PLATON

La teoria del conocimiento de Platén gira en torno a la teoria de las ideas. Las ideas constituyen
un mundo perfecto, eterno e inmutable, que se encuentra jerarquizado. En su clspide aparece la idea del
Bien, que es causa y fin de las demas. El mundo sensible estd modelado por el Demiurgo, queriendo
imitar el mundo de las ideas. Asi, hay dos mundos: uno que cambia continuamente y que percibimos con
los sentidos y otro que esta libre de cambio.

Platon explica que la adquisicion del conocimiento de las ideas es el resultado de la elevacion
gradual del alma: el ascenso dialéctico. El proceso del conocimiento lo explica a través del mito de la
Caverna, cuya metafora representa el mundo sensible a través de las sombras y los hombres que los
producen; y el mundo inteligible mediante la hoguera, el Sol que todo lo ilumina y permite ver la nueva
realidad. La conclusion de Platon es que la vida es un proceso de liberacién y un camino que hay que
andar en una direccion. El verdadero fildsofo se libera de las sombras a través de la dialéctica y alcanza el
mundo verdadero de las ideas. Platon presenta dos formas de conocer las ideas: a) Reminiscencia
(“Conocer es recordar”). Al quedar encerrada en un cuerpo, el alma ha olvidado las ideas que habia
contemplado. El conocimiento sensible sirve como ocasién para el recuerdo; b) Camino como ascenso
hacia el Bien, representado a través del mito de la Caverna y su significado.

Platon distingue dos formas generales del conocimiento: 1) Opinién: forma de creencia carente
de fundamento que tiene dos grados: la imaginacion y la creencia; 2) Ciencia, cuyos enunciados conducen
a la verdad. Se divide en dos grados: el pensamiento o razon discursiva y el conocimiento o razon
intuitiva. El amor como deseo de belleza tiene lugar en la teoria del conocimiento. Platon al final
descubre la belleza en si, la idea de Belleza de la que participan las cosas bellas. ElI amor platénico
cumple la mision de espolearnos hacia el conocimiento.

La antropologia de Platon es dualista. EI hombre es cuerpo y alma, siendo ésta mas valiosa que
el cuerpo, ya que pertenece al mundo de las ideas. EI cuerpo es una carcel para el alma y la muerte
significa su liberacién. La unidn alma-cuerpo es accidental; el cuerpo es la raiz de todo mal. Vivir debe
ser prepararse para morir, un ejercicio de purificacion a fin de que el alma pueda volver a su origen: el
mundo de las ideas. El castigo de caer a la tierra sobrevino al alma en el mundo de las ideas. Su destino
depende de lo que haga en esta vida: si se purifica, se reencarnara en cuerpos mas perfectos, volvera al
mundo de las ideas y sera feliz contemplando la verdad; si no se purifica, se reencarnard en cuerpos
peores. La Unica forma de librarse del cuerpo es la dedicacion a la filosofia y la practica de la virtud y el
bien. Asi, el alma esta dividida en tres partes: 1) Parte racional, que se encuentra en el cerebro y conduce
las otras dos partes del alma. Sus virtudes son la sabiduria y la prudencia; 2) Parte irascible, que reside en
el pecho y esta emparentada con la moral. Sus virtudes son la fortaleza, el valor y la voluntad; 3) Parte
concupiscible, que se ubica en el vientre y arrastra a las otras dos porque se ha liberado del control de
éstas. Su virtud es la templanza. Platdn utiliza la alegoria del mito del carro alado para descubrir las partes
del alma, la cual estd formada por un caballo blanco (parte irascible), un caballo negro (parte
concupiscible) y un auriga (parte racional). El alma es una fuerza natural que mantiene unidos al carro y
su auriga, sostenidos por el ala, cuya fuerza se consigue a través del amor. Cuando el alma alcance todas
sus virtudes, contemplara la idea del Bien mismo y volvera al mundo de las ideas. Platon defiende la
inmortalidad del alma, asi como su transmigracion de unos cuerpos a otros. Cuando se consigue el
equilibrio, entonces hay armonia y paz interior en el ser humano.

La ética platonica es eudemonista porque busca la felicidad y pretende orientar al hombre a la
consecucion de la misma. Saber y felicidad son las finalidades del hombre. Para que el saber sea posible,
el ser humano debe gozar de equilibrio en su alma, y éste se alcanza si cada parte del alma desempefia la
labor que le corresponde (virtud). La felicidad exige unas condiciones: el equilibrio del alma y su armonia
mediante una vida virtuosa. Por tanto, virtud y felicidad estaran intimamente vinculadas. Platén nos
presenta tres perspectivas sobre la virtud: a) Virtud como sabiduria. Solo quien sabe acerca del Bien
puede ser bueno, pero no basta con conocer la virtud, sino que hay que practicarla; b) Virtud como
purificacion. EI hombre virtuoso es aquel que purga su alma de pasiones y prescinde del cuerpo para




poder acceder mejor al mundo de las ideas; ¢) Virtud como armonia. La armonia surge del alma cuando
cada parte hace lo que le es propio. De la armonia surge la salud del alma, que tiene primacia sobre las
demaés. Por otro lado, el ser humano necesita de toda la comunidad politica, el Estado, para ser bueno y
sabio.

En la politica platénica, el hombre puede alcanzar su felicidad en la polis, y ésta ha de
estructurarse para alcanzar la justicia. El estado ideal es aquel en el que cada ciudadano cumple la funcion
para la que estd mas capacitado y en el contexto de un orden ideal en el que hombres y mujeres son
iguales. Platdn establece una correlacion entre el alma y el Estado. Para Platdn hay tres clases sociales: 1)
Gobernantes: filosofos. Tienen una actitud mas racional y controlan bien sus pasiones. No pueden tener
familia ni propiedad privada. Deben practicar la virtud; 2) Guerreros: alma irascible. Virtudes — valor y
fortaleza. Pueden tener familia pero no saber quiénes son; 3) Productores: alma concupiscible. Virtud —
templanza. Pueden tener propiedad y familia. Platén establece un modelo educativo a partir del cual se
determina la clase a la que pertenecera cada uno. Los que se muestran menos dotados reciben una
educacién elemental y forman la clase de productores; los mas aptos continGan su formacion y seran
nuevamente seleccionados para guardianes o, en el caso de los mejores, para gobernantes. Se asciende en
la jerarquia social mostrando las virtudes propias de la clase a la que se pertenece. En cuanto a
la organizacioén de la ciudad, Platon elabora una teoria de la evolucién de las formas politicas, segin la
cual todos los sistemas politicos acaban corrompiéndose: 1) Monarquia: dirigida por un rey-fildsofo;
2) Avristocracia: es el régimen mas perfecto y esta dirigido por un grupo de filosofos. Los gobernantes
intentan plasmar en la ciudad un modelo ideal de justicia; 3) Timocracia: domina el elemento pasional
sobre el racional; 4) Oligarquia: “El gobierno en el que mandan los ricos, sin que el pobre tenga acceso al
poder”; 5) Democracia: la ciudad se llenara de libertad y es posible escoger otras formas de vida;
6) Tirania: el exceso de libertad termina en exceso de esclavitud.

En lo relativo a la concepcion del universo, Platén sefiala cuatro principios explicativos del
universo: las Ideas eternas, el Demiurgo, la materia eterna y cadtica, y el espacio que ocupan las cosas. La
labor del Demiurgo consiste en ordenar esa materia cadtica tomando como modelo el mundo de las Ideas.




ARISTOTELES

Aristételes elabora un estudio sobre la metafisica (ciencia del ser) en el que defiende un dnico
mundo, formado por objetos individuales: las sustancias. Cualquier sustancia es un compuesto
hilemérfico (combinado de materia y forma unidos indivisiblemente). El ser, aunque es Unico, se
manifiesta de diez maneras diferentes a través de las categorias: la primera es la sustancia, la categoria
fundamental (lo que es, necesariamente tiene que existir), y las nueve restantes son accidentes
(modificaciones que se predican de las sustancia). Las diversas formas de ser tienen en comun el ser, lo
gue propiamente dicho es la sustancia, los individuos concretos. Las cosas de este mundo concreto
constituyen la verdadera y Unica realidad. El ente es lo que se manifiesta en la realidad, y el ser lo que
sujeta la existencia de este ente, y para conocerlo se necesita la metafisica. También distingue una
sustancia primera (el individuo concreto), que necesariamente tiene que darse para que se den los
accidentes; y las sustancias segundas, que se predican de las sustancias primeras, como la especie y el
género. En sentido estricto solo existe el individuo concreto.

La fisica aristotélica se centra en el problema del cambio. Aristoteles buscd encontrar una
explicacion racional para el mundo que lo rodeaba, por lo que siguié el método empirico-racional. Tenia
una vision finalista de la naturaleza. La fisica tiene por objeto el estudio de las realidades sometidas al
cambio, y para explicarlo, distingue entre: ser en potencia y ser en acto. El movimiento es entendido
como el paso de la potencia al acto, y se distinguen tres elementos: sustrato, forma y privacion.
Aristdteles distingue dos tipos de cambio: 1) cambio sustancial, cuando la forma cambia; 2) cambios
accidentales, en la que una sustancia se modifica en alguno de sus atributos o cualidades (puede ser
cuantitativo, cualitativo o locativo). La materia prima permanece bajo todo cambio y destaca por ser
inteligible, inmutable, ingenerable e imperecedera, y materia pura a la vez que forma pura. Para
Aristdteles, conocer algo cientificamente es conocer sus causas, y distingue cuatro tipos de causas:
material, formal, eficiente y final. Y afirma que todo lo que se mueve es movido por algo, y que debe
existir un Primer Motor Inmovil (con caracteres de una divinidad), que ha de ser al mismo tiempo puro
acto, y mover sin ser movido por otro.

En la teoria del conocimiento, Aristoteles considera que las sustancias materiales sujetas a
cambio pueden ser objeto de ciencia y conocimiento, que debe remontarse desde la sensacion hasta el
concepto universal por dos métodos: 1) Conocimiento sensible, cuyo fundamento es la sensacién a
través de los sentidos. Distingue entre sentido propio (vista, oido, olfato, gusto y tacto) y sentido comun,
que subyace a todos los sentidos y compara los diversos datos y los integra. 2) Conocimiento abstracto,
en el que contribuye la imaginacion, lo que nos permite pensar y juzgar, completada por la memoria, que
permite acumular y traer al presente imagenes pasadas. Aristételes no admite la existencia de dos mundos
(sensible e inteligible) y rechaza la idea de la existencia del alma anterior al nacimiento; por lo que refuta
la teoria platénica de la reminiscencia. En definitiva, el conocimiento intelectual es continuacion del
conocimiento sensible, y las ideas son producto de la abstraccién, son conceptos universales
(elaboraciones comunes en un determinado numero de objetos). Llegamos a la conclusion de que
pertenecen a una misma clase a pesar de las diferencias accidentales, las cuales tienen el nombre
de concepto. La ciencia tiene por objeto conocer el concepto que el entendimiento agente tiene por
abstraccion. Pero mas adelante existe un conocimiento paciente que escribe los conceptos y nos convierte
en seres pensantes, por lo que este entendimiento es individual y muere con el hombre.

