivencia psicológica, pero que también puede incidir en constituirse en productora de objetos propios del conocimiento fenoménico, es decir, hacer teoría del conocimiento.

Bergson, en suma: alude al materialismo como un determinismo mecánico, en tanto que el espiritualismo viene a ser un dinamismo libre. Para el determinismo físico prevalece el principio de conservación de la energía. Para el determinismo psicológico o asociacionismo, el principio de causalidad. Ese dinamismo libre, o en la vital, del espiritualismo bergsoniano se constituye en una necesidad vital: existen dos tipos de conciencia: la inmediata, que es propia tanto del hombre como del animal; y la refleja, que es exclusiva del hombre. Pero el objetivo último de la tesis es el de discernir hasta que punto la conciencia refleja representa un avance sobre el animal y en qué medida el hombre se ve demeritado ante éste precisamente por la atrofia del instinto y el abandono de la conciencia inmediata, con la cual participaría de sus ventajas.Se trata, en suma, de un espiritualismo irracionalista en la medida en que es la razón misma quien amenaza a toda intuición. Por eso Bergson pretende rescatarla para que la razón se ocupe de la vida. Y por eso Ortega y Gasset acaba por calificarla como razón vital.

CAPÍTULO VII  EL NEOPOSITIVISMO.

LA FILOSOFIA ANALITICA  Se conceptúa como filosofía analítica a la corriente que algunos consideran como neoempirista y otros como anti-idealista y que ubica en la lógica matemática y en el análisis del lenguaje sus conceptos fundamentales de reflexión. Para algunos de sus representantes, la filosofía no puede desligarse de las ciencias si quiere adquirir sentido alguno. Para otros, se trata de un simple encadenamiento de la filosofía a la lógica. 

Sus representantes principales son   Bertrand Russell, Alfred North Whitehead y Ludwig Wittgenstein. De este último ya nos ocupamos al tratar el tema del Neopositivismo, por lo que ahora sólo atenderemos a los dos primeros :Los temas principales de esta corriente son las matemáticas, la lógica y, desde luego, el lenguaje, pero asumidos desde una perspectiva que los integra: se formula una teoría de las descripciones, un análisis lingüístico, una apreciación sobre la captación intelectual de la realidad y hasta una antimetafísica, una terapia y un cierto esencialismo que limitan el estudio únicamente a todos aquellos temas de los que proceda hablar por contrapartida con aquellos otros que obligadamente deben descartarse. No obstante, no representa un radicalismo conceptual, ya que incluso hace descansar en teorías de juegos lingüísticos los análisis y calificaciones del lenguaje e incluso se ocupa de apreciaciones filológicas y propositivas que inducen a consideraciones y reflexiones notoriamente interesantes.

BERTRAND  RUSSELLl (1872-1970):Sus obras principales son: Autobiografía, Ensayo sobre los Fundamentos de la Geometría, Exposición Crítica de la Filosofía de Leibnitz, Los Principios de la Matemática, Ensayos Filosóficos, Misticismo y Lógica y Otros Ensayos, Principia Mathematica, Los Problemas de la Filosofía, Introducción a la Filosofía Matemática, Historia de la Filosofía Occidental y La Sabiduría de Occidente. Russell representa un poderoso factor de influencia intelectual dentro de la cultura occidental del presente siglo, tanto por la magnitud y variedad de su obra como por la trascendencia con la que sus observaciones han permeado a las demás corrientes de pensamiento contemporáneas. Una de sus primeras observaciones, que algunos toman como rasgo distintivo de ese pensamiento, es la revaloración que hace con respecto al sentido común. Para él, las viejas concepciones idealistas que proclamaban el sentido común como mera apariencia, no son válidas, sino que, por el contrario: le parecen reales precisamente todas aquellas cosas que el sentido común supone que son reales, siempre que no haya sido influido por la filosofía o por la religión. Para él "la religión que carece de dogmas es más grande y más religiosa que la que descansa en la creencia de que, al final, nuestros ideales se realizan en el mundo exterior". A partir de tal enfoque, se advierte que de los tres elementos básicos de toda religión típica, que son el dogma, el culto y la moral, Russell manifestaba una inquietud esencial: despojar a la religión del dogma y de la moral, por lo menos, ya que nada observa sobre el culto. Obviamente de ello no podría desprenderse propiamente una religión, sino una mera fórmula convivencial, y ni siquiera una especie de "religión laica" - como algunos de sus biógrafos pretenden- podría resultar de tal despojo. Claro está que el ideal russelliano no entrañaba un ateísmo, sino un agnosticismo: "la esencia de la religión consiste en la subordinación de la parte finita de nuestra vida a la parte infinita", en consecuencia: "el ateo, como el cristiano, sostienen que podemos saber si hay o no hay Dios. El cristiano sostiene que podemos saber que existe; el ateo, que podemos saber que no existe. El agnóstico suspende todo juicio, diciendo que no hay suficientes razones ni para la afirmación ni para la negación". Y fue en razón de tal agnosticismo que prefirió acogerse al sentido común para todos sus demás estudios hasta llegar al extremo de sintetizar por sí mismo su perspectiva del mundo en "una concepción resultante de la síntesis de cuatro ciencias diferentes: la física, la fisiología, la psicología y la lógica matemática".

Dentro de ese esquema conceptual llegó a planteamientos como los siguientes:  En primer término, el llamado "atomismo lógico", que describió por sí mismo: "llamo atomismo lógico a mi doctrina porque los átomos, a los que deseo llegar como elemento último del análisis, son átomos lógicos y no átomos físicos". En esa concepción la proposición atómica viene a constituirse en la descripción de un hecho, la afirmación de que una determinada cosa posee cierta cualidad, o la observación de que algunas cosas en concreto mantienen entre sí determinadas relaciones,  En segundo término, el propósito de demostrar que toda la matemática procede de la lógica simbólica. Trata a la matemática como una rama de la lógica, aduciendo que no existen conceptos típicos de ella que no puedan reducirse a conceptos lógicos, por lo que tampoco existen procedimientos de cálculo o de derivación dentro de la misma que no puedan ser transformados en derivaciones, a su vez, de carácter puramente formal.  En tercer término, su teoría de las descripciones, distinguiendo entre las que son definidas y las que son indefinidas o ambiguas, con el propósito de eliminar las paradojas metafísicas de la existencia y las paradojas de lo no existente. Afirma que las descripciones denotativas o denotantes de los atributos del objeto son necesariamente incompletas, ya que son incapaces de tener significados por sí solas y deben ser distinguidas nítidamente de los nombres propios, toda vez que éstos, considerados aisladamente, por lo menos poseen significado.  Finalmente, su logicismo filosófico: el afán permanente de someter toda la problemática propia de la filosofía al tamiz de la lógica y, sobre todo, de una lógica del lenguaje y de los hechos empíricos hasta llegar al extremo de sostener que "todo el conocimiento sintético está fundamentado en la experiencia". 

Y aunque reconoce las limitaciones propias del empirismo, sostiene que es la mejor teoría disponible. Pese a ello, se opuso a los pragmatistas y a los neopositivistas, emparentados con el empirismo clásico, en razón de que, a su juicio, se habían olvidado de que el objetivo de las palabras consiste en ocuparse de cosas diferentes a ellas, y se opuso también a la filosofía analítica de Wittgenstein, aduciendo que establecía relaciones nebulosas o ilusorias entre las palabras y las cosas o, peor aún, entre las palabras y la vida.En suma: para Russell los filósofos del lenguaje practicaban una especie de mística del uso corriente de él, empleando el lenguaje común como campo experimental de todos los demás lenguajes, de tal forma que no podrían acceder jamás al empleo de un lenguaje cientifizado, tal como él lo preconizaba, incluso para su empleo en materia filosófica. Criticaba la filosofía analítica indicando que se preocupaba más por el sentido de los discursos que por su contenido de verdad y atribuyéndole dos deficiencias fundamentales: practicar el culto al uso corriente del lenguaje, menoscabando con ello las posibilidades de todo lenguaje técnico, y ocuparse del sentido de las palabras en vez de abordar el sentido de las cosas, su realidad y su veracidad. Ahora bien, para Russell, los filósofos son el resultado de su medio social; la moral debe ser relajada e irrestricta en aras de una felicidad intelectual; la educación debe dejarse a un manifiesto libertinaje y, el cristianismo, jamás le representó algo más que un conjunto de elementos sin sentido en el que su ética obedece a una concepción tanto inhumana como obscurantista. Obviamente, su logicismo analítico no podía ni debía permitir una apreciación conceptual más amplia, pese a la amplitud de su obra y a su permanente manifestación pública como pacifista, como polemista y como idealista, ya que la lógica y el sentido común suelen tener por limitantes el mecanicismo y la obsesión: "el mundo no necesita dogmas, - decía Russell -, necesita la libre investigación", quizá sin advertir que con ello también se estaba dogmatizando.

ALFRED NORTH  WHITEHEAD  (1861-1947):Sus obras principales son: Investigación sobre los Principios del Conocimiento Natural, Concepto de la Naturaleza, La Ciencia y el Mundo Moderno, Proceso y Realidad, Aventuras de Ideas, El Devenir de la Religión, Tratado de Algebra Universal, Simbolismo y Modos del Pensamiento, además de su coautoría con Bertrand Russell, en Principia Mathematica.Whitehead persigue con su obra dos finalidades principales: La de reubicar, desde su perspectiva positivista, el enfoque fundamental de la filosofía y que consiste en desafiar lo que le parecen medias verdades sobre los primeros principios de la ciencia, de tal manera que se ha convertido el conocimiento en una sistematización con compartimentos estancos que a nada conduce, para llevarla hacia las verdades generales, que consiste en admitir que las ciencias se condicionan entre sí, que no tiene límites entre ellas y que la crítica de los principios debe partir de una determinación de sus significados propios y generales dentro de una correlatividad recíproca .La de construir una metafísica o visión del mundo que se base en las más avanzadas generalizaciones de las ciencias, tal como antes fue señalado, es decir, considerando su entrelazamiento y su reciprocidad relacional.

 RUDOLF  CARNARP  (1891-1970): representante más destacado del Círculo de Viena. Tesis  del Neopositivismo logico:. Negación de la metafísica, Fisicalismo y unidad de las ciencias, Verificalidad empírica. La ciencia es la única que puede hablarnos del mundo real con conocimiento de sus causas, y otro intento que quiera ir más allá de un conocimiento que trascienda a la ciencia es caer en el absurdo, aunque no rechazan las hipótesis metafísicas por falsas, sino por inservibles. Esta sería la línea rígida del principio con respecto a la metafísica, un rechazo total. Sin embargo, en este aspecto habría que hablar de cierta tolerancia en los filósofos analíticos del lenguaje ordinario y una disposición positiva por parte de Fayerabend. Para Carnap, hablar de ciencia es hablar de Física, una ciencia natural, lo cual implica que asume una actitud naturalista, modelo de toda cientificidad, con lo cual aquellas otras ciencias humanas que no concuerden con ella serán despreciadas como si se tratara de imperfecciones, aunque susceptibles de ser subsanadas .Para evitar que se repitieran controversias propias de la metafísica, los neopositivistas lógicos introdujeron el principio de que para que alguien pudiera hablar con sentido se debe poder especificar una manera de verificar empíricamente lo que se está diciendo. Pero claro, quedan excluidas  las proposiciones de la lógica y matemática, apoyándose en una creencia: la de la analiticidad  según la cual existen "verdades de razón" que no tienen nada que ver con los hechos. Quine crítica estas cuestiones, llamando peyorativamente dogmas que deben ser cuestionados.

CAPÍTULO VIII  EL PRAGMATISMO

     El pragmatismo no es propiamente una teoría filosófica, sino un "modo de pensar" (así lo llamó otro de sus impulsores, el filósofo y psicólogo también norteamericano WILLIAM  JAMES, 1842-1910) en el que tienen cabida teorías distintas y que puede aplicarse a diferentes disciplinas. Pero, para los fines de una visión de conjunto, podemos considerarlo en principio como una teoría del conocimiento o, mejor aún, como una teoría del ser humano visto desde su función cognoscitiva. Es característico de los pragmatistas pensar que la filosofía, en un proceso de creciente abstracción y ensimismamiento, ha terminado por perder en muchos casos el contacto con los procesos reales cuyo examen crítico constituye su principal tarea, con la consiguiente merma en la utilidad y relevancia de sus aportaciones. Por ello creen que es preciso recobrar una perspectiva más próxima a lo que en verdad hacemos, decimos y pensamos antes de tomar otra vez distancia y continuar la reflexión. En otras palabras, la capacidad crítica de la filosofía debería dirigirse en estos tiempos -y el matiz temporal es importante, pues los pragmatistas son reacios a considerar cualquier asunto en términos absolutos. 

     El pragmatismo opone al análisis estático del saber propugnado por Aristóteles, cuya pervivencia en el tiempo -y, sobre todo, fuera de su tiempo- ha terminado por descoyuntar la razón en "racionalidades" enfrentadas, una concepción dinámica y sintética: dinámica porque subraya los caminos de ida y vuelta que comunican los saberes técnicos, prácticos y teoréticos, cuyos intereses no están dados abstractamente y por separado, sino que dimanan de un todo complejo al que con inevitable vaguedad podríamos describir como la situación humana, la implicación en un entorno que reclama continuas respuestas y al que en última instancia hay que remitir esos saberes; y sintética porque no descompone al sujeto en segmentos autónomos sobre la base de sus variadas disposiciones, sino que las focaliza en un común punto de origen -lo cual explica los intentos pragmatistas por aunar los valores de utilidad (evitarlo -concluye el pragmatista- porque sencillamente ésa es la esencia genérica de cualquier forma de conocimiento. técnica), satisfacción (práctica) y verdad (teorética). 

Otro clásico del pragmatismo norteamericano, JOHN DEWEY (1859-1952), asoció en alguna ocasión la empresa científica con el instinto deportivo del hombre, y se felicitó por que de este modo se hubiera logrado vencer tantos obstáculos ideológicos a la libre investigación y al consiguiente progreso material y moral de la humanidad. En efecto, podríamos trazar una analogía entre el conocimiento institucionalizado en forma de ciencia y la institucionalización de otras actividades en la forma de deporte. Así, por ejemplo, la pesca deportiva o recreativa es el resultado de convertir en fin en sí misma la actividad originalmente utilitaria de recoger peces con fines de subsistencia; el deportista pesca por el placer de pescar, busca la satisfacción de la captura en sí misma y la continua superación de sus propias marcas. El científico viene a ser un deportista del conocimiento, y la ciencia un hecho institucional con sus reglas, rituales y premios, y también con su particular modo de implantar valores y reordenar preferencias en quienes la practican. 

Lo importante no es, pues, si el conocimiento tiene que ser o no un fin en sí mismo; en realidad, ha llegado a serlo, y esto indica que se trata de un valor creado, tan real como si estuviera inscrito en la "naturaleza humana" pero quizá más admirable, pues equivale a una conquista. Lo verdaderamente importante es la perspectiva desde la cual debe analizarlo la filosofía. Vimos que quienes rechazan el planteamiento pragmatista piensan que la conexión del conocimiento con la acción es accidental, y por tanto no debe alterar la definición esencial de los conceptos epistemológicos básicos. Sin embargo, estas últimas observaciones parecen indicar que lo accidental -lo añadido o sobrevenido- es más bien la forma que adquiere la investigación cuando se transforma en empresa científica, del mismo modo que lo que rodea a la pesca como deporte es accidental cuando de lo que se trata es de comprender los procedimientos y mecanismos implicados en la actividad misma de capturar peces. Así se explica la preferencia del pragmatismo por un análisis del conocimiento en el que éste aparezca vinculado en su misma esencia con la dimensión activa y transformadora de los sujetos, una dimensión más radical, general y comprehensiva -y por ende más adecuada a la perspectiva filosófica- que la del sujeto contemplativo que es una de sus concreciones. Por lo demás, y esto es lo que a fin de cuentas importa, la puesta en pie del proyecto científico no puede suponer un cambio de lógica respecto de lo que significa el conocimiento en términos originarios, de la misma manera que la "lógica interna" de la pesca -lo que se pone en juego dentro de su práctica, al margen de lo que circunstancialmente la rodea- es la misma para el profesional y para el deportista. Esto quiere decir que los conceptos epistemológicos centrales, con el concepto de verdad a la cabeza, deben especificarse desde la conexión sustantiva de conocimiento y acción, donde tiene que estar ya dado todo lo esencial a ellos. El hombre teorético que persigue la verdad por sí misma no busca algo de otra naturaleza que lo que buscan el productor o el agente cuando aplican la inteligencia y la razón para realizar sus fines. Sus motivaciones y sus emociones pueden ser diferentes, pueden representarse la meta de distintas maneras y teñirla con distintos tonos valorativos; el sentido último de lo que hacen es, empero, el mismo. 

Poner en continuidad el conocimiento con el hacer y el actuar, y recomponer así la unidad de un sujeto desmembrado por exceso de abstracción y, por qué no decirlo, por la displicencia un tanto boba con que algunos filósofos miran a veces el mundo mortal que a su pesar pisan, exige antes que nada un profundo reajuste conceptual. Es aquí donde se produce el choque entre las concepciones pragmatistas de la verdad, el significado, la lógica, &c. (de las que existen diversas variantes), y lo que podríamos llamar la epistemología "convencional" (que igualmente engloba muchas teorías distintas). Los términos de semejante debate exceden ampliamente de este breve tratamiento. Pero tampoco se agota en él el horizonte filosófico del pragmatismo, pues el reajuste conceptual es sólo un paso, aunque ciertamente el más necesario, hacia un cambio general de actitud -algo inevitable para un modo de pensar que defiende la consustancialidad de pensamiento y acción. 

En efecto, la reconstrucción pragmatista de las coordenadas epistemológicas pretende facilitar una perspectiva nueva sobre una realidad humana más amplia. La síntesis de verdad, utilidad y satisfacción no es una invitación al cinismo, sino la expresión de un programa que podríamos llamar de moralización intelectual. En esencia, se trata de asumir conscientemente el componente de valor presente en toda realización humana -ya que no hay acciones sin fines, ni fines sin valores-, para comprender el papel que la razón puede y debe desempeñar en el logro de una verdadera autonomía. La auténtica fe racionalista, consistente en creer que no hay libertad sin conocimiento, se vuelve una fórmula vacía cuando no se acompaña, en justa correspondencia, del postulado pragmatista según el cual no hay verdad sin interés. Como gustaba de expresarlo Dewey: la ciencia es la mayor de las empresas morales, pues de nada depende tanto nuestra felicidad como de un correcto conocimiento del escenario en que actuamos para lograrla; a la vez que la moral, el arte de vivir, se alimenta del método científico, pues vivir es experimentar, predecir, ensayar y corregir hipótesis cooperativamente para resolver problemas y crear situaciones nuevas más gratificantes. Y sin embargo, la desconexión de estos dos ámbitos -no sólo en un plano abstracto e ideal, sino en el más profundo de las imágenes culturales que determinan la percepción de nosotros mismos y marcan la pauta de nuestra conducta individual y colectiva- ha terminado por producir, no una moral "independiente", sino ignorante e inane, ni una ciencia "neutral", sino deshumanizada y ciega 

CAPÍTULO IX LA FENOMENOLOGÍA.

E. Husserl, es quizá el primer gran filósofo del siglo XX. Es interesante que hay tres grandes filósofos que son casi coetáneos: Brentano, Dilthey y Husserl. Brentano nació en 1838, Dilthey en 1833 y Husserl en 1859. Son tres figuras de alta importancia y que significan el primer nivel de los pensadores de nuestro siglo.Es interesante darse cuenta de como Husserl es en cierto modo paralelo a Brentano y como también hay una cierta polémica con Dilthey. Hay una cierta oposición y sin embargo los tres quedan como unidos.
 EDMUND HUSSERL (1859-1938 ) es discípulo de Brentano; tiene unos antecedentes intelectuales que apuntan en una dirección aristotélica, leibniziana; también de Bolzano, de quien le viene una formación científica, en lo cual se diferencia de Dilthey, que tiene una formación psicológica, filosófica, que arranca de la historia, de la psicología. Husserl parte de las matemáticas. Husserl escribe muy joven una Filosofía de la Aritmética. Pero muy pronto se interesa por la filosofía y publica un libro Investigaciones Lógicas - Logische Untersuchungen, libro publicado el año 1900 -es interesante advertirlo desde el primer momento: el nombre de Husserl está ligado a la idea de fenomenología, pero en este libro no aparece la palabra "fenomenología". (La edición española se publicó muy pronto -el año 1929, cuando no se había traducido a ninguna otra lengua occidental- en cuatro volúmenes, traducción de Manuel García Morente y José Gaos). Este libro ha traído no el concepto de fenomenología, sino la realidad de la fenomenología. El término aparecerá más tarde; hay un escrito muy breve Philosophie als strenge Wissenschaft, filosofía como ciencia rigurosa, y que representa una cierta polémica respecto de Dilthey. La primera obra en la cual aparece propiamente la idea de fenomenología es Ideas para una fenomenología pura y filosofía fenomenológica, que es de 1913. Este libro es la teoría de la fenomenología; la práctica, la puesta en juego de ese método, precisamente como método, es las Investigaciones Lógicas 
 El punto de partida filosófico de Husserl es la crítica del psicologismo que dominaba todo el pensamiento de los últimos decenios del siglo XIX. La idea es la siguiente: la lógica, la ética, la estética... tratan del pensamiento; la ciencia del pensamiento es la psicología y por tanto esas disciplinas son psicológicas. Se llama psicologismo a la actitud filosófica dominante en los últimos decenios del siglo XIX, según la cual la psicología es la raíz, el fundamento de la filosofía, especialmente de esas tres grandes disciplinas: lógica, ética y estética.