En cuanto a los métodos del conocimiento, Aristoteles afirma que hay dos: deduccién
demostrativa e induccién. De la reduccién de muchas experiencias a un solo concepto que abarca muchas
cosas particulares se deriva el concepto universal.

En la antropologia, Aristételes niega la inmortalidad del alma, la cual esta sustancialmente
unida al cuerpo (hilemorfismo). Aplicara el hilemorfismo a su concepto del hombre, que es entendido
como un compuesto Unico formado por un alma como principio de vida, de modo que si ésta faltara,
sobrevendria la muerte. La particularidad del alma es la razén. Por ello la definicién del hombre es: "un



http://es.wikipedia.org/wiki/Hilemorfismo
http://es.wikipedia.org/wiki/Alma
http://es.wikipedia.org/wiki/Raz%C3%B3n

animal racional”. El alma en tanto que principio vital implica que todos los seres vivos tienen alma. El
mundo natural estd organizado jerdrquicamente en cuatro reinos, diferencidndose las almas de los
diferentes seres segun las diversas funciones que cumplen: a) Conjunto de seres inorganicos: no poseen
alma; b) Alma vegetativa: funcion vegetativa; ¢) Alma sensitiva: funciones vegetativa y sensitiva;
d) Alma racional: funciones vegetativa, sensitiva e intelectiva. Es exclusiva del hombre e inmortal.
Aristdteles considera que las dos primeras estan unidas necesariamente al cuerpo.

Su planteamiento ético se basa en la eudemonia por lo que las acciones del hombre van
encaminadas a alcanzar la felicidad, siendo la ésta el bien supremo al que debe aspirar todo ser humano.
Para Aristoteles, la felicidad es alcanzable cuando el hombre se dedica a la contemplacién intelectual. La
virtud de la sabiduria es la que proporciona al ser humano la verdadera felicidad, aunque debe conjugarla
con otras virtudes y con los bienes exteriores. La felicidad es la actividad del hombre conforme a la
virtud, asi que es imposible ser feliz sin ser virtuoso. La virtud se adquiere mediante el habito. Pero, junto
a un buen entendimiento hace falta la voluntad, a lo que Aristételes llama prudencia. Distingue asi dos
clases de virtudes: 1) Virtudes intelectuales o dianoéticas: ciencia, sabiduria, arte y prudencia; 2) Virtudes
éticas: fortaleza, templanza y justicia. La justicia consiste en dar a cada uno lo que es debido y hay dos
tipos: distributiva o0 geométrica y conmutativa o aritmética.

La virtud ética es para Aristoteles un modo de ser consistente en el habito de adoptar el término
medio entre dos extremos viciosos. La virtud practica se consigue mediante el habito o costumbre, e
intenta que toda accidn esté encaminada a lograr ser virtuoso a través del término medio, que no es igual
para todos. Cada cual, haciendo uso de la prudencia, debe determinar cual es el suyo.

La ética aristotélica culmina en la politica, que busca el bien colectivo comin en el marco del
Estado. Etica y politica son para Aristoteles inseparables ya que considera al hombre como un animal
politico y social. EI hombre es social porque su alma racional y el lenguaje le permiten conocer lo justo y
lo injusto, asi como crear leyes que regulen la vida colectiva. Por la necesidad de la especie humana de
procrear y subsistir como especie, surge la familia, luego la aldea y culmina en la ciudad-Estado. Asi el
Estado tiende a vivir bien. Sin embargo, esta vida feliz y perfecta requiere una base econdmica suficiente
para verse libre de la preocupacion del trabajo cotidiano, siendo los esclavos quienes deben trabajar para
que los ciudadanos libres de clase superior (guerreros, sacerdotes y magistrados) puedan consagrase a la
contemplacién intelectual. Por tanto estariamos ante un ideal politico aristocratico.

Aristételes clasifica los tipos de gobierno dependiendo de si son o no justos, y del nimero de
gobernantes: uno solo, unos pocos o la mayoria. EI Estado ideal es aquel que no necesita de los demas.
De esta forma, el mejor sistema politico es la aristocracia, seguida de la monarquia y la democracia. Y el
peor sistema es la tirania, luego la oligarquia y por dltimo la demagogia.




SAN AGUSTIN

El pensamiento filoséfico de San Agustin esta basado en la razén y la fe. Para él, el ser humano
anhela alcanzar la felicidad llegando al bien supremo, Dios. Pero el disfrute de la felicidad requiere
conocer la verdad, que puede buscarse por un camino filoséfico u otro religioso. Razén y fe deben
colaborar. Para alcanzar la Verdad, Dios debe partir de la fe. De ahi: entiende para creer y cree para
entender.

En su teoria del conocimiento, San Agustin rechaza que la experiencia sensorial pueda
fundamentar la ciencia, dedicada a la busqueda de la Verdad. El conocimiento sensible es relativo y su
veracidad se ve sujeta a las circunstancias que lo rodean, lo cual anula su fiabilidad en dicha busqueda. La
teoria agustiniana del conocimiento indica un proceso que avanza de lo exterior a lo interior, y de lo
interior, a lo superior. Parte del conocimiento sensible y asume el escepticismo alla en donde la certeza
sea inalcanzable. En su bisqueda de la Verdad, el pensador fracasa en su raciocinio y es aquello lo que le
garantiza su pensamiento y, por tanto, la certeza indubitable de su existencia. Partiendo de esta certeza,
encontraremos la Verdad en el seno del hombre. Seguidamente, ha de emprenderse un camino de
ascensién espiritual mediante el conocimiento intelectual. Ciencia y sabiduria no estan separadas, ya que,
en dltimo término, es la Verdad eterna que todo lo determina y a toda verdad engloba. San Agustin
recurre a la doctrina de la iluminacién mediante la cual una luz divina se extiende sobre las verdades
eternas, las cuales se hacen luminosas para el intelecto. La iluminacion nos lleva al conocimiento de
nuestro origen y a admitir, mediante la certeza de si, la dependencia ontolégica del hombre respecto de
Dios (existo, luego soy creacion de Dios).

Para llegar al conocimiento de Dios, el hombre debe partir de la autoconciencia (certeza de si).
La introspeccion agustiniana puede reconocer en el alma verdades que la inducen a buscar su fundamento
fuera de si: no vayas fuera, vuélvete hacia ti mismo, pues en el interior del hombre es donde habita la
verdad. El principio de interioridad es el punto de partida para llegar hasta Dios, y el conocimiento de las
verdades universales es la prueba mas clara de la existencia de Dios. El lograr la prueba de Dios implica
llevar la conciencia a su maxima capacidad. En ello mostramos que hay algo mas digno y perfecto que la
razén humana, la percepcion de la unidad dltima por encima de la realidad sensible. Por otro lado,
también demuestra la existencia de Dios por el orden del universo, que requiere un supremo ordenador
del mismo, y por la teoria del consenso universal, que defiende que Dios existe porque la mayoria de los
seres humanos afirman que existe una divinidad creadora del mundo. San Agustin defiende
el ejemplarismo. Dios, que es trascendente al mundo, lo ha creado de la nada tomando como prototipos
las ideas que estan en su Mente y que actdian como ejemplares a los que se adectan los seres creados, los
cuales pierden la perfeccion del ejemplar divino por la incorporacion de materia. Por otro lado, Dios
implanta en la materia las razones seminales de todos los seres, y luego van desarrollandose en el tiempo
preciso que la Providencia ha dispuesto para su aparicién. La Creacidn no es creada en el tiempo vy,
ademas, es divina, instantanea y total. El relato biblico de los seis dias es una alegoria y todo es creado
por Dios de modo directo.

La nocion del alma adopta en San Agustin un doble sentido. Es el principio vital, comdn a los
animales y que conforma lo que denomina hombre exterior. También se habla de alma como alma
racional que busca trascenderse a si misma mediante el autoconocimiento y contacto con la Verdad, Dios.
Su postura es dualista, aunque el alma se diferencie del cuerpo material por su espiritualidad y su
inmortalidad. San Agustin sostiene el traducianismo, segin el cual el alma pasa de padres a hijos
transmitiendo el pecado original que cometié Adan al desobedecer a Dios. El alma necesita de la gracia,
que la impulsa a evitar el amor a lo sensible y la tendencia a amar la virtud (salvacién).

En cuanto a la ética, San Agustin afirma que la finalidad del hombre es la unién beatifica con
Dios a través del amor y la gracia divina. La voluntad esta en disposicion de apartarse del Bien inmutable
(Dios) para seguir los bienes mutables, alejando su atencién de la verdad para reparar en los placeres




terrenales, y en esa capacidad estriba su libertad. El hombre se enfrenta al mal moral, causado por la libre
voluntad del hombre, entendido finalmente como privacion. La libertad es la capacidad, en potencia, de
eleccion que posee el hombre. Sin embargo, el libre albedrio es la eleccidn, en acto, entre alternativas. Es
la manifestacion de nuestra libertad. De esta manera, el orden moral tiene sentido. San Agustin distingue
entre mal fisico y mal moral. EI mal no proviene de Dios, sino que es el no-ser. EI mal es privacion de
ser, no ser y, no existe como entidad positiva. Explica asi el mal fisico, sin conceder mayor valor a
enfermedades, epidemias o catastrofes naturales. El mal moral es una consecuencia de la falta de Adan
por la cual entré el pecado en el mundo y la naturaleza humana cay6 de su estado inicial. ElI mal se
remonta a la libertad de la eleccion humana (libre albedrio), a la voluntad libre, con la que el hombre elige
pecar o no pecar. No podemos, por tanto, hacer responsable a Dios del mal moral, aunque haya creado
libre al hombre, puesto que la libertad es un bien.

San Agustin defiende un desarrollo lineal de la historia, basada en la Providencia, pues su
desarrollo estd controlado por la voluntad de Dios, encaminados a la consecucién del bien universal.
Habla de una historia de la redencidn, de una teologia de la historia, porque su verdadero sujeto es Dios,
que lleva a cabo la salvacion de los virtuosos mediante sucesivos acontecimientos historicos que marcan
el progreso hacia la meta final. De esto modo, la sucesién del tiempo es lineal, progresiva y escatoldgica.
San Agustin expuso esta concepcion en su obra “La ciudad de Dios”, donde distingue la ciudad de
Dios (elegidos) y la ciudad terrenal (condenados), que constituyen el linaje de Cain. La historia de la
humanidad aparece como una dialéctica entre los caracteres que definen una y otra ciudad. Ademas, se
atribuye un papel preponderante a la Iglesia en tanto que encargada de mantener los principios del
cristianismo.

En su teoria politica, considera que la justicia debe guiarse por el amor a Dios y por los valores
espirituales. Estado o Iglesia se regiran por los valores espirituales y buscardn en sus actuaciones los
intereses divinos construyendo una ciudad perfecta y justa. EI Estado sigue la ley positiva y la Iglesia, la
ley natural, cuya manifestacion exterior es la doctrina cristiana. El origen de la autoridad esta en Dios, de
quien se deriva todo poder. La forma de gobierno es para San Agustin irrelevante pues cada pueblo se
gobierna de la forma concreta que en cada momento esté en los planes de Dios. Segun el Cesaropapismo,
el Estado deberia estar sometido o dejarse guiar por la Iglesia, por sus criterios de organizacion social.
El Agustinismo politico nace como una reinterpretacion del pensamiento de San Agustin, segin la cual el
poder politico debe estar sometido al religioso. La preponderancia de la Iglesia en la Edad Media
reforzara a la teoria de las dos espadas: la espada espiritual (en manos del sacerdote) y la espada material
(en manos del soldado, pero a las 6rdenes del sacerdote y bajo el mando del Emperador rey).