Ahora bien, Husserl se opone absolutamente a esto y hace una distinción elemental y sumamente importante. Y dice que hay un equívoco: es evidente que se trata de pensamiento, pero la palabra "pensamiento" quiere decir dos cosas: una actividad psíquica, que no tiene nada que ver con esto; y los objetos, el comportamiento de los objetos: la lógica no se refiere para nada a los actos del pensamiento - yo puedo pensar una cosa u otra, ese pensamiento puede estar justificado o no: la lógica no habla para nada de pensamientos, no habla de actividad psíquica; habla precisamente de los objetos, de los contenidos de pensamiento. Y lo mismo se puede decir de la ética o de la estética... 
Por tanto, no tratan esas disciplinas filosóficas de pensamiento, de actividad psíquica, sino de comportamiento de objetos, que él llamará ideales. Los actos psíquicos son actos reales, son actos psíquicos, de pensamiento, por tanto, algo que yo pienso, que están en el tiempo, que acontecen, que tienen una cierta individualidad. Lo que llama Husserl objetos ideales no tiene nada que ver con eso: cuando, por ejemplo, se afirma la validez del principio de contradicción no se quiere decir que yo no puedo pensar que A es B y no-B al mismo tiempo, sino que el objeto A no puede ser B y no-B al mismo tiempo. No se refiere por tanto a una posibilidad psíquica, a que yo pueda pensar o no pensar algo, sino que los objetos no pueden comportarse más que con arreglo al principio de contradicción.
Entonces, naturalmente, hay una translación de la psicología a la validez de los objetos ideales, que no son individuales, que no son temporales, que no quedan afectados por la individualidad ni por las circunstancias de la realidad y que son simplemente algo que tiene validez. Y estos objetos ideales tienen una validez universal, no quedan afectados en modo alguno por las vicisitudes de lo real y tienen simplemente ese carácter de validez objetiva y universal.
 Husserl trata de describir justamente aquellos objetos que son objeto de conocimiento intuitivo, de conocimiento con evidencia, con una validez universal y que, repito, no quedan afectados. Las cosas reales quedan afectadas por el tiempo, tienen un carácter individual, tienen realidad, lo cual no tienen los objetos ideales.  Trata de encontrar un método, un método fundamental que es un método descriptivo; descriptivo de los objetos ideales: de las especies, de los números, de las figuras, de los principios lógicos, toda esa esfera de los objetos ideales.
La consecuencia que extrae Husserl de eso es que se trata de un método descriptivo, y es un método descriptivo que retiene un resto de positivismo.
Es decir, un acto, con su contenido propio, con su cualidad de acto; simplemente se pone entre paréntesis, se practica la epokhé, la abstención de toda posición existencial, ni se afirma ni se niega ni se duda, porque si yo afirmara o negara o dudara, cambiaría la cualidad del acto. Hay un principio en la fenomenología que dice que la percepción equivale a un juicio; percibir es percibir algo como existente: yo en este momento los estoy viendo a ustedes y yo al verlos, al percibirlos, los percibo como existentes. Ahora bien, fenomenológicamente yo no tomo posición: ni afirmo ni niego que ustedes existan, ni lo pongo en duda, porque si lo pusiera en duda ejecutaría un acto psíquico distinto del habitual, que es percibir: la percepción va acompañada de la creencia en lo percibido. Pero si yo me pongo a dudar -y esto sería la posición por ejemplo escéptica- entonces cambio la cualidad del acto. Por tanto lo que hago es simplemente poner entre paréntesis, yo me abstengo (epokhé) de tomar posición ninguna.
Este va a ser el método de Husserl, el método que él llamará después fenomenológico. Naturalmente, esto va a ser la condición sine qua non del pensamiento de Husserl. Husserl no admite ninguna toma de posición existencial de ningún tipo: ni afirmativa ni negativa, ni dubitativa tampoco. Es por consiguiente simplemente la abstención de toda toma de posición y entonces no me puedo equivocar, porque ni afirmo, ni niego, ni dudo. Por tanto es un método puramente descriptivo y eso es lo que va a caracterizar a la fenomenología como método. 
Claro está que Husserl no se queda en esto. Husserl va a hacer no solamente un método descriptivo fenomenológico, sino que va a hacer una filosofía fenomenológica. Es decir, en definitiva va a tomar una posición idealista, que se desentiende de la toma de posición, pero que en definitiva hace una descripción fenomenológica que retiene la cualidad del acto y el objeto.
Cuando yo ejecuto un acto de abstención, un acto de eliminación de toda tesis, de toda posición, el sujeto del acto, el contenido del acto y el objeto todos ellos sucumben a la epokhé, desaparece toda tesis, toda posición, en definitiva. Y esto va a ser justamente lo que él llamará el método fenomenológico y entonces se van a unir las notas unidas entre sí por fundación -la palabra que emplea Husserl es fundación- y que por tanto al descubrir unas, descubro las demás.
El método fenomenológico es un método descriptivo, pero ¿de qué? No de realidades, sino de las vivencias de la conciencia pura.
 Es un método sumamente vigoroso, es un método que garantiza la evidencia, que afirma la seguridad de aquello que se describe, evitando -hay que tener cuidado en esto, porque si no se confunde todo- toda toma de posición existencial. 
Y en definitiva la filosofía un método primariamente descriptivo, que es lo que va a ser justamente lo más fecundo, pero lo que introduce Husserl en esta filosofía fenomenológica, precisamente por un resto de positivismo, por no quedar completamente libre frente al prejuicio positivista de que no se puede hacer ninguna toma de posición y que hay que reducir fenomenológicamente todo el contenido de las vivencias, en un primer paso para eliminar toda cuestión de existencia; en un segundo paso para elevarse a las esencias de la conciencia pura; esto en definitiva no se justifica.

 CAPITULO X  El EXISTENCIALISMO.

MARTÍN HEIDEGGER nace en 1889 en Messkirch, (Alemania). De familia católica, entra como becario en el instituto de Constanza en 1906, donde se prepara para la carrera sacerdotal, que posteriormente abandona por su dedicación a la filosofía .En 1909 ingresa en la universidad de Friburgo, convirtiéndose en alumno del neokantiano Heinrich Rickert, y concluye sus estudios universitarios en 1913, con una tesis sobre La teoría del juicio en el psicologism Al inicio de la Primera Guerra Mundial es reclutado por el ejército, donde se le licencia por una dolencia cardiaca, y un año después es nombrado privatdozent en la Universidad Albert-Ludwig de Friburgo de Brisgovia, dando diferentes cursos y seminarios, como San Agustín y el neoplatonismo y Lecciones fenomenológicas, en torno a la filosofía de Husserl .En 1917 contrae matrimonio con Elfriede Petri, hija de un alto oficial prusiano, y seis años después se le nombra profesor extraordinario de la Universidad Philipps de Marburgo, donde imparte numerosas lecciones sobre un gran número de filósofos.Después de establecer una historia de amor con Hannah Arendt, en 1926 Heidegger termina Sein und Seit (Ser y Tiempo), una de sus obras más influyentes e importantes, a pesar de quedar inconclusa.
En 1929 reemplaza a Husserl como profesor titular en la Universidad de Friburgo, y publica Kant y el problema de la metafísica. Tres años después alcanza el puesto de rector, y se afilia al partido nacionalsocialista cuando los nazis llegan al poder. En un primer momento, realiza una labor propagandista del régimen, pero un año después, desilusionado, renuncia a su cargo, hecho que no le libra de una ambigua y controvertida situación duramente criticada por sus contemporáneos.. A partir de entonces, Heidegger no publicará prácticamente nada hasta 1942, dedicándose intensivamente a la labor docente, que se plasma en los siguientes cursos: Introducción a la metafísica (dictado en 1935 y publicado 1953), Lecciones sobre Hegel (1934), Hölderlin en la esencia de la poesía (1936), y El origen de la obra de arte, que sirvió como base de una obra más amplia titulada Caminos del bosque.
Al acabar la guerra, se le prohíbe enseñar entre 1946 y 1951, periodo en el que escribe Carta sobre el humanismo. A partir de entonces, se retira de la vida pública y se dedica a realizar seminarios como La cosa, El peligro, Qué significa pensar y Tiempo y ser, entre otros. Después de publicarse la primera edición completa de sus obras, en 1975, Heidegger muere al año siguiente, el 26 de mayo, en Messkirch. El principal problema que se plantea Heidegger es la pregunta por el ser como algo constitutivo y fundamental de todo quehacer filosófico, al mismo tiempo que denuncia el olvido de esta cuestión por parte de los mismos filósofos griegos que iniciaron una investigación rigurosa sobre el ser. Platón y Aristóteles no lograron definirlo, sino que oscurecieron su sentido al tratarlo como un ente, como una "presencia" e, incluso, como una simple cópula: aquello que define sin definirse a sí mismo.Heidegger se propone delimitar con precisión los ámbitos de lo ontológico (ser) y lo óntico (ente), cuya escisión asimiló al primero, al ser, con la permanencia y la eternidad, en oposición al carácter sumamente efímero y cambiante del ente. Esta escisión se pretendeeliminar mediante un enraizamiento del ser en la temporalidad.
Heidegger intenta establecer una ontología distinta, una superación de la metafísica tradicional "olvidadiza" de la cuestión del ser, mediante una analítica existencial: es el hombre el que se pregunta por el sentido del ser (Dasein, ser-ahí) y, por lo tanto, todo estudio de esta cuestión requiere un examen previo de lo que es el hombre, entendido no de manera genérica, sino como aquello que abre la visión del ser y a través del cual se deja oír su voz.
El Dasein es el hombre, aquel ser que posibilita que el ser esté presente y pueda ser interpretado, pero no ha de entenderse como una cosa, sino como un poder-ser, como el lugar en el que se manifiestan y despliegan sus posibilidades .Este poder-ser que es el hombre está condicionado por la facticidad. El Dasein se despliega en el absurdo de lo dado, lugar que le preexiste desde siempre y desde el cual se proyecta irrevocablemente más allá de sí mismo, como forma de realizarse como proyecto: no es todavía lo que tiene que ser y ha de dejar de ser lo que ahora es; el hombre es una anticipación de sí mismo porque es un ser-en-el-mundo.
Más allá de la filosofía de Husserl, Heidegger propone volcar la fenomenología en la hermenéutica, pues aquélla no está libre de prejuicios ni puede considerarse una descripción neutral y transparente de lo real, ni la propia conciencia un yo imparcial. Nuestra propia existencia encarna una determinada representación e interpretación del mundo. El ser es lenguaje y tiempo, y nuestro contacto con las cosas está siempre mediado por prejuicios y expectativas como consecuencia del uso del lenguaje. Cualquier respuesta a una pregunta acerca de la realidad se halla manipulada de antemano, ya que siempre existe una precomprensión acerca de todo lo que pienso. Esta precomprensión de las cosas produce una circularidad natural en la comprensión que va de lo incomprendido a lo comprendido, y que ha sido denominada "círculo hermenéutico". Por ejemplo, para responder a la pregunta "¿Qué es una obra de arte?", es necesario saber previamente qué es el arte, ahora bien, ¿cómo conozco éste si no reconozco las obras? El círculo hermenéutico no es exactamente un límite o un error del conocimiento (como condenaría la lógica clásica y el pensamiento científico) sino algo intrínseco al hombre e inevitable, pero que se constituye como una oportunidad que nos permite conocer el todo a través de las partes y viceversa.
El hombre es un decir inconcluso, un proyecto incompleto que debe asumir la muerte como fin radical. Estamos arrojados a un mundo que es nuestro espacio y posibilidad de realización y , por lo tanto, puede ser considerado un utensilio, un instrumento que utilizamos para realizarnos. En la medida en que nos servimos del mundo y lo instrumentalizamos para nuestras acciones y proyectos, creamos una relación con él que varía dependiendo no sólo de los condicionantes históricos y temporales, sino con cada individuo. El hombre crea mundo, hace mundo, dependiendo del uso y de los fines que lleve a cabo. 
Heidegger advierte de los peligros de la técnica cuando ésta menoscaba nuestra relación originaria con el ser y nos hunde en la facticidad de los entes, instrumentalizándonos a nosotros mismos y dejándonos atrapar por los propios objetos que hemos creado. Nuestra existencia es preocupación surgida de la angustia de vernos proyectados en un mundo en el que tenemos que ser a nuestro pesar. Provenimos de una nada y nos realizamos como un proyecto encaminado hacia la muerte, por eso, la angustia es constitutiva del Dasein, porque es la condición de un ser caído y solitario que no puede contar con Dios ni remedio alguno a su condición. Debemos hacernos responsables de nuestra propia vida, asumir nuestra propia muerte sin dejarnos fagocitar en nuestra relación con los objetos y sus funciones. La vida inauténtica nace del ocultamiento de lo terrible de nuestra condición. La autenticidad consiste, según Heidegger, en reconocer que somos un ser para la muerte, única vía de acceso a la libertad .Pese al rechazo que ha supuesto su posición política frente al nazismo, es indudable que Heidegger ha sido uno de los filósofos más importantes e influyentes en el nuevo panorama de la filosofía contemporánea, muchas de cuyas corrientes, como el existencialismo y la hermenéutica, se han configurado en un inevitable diálogo con su obra.

CAPÍTULO X EL EXISTENCIALISMO 

JEAN PAUL SARTRE 1905-1980. Dramaturgo, novelista, filósofo y teórico político, francés, el pensamiento de Sartre intenta reflejar la totalidad del saber contemporáneo desde una perspectiva antidogmática que hunde sus raíces en el ateísmo. Su existencialismo, corriente filosófica y cultural a la que pertenecen también Heidegger, Jasper y G. Marcel "no es más que un esfuerzo por sacar todas las consecuencias de una posición atea coherente. Efectivamente, la negación de la existencia de Dios trae como consecuencia inmediata la eliminación de todo esencialismo que postule la existencia de esencias inmutables, formas o naturalezas permanentes. Lo prioritario para el existencialismo no es la esencia, sino la existencia. Es más, es la existencia el lugar desde donde deberá hacerse un análisis sobre el mundo y el hombre: la existencia precede a la esencia. Para Sartre, el hombre carece de una esencia previa que determine o condicione de antemano su existencia. Antes bien, es el propio despliegue existencial del hombre el que le dota de una esencia, de una determinación susceptible de definirle, de responder a la pregunta socrática 
"El hombre primero existe, se encuentra, surge en el mundo y después se define. El hombre, tal como lo concibe el existencialismo, si no es definible, es que no es nada. Sólo será después y será lo que se haya hecho a sí mismo".(El existencialismo es un humanismo).Lo peculiar del hombre es la ausencia de una naturaleza propia que le condicione o que le otorgue un modelo de conducta, o le provea de un destino o un quehacer específico. En esto se diferencia del resto de los seres materiales y naturales, los cuales propiamente no existen, sino que "son", "consisten" en algo:
"El hombre es lo que quiere ser, el hombre es lo que se hace. Este es el primer principio del existencialismo" (El existencialismo es un humanismo).
Inventándose a sí mismo a cada instante, creando sus propios valores, haciéndose al hacerse, el hombre existe y tiene conciencia de su existir: sabe que es pura contingencia, indeterminación absoluta, proyecto siempre inconcluso y constantemente decidible. Rehusar esta condición, evadir el ejercicio de nuestra libertad o pretender falsificarla con ficticios determinismos esencialistas es propio de la mala fe, una farsa con la que pretendemos justificar nuestra claudicación frente a la libertad, mediante la cual rechazamos hacernos cargo del proyecto que somos. La mala fe imposibilita y elimina la autenticidad. Sartre distingue dos niveles de ser apoyándose en el análisis fenomenológico de la conciencia que antes había llevado a cabo Husserl. Según la fenomenología, lo característico de la conciencia es la intencionalidad, es decir: el ser siempre conciencia de algo que no es ella, el consistir en un tender a (intentio) o proyectarse hacia. La conciencia no es, por lo tanto, ningún "en sí", ni tampoco es la operación o el substrato de un "yo". La conciencia se halla despojada de toda estructura "egológica"; sus contenidos estriban en aquello de lo cual es conciencia la conciencia. Ahora bien, ese algo a lo que tiende la conciencia (que se identifica con lo sensible y material) es denominado por Sartre "ser-en-sí", en contraposición al "ser-para-sí" o ser de la conciencia. El ser-en-sí es lo que se aparece a la conciencia y por lo tanto, no es más que un fenómeno, una manifestación que debe ser develada, descrita fenomenológicamente. Como características propias de lo en-sí Sartre enumera las siguientes: es increado ("aunque hubiese sido creado, el en-sí sería inexplicable por la creación, pues asume de nuevo su ser más allá de éste"), opaco, ("lleno de sí mismo"), macizo ("está aislado en su ser y no mantiene ninguna relación con lo que no es él"); es lo que es ("el ser no puede ser derivado de lo posible ni reducido a lo necesario"). Lo en-sí simplemente es: nada le sobra ni le falta; no contiene ningún "no-ser"; éste lo añade la conciencia, es incumbencia del para-sí.el ser-para-sí es un tender hacia el ser-en-sí que no es ella. Pero, por su intencionalidad, la conciencia es también conciencia de sí misma, autoconciencia que se da a la par de ser conciencia de lo en-sí. Ahora bien, este sí mismo que es la conciencia, nada añade, porque no es nada, no es un en-sí. Conocer algo es darse cuenta de que yo (que conozco) no soy ese algo conocido, es saber que soy separado, distinto; algo que se da distantemente, creando un abismo entre el en-sí y el para-sí, introduciendo la nada, porque la conciencia no es lo conocido (en-sí) ni tampoco es "algo" lo que conoce, sino el "lugar" donde todo aparecer se produce y todo es reducido a nada: "es un poder ser lo que no se es y de no ser lo que se es".El ser para-si es el Dasein de Heidegger: el hombre; ser temporal, indeterminación radical que está "condenada a ser libre", a pesar del contexto socio-histórico, de la legalidad, incluso de toda coacción. En última instancia el hombre elige, prefiere, afirma o niega. Cualquier imposición aceptada, asumida aunque sea a regañadientes es una huida frente a la libertad, porque no hay nada que pueda salvarnos ni descargar nuestra libertad, ni siquiera Dios: "Si hemos definido la situación del hombre como una elección libre, sin excusas y sin ayuda, todo hombre que se refugia detrás de la excusa de sus pasiones, todo hombre que inventa un determinismo, es un hombre de mala fe".Precisamente la idea de Dios no es más que la pretensión fallida de que el ser-en-sí y el ser-para-sí coincidan, coincidencia que es imposible y contradictoria y que caracterizan al proyecto que es el hombre, cuya autenticidad y grandeza le vendrán de asumir que su hacerse no puede retraerse a ninguna norma o criterio, que no hay "norma" o "valor" de lo en-sí que pueda regular su libertad. La idea de Dios es producto de la mala fe .
Ahora bien, además de lo en-sí y lo para-sí, el análisis fenomenológico nos descubre que hay otros seres para-sí que convierten nuestra conciencia en un ser-para-otro. Los otros limitan mi libertad, reducen mi ser a objeto, a ser-en-sí. El otro se me devela en el sentimiento de la vergüenza que me inunda cuando su conciencia ejerce su libertad pensándome como quiera. 
Los otros nos poseen, nos hacen su objeto, nos dominan y alienan: "La vergüenza está, en la raíz, vinculada con el hecho de que caí en el mundo" (El ser y la nada).Según Sartre, la esencia de las relaciones entre las conciencias es el conflicto. Ni siquiera el amor escapa al absurdo, ya que mediante él, intentamos cosificar al otro, acapararlo como objeto cuando lo amamos. Tampoco si somos amados escapamos del masoquista deseo de dejarnos atrapar y absorber como si fuéramos un ser-en-sí. Esto justifica la máxima sartreana que afirma que el infierno es el otro.

CAPITULO XI  EL NEOTOMISMO.