SANTO TOMAS DE AQUINO

En el pensamiento filoséfico, Santo Tomas sostiene que la verdad es Unica, aunque se puede
conocer de dos maneras diferentes: la razon y la fe. Las verdades de fe las estudia la teologia, no pueden
demostrarse racionalmente y han de ser aceptadas sin discusion, mientras que las verdades de razén las
estudia la filosofia, si pueden ser comprendidas por el entendimiento humano y son demostrables
racionalmente. Existen algunas verdades que la razén puede demostrar: son los predmbulos de la fe. En la
“Suma teolégica” Santo Tomas define la teologia como la doctrina de la revelacion, y distingue entre lo
revelado (serie de conocimientos sobre Dios: los articulos de fe) y lo revelable (conocimientos sobre Dios
necesarios para la salvacién: los predmbulos de fe). Para Santo Toméas ambas verdades deben de
coincidir, y siempre es la razén la que debe someterse a la revelacion.

Las vias tomistas son pruebas basadas en el principio de causalidad para demostrar la
existencia de Dios y se distinguen las siguientes vias:

e Primera via: la del movimiento, es necesario un Primer Motor Inmoévil (Dios);

e Segunda via: la de la Causa Eficiente, es necesaria una primera causa eficiente (Dios);

e Tercera via: la de lo posible o contingente, todos los seres son contingentes;

e Cuarta via: la de los logros de perfeccion, es necesario seres buenos para que haya un ser
perfecto que haga posible la comunicacion (Dios);

e Quinta via: la del gobierno del mundo, todos los seres irracionales tienden a un fin debido a Dios
(prueba teoldgica).

Y Santo Tomas afiade otras dos vias:

e la afirmativa o de la eminencia: Dios es uno, verdadero y bueno;
e lanegativa: Dios es simple, infinito, omnipresente, inmutable y perfecto.

Segln Santo Tomas toda la realidad es contingente y surge a partir del Unico ser necesario, Dios,
por un proceso de creacion continua del mundo a partir de la nada, puesto que antes que Dios no puede
haber nada. La realidad creada tiene una estructura jerarquica: primero estan los angeles, después, el
hombre, a continuacién los seres sensitivos y vegetativos, seguidamente los seres inorganicos y al final la
materia primera. EI mundo fue creado por Dios para comunicar su perfeccion, pero ninguna criatura
puede reflejarla porque son contingentes, materiales y poseen potencialidad. Santo Tomas defiende que el
mundo fue creado en el tiempo y que ello es un articulo de fe, por lo que no puede ser comprendido ni
demostrado racionalmente. Y afirma que Dios crea libremente y que puede subsistir sin el mundo, sin que
ello suponga cambio alguno para El, mientras que las criaturas no pueden existir sin Dios. Y responde que
el mal no es un ser, sino una privacion de ser, el mal y el sufrimiento no es querido por Dios, lo podria
eliminar si quisiera, pero lo permite, para salvaguardar la libertad humana.

En la antropologia o psicologia tomista, el hombre es una sustancia compuesta de alma y
cuerpo (relacion sustancial). El alma es la forma del cuerpo y subsiste a éste tras la muerte. Para Santo
Tomas, de acuerdo con el cristianismo, el alma humana es inmortal y, aunque el alma pueda existir
separada del cuerpo, tiene una inclinacion natural a unirse con él, pues, de lo contrario, es una sustancia
incompleta, ya que s6lo es completa la sustancia formada por la unién de cuerpo y alma (rechaza el
hilemorfismo). El alma tiene tres funciones: vegetativa, sensitiva y racional. El alma es inmortal y Unica,
y esta dotada de entendimiento y de voluntad, con la facultad de desear el bien y dotada de libertad. Dios
es el bien que desea el alma.

Su teoria del conocimiento se produce por una adecuacion entre la cosa y el hombre que
conoce. Los sentidos son la potencia receptiva del alma para todas las formas sensibles, y el alma es la
potencia receptiva de todas las formas inteligibles. EI conocimiento intelectual comienza en el
conocimiento sensible y el entendimiento abstrae los conceptos a partir de los datos proporcionados por
dicho conocimiento. La especie sensible deja en el sentido interno imagenes, sobre las cuales actda el




entendimiento agente y, eliminando todos los elementos individuales, obtiene la especie impresa. El
conocimiento paciente sale de su pasividad y conoce el acto, lo que permite la formacién de la especie
expresa. Conocer es sacar la especie inteligible de las imagenes singulares. Pero el entendimiento requiere
una doble capacidad: una capacidad abstractiva (entendimiento agente) y otra capacidad de conocer
universalmente (entendimiento paciente). La teoria de la abstraccion garantiza la verdad del conocimiento
intelectual. El entendimiento humano requiere actos sucesivos en los que formula juicios sucesivos sobre
las propiedades de la cosa que dan lugar a razonamientos, en los que cabe la posibilidad de error.

La ética de Santo Tomas esta inspirada en la “Etica a Nicomaco” de Aristoteles. Se trata de una
ética eudemonista y teleoldgica. El fin del hombre es conseguir la felicidad absoluta, que consiste en la
vision de Dios en el mas alla. Es una felicidad sobrenatural que se llama beatitud, y para alcanzarla es
necesaria la gracia. Santo Tomas define las virtudes como habitos y cualidades de la mente por lo que el
hombre vive rectamente. Distingue entre virtudes intelectuales y morales. La moral la presenta como un
intelectualismo, ya que primero conocemos y luego deseamos. Dios gobierna al mundo mediante la ley
eterna, participando las criaturas mediante la ley natural. Su primer precepto es: ha de hacerse el bien y
evitarse el mal. Las leyes positivas son la aplicacion de la ley natural a la sociedad humana, por lo que
tienen que ser compatibles con la naturaleza racional del hombre.

En cuanto a la politica, Santo Tomas concibe al hombre como un ser social por naturaleza, por
lo que es incapaz de vivir y desarrollarse aisladamente. Pero la vida en sociedad exige que atiendan al
bien comdn. El fin del Estado es conducir a los ciudadanos a una vida feliz y virtuosa y debe garantizar
una serie de condiciones: a) Conservar la paz interna y externa; b) Cubrir las necesidades materiales de
los ciudadanos; y ¢) Promover las buenas acciones de los stbditos y ayudarles a alcanzar el fin Gltimo
favoreciendo la vida religiosa. Santo Tomas considera que la organizacién para gobernar es la monarquia
constitucional y para evitar abusos, lo mas adecuado es mezclar aristocracia y democracia (siendo la
tirania la forma de gobierno mas deplorable, aunque no justifica la abolicion del sistema mediante la
violencia y el asesinato).



DESCARTES

Descartes fue un autor francés que vivié durante el absolutismo, y en una época de decadencia.
Su filosofia estuvo determinada por la filosofia escolastica y por el escepticismo de Montaigne.

Fue el maximo representante del racionalismo. Esta corriente se basa en la tesis de que el
criterio de certeza procede de la razén, que puede dar un conocimiento seguro. Un conocimiento
obtenido a partir de los sentidos puede ser engafioso, lo mismo que ocurre con la abstraccion, pues
también proviene de los sentidos. En el racionalismo se defienden las ideas innatas como fuente segura
de conocimiento. De este modo, las matematicas son el referente perfecto, pues se valora la intuicion
intelectual de ideas y principios evidentes. De estos comienza la deduccion del saber, al igual que las
matematicas se deducen a partir de los axiomas. Esto lo utiliza Descartes para elaborar su sistema.

Al analizar la filosofia interior, solo encuentra inseguridad y estancamiento. Si la razon es
Unica, el saber debe ser Unico y debe haber un Gnico método para alcanzarlo.

La sencillez, que va de la mano con la claridad y distincion, es una de las caracteristicas
principales de la intuicién, que nos conecta con el objeto de conocimiento, y es inmediato y no tiene
posibilidad de error. La deduccidn es una serie sucesiva de intuiciones, que nos ofrece las consecuencias
de los principios ofrecidos por la intuicién.

Descartes propone unas reglas para que el método garantice un razonamiento correcto:
-Regla de la evidencia: Rechazar ideas que no sean claras.
-Regla del anélisis: Descomponer una idea compleja en elementos mas simples.
-Regla de la sintesis: Construir argumentos mas complejos a partir de esos elementos.
-Regla de la enumeracion: Revisar que no se haya cometido ningun error.

Este método es aplicado a la metafisica, partiendo de la duda, para ver si existe una primera
verdad. Esta duda esta dividida en tres: 1) la duda metodica, para encontrar un principio indubitable que
sirva de fundamento; 2) la teorética, que sirve para la reflexion y 3) la universal, donde se ponen en
duda todos los conocimientos. Estas dudas vienen dadas por la poca fiabilidad de los sentidos, la
posibilidad de fallo en los razonamientos, y por la capacidad de inteligencia, pues puede existir un genio
maligno que nos obligue a errar sin que lo sepamos.

De este modo, Descartes desconfia de todo menos del propio sujeto, surgiendo la verdad:
“cogito, ergo sum” o “pienso, luego existo”, que se convierte en el primer principio evidente de la
filosofia, producto de una intuicién. A partir de esta verdad, se reconstruye el edificio del saber, aunque
sigue existiendo la duda sobre la existencia de las cosas externas, por tanto el analisis se realiza sobre la
“res cogitans”, o mente pensadora. En dicha mente se encuentran las ideas, y se distinguen tres tipos.
Las Adventicias, procedentes del exterior, de las que se duda; las facticias, que son las producidas al usar
las adventicias e imaginacion, también sometidas a duda; y las innatas, que son las perfectas y que han
sido instauradas por Dios, demostrando asi su existencia. De este modo, Dios se convierte en la garantia
de que nuestra percepcion e ideas sean correctas si son hechas mediante el rigor adecuado. También,
garantiza que no exista el genio maligno, pues podemos estar seguros de la existencia de lo que nos rodea,
tanto como de que nosotros mismos existimos. De esto se deduce que podemos estar seguros de una res
infinita (Dios), res extensa (el mundo), y res cogitans (nuestra mente).

Dios es infinito y perfecto. No puede engafiarnos debido a su bondad, y esto le sirve a Descartes
para solucionar el problema de la duda de la existencia de lo exterior, pues Dios garantiza la existencia de
ello. De este modo sale del solipsismo subjetivista.



La sustancia es lo que no necesita nada mas que de ella misma para existir, determinando de
este modo, que Dios es sustancia, y por tanto el concepto de sustancia no se puede aplicar del mismo
modo a Dios que las criaturas, generandose dos clases de sustancias. La Sustancia infinita, la cual es
Dios, se ajusta plenamente a la definicion, y es la garantia de todo el sistema cartesiano. La idea de Dios
tiene que haber sido puesta en el sujeto por un ser infinito. Al mismo tiempo, el Yo tiene la idea de un ser
infinitamente perfecto que existe. Y si el Yo se hubiese creado a si mismo, lo habria hecho con todas las
perfecciones, pero como es imperfecto, un ser perfecto debe haberlo creado. Estos son los argumentos
gue propone Descartes para corroborar la existencia de Dios. Y las Sustancias finitas, que son las almas
y los cuerpos, que necesitan de Dios para existir, pero de ninguna otra cosa mas.

También distingue entre sustancia pensante, que es la mente del hombre, de la que estamos
seguros, cuyo alma es el pensamiento. Y la sustancia extensa, la que percibimos por los sentidos, es la
materia creada por Dios.

A cada sustancia le corresponde un atributo que constituye la esencia de la sustancia con la que
se identifica. Cada tipo de sustancia posee un solo atributo, y a cada atributo le corresponden ciertos
modos. Solo la sustancia infinita es la tnica que no puede tener modos.

Solo estamos seguros de nuestra mente, pero no del cuerpo, ya que lo percibimos sensitivamente.
El alma es una cosa o sustancia pensante. La concepcion pues, sera dualista. Cuerpo y alma son
sustancias y no se necesitan mutuamente para existir. Se produce un problema de la comunicacion de las
sustancias, pues no se ve como el pensamiento y la extension pueden estar unidos. EI cuerpo esta sujeto
al mecanismo de la materia regida por las leyes del universo. En cambio, el alma no esta sometida a ellas,
por eso permite al hombre ser libre. Descartes decide que el alma esta unida al cuerpo mediante la
glandula pineal, en el cerebro. Otro problema es el de interaccidn entre sustancias. Descartes piensa que
es el alma la que siente, la que percibe las sensaciones sentimentales. Explica que esas sensaciones llegan
al alma a través de la glandula susodicha. Aunque dicho todo lo anterior, la concepcién dualista tiene
repercusiones, pues no explica bien la libertad del hombre.

La ética de este autor es eudemonista pues busca la felicidad, basada en la tranquilidad
espiritual y alcanzable en esta vida. Después de su deduccion, intenta aplicar el método para fundamentar
el comportamiento ético. Pero acaba siendo una moral provisional basada en normas como 1) la
obediencia de leyes, costumbres y religién tradicional, 2) la actuacion decidida una vez tomada la
decisién, 3) la adaptacion al orden del mundo y el destino y 4) la eleccién de las mejores ocupaciones
posibles. Esto es una conducta moderada, encontrando una tendencia intelectualista. EI mal es el fruto
de la ignorancia para el autor. También tiene influencias estoicas, cuando habla del control de los propios
deseos.



JOHN LOCKE

John Locke fue un filésofo que vivié en la Edad Moderna, en una Europa mas tolerante y libre que
antes. Con Locke se origina la filosofia empirista moderna segin la cual, todos los contenidos de nuestro
conocimiento se originan en la experiencia, que es el medio para alcanzar la verdad. Las tesis fundamentales del
empirismo son “El origen de todo conocimiento se halla en la experiencia” (externa e interna, se opone a la

razén pura como fuente de conocimiento), “No existen ideas innatas”, “El conocimiento humano es

limitado” (no podemos ir mas alla de la experiencia), y “La razén debe orientarse hacia finalidades
practicas”.

En Ensayo sobre el entendimiento humano, Locke trata de dar respuesta a la necesidad de establecer el
origen, el alcance y los limites del conocimiento humano: “todo nuestro conocimiento proviene del conocimiento
sensible”. La experiencia es el origen y el limite de nuestro conocimiento. Locke admite tres grados o tipos de
conocimiento en funcidn de su certeza: 1) Conocimiento intuitivo: Certeza absoluta. Captar de modo evidente
e inmediato el acuerdo o desacuerdo entre ideas. 2) Conocimiento demostrativo: Requiere el uso de
demostraciones para establecer el acuerdo o desacuerdo entre ideas. Conocimiento fiable. 3) Conocimiento
sensible: A través de la sensacién. Permite conocer las cosas reales. Relativo y probable. Nos permite acceder al
mundo de los objetos.

El contenido del entendimiento tiene un origen empirico. Nace la mente, que es una tabula rasa donde
la experiencia va escribiendo sus caracteres. lIdea es todo lo que la mente percibe en si misma, y sostiene que no
es dificil comprender que estas ideas se dan en la mente de los hombres, todos tenemos conciencia de ellas.
Clasificacion de las ideas:

Ideas simples: La mente no las puede descomponer en otras y le llegan por separado a través de los
sentidos y se hallan mezcladas en el mismo objeto. No pueden ser ni fabricadas ni destruidas por la mente. Son
captadas por el entendimiento de un modo pasivo. La actividad de la mente consiste en construir ideas
complejas a partir de las ideas simples. Las clasifica segun llegan a la mente: 1) Ideas de sensacién: De los
sentidos externos. Informan de los objetos externos. Proporcionan ideas de las cualidades sensibles. 2) Ideas de
reflexion: De los sentidos internos. Informan de las operaciones de nuestra propia mente y de las actividades de
la misma. 3) Ideas: que se alcanzan a través de la sensacion y la reflexion

Ideas complejas: Elaboradas por la mente a partir de ideas simples. Son de tres tipos: Modos: se
refieren a cosas que no subsisten por si mismas. Sustancias: combinaciones de ideas simples que se toman para
representar cosas particulares que subsisten en si mismas. Relaciones: que resultan de comparar una idea con
otra.

Critica de las ideas innatas cartesianas. Es una critica donde el autor considera que un hombre
empieza a tener ideas cuando tiene la primera sensacién ante su mente. Los principios de identidad y de
contradiccién son universalmente admitidos, lo que probaria que son innatos, que para Locke no lo son, pues
demuestra que se adquieren por la costumbre o la cultura. Aun asi, Locke afirma que tenemos la certeza de
nuestra existencia como seres racionales capaces de entendimiento y de la existencia de Dios. Ideas tan claras
que pueden proporcionar el fundamento de nuestras acciones.

La realidad y su conocimiento: la existencia de lo real. Todo nuestro conocimiento se mantiene
“encerrado” en nuestras ideas e ignoramos todo lo relativo a la existencia del mundo. A Locke le resulta evidente
la conclusion de Descartes “pienso, luego existo™; la actividad pensante del sujeto supone la evidencia de su
propia existencia. Una verdad que no necesita prueba. Mientras tanto, de la existencia de Dios poseemos un
conocimiento demostrativo que sigue los siguientes pasos: 1) De la nada, nada puede proceder. 2) Es evidente
que existe alguna realidad. 3) Por tanto, ha tenido que existir siempre algo. 4) Debe existir una realidad divina y
eterna de quien depende la existencia de todo cuanto existe, a la que Ilamamos Dios.

De lo externo tenemos un conocimiento sensitivo. Las ideas primarias que tenemos en nuestra mente
se corresponden con una realidad objetiva de los cuerpos externos y nos indica que el conocimiento que tenemos



de las cosas externas no es tan claro como el conocimiento intuitivo o el demostrativo de Dios. Disponemos de
cuatro criterios que contribuyen a confirmar el valor de nuestro conocimiento sensitivo: 1) Nos faltan las ideas
de las cualidades sensibles cuando falta un érgano sensitivo determinado. 2) Somos pasivos en la recepcion de
datos.3) Ciertas ideas se nos imponen produciéndonos dolor o placer de forma independiente a nosotros. 4) Los
sentidos se dan mutuo testimonio entre si frecuentemente.

El conocimiento de las cosas externas queda debilitado y el auténtico conocimiento verdadero queda
encerrado en el ambito de nuestras ideas. Locke, tratd de evitar la caida en el relativismo y en el escepticismo
epistemoldgico rechazando toda postura extrema. Analiza las palabras desde una perspectiva nominalista: no
hay esencias universales, las palabras solo son nombres que representan semejanzas entre entidades. S6lo existen
los individuos o las entidades particulares.

Metidos en la Metafisica de Locke, éste considera sustancia como referencia misteriosa y niegan la
posibilidad de conocer algo distinto de las cualidades sensibles de las cosas. EI concepto de sustancia es vacio y
s6lo expresa el enlace que realiza el pensamiento de un conjunto de fendmenos sensibles. La idea de sustancia
es una idea compleja elaborada por la mente a partir de ideas de cualidades sensibles de fendmenos. Es una
nocion oscura de un no sé qué incognoscible que sirve de fundamento a conjuntos de cualidades sensibles que
podemos conocer. Hay un limite en el conocimiento, pues no se puede ir mas alla de las ideas. Sustancia es el
soporte desconocido que suponemos que existe debajo de lo que percibimos, jamas se nos muestra, solo
deducimos su existencia.

En cuanto a la ética, Locke niega la existencia de principios innatos de caracter moral. Nuestras ideas
morales vienen de la experiencia. Comparando las ideas se descubren relaciones de acuerdo o desacuerdo entre
ellas, permitiendo formular reglas morales. Las ideas morales son arquetipos, que permiten determinar la bondad
0 maldad de las acciones. Lo “bueno” es lo que aumenta el placer y lo “malo” lo que causa dolor. Hay tres tipos
de leyes: la ley de la opinidn (aprobacion o desaprobacion que se da en distintas sociedades a determinadas
acciones). La ley civil (acciones inocentes o criminales). Y la ley divina (acatamiento o transgresion de la ley.
Puede conocerse por medio de la razén).

Segun Locke en su politica, el origen del poder y del Estado reside en un acuerdo entre
individuos. Existe una ley natural que confiere derechos y deberes previos a toda forma de organizacion politica.
Su fin es asegurar el libre ejercicio de estos derechos. Para Locke, en la naturaleza los hombres viven en familia
y reconocen la autoridad de la misma y reconocen la ley natural propia y connatural a nuestra razon. La
autoridad de los gobernantes surge del acuerdo entre los hombres. Estos vivian libres en el estado de
naturaleza, bajo la ley natural, que impone el derecho y obligacién a la propia conservacién, definido como
propiedad, que incluye la propiedad de la persona, su libertad y sus bienes. El trabajo convierte en privada la
propiedad comun del estado de naturaleza. Surgen las desigualdades, y el estado se vuelve inseguro y
amenazado. La ley natural no es suficiente, y se hace necesaria la existencia de leyes positivas, jueces
imparciales y poder ejecutor.

Para la constitucién se requiere el contrato social entre hombres para formar comunidad y mandato de
la mayoria. Si un gobernante no sigue la voluntad de la mayoria seré tirdnico y estara justificada la rebelion. Para
prevenir abusos, se introduce una divisién de poderes: legislativo (promulga las leyes que obligan a todos los
ciudadanos, sin necesidad de su constante actividad), ejecutivo (permanente para hacer cumplir las leyes en todo
momento) y federativo (poder de declarar la guerra y firmar la paz).