La filosofía escolástica alcanzó su culminación con la obra del pensador más importante de toda la edad media: santo Tomás de Aquino. Por primera vez la razón parecía librarse de su servicio al dogma cristiano y alcanzaba de forma neutral el problema del ser, el universo o el conocimiento humano. 
El pensamiento de St. Tomás partía de la superioridad de las verdades de la fe sobre el raciocinio. Sin embargo, ello no le impidió presentar a la filosofía como un modo de conocimiento plenamente autónomo capaz de , por un lado concordar armónicamente con la teología, y, por el otro, de tratar de formar independiente los más diversos aspectos de la realidad.
A partir del S. XIV, una profunda crisis social empezó a socavar el orden social y político anterior Durante un largo período –mas o menos hasta el s. XIX- la tradición filosófica de la escolástica aparece como soterrada y recluida en medios eclesiásticos aparentemente de escasa influencia sobre lo que podría llamarse la filosofía vigente A principios de nuestro siglo esta situación cambia radicalmente de signo. La Escolástica católica -bajo los nombres de Neotomismo o de Neoescolástica- sale de su confinamiento para convertirse, si no en la filosofía dominante de antaño, sí en una de las escuelas más importantes y prestigiosas de la época. Su rigor, profundidad y enriquecimiento multisecular la constituyen en uno de los cauces más fecundos del pensamiento filosófico contemporáneo .Pueden reconocerse como origen de este resurgimiento de la filosofía católica en nuestro siglo dos factores principales: es el primero la encíclica de León XIII Aeterni Patris (1879), que recomienda el Tomismo y el cultivo de la filosofía y la teología. 
La contundente recomendación del Papa León XIII no supuso, naturalmente, una polarización de la filosofía católica hacia el Tomismo, ni mucho menos una afirmación de la veracidad o necesidad de esta filosofía -lo que hubiera sido ajeno por completo al magisterio eclesiástico-, sino un estímulo a los pensadores católicos para enfrentarse según el espíritu tomista con los grandes temas de la teología y la filosofía .El segundo de esos factores para la renovación de la escolástica católica fue la necesidad universalmente sentida de rigor filosófico ante el marasmo de sistemas criticistas e idealistas de la época, tan faltos de vigor como de arraigo en una tradición fecunda de pensamiento .La tradición escolástica, al salir así de su enclaustramiento, se revela, ante todo, como fuente de inspiración de movimientos renovadores del pensar filosófico -especialmente de la metafísica- que van a sacarlo de la postración y del escepticismo positivista en que se veía sumido. Francisco Brentano, por ejemplo -pensador formado en el aristotelismo escolástico-, exhuma la olvidada doctrina aristotélica de la intencionalidad (o carácter referencial a una realidad exterior) de los fenómenos psíquicos, teoría que opuso al idealismo dominante en la época y que contribuyó en gran medida a restaurar el cultivo de la metafísica. De él derivan muy directamente la fenomenología de Husserl y aspectos del pensamiento de Heidegger. Max Scheler, por su parte -fuertemente influido por preocupaciones religiosas y filosóficas católicas-, es promotor de la axiología o teoría de los valores, esencialmente hostil al positivismo antimetafísico del siglo XIX. Lo mismo podría decirse del pensamiento -tan sugestivo en su día- de Bergson, y de corrientes religiosas del existencialismo (Gabriel Marcel, especialmente), fuertemente influidos por la renacida filosofía católica. Se trata en los casos citados de autor originaria o tendencialmente católicos que, sobre el elenco temático de la filosofía tradicional, realizan renovaciones diversas del pensamiento moderno, parciales y a menudo encontradas, pero que contribuyen a sacarlo del impaso positivista o antimetafísico. 
Este amplio movimiento neoescolástico -al igual que la escolástica de todas las épocas- ha contenido dentro de sí diversidad de corrientes o escuelas filosófico-teológicas. Por más que el movimiento principal y determinante de este renacer fue el Tomismo, de raíz aristotélica, todas las otras escuelas de la antigua escolástica tienen aquí su papel y representación. Cabe así señalar un agustinismo de tendencia incuicionista y aún pragmatista (Hessen, Peter Wust, etc.); un escotismo que cultivan principalmente los franciscanos; el suarecianismo (Descoqs) y el molinismo; un tomismo conciliador con corrientes modernas (Marechal, Geyser, Mandonnet), y, en fin, el que podríamos llamar tomismo estricto. En éste deben destacarse en una primera generación los nombres de Mercier, Gardiel y Gredt, y en la generación que ahora concluye los de Garrigou Lagrange, Maritain, Sertillanges, Gilson (franceses); Marcel de Corte (belga); Hellín, Ramírez (españoles); Manser, Mausbach, Grabmann (alemanes), entre otros muchos. Cabe, por último, mencionar autores independientes como Amor Ruibal (sistema correlacionista). 
Todas estas corrientes, dentro siempre de la ortodoxia católica, se complementan entre sí en la diversidad de sus temas preferentes y en sus tendencias, rivalizan en casos, pero forman entre todas un importantísimo elenco filosófico, valioso en sí y valioso en su influencia sobre el pensamiento contemporáneo, al que ha deparado rigor conceptual y liberado de los prejuicios positivistas e idealistas.

El Neotomismo Es una corriente filosófica que busca reivindicar el pensamiento de santo Tomás de Aquino; tiene como objetivo el resolver problemas contemporáneos. Esta surge en el S. XIIX
Para el Neotomismo toda la filosofía a partir de Descartes era errada, lo que traía como consecuencia la crisis por la que pasa en mundo moderno. Entendida, dicha crisis, como un desvío metafísico y espiritual, solo podía ser superada con un retorno al Tomismo Las primeras ideas del Neotomismo surgieron en el colegio Alberoni, en Piacenza, Italia, en la segunda mitad del siglo XVIII. Este movimiento se fue afirmando poco a poco con la fundación de la revista "Civiltá Católica", publicada en Nápoles a partir del años 1850 y posteriormente también en Roma. Dentro de este grupo destacan Matteo Liberatore y Gaetano Sanseverino. La consagración del Neotomismo vino con la Encíclica Aeternis Patris del Papa León XIII (1879). No se trataba de una reconstrucción arqueológica del tomismo, sino de un resurgimiento vital de un sistema siempre actual.Según Octavio Nicolás Derisi el Neotomismo es: " Comprensión honda y fidelidad a los principios perennes de la doctrina del Aquinante, por una parte, y discernimiento e incorporación asimilativa de toda verdad contenida en los aportes de la cultura moderna, por otra".
Es un sistema de principios que por estar nutrido de la realidad eterna del ser, han de proyectarse y esclarecerse en él todos los hechos y problemas nuevos que la ciencia y la vida nos deparan; está a la vez abierto a todas las manifestaciones nuevas de la realidad. Nada del ser o, lo que es lo mismo, de la verdad, le es indiferente, sea cual fuere la fuente inmediata. El Neotomismo más que ser un sistema acabado de verdad total, es una visión objetiva de la realidad desde sus principios supremos, con la cual podamos adentraros sin cesar más y más en las entrañas del ser, para iluminarlas en su esencia íntima. El Neotomismo se nos da como un instrumento de indagación y penetración a la realidad del ser, pero, eso sí, como el instrumento por excelencia. Los principios del Neotomismo más que darnos una posesión estética de la verdad, sirven para ponernos en un contacto fecundo con el ser, del que constantemente se nutren sin acabarlo nunca de agotar. 
 MARITAIN JACQUES nació en París en 1882. Al comenzar sus estudios esperaba en la ciencia la solución de todos los problemas. En 1907-1908 estudio biología y a continuación se dedicó a estudiar las obras de Santo Tomás de Aquino y se convirtió en ferviente discípulo suyo. En 1913 pronunció una serie de conferencias sobre la filosofía de Bergson y en 1914 recibió el encargo de explicar filosofía moderna en el Instituto Católico de París. Enseñó también en el Instituto Pontificio de Estudios Medievales de Toronto, en la Universidad de Columbia y en Notre Dame, donde se instituyó en 1958 un centro de promoción de estudios siguiendo las directrices de su pensamiento. Terminada la Segunda Guerra Mundial, Maritain fue embajador de Francia ante la Santa Sede de 1945 a 1948, y después enseñó en al Universidad de Princeton. Posteriormente vivió retirado en Francia donde murió en 1973.  
Maritain no trata de probar a priori que el conocimiento es posible. Y ve con claridad que, si nos encerramos en el círculo de nuestras ideas, nos quedamos ahí sin poder salir. Es realista, ya ha insistido siempre en que: cuando yo conozco a Juan, lo que conozco es a Juan mismo, al Juan de la realidad, y no a mi idea de Juan. Evidentemente se puede hacer objeciones a esto; pero Maritain se aferra con tenacidad a la opinión de que, si bien desde un punto de vista psicológico las ideas son modificaciones de la mente, el objeto intencional, considerado en cuanto tal, no difiere del objeto intencionado. Maritain también admite el problema crítico, entendido por este la reflexión de la mente sobre su conocimiento pre-reflexivo como miras a responder a la pregunta ¿qué es el conocimiento?. Esta pregunta sugiere que haya una sola especie de conocimiento, mientras que Maritain se ha preguntado si son discernibles diferentes modos de conocer la realidad. 
Sobre este campo ha escrito mucho pero su obra más destacada es : Distinguer pour unir, ou Les dégres du savoir (primera edición, 1932). Una de sus preocupaciones planteadas en este libro es la de interpretar el conocimiento de tal forma que se dé cuenta de él como conocimiento del mundo que no solo permite sino que también requiere la filosofía de la naturaleza en particular y la metafísica en general. En Los grados del saber, Maritain expresa que su interés por la explicación causal, no es ajeno a la ciencia; pero sostiene que el carácter matemático de la física moderna ha dado por resultado la construcción de un mundo que dista del mundo de la experiencia ordinaria. Maritain opina de la matematización de la física: "Ser experimental (en su materia) y deductiva (en su forma, pero sobre todo respecto a las leyes que rigen las variaciones de las cantidades implicadas) es el ideal propio de la ciencia moderna.". Pero dice que de este encuentro de la "ley de la causalidad" con la concepción natural de la naturaleza se obtiene como resultado la construcción en la física teórica de universos cada vez más geometrizados La física teórica proporciona conocimiento científico porque nos capacita para predecir y dominar los elementos de la naturaleza. Pero las funciones de sus hipótesis son pragmáticas ya que no suministran un conocimiento cierto del ser de las cosas. En la obra El alcance de la razón Maritain aprueba las opiniones del Círculo de Viena acerca de la ciencia, 
 Maritain es un convencido de que la ciencia está inspirada por un deseo de conocer la realidad, y que la ciencia misma da origen a "problemas que van más allá del análisis matemático de los fenómenos sensibles".La física teórica se torna, entonces, en algo así como el cruce la ciencia puramente observacional, por un lado, con la matemática pura, por el otro. Es una "matematización de lo sensible". El objeto de la filosofía de la naturaleza es "la esencia del ser móvil en cuanto a tal y los principios ontológicos que dan razón de su mutabilidad". Sin embargo, el objeto de la metafísica no es el ser móvil en cuanto ser móvil sino el ser en cuanto a ser. De esta manera su campo es más amplio, profundiza más. Todo esto está enmarcado en una teoría de los grados e abstracción basada en Aristóteles y en St. Tomás. Maritain pone en la cumbre de las ciencias a la teología cristiana, que se basa en premisas reveladas; aparte de la teología, menciona que la metafísica es la suprema de las ciencias, siendo concebida la ciencia como conocimiento de las cosas por sus causas (modo aristotélico). 
Maritain nunca desprecia la actividad de la razón discursiva, siempre ha estado dispuesto a admitir otros modos de conocer distintos a los ejemplificados en las ciencias. Sostiene que puede haber un conocimiento no conceptual, pre-reflexivo. Puede, así, haber un conocimiento implícito de Dios que no sea reconocido como tal por quien no lo tiene. Maritain ha descrito una suerte de "conocimiento por connaturalidad" que es el que se da conjuntamente con la naturaleza del propio ser ; se da, por ejemplo, en el misticismo religioso y desempeña un papel en nuestro conocimiento de las personas. Otra modalidad es el "conocimiento poético" el cual se produce por una instrumentalidad de la emoción, que, recibida en la vida preconciente del entendimiento, se hace intencional e intuitiva. El conocimiento por connaturalidad se da también mucho en la experiencia moral; pues, aunque la filosofía moral pertenece al uso racional, conceptual y discursivo de la razón, en modo alguno se sigue de ello que el hombre adquiere así, por este camino de lo racional, sus convicciones morales. Al contrario, la filosofía moral presupone juicios morales que expresan un conocimiento por connaturalidad, una conformidad entra la razón práctica y las inclinaciones esenciales de la naturaleza humana. 

Maritain ha intentado desarrollar la filosofía tomista social y política, aplicando sus principios a los problemas modernos. Al plantear una base filosófica para el cumplimiento de tal tarea, Maritain recurre a la distinción entre "individuo" y "persona" (encontramos la misma distinción en Mounier). Describe al individuo como "aquello que excluye de uno mismo a todos los demás hombres" y como "la menesterosidad del ego, incesantemente amenazado y siempre dispuesto a acaparar para sí". La personalidad es la subsistencia del alma espiritual en cuanto comunicada al compuesto del ser humano y se caracteriza por el autodonarse en la libertad y en el amor. En el ser humano concreto la individualidad y la personalidad están naturalmente combinadas, siendo el hombre como es una unidad. El "realismo moderado" de St. Tomás hallaría su expresión, dentro del campo sociopolítico, en una sociedad de personas que satisficiese las necesidades de los seres humanos como individuos biológicos pero estuviesen a la vez fundada en el respeto de la persona humana en cuanto que ésta trasciende el nivel biológico y la sociedad temporal. " El hombre no es en modo alguno para el Estado. El Estado es para el hombre". Maritain se declaró a favor de la República durante la Guerra Civil Española; políticamente era más bien izquierdista que de derechas.

"Cuatro Ensayos sobre el Espíritu" (1939). En esta obra Maritain nos ofrece la visión panorámica de la concepción filosófica-tomista frente a los grandes problemas de la época. Los cuatro ensayos reunidos en este libro, a pesar de su diversidad temática, se sitúan en una misma perspectiva filosófica: se considera en ellos el estado y el funcionamiento del espíritu, precisamente en cuanto su unión con el cuero afecta de un modo intrínseco su manera de ser y de obrar. La unidad está asegurada por la unidad objetiva de la raíz donde surgen tanto los problemas planteados como la solución tomista dada: la condición de encarnación de nuestro espíritu, la condición de nuestra alma espiritual substancialmente unida a un cuerpo. El Primer Ensayo se refiere al freudismo y al psicoanálisis; la investigación psicoanalítica de lo inconsciente hace singularmente manifiesta la condición carnal del espíritu del hombre. Con la comprobación del fracaso de las tentativas de una filosofía equivocada, injertada sobre el psicoanálisis, para disolver la personalidad humana en el mundo del instinto, del sexo y del ensueño; se comprueba también que la persona será conducida a una purificación espiritual y a una conciencia mejor de su propio universo por una inteligencia correcta de los descubrimientos de Freud .El segundo ensayo nos lleva al Signo y al Símbolo, a su naturaleza, especialmente en el estado de la magia delos primitivos en oposición al de nuestra cultura evolucionada.
El tercer ensayo se refiere a la experiencia mística natural y al Vacío. El problema de la condición carnal del espíritu se plantea allí en una manera completamente eminente, ya que se trata de saber definitivamente, si es posible que el espíritu humano, por la disciplina del vacío y yendo voluntariamente contra la naturaleza, triunfe de algún modo, imperfecto pero real ,de los obstáculos que esa condición carnal implica para el conocimiento de uno mismo por uno mismo .El cuarto y último ensayo pertenece al orden epistemológico; en él se precisan su posición sobre las relaciones de la ciencia con la filosofía. La condición carnal del espíritu interviene aquí de una doble manera. Por un lado, la diversificación de los tipos específicos de ciencia, que depende del procedimiento abstractivo propio del entendimiento humano, proviene en último término de la unión substancial del alma espiritual con el cuerpo. Por otro las mismas desviaciones de la epistemología, particularmente el desconocimiento positivista del poder intuitivo de la inteligencia, y el abandono marxista de los problemas relativos con la naturaleza del saber en beneficio de una ilusoria explicación histórica en la que las condiciones materiales del devenir ocupan el papel principal Las reflexiones del Aquinate, a lo largo de la historia, han tenido simpatizantes y enemigos; ha habido épocas en que se ha difundido y épocas en que se lo ha menospreciado. Hacia el s. XVIII, frente a los embates de la ilustración, el tomismo se volvió anticuado, pero no fue olvidado. Al contrario, a finales de ese mismo siglo se fue redescubriendo a Santo Tomás, con lo que se inició el llamado Neotomismo. 

 
CAPITULO  XII  EL POSTMODERNISMO

  Cada período histórico construye necesariamente su propio código de señales ideológicas, su propio lenguaje filosófico-político, asumiendo el empleo de términos que resultan claves para entender el desarrollo de los procesos sociales y los nuevos fenómenos que los acompañan. En los '80 el concepto mágico del postmodernismo inundó con bastante éxito las cátedras universitarias y las redacciones de los medios de comunicación de masas. Aunque su aparición como fenómeno cultural fue anterior a los '80, el postmodernismo alcanzó su cota de mayor aceptación social en la pasada década, revolucionando el mundo del pensamiento, el arte y la literatura. Filosóficamente, el postmodernismo es el paradigma del 'pensamiento débil', de la ruptura con los llamados pensamientos fuertes que, como el marxismo, constituyen sistemas de ideas que intentan abarcan la globalidad de la existencia social y humana. Los así llamados pensamientos débiles representan un moderno escepticismo frente a las alternativas globales, reflejando la preocupación por el ámbito más individualizado, más egoísta, si se prefiere, del ser humano. Un ser humano que, aunque consciente de las maldades e injusticias que acompañan nuestro mundo, se ve abocado al triste papel de espectador ante la imposibilidad de intervenir con garantías reales de que su acción en la sociedad humana no obtenga un resultado peor incluso del que se pretende combatir. Es el planteamiento de Octavio Paz que en alguna ocasión llegó a decir que este siglo ha terminado ha sido el tiempo de las grandes utopías que han acabado en campos de concentración. La revolución conservadora de Reagan y Tatcher se alimentó de estas ideas reaccionarias y pesimistas para implementar una salvaje política de hostilidad contra el estado del bienestar. Sin embargo, bajo la apariencia de una política estrictamente neoliberal, la reaganomics utilizó políticas keynesianas para la producción de armamentos que contribuyeron decisivamente al mini-boom de los '80.  El postmodernismo se transformó en pensamiento único, afianzándose como la nueva filosofía política contemporánea, realzando las delicias del mercado y convirtiéndose así en el principal soporte idelógico del neoliberalismo. La globalización económica, combinado con la incesante revolución tecnológica, devora todo lo social, empequeñece el papel del estado, robando paulatinamente la soberanía nacional e instaurando la gran dictadura mundial de los mercados. Este nuevo darwinismo macroeconómico impone la selección natural de las economías más fuertes y estables excluyendo grandes áreas geopolíticas, como África, que no han sido ni siquiera invitadas al gran juego de la globalización. . La mundialización económica es un pre-requisito para la construcción del socialismo, que es internacional o no será como la historia se ha encargado de demostrar. La dictadura de los mercados concentra el capital cada vez en menos manos como pronosticó Marx con gran acierto. Pero el fenómeno de la concentración oligárquica de la riqueza conlleva necesariamente la depauperación económica de amplias capas de la sociedad, lo que a la larga llevará a situaciones insostenibles de inestabilidad política que traerán consigo grandes conmociones sociales que pondrán encima de la mesa la cuestión del poder. El marxismo no tiene nada que ver con el fatalismo. Reivindicamos nuestro derecho al optimismo revolucionario. 

  CAPITULO XIII El MARXISMO EN LA CONTEMPORANEIDAD.