Defiende la idea de tolerancia que exige que ningin grupo obtenga privilegio alguno sobre el resto.
Rechaza que la religion se imponga y la separa del Estado, pero también limita los derechos de los ateos. La
lucha a favor de la tolerancia y el creciente antidogmatismo caminan de la mano del cambio social que se opera
en el siglo XVII, en el que el crecimiento de la burguesia mercantil favorecera el establecimiento de una paz
religiosa necesaria para los intercambios comerciales. Se produce una nueva mentalidad que supone que la
libertad de honrar a Dios, segun la propia comprensién, pueda. admitirse sin peligro para la paz del Estado.



DAVID HUME (1711-1776)

TEORIA DEL CONOCIMIENTO

La percepcion : impresiones e ideas :

Hume comienza la presentacidn de su filosofia con el analisis de los contenidos mentales, que son de dos
tipos: las impresiones y las ideas. La diferencia que existe entre ambas es la intensidad con que las
percibimos, siendo las impresiones contenidos mentales mas intensos que las ideas. Entre impresiones y
las ideas es la misma que la del original a la copia. Las ideas derivan de las impresiones, las impresiones
son pues, los elementos originarios del conocimiento. Las impresiones pueden ser de dos tipos:
impresiones de sensacion e impresiones de reflexion (impresiones que pueden provenir de ideas pero
que en el fondo provienen de impresiones de sensaciones previas. Estas pueden ser simples y
compuestas)

Las impresiones son lo Unico que realmente podemos conocer. Hume se refiere al origen de las ideas en el
Tratado de la Naturaleza Humana, diciendo que son reproducciones débiles de las impresiones y establece
una explicacion que nos permita correlacionar las ideas entre si y con las distintas impresiones.

Leyes de asociacion de ideas:

Una vez establecidas y definidas las ideas se ocupa de explicar cdmo se asocian entre si: Relacion de
semejanza (tendemos a asociar aquellas ideas que guardan na cierta semejanza o parecido entre si.
Relacion de contigliidad espacio-temporal: tendemos a agrupar aquellas ideas cuyas impresiones
ocurrieron cercanas en el espacio y en el tiempo) . Relacién casual ( cuando contemplamos un
acontecimiento inmediatamente pensamos en la causa que lo ha producido ).

Hay dos formas de conocimiento: Cuestiones de hecho (son aquellas a las que accedemos a través de la
experiencia, y son propias de las ciencias naturales y sociales , son los sentidos los que nos permiten tener
acceso a las mismas). Relaciones de ideas (Se refiere a las relaciones logicas y matematicas que lleva a
cabo nuestra mente independientemente de las impresiones. No es preciso acudir a la experiencia para
comprobar su veracidad).

Critica del principio de casualidad

Cuando se contempla una impresion y al momento se sigue otra y esto ocurre en sucesiva ocasiones
solemos establecer una relacidn entre el contenido de la primera y el de la segunda en forma de relacion
causal, lo cual nos induce a su vez a relacionar causalmente la idea de la primera impresion con la idea de
la segunda, estableciéndose una conexion necesaria entre la primera y la segunda. No podemos encontrar
la idea de conexion necesaria en el objeto. S6lo vemos que se produce algo y que al rato se produce otra
cosa.

Estamos tan acostumbrados a que cuando se produce un determinado fendmeno se produzca otro al que
consideramos su efecto, que cuando vemos producirse a nuestro alrededor algo semejante a lo que ya
conocemos, nuestro espiritu se adelante, por costumbre o habito , y somos capaces de predecir lo que
pasard. Lo razonable seria esperarse y comprobar por la experiencia que ha sucedido de esta forma. Si
predecimos lo que ocurrira es porque confiamos que el futuro sera igual a lo que ha venido siendo pero
eso lo aceptamos porque se supone que aceptamos el principio de casualidad. A lo que estamos
autorizados en base a la experiencia es a decir que en el pasado ha sucedido esto y que siempre ha sido
asi. Toda vez que vuelva a suceder lo mismo aumentard nuestro grado de confianza y nuestra
probabilidad de que la cosa siga ocurriendo del mismo modo, pero nunca llegaremos a tener una
seguridad absoluta como si uera una demostracién matematica o una prueba ldgica.



Metafisica:

Todo nuestro conocimiento se reduce a impresiones e ideas. La sustancia es un concepto al que no
corresponde ninguna impresion. Es un conjunto de percepciones particulares que nos hemos
acostumbrados a encontrar juntas; por tanto, el concepto clave de la metafisica carece de valor.

-El mundo: Yo lo Gnico que puedo afirmar es que tengo una impresion. Pero no puedo afirmar que a mi
impresion corresponda una realidad exterior. La realidad esta mas alla de la impresiones. Si lo afirmo
estoy deduciendo una cosa de la cual yo no tengo impresion.

-Dios: De Dios no tenemos ninguna impresion y, por tanto , no podemos afirmar su existencia. No hay
nexo casual entre las impresiones y Dios. El limite de nuestro conocimiento esta en las impresiones.

-Yo/alma: Desde Descartes se habia afirmado la realidad del yo como sustancia distinta de nuestros
pensamientos, por introduccion inmediata: pienso, luego, existo. Hume lo debe negar: solo tenemos
intuicion de nuestras propias impresiones, el Yo o persona no es una impresion (aquello que se supone
como sujeto al que se refieren nuestras impresiones, nuestras impresiones no son constantes. No existe el
yo como sustancia distinta de las impresiones. Gracias a la memoria conocemos la conexién existente
entre las diferentes impresiones que se suceden.

Etica. El emotivismo moral

La ética es de caracter emotivista, rechaza los intentos de fundar la ética en la razén, de ahi que se
denomine emotivismo moral . Hume conserva la nocién de la moral como ciencia de las reglas que hay
que segui para conseguir el bien y la felicidad mediante la practica de la virtud. Pero el fundamento de la
virtud no puede buscarse porque no podemos conocer su existencia. Hume parte de la realidad de las
valoraciones morales, que nos permiten distinguir el bien del mal y nos impulsan a actuar, para
preguntarse si derivan de los sentimientos o de la raz6n. Lo que nos hace juzgar son los sentimientos. La
moralidad se ocupa del &mbito del ser. Hay un paso ilegitimo entre el ser (los hechos) lo que debe ser. Tal
paso conduce a la falacia naturalista.

Podria parecer que se cae en un relativismo moral pero no es asi porque Hume da por supuesto que la
naturaleza humana es comun y constante y que esos sentimientos se desprenden de esa comun naturaleza
humana . Existe una especie de instinto natural que determina el bien y el mal. Uno de los factores méas
importantes a la hora de juzgar una conducta como buena es la utilidad que despierta siempre
aprobacién moral. Hume también da importancia a las pasiones situandolas por encima de la razén, como
rectoras de la voluntad. Hume concede una gran importancia al sentimiento de la simpatia.

Politica

Es la utilidad la base de las leyes y de la organizacion social. El estudio de la politica se basa en el analisis
de los hechos. EI mejor sistema politico serd el que mejor se ajuste a cada nacién, atendiendo a sus
peculiaridades y, por tanto, la mejor decisién politica sera la que resulte mas Util para sus ciudadanos.

La filosofia politica es naturalista. No admite que los individuos antes de firmar el pacto o el contrato
social, vivian en un estado de naturaleza, previo a cualquier forma de organizacién politica. Para Hume
este estado previo no existe, ya que los individuos poseen una tendencia natural a unirse en sociedades.



ROUSSEAU (1711-1778)

En la antropologia distinguimos la critica de la sociedad y el problema de la educacidn.

Critica de la sociedad: Para Rousseau, el ser humano es bueno por naturaleza, pero el progreso de las
ciencias y las artes y las letras ha contribuido a corromper las costumbres y la naturaleza humana y
Rousseau las considera responsables de la degradacion moral de los individuos. Lo que para los
enciclopedistas era progreso para Rousseau era solo retroceso y corrupcion. En las sociedades civilizadas, lo
artificial ha sustituido a lo natural, y los convencionalismos ahogan la libertad, su verdadero ser.

En el estado de naturaleza, el hombre natural se caracterizaba por sentimientos como el amor de si mismo,
que lo impulsa a conservar la vida, la piedad y a compadecerse de sus semejantes. En el estado de naturaleza,
predomina el sentimiento, y todo lo que se refiere a la naturaleza humana es armonioso y bueno. ElI hombre
natural, también Ilamado “buen salvaje”, es bueno, libre y feliz, busca su autoconservacion, y colabora con el
resto de sus iguales impulsado por la piedad.

El fin del estado de naturaleza se produjo cuando los seres humanos formaron sociedades mas complejas. En
ellas, se instituy6 la propiedad privada, que provoco la transformacién del amor a si mismo en amor propio
y aparecio las desigualdades entre las personas y todos los males de la sociedad.

El amor de si es una pasién del hombre en el estado de naturaleza que lo impulsa a conservar la vida, es un
sentimiento natural y bueno. EI amor propio es una pasién cultural, que empuja al hombre a tratar de ser el
primero en todo. Es un sentimiento negativo. EI dominio de unos individuos sobre otros, hizo aparecer el
Estado, que impone la injusticia y la esclavitud. Las ciencias y las artes es el sentimiento moral que le
recuerda al hombre la libertad y la bondad naturales que ha perdido y que debe tratar de recuperar.

El problema de la educacion: La educacién es el medio para llevar a cabo reformas sociales y el primer
paso para regresar a la naturaleza es la transformacién del individuo mediante una educacién natural. Para
Rousseau, la educacion tiene un sentido negativo, ya que es el instrumento mediante el que la sociedad
domestica al ser humano. Por ello, propone una revolucion del sistema educativo que respete la libertad y
cuyo objetivo sea liberarlo de falsos prejuicios y de conocimientos indtiles. Dado que el ser humano es bueno
por naturaleza, lo que hay que hacer es dejar actuar a la naturaleza. Se debe desarrollar los sentidos y los
sentimientos antes que la razén. Se trata de un sistema de educacion flexible y que busque salvaguardar la
inocencia natural del nifio, desarrollar su espontaneidad y conciencia critica, asi como la empatia para
cooperar con los demas.

Ademas, el objetivo de la educacidn es fusionar la moral con la politica. Se trata de formar ciudadanos antes
que consumidores y trabajadores. La educacién debe fomentar el amor a la patria y el sentimiento de
fraternidad. A Rousseau se le acusa de totalitarismo, puesto que, el bien comuin se alza por encima del
hombre particular y a este se le obliga a someterse a la comunidad.

La ética Rousseau afirma que la diferencia entre el ser humano y el animal esta en que el humano es libre, es
decir, que no es uno con la naturaleza, en el sentido de que sus actos vengan dados en funcién del instinto.

El hombre es un ser moral, que toma decisiones y que es responsable de las mismas. Para Rousseau al
hombre le mueven intereses egoistas en su relacion con los otros. Méas bien defiende que es la compasién
hacia otros, lo que impulsa al hombre a actuar. Sobre ese sentimiento de empatia se fundamenta la moralidad
en el estado de naturaleza.

El instinto de conservacion, que Rousseau Ilama amor de si, tiene como consecuencia inmediata ponerse en
el lugar del otro. EI hombre primitivo es bueno, no es porque sea racional, en la tesis del emotivimos moral



de Hume ya aparecia. Rousseau reclama la solidaridad y los vinculos comunitarios del pasado, por eso
defiende la cohesion social y el patriotismo.