   EL MARXISMO EN CUBA puede ser abordado desde múltiples puntos de vista: desde la historia, la economía, la filosofía, la política, desde las ciencias particulares, el arte y asimismo, a partir del conocimiento común. Los elementos que fundamentaron su recepción temprana hacia fines del siglo XIX: son: la existencia de una activa clase obrera, parte de la cual (en especial los trabajadores tabacaleros) se desempeñaba también fuera de la Isla, en Estados Unidos, de donde recibió la influencia del movimiento obrero norteamericano y del marxismo, las grandes potencias de la época, hacían de Cuba, causa de intensas negociaciones internacionales incluida la confrontación armada.       se unen dos guerras: la nacional liberadora de Cuba contra la dominación española y la guerra entre el viejo imperio colonial y el imperialismo dominante en el siglo XX, la primera trae consigo el protagonismo de nuevos agentes de la historia —develado por Lenin a comienzos de siglo—, y obliga no sólo a la reflexión teórico-política de los líderes máximos de la guerra de independencia, sino asimismo al establecimiento de prioridades políticas: lo propiamente nacional antes del planteo de lo estrictamente social Desde el punto de vista teórico, la primacía de la política en el reflexionar cubano desde fines del siglo XVIII, que no se constreñía a los sucesos de la Isla, sino que pensaba el devenir del Continente al que Martí llamó Nuestra América, constituía un sustrato adecuado para la recepción de una teoría cuyo núcleo central es la transformación social y, en consecuencia, política en primer término, José Martí, aunque poseyó algún conocimiento acerca del pensamiento de Marx —no podía asumir una teoría que se había formulado a la sazón, a nivel de sistemas sociales complejos y simplificados, y que no develaba la dimensión de la contradicción principal que enfrentaba Cuba, cualificadora de todos los procesos, y que había ocupado el rango con que se peculiarizaba la lucha del pueblo cubano. y Martí fue maestro en la dialéctica política, reflexiva y de comportamiento. Otros pensadores, como, Diego Vicente Tejera,  fueron partidarios del socialismo, además del reconocido marxista Carlos Baliño. También contamos con el aporte de otros intelectuales y trabajadores como los anarquistas, que trajeron las ideas marxistas desde España   Desde entonces, el marxismo mantuvo una cierta continuidad teórica en el pensar cubano, hasta que Julio Antonio Mella logró unir en la misma forma la realidad cubana a la vanguardia del estudiantado y de los obreros, en las concepciones marxistas y las ideas martianas. Con la fundación del Partido Comunista de Cuba, se produce un auge del pensar marxista, donde lo nuevo representado por el joven Mella y la continuidad independentista y marxista en la persona de Baliño presentan, por vez primera, una alternativa política , la intelectualidad progresista cubana, estuvo representada por movimientos : La Protesta de los Trece, la Falange de Acción Cubana —fundada por Martínez Villena, Juan Marinello y otros— el Movimiento de Veteranos y Patriotas, el Grupo Minorista, la Universidad Popular "José‚ Martí". Las ideas marxistas portadas por Mella, Martínez Villena, Pablo de la Torriente Brau, influyeron en otros pensadores como,:Enrique José Varona —quien en sus últimos años se aproximó esencialmente al marxismo—, Fernando Ortiz, y otros intelectuales. Asimismo se hizo sentir la presencia del marxismo latinoamericano fundamentalmente, a través del peruano Mariátegui, su pensamiento influyo, en la reflexión analizadora de  los nuevos seguidores del marxismo en Latinoamérica., el argentino  Aníbal Ponce  tuvo una visión  de la cultura nueva. La situación revolucionaria de los años treinta, el Frente Antifascista, contribuyeron a una actitud más abierta ante las ideas marxistas, Blas Roca escribe en 1943 "Los fundamentos del socialismo en Cuba "en la cual  manifiesta, una comprensión integral de óptica marxista, de la situación existente en el país, y de la salida hacia el socialismo como respuesta necesaria. La apertura se frustraría ante las medidas asumidas en Cuba al iniciarse la "Guerra Fría".Carlos Rafael Rodríguez, desde la economía, Juan Marinello, desde la cultura, y otros,  contribuyeron al desarrollo de elementos de la cultura política cubana. Un momento particular en la recepción  del marxismo en Cuba, es "La Historia me Absolverá", la cual  incorporó las ideas marxistas-leninistas en el análisis de la situación de Cuba en los anos 50 del pasado siglo ..Antes del triunfo de la Revolución Cubana, los estudios marxistas, no tenían cabida en las universidades.. En algunas carreras universitarias, hubo un estudio de la teoría de Marx por profesores marxistas,.Después de 1959, se incorporan a la docencia universitaria, intelectuales marxistas cubanos :Juan Marinello, Mirta Aguirre, Gaspar Jorge García Galló, Sergio Aguirre, Carlos Rafael Rodríguez y otros, Con La Reforma Universitaria, se transformaron las facultades, se crearon Escuelas. Comenzó la impartición de cursos de marxismo-leninismo sobre la base de los trabajos de Marx, Engels y Lenin, y de manuales soviéticos, se incorporaron las obras: de Blas Roca "Los fundamentos del socialismo en Cuba". Así como la  Escuela “Cepero Bonilla “para la preparación de los profesores de marxismo-leninismo, se creo el Contingente de profesores universitarios de Filosofía marxista-leninista,  con los cuales se diseminó la enseñanza de la filosofía marxista que El pensamiento de Marx, Engels y Lenin, comenzó a  difundirse ampliamente así como el de otros marxistas :Louis Althusser, Antonio Gramsci, en los primeros años de la Revolución Cubana muchos especialistas visitaron Cuba, :Jean Paúl Sartre, Roger Garaudy y Ernest Mandel, y otros que, tenían visiones diversas respecto al marxismo . El ejercicio docente, permitió a los estudiantes aproximarse a bases metodológicas científicas que han posibilitado hoy, analizar el mundo actual y las complejas coyunturas que avizoraban catástrofes más que continuidades. En ese sentido, mirado desde hoy, aquella enseñanza con sus limitaciones, de preparación escasa de los profesores en el dominio de las concepciones del marxismo original y de los marxistas posteriores, de improvisación pedagógica en muchos y de ausencia de experiencias en el debate, tuvo mas  resultado positivos que negativos,.Hemos  asumido en Cuba  la enseñanza  del Marxismo en la Universidad partir de  las reflexiones políticas y teóricas de Fidel Castro y de Ernesto Guevara que demostraron  su conocimiento de la teoría social del marxismo.

 Desde el punto de vista epistemológico y gnoseológico,  los avances de la. revolución tecnológica implican una forma de reflexionar, la revelada relación entre la tecnología y la filosofía, la crisis mundial de los  paradigmas ,el derrumbe del Socialismo en la Unión Soviética y en Europa del Este, influyeron en el pensar dialéctico-marxista, de examinar el mundo cada vez, ante realidades nuevas y factores y elementos desconocidos hasta el presente .Liberado  de la  visión reduccionista soviética, podemos  catalogar las posibilidades creativas  de los pensadores marxista cubanos. Una dimensión muy importante, ante un creciente desarrollo de la Filosofía política la ha desempeñado el pensamiento de Antonio Gramsci, fundamentalmente, en el campo de la subjetividad, así como en las relaciones estado-sociedad civil y el papel del intelectual orgánico en el proceso revolucionario, asimismo un redescubrimiento del pensar cubano desde el siglo XIX, y de los marxistas y otros pensadores relevantes cubanos y latinoamericanos de la primera mitad del siglo XX han constituido fuentes teóricas de la reflexión cubana y tercermundista de la presente época transicional entre los dos siglos, lo cual se ha llevado de modos diversos a las aulas universitarias .Entre los marxistas más citados se encuentra Jürgen Habermas por su teoría de la comunicación, y Adolfo Sánchez Vázquez, en particular, con sus reflexiones acerca de la ideología y del pensar estético. La Filosofía marxista ha recuperado, sin perder totalidad, complejidad y unicidad, las mediaciones correspondientes a las problemáticas metarreflexivas de las diversas formas de conocimiento y de aprehensión de la realidad, ocupando, como se dijo antes, la Filosofía política, el lugar central. Junto a la Ética, con una cierta primacía para la Bioética, la Filosofía de la Educación ha reverdecido las enseñanzas del pensamiento martiano, en tanto que la Filosofía de la Ciencia ha ofrecido interesantes perspectivas, dado el caudal científico que se ha formado y se forma en el país. Comienza a reactivarse la Filosofía del Derecho con identidad propia. Por supuesto, la Historia de la Filosofía ha mantenido su rol y se investiga fundamentalmente el pensamiento cubano y latinoamericano.

   LA TEORÍA CRÍTICA: LA ESCUELA DE FRANKFURT surgió como una consecuencia lógica ante los acontecimientos que desde la década de los años veinte se iniciaban en Europa, en una fecha tan temprana como 1923, se plantea la necesidad de desarrollar una reflexión global sobre los procesos que consolidan la sociedad burguesa-capitalista y el significado de la teoría ante tal consolidación. De este modo, el Instituto de Investigación Social vendrá a devolver a la Filosofía y a la Ciencia Social su carácter de análisis crítico no sólo en relación a la teoría sino, también, a la praxis y a la conjunción histórica de ambas. El Instituto se constituye entre los años 1923 y 1924, vinculado a la Universidad de Frankfurt : el joven Max Horkheimer, entre otros iniciadores, se plantean el estudio del Marxismo, pero no desde una perspectiva de afiliación política sino desde la actualización de los conceptos y problemas de la obra misma de Marx. Fue   Kurt Albert Gerlach quien logra que el Ministerio de Educación alemán autorice al Instituto de Investigación Social. Esta autorización, más la financiación de Hermann Weil permiten una autonomía sin la cual no habría sido posible la creación de un "Instituto de Marxismo", como se le pensó denominar en un primer momento. La dirección de Carl Grünberg enfoca el Instituto en una dirección de estudio de la Historia del Socialismo y del movimiento obrero Como politólogo esta preocupación se conjuntó con el interés por las obras de Georg Lukács y de Karl Korsch quienes introduccían una positiva valoración y replanteamiento del marxismo. No obstante, esta etapa de Grünberg como director tiene que ser considerada como la "prehistoria" de la Escuela de Frankfurt. La Escuela de Frankfurt, como la consideramos en la actualidad, tiene su auténtica génesis con la dirección de Max Horkheimer. Desde l931, y ya en 1932 con la publicación de la "Revista de Investigación Social" se puede hablar de la Escuela de Frankfurt conformada por quienes serán sus autores fundamentales: Theodor W. Adorno, el mismo Max Horkheimer, Erich Fromm, Walter Benjamin, Leo Lowenthal, y poco después Herbert Marcuse.. Pero, el "núcleo duro" frankfurtiano será el formado por Horkheimer Adorno, Benjamin, Fromm y Marcuse. Son, precisamente, los temas y el enfoque dado por éstos los que dan el sesgo característico a la Escuela.. La denominación de Teoría Crítica fue acuñada por Horkheimer. La que se extenderá después como la definición más específica del sentido de la Escuela. Tanto Horkheimer como Adorno -quien hasta l938 no se asociará plenamente al grupo- establecerán de una forma objetiva el significado básico de lo que deberá entenderse bajo el concepto de "Teoría Crítica"; esto es, el análisis crítico-dialéctico, histórico y negativo de lo existente en cuanto "es" y frente a lo que "debería ser", y desde el punto de vista de la Razón histórico-universal. El ascenso de Hitler al poder conlleva el cierre en 1933 del Instituto, el exilio, el encarcelamiento de algunos de sus miembros y la muerte prematura de Walter Benjamin cuya obra no deja de revalorizarse. La emigración de la Escuela hasta asentarse en los Estados Unidos en Universidad de Columbia, en l934, pasa antes por Ginebra y París. En Nueva York,  es donde se consolida la denominación de Teoría Crítica dada ya definitivamente a las investigaciones llevadas a cabo por los miembros y colaboradores de la Escuela. Max Horkheimer y Theodor W. Adorno emprenden un rumbo nuevo a sus trabajos. que marca el punto de inflexión fundamental de la evolución de la Teoría Crítica. En él se consolida el interés por el tema de la industria cultural y la cultura de Masas, situando en estas estructuras una continuidad entre la sociedad totalitaria del Nacionalsocialismo y la capacidad de persuasión y manipulación que poseen los dos nuevos procesos de transmisión ideológica. De este modo, tanto en La Personalidad Autoritaria como en la Dialéctica del Iluminismo se expresa la pervivencia en la Sociedad de Masas de unos principios de dominación en los que se difunde una cosmovisión de fuerte componente irracional y primitivo.