El interés humano nunca conduce al conflicto, sino a la cooperacion con los deméas. Para Rousseau los
intereses contrapuestos han surgido solo en una determinada etapa de la historia y como consecuencia de la
sociedad capitalista, en la que prevalece la desigualdad econémica. La ética se transforma en politica siendo
la politica la que establece lo que es moral.

El estoicismo en la ética de Rousseau trata de permanecer en el lugar que nos ha asignado el destino, de
aceptar resignadamente el papel que nos ha otorgado la fortuna.

La politica: El contrato social. En el estado de naturaleza no habia mas desigualdad que la natural, que es la
diferencia de habilidades y talentos tanto fisicos como intelectuales. EI problema de la sociedad la propiedad
privada y las leyes es que perpetdan esas desigualdades y las legitiman.

Rechaza también la doctrina del laissez-faire. porque estd convencido de que la libertad de empresa se
enriquece siempre a costa de sus semejantes. Rousseau condena la propiedad porque se fundamenta en la
explotacion del trabajo ajeno, en la desigualdad social y en la cosificacion de los seres humanos. No obstante,
no propone la igualdad absoluta; de hecho, admite un cierto grado de desigualdad.

Rousseau se opone al cosmopolismo del siglo XVIII que a su juicio acaba por emprobrecer a los pueblos y
provoca una pérdida de autenticidad. La constitucién de la idea de nacion francesa fue uno de los logros de la
revolucién y se debe, en gran parte, a la teoria politica de Rousseau.

Otro elemento de la sociedad que Rousseau somete a debate es la religion. Es partidario de una religion
natural o deismo, al igual que otros ilustrados.

Propone una forma de contrato libre que garantiza el méximo grado posible de libertad civil. Por el contrato
social, el hombre se transforma en ciudadano. Rousseau propone un nuevo modelo de contrato social que
protege la libertad de cada individuo porque se basa en un pacto entre iguales. El contrato social crea
la voluntad general, que es colectiva, soberana e inalienable y tiene como objetivo el bien comin. La
voluntad general tiende al ideal, es decir, al bien comdn, mientras que la voluntad de todos no siempre lo hace.
El gobierno elegido ha de ocuparse de ejecutar las leyes que emanan de la voluntad general, de manera que si
se opone a los designios de esta, puede ser sustituido. Para Rousseau, las mejores formas de gobierno son la
monarquia parlamentaria (para Estados grandes), aristocracia (para Estados medianos) y democracia, o Estado
republicano, que él considera la mejor forma, para territorios pequefios.

Rousseau piensa que una sociedad bien constituida solo puede basarse en la libre participacion de sus
miembros. Rechaza la institucién de la esclavitud que se basa en el ejercicio de la fuerza, y que jamas puede
legalizarse juridicamente.

El pacto del contrato social puede ser de enajenacién (propuesto por Hobbes o Locke) o un contrato que
potencie la fuerza comdn de todos los individuos a la vez que se garantiza su libertad (propuesto por
Rousseau). El término enajenacion tiene un sentido doble para Rousseau. El pacto que propone Rousseau
supone la enajenacion voluntaria de la libertad de cada uno en pro de la comunidad, de manera que los
individuos ceden su libertad a todos los demas miembros del colectivo formando el cuerpo social.

La soberania reside ahora en el pueblo y se expresa a través de la voluntad general, que presenta la razén
colectiva, a la que deben someterse los intereses de los individuos concretos. Si alguien disiente de la
voluntad general, disiente contra el bien comun y la ley puede obligarle a obedecer la voluntad general.



KANT Intereses esenciales de la razon (Kant llamo intereses esenciales de la razon a las cuestiones de la
vida humana en las que la razén debia intervenir).

TEORIA DEL CONOCIMIENTO. ,QUE PUEDO CONOCER?

¢Puede la metafisica ser ciencia?: La metafisica es un conocimiento puramente especulativo y aislado de la
experiencia. Sus objetos de estudio han sido: Dios, el alma, la libertad y el mundo en su totalidad. Kant se da
cuenta de que se necesita un cambio en la filosofia que se denominara la revolucién copernicana de Kant que
consiste en que los fendmenos dados por la experiencia se rijan por unas reglas que ya existen a priori en mi
mente.

;Qué es ciencia?:Para Kant un juicio es la accion y el efecto de pensar y para que un juicio sea cientifico
debe cumplir dos condiciones; que aumente el conocimiento es la condicion material y viene dada por la
experiencia. Que sea universal y necesario: es la condicion formal, por lo que es puesta por mi siendo a
priori y trascendental. Debe ser objetivo y cumplirse siempre para no incurrir en contradiccion.

Hay juicios en los que se establece una relacion entre sujeto y predicado; pueden ser juicios analiticos; el
predicado esta incluido en el sujeto. Son explicativos y no pueden ser cientificos. Juicios sintéticos; el
predicado no esta incluido en el sujeto y son extensivos.

Otro tipo de juicios son aquellos en los que su verdad es dependiente o independiente de la experiencia: a
priori: su verdad es independiente de la experiencia. A posteriori: su verdad es dependiente de la
experiencia.

Kant explica que el juicio cientifico es el juicio sintético a priori, porque cumple con las dos condiciones
necesarias para ser cientifico, es extensivo y aporta informacion y es universal y necesario.

Estética trascendental: Kant define la estética trascendental como la ciencia de todos los principios de la
sensibilidad a priori. Los objetos vienen dados mediante la sensibilidad y reciben el nombre de intuiciones
empiricas. Estas intuiciones son organizadas utilizando las intuiciones puras del espacio y del tiempo. Si una
intuicién empirica no es percibida dentro del marco espacio-temporal, si no del espacio-tiempo dan lugar a
intuiciones puras. Por eso Kant los Ilama intuiciones puras o formas a priori de la sensibilidad. El espacio
y el tiempo son las condiciones para poder percibir y a la unién de las intuiciones empiricas y las intuiciones
puras Kant las Ilama fenémeno.

Analitica trascendental: El conocimiento se obtiene a través de conceptos y estos solo son posibles en el
entendimiento, que nos permite elaborar juicios uniendo conceptos. Estos conceptos pueden ser de dos tipos:
conceptos empiricos que se aplican a la sensacion. Son a posteriori, surgen cuando se intuyen objetos
sensibles. Conceptos puros o categorias que son a priori y constituyen la forma, la condicion bajo las cuales
pensamos y conocemos los objetos.

Para elaborar el juicio necesitamos los conceptos empiricos, pero en este juicio interviene un concepto puro
que es el de causalidad, siendo éste una condicidn necesaria para que yo pueda tener experiencias sobre el
mundo.

Otra categoria importante es la de sustancia, que hace referencia a los fenémenos que permanecen en el
tiempo. Kant defendi6 que si los fendmenos no fuesen permanentes seria imposible el conocimiento.

Debido a la categoria de causalidad y sustancia y a la de accién reciproca son posibles los juicios sintéticos a
priori, dichos juicios hacen referencia al mundo fenoménico, son universales y necesarias.

La Analitica trascendental determina que las categorias se pueden aplicar exclusivamente a los fenémenos
dados por la sensibilidad. Si los objetos son para mi en la medida en que son intuidos y luego categorizados
por mi mente, es légico suponer que cémo sea el objeto en si mismo no podemos percibirlo ni,
conceptualizarlo. De ahi la distincion entre fenémeno, lo que aparece en mi mente, frente a noiimeno, la cosa
en si que no puede ser intuida. No puedo conocer el alma pero si pensar en ella.

Aplicar las categorias a aquello de lo que no tengo intuicién empirica supone un uso ilegitimo de estas. El
noumeno delimita lo que puede ser conocido cientificamente frente a lo que solo puede ser pensado.

Dialéctica trascendental: La razon realiza una unificacion de todo el conocimiento reduciendo todos sus
contenidos a unos principios trascendentales o incondicionadas. Los principios a los que hace referencia son
las ideas trascendentales de alma, mundo en su totalidad y Dios.




Kant denomina a las ideas conceptos puros de la razén, porque no cumplen la condicién establecida y, no
podemos intuirla empiricamente ni tenemos experiencia de ellas. Kant explica como las ideas trascendentales
unifican todos los fendomenos; la idea del alma unifica los fendmenos de la experiencia interna. La idea del
mundo unifica los fenémenos de la experiencia externa. Ambas se unifican en la idea de Dios.

A través de ellas podemos pensar los fenémenos en su totalidad pero no conocerlos. Y este ha sido el error
de la metafisica dogmatica, intentar aplicar las categorias ilegitimamente a las ideas trascendentales, lo que
ha generado que la razén incurra en una serie de contradicciones y errores. Por tal motivo la critica kantiana
se divide en tres partes; la psicologia racional estudiaba la idea del alma. Al aplicar las categorias a la idea
de alma originamos paralogismos, razonamientos l6gicamente engafiosos que nos inducen a creer en la
existencia de un alma como sustancia simple. La cosmologia se ocupaba de la idea de mundo en su totalidad.
Al aplicar las categorias a la idea de mundo incurrimos en antinomias, son en contradicciones que se
manifiestan cuando se argumenta con validez. La teologia racional analizaba la idea de Dios. Kant llama
ideal de la razén pura a la pretension de conocer cientificamente la idea de Dios. Por otro lado, al analizar
los argumentos sobre la existencia de Dios concluye que ninguno de ellos es valido.

De la Dialéctica trascendental de Kant podemos extraer dos conclusiones; si todo el conocimiento cientifico
depende de la sensibilidad y la experiencia, es evidente que la metafisica no puede ser ciencia y es imposible
formular juicios sintéticos a priori sobre sus objetos. Las ideas de la razén pura deben ser tomadas como
principios regulativos, de esta manera se establecen unos limites; negativamente, las ideas nos indican que no
se pueden aplicar las categorias a los noumenos. Positivamente, nos impulsan a ampliar el campo de la
investigacion. Aunque no podamos conocer el mundo, ni el alma ni a Dios debemos actuar como si
pudiésemos.

Teoria ética: ;Qué debo hacer?: Los principios éticos deben proceder de la propia razén y ser a priori,
universales y necesarios. Al buscar estos principios fundamentales Kant analiza las teorias éticas anteriores.

Las éticas materiales: Las éticas materiales son aquellas que tienen un contenido concreto. Aconsejan sobre
cdmo actuar. Sus imperativos son hipotético, y representan los medios para conseguir un fin.

Los imperativos hipotéticos son empiricos y a posteriori. Por eso sus principios de accion subjetivos se
aplican a una situacién particular. Como sus principios no vienen dictados desde dentro de la razén las
denomina heterébnomas. No pueden dar lugar a auténticos principios morales porque se guian por
inclinaciones.

La ética formal: La auténtica moralidad debe establecer sus principios desde la propia razon. Tiene que ser
formal, carente de un contenido concreto, porque debe ser a priori, universal y necesaria. La moral formal
establece un marco de actuacion racional que cada hombre debe aplicar siguiendo la ley moral, el imperativo
categorico. Sus preceptos son principios objetivos y universales.

El imperativo categdrico: El imperativo categorico es una guia de la voluntad para que cualquier maxima se
convierta en una accion legisladora universal. Es universalmente valido y esté dictado por la razén. Por eso la
ética formal es definida por Kant como auténoma de la voluntad es el principio supremo de la moralidad.

El significado esencial del imperativo categorico es que tus decisiones morales particulares sean de tal modo
que se puedan universalizar. Las formulaciones del imperativo categorico son las siguientes; “Obra solo de
acuerdo con la maxima por la cual puedas querer al mismo tiempo que se convierta en ley universal”. “Obra
como si la maxima de tu accidn debiera convertirse por tu voluntad en ley universal de la naturaleza”. “Obra
de tal modo que uses la humanidad, tanto en tu propia persona como en la persona de cualquier otro, siempre
a la vez como un fin, nunca simplemente como un medio”. “Obra como si por medio de tus maximas fueras
siempre un miembro legislador en un reino universal de los fines.

El deber vy la buena voluntad: El deber es la necesidad de una accion por respeto a la ley. Hace referencia a
un acto moral que excluye cualquier tipo de inclinacidn, el puro respeto a la ley, el imperativo categérico es
el fundamento de la voluntad. Las acciones pueden ser: contrarias al deber (inmoral e ilegal). Conforme al
deber (legal pero no moral). Por deber (es la Gnica accion moral).

Los actos realizados por deber se corresponden con una voluntad buena. Cuando una voluntad es buena
alcanza la santidad. Una voluntad santa es aquella que obra siempre siguiendo el imperativo categérico y su




accion es ejecutada como ley universal. El problema es no conduce a la felicidad. En la ética kantiana no
coinciden la virtud y la felicidad. A este desencuentro Kant lo llama antinomia de la razén practica y no es
posible alcanzar el bien supremo en el mundo fenoménico, pero si en el nouménico.

;Qué me cabe esperar? Postulados de la razon practica: Los postulados son proposiciones tedricas no
demostrables que surgen de la necesidad de la ley moral.

Es necesario admitir sin necesidad de demostracién la existencia de la libertad para que se pueda hablar de
accion moral. Si no existe la libertad, tampoco la responsabilidad de la accién moral, porque todos los actos
estarian determinados.

Ningun ser racional es capaz de actuar siempre de acuerdo con el imperativo categérico por lo que hay que
postular la inmortalidad del alma para que haya una progresién moral hasta el infinito.

La inmortalidad del alma y la naturaleza del bien supremo requieren la existencia de un ser supremo que
garantice que el hombre tenga un alma inmortal y que pueda ser simultdneamente virtuoso y feliz. Por eso
hay que postular la existencia de Dios.




KARL MARX (1818 — 1883)

El idealismo de Hegel y el materialismo dialéctico de Marx: Se llama idealismo a la corriente filos6fica
que da prioridad a los aspectos espirituales o inmateriales de la realidad. El idealismo fue un paso mas alla,
Kant afirmaba que el sujeto no solo organiza la realidad, sino que la crea. Pero Marx afirma que la
infraestructura econémica condiciona la superestructura ideolégica.

Hegel afirma que todos los fenémenos de la realidad son solo expresiones del pensamiento, era que todo lo
racional es real y todo lo real es racional; esto es, que toda la realidad social, politica 0 econémica esta
estructurada racionalmente. Pero, Marx consideraba totalmente injusta e irracional esa realidad social, en
plena expansién del capitalismo y concluyd que el idealismo era solo un instrumento ideolégico al servicio
de la burguesia, cuyo interés era justificar la explotacion.

Marx serd critico con la izquierda hegeliana y afirma que no es suficiente con denunciarla alienacion
religiosa para superarla, sino que es preciso modificar las condiciones de vida que hacen que surja.

Marx conservard de la filosofia hegeliana la idea de que la realidad es dialéctica, es decir, que puede
concebirse como un conjunto de procesos. Hegel concebia el desarrollo de la historia en tres fases: tesis
(afirmacién), antitesis (negacion) y sintesis (superacion). Marx aplicara este mismo método para analizar el
avance de la historia a partir del enfrentamiento entre clases sociales o modos de produccién. Las
contradicciones que le interesan a Marx son las de la lucha de clases a través de la historia.

Otra idea que Marx toma de Hegel es la de que el hombre se realiza a través del trabajo, Marx lo entendia
como algo material. La ciencia marxista de la historia quiere ser una ciencia de la realidad social, recogiendo
el lado activo del ser humano.

El materialismo histérico de Marx: La historia se desarrolla de forma dialéctica tanto en el idealismo de
Hegel como en el materialismo de Marx. En ambos planteamientos entendemos la dialéctica como el método
para analizar la realidad como la expresion misma del dinamismo de esa realidad. En el planteamiento de
Marx la sociedad cambia dialécticamente por la lucha entre las clases sociales siguiendo las leyes dialécticas.
Hegel y Marx llegan a la conclusion de que la realidad es esencialmente contradictoria. Todos los fenémenos
de la misma son el resultado de la lucha de elementos contrarios, que al reconciliarse dan lugar a una
evolucién, un progreso gradual y continuo. Hegel afirmaba que al final de la historia se produciria la
superacion de todas las contradicciones y se llegaria a una reconciliacion de la realidad consigo misma en el
Espiritu Absoluto. En el sistema que propone Marx se produce una reconciliacion final con el triunfo de la
sociedad comunista. Marx lleg6 a la conclusidn de que solo si se actua, la filosofia puede llegar a una verdad,
a través del uso de la praxis, que permitira encontrar nuevas verdades.

Marx aplicé el método dialéctico al hombre que se realiza a través del trabajo, con ella se supera esta
contradiccion, ya que el ser humano transforma y humaniza la naturaleza, haciéndola suya. La historia es
concebida como el desarrollo de los distintos modos de produccion que se van sucediendo, siendo el motor
de este cambio las luchas de clases. El paso de un modo de produccidn a otro se produce a través de la
praxis y comprensién del proceso dialéctico; cada forma de produccion conlleva escisiones internas debidas
a la existencia de intereses opuestos, debido a que las distintas clases sociales tienen intereses contrarios. Esta
fase se corresponde con la tesis. Estas contradicciones dan lugar a una revolucion, correspondiéndose con la
fase de antitesis. La revolucién produce una nueva forma social con distintas relaciones entre clases, entre
las que se produciran mas adelante nuevas contradicciones. Es la fase de la sintesis.

Cada sociedad estd demas estructurada conforme a un determinado modo de produccién. En la base de la
sociedad se encuentra la infraestructura econdmica, que a su vez estd compuesta por las fuerzas
productivas y las relaciones de produccion. Por fuerzas productivas entiende Marx las materias primas a
partir de las que se espera obtener un producto determinado, la actividad del trabajador y los medios para
realizar el trabajo, que son necesarios para obtener los productos deseados. Los seres humanos tienen entre si
determinadas relaciones de produccion en funcion de si son propietarios o no de los medios de produccion.
Marx concluye que aquellos que poseen los medios de produccidn viven del trabajo de los no propietarios
dando lugar a una relacion de explotacion tipica de las sociedades clasistas. A medida que las fuerzas
productivas se van desarrollando, se acaban sustituyendo las viejas relaciones de produccién por otras
nuevas. Estas contradicciones constituyen el motor de la historia.

Sobre esta base econdmica se monta la estructura ideolégica o superestructura. Se distingue la
superestructura juridico-politica, es decir, el Estado, formado por el conjunto de instituciones y normas
gue regulan el funcionamiento de la sociedad. Por otro lado, la estructura ideoldgica se refiere a las ideas,
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costumbres, representaciones y comportamientos propios de una sociedad. Recordar que en Marx el término
ideologia es usado con el significado peyorativo de falsa conciencia, que justifica la legitimidad del modo de
produccion del que deriva y cuya realidad social enmascara. La superestructura juridico-politica e ideoldgica
estd condicionada por la estructura econémica. Esta estructura esta compuesta también por la ideologia de las
clases dominantes, manifestada en la cultura. Una ideologia que era de unos pocos pero que servia para toda
la sociedad. Ademas Marx rechazé rotundamente la religion, afirmando que era el opio del pueblo, ya que
paralizaba la accion, la praxis.

Antropologia marxista (dentro del materialismo historico): Marx afirmé que el pensamiento no debia
limitarse a interpretar y conocer el mundo, sino que también debia aspirar a cambiarlo. Observo que el
trabajador, enajenado, se encuentra fuera de si en su trabajo, esta alineado. El trabajador se ha vendido
por la necesidad econémica, como una mercancia a manos del capital, y es mas pobre cuanta mas riqueza
produce. Esta era una situacién antinatural creada por el hombre, y al ser creada por hombre, dice Marx,
también puede ser desecha por él. Por eso propone que el obrero debe recuperar su dignidad con una
revolucién social.

La riqueza en el sistema de produccién capitalista se basaba en la acumulacién de mercancia. Este margen de
beneficio obtenido es la plusvalia, generada por la fuerza de trabajo. Marx pensaba que el trabajador tenia
derecho a recibir como salario lo que valiese el producto entero. Pero la realidad era que el empresario, al
quedarse con el producto entero, se aduefiaba de todo el beneficio. Mas tarde se introdujo el sistema fabril y
la compra al por mayor.

La relacion entre el trabajador y la maquina iba siendo cada vez mas favorable a la maquina, se trataba de un
suicidio del trabajador, ya que era él quien construia esas maquinas. Por eso Marx concluye que mientras
existiese esa lucha por el mercado y la meta fuese conseguir mas capital, los trabajadores no dejarian de
hacerse dafio a ellos mismos, y propone un nuevo objetivo, que era producir para cubrir las necesidades de
todos los trabajadores, no para ganar mas capital. De esta forma continuaba el progreso tecnoldgico a favor
del trabajador.

El problema estaba en que los medios de produccidn no eran del trabajador, sino propiedad privada. Para
realizar este cambio los trabajadores unidos debian vencer, a los propietarios de las fabricas. La forma de
vivir de los obreros, siempre pendientes de la obtencion de capital, generaria en si mismo un mundo violento,
irracional, pues producian cada vez mas cosas para un disfrute cada vez menor. Por ello afirma Marx que el
mundo capitalista esta condenado a la crisis permanente.

Esta lucha empresarial por producir mas a menos precio acabara produciendo un exceso de mercancias. Las
empresas dejan de poder vender sus productos, y no pueden mejorar su produccion, por lo que seran
desalojadas del sistema. Asi, los obreros se quedan sin trabajo, y no tienen capital para consumir, por lo que
hay menos ganancias para los empresarios, y se ven incapaces de reinvertir en maquinas y terminan cerrando
la fabrica. Se vuelve un proceso ciclico. Marx preveia como solucion para esta forma de producir capitalista
el hambre y la guerra, invirtiendo todos estos productos en el aparato militar.

El gran error del capitalismo era, la necesidad de obtener capital mediante la venta de los productos. Si
hubiese una buena relacién entre los trabajadores, los que realizan las maquinas se las venderian a las
fabricas, y éstas no venderian sus productos, sino que se los entregarian a cambio. No habria
superproduccion, porque no habria mercado, y la abundancia de la sociedad seria compartida por todos.
A esta forma de produccién, concebida de una manera bastante utopica Marx la llama la propia de los
productores asociados.