A partir de l948, las circunstancias políticas de Alemania posibilitan la vuelta de los teóricos críticos. Horkheimer, en l950, regresa a Frankfurt y con él vuelven Adorno y Pollock. Marcuse, Neumann, Kirchheimer y Löwenthal permanecerán en los Estados Unidos., la vuelta de la Escuela se ha entendido como una forma de saldar la mala conciencia alemana tras el Nazismo; es más, la pervivencia de la Teoría Crítica permitió una vez finalizada la guerra que Alemania pudiese resaltar la existencia de una resistencia y un exilio. La reapertura del Instituto se convirtió en un acontecimiento esencial paren la Universidad y para la sociedad alemana. Horkheimer,  llegaría a ser decano y rector de la Universidad de Frankfurt hasta el año l959 en el que se jubiló. Si tuvieramos que hacer una síntesis de la trayectoria cronológica de la Escuela de Frankfurt habría que subrayar cuatro etapas determinantes- La primera comprendida entre los años 1923-1924, fecha de su fundación, y en la que el Instituto de Investigación Social se vincula a la Universidad de Frankfurt.  Se establece de una manera general la línea de investigaciones de carácter crítico-dialéctico.- Sin embargo, se puede considerar que es a partir de 1932 cuando se puede hablar propiamente de la génesis de la Escuela de Frankfurt con la dirección de Max Horkheimer .La segunda etapa coincide con el ascenso del Nazismo. El exilio y la muerte de algunos de sus miembros fundamentales imprime un sesgo que será decisivo en el análisis teórico de la Escuela. No obstante, el contacto con la sociedad norteamericana introduce y consolida el estudio de la sociedad post-industrial y sus estructuras sociopolíticas y culturales .La vuelta de Max Horkheiemer a Alemania en el año l950 cierra esta etapa.- Desde l950 hasta la muerte de Adorno en l969 y de Horkheimer en l973, se llevan a cabo las aportaciones teóricas y metodológicas de la Teoría Crítica. Aquí, la conjunción de las técnicas empíricas con la reflexión teórica rompe el tópico de excesiva abstracción con el que se ha tildado a los autores frankfurtianos. Es en esta etapa en la que se escriben las obras fundamentales no sólo de quienes volvieron a Alemania, sino también de quienes permanecen en Estados Unidos como será el caso de Marcuse.- La cuarta etapa, se puede situar en el final de la Teoría Crítica clásica (Horkheimer, Adorno, Marcuse) y el surgimiento de la "segunda generación" (Jürgen Habermas, Claus Offe, Oscar Negt, Alfred Schmidt y Albrecht Wellmer, preferentemente). Habermas ya había iniciado su colaboración con la Escuela en los años cincuenta .Los años setenta imprimen un giro nuevo a la temática crítica al introducir paradigmas nuevos a la Teoría Crítica. La obra weberiana enriquecerá la investigación social neofrankfurtiana. Y, asimismo, métodos empíricos provenientes de la tradición positivista y funcional-sistémica entran a formar parte de los estudios orientados, sobre todo, al análisis de la sociedad post-industrial y de sus estructuras. La evolución de la Escuela de Frankfurt, en suma, sigue la misma evolución histórica de la sociedad del siglo XX. Así, resulta inseparable el sentido crítico de la Escuela de los acontecimientos que, desde los años veinte, se desarrollan internacionalmente. 

MAX HORKHEIMER (l895-l973), aparte de ser el cofundador del Instituto de Investigación Social y su director desde l931 hasta su muerte, va a ser el impulsor de los planteamientos filosóficos y sociológicos más característicos. En sus obras principales :Estudios sobre Autoridad y familia (l936), Teoría tradicional y teoría crítica (l937), Dialéctica de la Ilustración (l948) conjuntamente escrita con Adorno, Teoría Crítica (l968), Las aportaciones primordiales de Horkheimer se compendian en:- La preocupación epistemológica y metodológica resulta ser determinante. Horkheimer fundamentará la distinción básica de la Escuela entre razón crítica y razón instrumental, diferenciación esencial a la hora de constituir los núcleos de investigación y de método introduciendo, en este punto, una revalorización de lo cualitativo frente a lo cuantitativo. A partir de esta revalorización, el enfrentamiento con el positivismo se interpreta no tanto como proceso lógico como resultado y consecuencia sociopolítica.

THEODOR W. ADORNO (l903-l969) es considerado como el coautor con Horkheimer de la creación epistemológica, metodológica y temática de la Teoría Crítica. No obstante, Adorno se significa dentro del conjunto de miembros de la Escuela por su interés no sólo por problemas sociales y culturales sino, también, por sus indagaciones sobre estética especialmente de carácter musical. en la obra de Adorno se encuentran la generalidad de los temas que han dado su significado a la filosociología frankfurtiana. La personalidad autoritaria, el nuevo modelo cultural pseudoculto, el funcionamiento de las masas en el Nazismo y en la posterior sociedad post-industrial, y, a la par, los problemas estéticos que afectan a la creación artística y musical, son los fundamentos teóricos propios que definen las preocupaciones centrales de Adorno y de la Escuela sean cómplices con el "espectáculo del sufrimiento humano". 

  HERBER MARCUSE (1898-1979) representa el miembro más activo con los acontecimientos históricos concretos. Su incorporación a la Escuela data del año 1933, emigrando al año siguiente a los Estados Unidos. País en el que permanecerá y en el que llevará a cabo la gran mayoría de su producción intelectual. Su influencia sobre los movimientos estudiantiles y juveniles le dio una popularidad que, en gran medida, impidió la valoración objetiva de una de las contribuciones más relevantes de la teoría crítica. Entre sus obras más fundamentales están: Ontología de Hegel y teoría de la historicidad (l932), tesis de habilitación dirigida por Heidegger, Razón y revolución (1941), Eros y civilización (l953), El marxismo soviético (l958), El hombre unidimensional (l964), Crítica de la tolerancia pura (l965), El final de la Utopía (1967),Psicoanálisis y política (1969), La agresividad en la sociedad industrial avanzada y otros ensayos (l97l), Contrarrevolución y revuelta (1972), Filosofía estética (1972), Estudios sobre filosofía crítica (l973) y Medidas de la época (1975), así como un amplísimo conjunto de conferencias, colaboraciones en libros y artículos sobre problemas de actualidad. En resumen, Marcuse es el mayor exponente del compromiso de la Teoría Crítica con los problemas de la sociedad contemporánea y su influencia en este aspecto será fundamental. 
 Para Marcuse, el individuo "unidimensionalizado" es áquel que percibe y siente como suyas las perspectivas y necesidades que los mecanismos publicitarios y de propaganda le prescriben. La Sociedad Administrada ha conseguido establecerse no tanto en estructuras exteriores al sujeto sino que la unidimensionalidad se mueve en una doble dimensión psicológica: la sobrerrepresión y los esquemas de asimilación e introyección de los controles sociales. A partir de aquí, desaparece la bidimensionalidad; es decir, la capacidad del sujeto para percibir crítica y autocríticamente su existencia y su sociedad. En consecuencia, la culminación de la irracionalidad en la sociedad de consumo de ". El autor de Eros y civilización, se sitúa en una revalorización de los logros históricos que el proyecto ilustrado ha conseguido. La ciencia y la técnica pueden ser liberadas del dominio irracional que el neocapitalismo ha provocado al apropiarse privadamente de sus hallazgos. Así, en El final de la Utopía, Marcuse replantea la imponente capacidad de transformación de la que dispone la especie humana. Los ideales utópicos en los que se plasmaban las ilusiones de una existencia plena, son ya posibles gracias a los conocimientos científicos y sociopolíticos disponibles. El hambre, la enfermedad, la precariedad, pueden superarse material y objetivamente. Pero, sobre todo, son la explotación del hombre por el hombre, la agresividad, la dominación las causas de la rémora de la Historia. 

 JURGEN HABERMAS (1929) resulta ser el miembro que mayor y amplia difusión tiene en la actualidad Sus obras dedicadas a la fundamentación epistemológica y gnoseológica y en las que se trata de desarrollar una Teoría del Conocimiento como Teoría Social. Entre los libros básicos de esta posición estarían: Teoría y praxis. Estudios socio filosóficos (1963), Teoría analítica de la ciencia y dialéctica (1963), Lógica de las Ciencias Sociales (1967). Es necesario estimar que el interés de Habermas hacia el análisis de las estructuras de la acción pública tienen su inicio en dos de sus primeras creaciones: El estudiante y la política (1961) y en Historia y crítica de la Opinión pública (1962). Sin embargo, con Técnica y Ciencia como 'ideología' (1968), Teoría de la sociedad o tecnología social: ¿A qué conduce la investigación de sistemas?, del año 1970 y en colaboración con Niklas Luhman, y, sobre todo, su libro fundamental: Problemas de legitimación en el capitalismo tardío (1973), se pueden considerar como el momento en el que se entra en un replanteamiento de las transformaciones de la Sociedad Post-Industrial. Para Habermas, el neocapitalismo o capitalismo tardío ha ampliado sus esferas de acción, introduciendo al Estado como un mecanismo más de regulación económico-política del mercado. Así, se extiende el estudio frankfurtiano no sólo a los aspectos sociales, psicológicos y culturales de la "primera generación", sino que esencialmente se valoran los nuevos procesos en los que la lógica del sistema capitalista se asienta y edifica., Habermas acude cada vez en mayor medida a paradigmas teóricos multidisciplinares, siendo la Teoría de Sistemas la más característica de esta mutación de la Teoría Crítica. Si en un primer momento Habermas se interroga sobre la lógica de la Ciencia Social y de aquí pasa a la lógica de la sociedad de capitalismo tardío, en este tercer período de su creación intelectual se tratará de recomponer y rehacer la gran herencia teórica de la Filosofía y la Sociología a partir de una reconstrucción de los elementos vivos de tales tradiciones. Con la Reconstrucción del Materialismo Histórico, precisamente, se entra en la fase en la que Habermas imprime el tránsito de la Teoría de la Acción Social a la Teoría de la Acción Comunicativa. El discurso filosófico de la Modernidad y en Pensamiento post-metafísico son  sus dos contribuciones más importantes, La vitalidad creativa del autor neofrankfurtiano obliga a introducir una cuarta etapa "provisional"; es decir, los intereses investigadores de Habermas son de tal amplitud que es poco menos que casi imposible cerrar el círculo de sus aportaciones a la Teoría de nuestro tiempo. Es necesario referirse a sus escritos actuales sobre Derecho, Moralidad y Eticidad, el tema de las identidades nacionales y post-nacionales, la importancia de la izquierda y su "reconstrucción", etc. Estamos, pues, ante un pensador cuya talla intelectual no hace sino ampliar y renovar los límites y las áreas no sólo de la Filosofía y la Ciencia Social sino, también, de sus métodos y tradiciones En principio, Habermas representa la renovación temática y epistemológica de la Escuela al encauzar hacia nuevas perspectivas la posición histórico-dialéctica. De ahí que lo que Habermas desarrolla como "ciencia reconstructiva" no deja de ser una orientación hacia la problemática del "nuevo asalto a la Razón" de una Ciencia dirigida por intereses instrumentales, definidos estos a partir del concepto de Horkheimer y Adorno en su denuncia de una racionalidad instrumental que altera medios y fines en aras de acciones cuyo objetivo último es la irracionalidad y la irracionalización social y colectiva., la distinción habermasiana entre ciencias empírico-analíticas cuyos intereses son de carácter técnico, ciencias histórico-hermeneúticas con intereses prácticos y contenidos cientifistas, y ciencias sociales críticamente orientadas y que presentan un interés emancipatorio, sitúan a la Razón crítico-dialéctica en el camino de un acercamiento a la realidad práctica concreta. Y esa realidad práctica concreta no deja de ser sino el neocapitalismo corporativo. De esta forma, Habermas va de la epistemología y de la gnoseología a la Sociología y la Política. 
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