La lucha de clases (dentro del materialismo histdrico): Si todas las previsiones de Marx eran correctas, la
Unica salida de los trabajadores era la lucha por eliminar la propiedad privada de los medios de produccion,
para que después el Estado resuelva las necesidades de toda la poblacién mundial.

Los obreros debian tomar plena conciencia de que eran una misma clase con intereses comunes. Marx
propone una estrategia: aprovechar al maximo las contradicciones internas de los propios capitalistas, como
las divisiones internas, contra ellos mismos. Sin embargo, quedaba algo con lo que Marx no habia contado: el
nacionalismo. Afirma entonces que si el obrero, sin procedencia, tuviese intereses internacionales y no
nacionales, se cubririan mejor las necesidades mundiales. El obrero nacionalista se convierte en obrero
internacional.




Politica - la ordenacion politica de la produccidn : El resultado inmediato de la Revolucién socialista es la
dictadura del proletariado. Por medio de la violencia y como resultado de la lucha de clases, el Partido
Proletario tomaria todo el poder del Estado. La propiedad de los medios de produccién pasaria a los
trabajadores, y todas las formas de poder se disolverian.

La Unica organizacion politica seria lo que resultase del trabajo de los obreros, coordinados por una serie de
delegados revocables en todo momento y elegidos por una asamblea. Las empresas, se coordinarian para
dirigir sus producciones respectivas segiin un apoyo mutuo. Sin embargo, Marx disefié la dictadura del
proletariado con una aporia interna: el Estado debia funcionar en caso de una maxima necesidad organizativa.
Sin embargo la estructura administrativa debia ser la misma: todos los cargos debian ser removibles,
temporales, ya que los obreros debian tener derecho a optar a cualquier trabajo.

La idea de Marx era la de una democracia popular. En esta democracia no habia unidad politica ajena a esta
unidad econdmica. Finalmente Marx propuso las comunas, ciudades con una finalidad productiva y con
representacion revocable.

A raiz de la revolucién que pronostica Marx, el capitalismo dejard paso al modo de produccion socialista,
superacion de todas las injusticias y las formas de opresion. EI modo de produccién socialista se basa en la
abolicion de la propiedad privada y en la defensa de un régimen de propiedad colectiva. En esta nueva
sociedad los individuos recuperaran su humanidad y los vinculos cooperativos de épocas pasadas.




Friedrich Nietzsche

En El nacimiento de la tragedia expone como en el mundo griego convivian el espiritu apolineo y el
dionisiaco en lucha constante: Apolo representa la medida, la individuacion, la limitacién racional libre
de emociones salvajes. Dionisio representa la fuerza de vivir, lo informe e inacabado, los instintos vitales
irracionales y la desmesura.

Ambos espiritus convivian en un equilibrio del que el hombre extraia fuerzas para afrontar lo tragico y el
sufrimiento de la existencia. Ese sufrimiento es la forma de vida propia del hombre tragico. Asi habia una
primera dimension que inclinaba al hombre a dejarse llevar por la vida comin, perdiendo su
individualidad: es el instinto dionisiaco y asi se entraba en contacto con la andnima voluntad de vivir.
Una segunda dimension aceptaba la vida individual: es el instinto apolineo. EI hombre debe asumir estas
dos fuerzas a la vez: por una se reconcilia con la muerte, por otra se deja engafiar por la belleza de la vida.
El hombre debe afirmar la existencia entera, sin elegir, tal y como se manifestaba (afirmacién dionisiaca)
se acepta el ciclo completo en que los individuos iban a la muerte y regresaban a la vida.

En Crepusculo de los idolos y Cémo se filosofa con el martillo Nietzsche denuncia el fin del equilibrio
dionisiaco-apolineo por la cultura occidental al ensalzar el instinto apolineo relegando el dionisiaco como
antinatural.

Nietzsche afirma que Platén y Socrates fueron los grandes corruptores de la filosofia al introducir la
dialéctica y la racionalidad como Unicos caminos hacia la virtud. Asi rechazan el instinto dionisiaco y
consideran que el apolineo es el Gnico humano. De este modo crean al hombre abstracto que se
desvincula de sus pasiones e instintos. Sécrates ya comienza una perversion a partir del bien en si y del
espiritu puro. Platén defendia la dialéctica rechazando el mundo sensible que para Nietzsche es el Unico
real. Se cre0 la ilusion de que lo que cambia no es, mientras que lo inmutable es lo real. Esto origin6 un
ser estatico solo aprehendido por la razén, menospreciando los sentidos, que quedan en el mundo del
devenir y la opinion. Nietzsche recupera el pensamiento de Heraclito de que el ser inmutable es una
ficcion vacia y lo real es lo cambiante (el mundo aparente es el real).

En la antigliedad griega, lo bueno era lo noble, constitucidn vigorosa, saludables, libres, basados en la
moral de los sefiores, aman la tierra y dicen si a la vida. El judaismo y el cristianismo invirtieron esos
valores, se basaron en un miedo a la vida, un espiritu de venganza propio de los débiles, basada en una
moral de esclavos. Nietzsche Ilamo sefiores a los que buscan su voluntad de poder por encima de todo, sin
mirar a los demas y se reservan definir lo bueno y lo malo. Los cristianos eran esclavos y estaban
imposibilitados para ser sefiores, elevando la piedad a virtud imponian reprimir su voluntad en atencion a
los débiles, y asi todos se debilitaban. El cristianismo prestigiaba la libertad y el amor para protegerse de
los hombres superiores, era la religioén de los resentidos. Su moral obligaba a la renuncia de los instintos
poderosos, era una venganza contra la vida. Era preciso elevarse mas alla de todo juicio moral, del bien y
el mal, la moral era una ficcion. Haciendo caso a la moral que imponian se considera a todos los demas
hombres como a si mismo, el hombre dejaba de seguir sus deseos e impulsos.

En su libro Sobre verdad y mentira en sentido extramoral critica el problema de la verdad. Nietzsche
piensa que las palabras no son mas que reproducciones fonéticas de impulsos nerviosos. El lenguaje es un
sistema de metaforas cristalizadas que indican la relacién de las cosas con los hombres. EI hombre
inventa una designacion arbitraria para las cosas que es socialmente aceptado como verdad o mentira. Asi
creemos que el concepto se identifica con el original cuando lo que hace es igualar lo que no es igual,
generalizar impresiones sensibles. Entonces la verdad es un concepto inventado. Pero el hombre solo
puede escapar de la gran mentira del lenguaje olvidandose de si mismo y convirtiéndose en el hombre
intuitivo y estético que desarrolla su creatividad artistica.

Nietzsche realiza una profunda critica del problema de la verdad y la mentira como conceptos que
aparecen en respuesta a las necesidades de la vida humana. Las palabras no son mas que reproducciones
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fonéticas de impulsos nerviosos. El lenguaje surge como un sistema de metaforas cristalizadas que
indican la relacién de las cosas con los hombres. EI hombre se inventa una designacion arbitraria para las
cosas; un sistema de metaforas que nada tiene que ver con las cosas mismas pero que socialmente es
aceptado y acaba definiendo la verdad y la mentira. Lo que llamamos verdad no es mas que un conjunto
de metéforas, de generalizaciones de las que hemos olvidado el origen. Creemos que el concepto, da
igual si hablamos del concepto de hoja o del concepto de honradez, se identifica con el original cuando lo
Unico que hace es igualar lo que no es igual, prescindir de los datos particulares de los objetos y
generalizar impresiones sensibles a través de las metaforas. El problema es que acabamos pensando que
en la naturaleza existe algo como hoja o la honradez y que estos conceptos nos aproximan al
conocimiento de la realidad cuando no es asi. EI hombre solo puede escapar de la gran mentira del
lenguaje olvidandose de si mismo y convirtiéndose en el hombre intuitivo, estético, que desarrolla su
creatividad artistica. A través del arte podemos huir de la falsedad de los conceptos porque el hombre
intuitivo es el Unico que puede situar el arte sobre la vida.

El hombre se ha creido que existe una finalidad que daria un significado a todo. Pero nada tiene sentido,
no hay finalidad: la interpretacion moral del mundo ha concluido en el nihilismo. Las categorias de
finalidad, verdad o mundo verdadero son falsas, el nihilismo pasivo renuncia a la existencia y muestra un
sentimiento de pérdida y odio frente a la vida. Nietzsche anuncia la muerte de Dios, lo que significa
reconocer la falsedad de los valores de la virtud, la justicia o el amor al préjimo. Nietzsche sin embargo
propone el nihilismo activo, que busca crear unos valores nuevos sin resignarse a la nada, buscar todo lo
que fortalece a los valores. Esto se debe realizar desde la voluntad de poder que rechaza la moral de los
esclavos y prepara la llegada del superhombre.

La voluntad de poder es la voluntad de superacién, de vivir mas. Donde hay vida hay voluntad de
poder. El vacio por la muerte de Dios y la decadencia de los valores haran que la voluntad de poder sea
una voluntad creadora de valores, es hermenéutica y reinterpreta el tema de la verdad. Ahora hay que
preguntarse no si un juicio es verdadero sino si favorece la vida. Para la transmutacion de los valores hay
que superar al hombre y llegar al superhombre. En su libro Asi hablé Zaratustra expone las
transformaciones de espiritu necesarias: el camello: Paciente y se arrodilla bajo los valores superiores. Es
la moral de los esclavos, de los cristianos, amando incluso a los que los desprecian; el ledn: quiere
conquistar su libertad. Destruye los antiguos valores y es duefio de su destino; el nifio: Olvido y nuevo
comienzo. Espiritu libre con nuevos valores.

El nifio representa el superhombre, consciente de la muerte de Dios, que afronta el nihilismo creando sus
propias normas: unos nuevos valores sin criterio externo. El superhombre es el sentido de la tierra,
asumiendo que la vida no tiene ninguna finalidad fuera de ella. También es voluntad de dominio, pues se
libera de los valores del pasado y se rige por la moral de los sefiores, mas alla del bien y del mal. El
superhombre afronta la vida en todas sus facetas encarando tragedia y sufrimiento porque acepta el
sufrimiento sin compensacién ulterior. Los que viven sin hacer esta apuesta son los decadentes, los que
no se atreven a tomar las cosas como son, sino que desean una vida eterna como premio al sufrimiento
actual.

La nocién de lo bueno y lo malo cambian de sentido. Lo bueno es lo que aumenta las propias fuerzas,
la capacidad de producir obras bellas, y hace sentir mas voluntad de poder; lo malo es lo que debilita y
aleja de la autoafirmacién.

La existencia de Dios implicaba una recompensa apoyada en la concepcidn lineal del tiempo, en que cada
momento es irrepetible, pero entonces el hombre se centra en el futuro y no es feliz porque ningin
momento vivido tiene plenitud de sentido. Nietzsche, sin embargo, recupera la idea del eterno retorno
de dos formas: En sentido ético: no hay hechos puros con valor moral, sino que cada instante tiene valor
absoluto. Tampoco hay condenacion eterna pues lo hechos no tienen una interpretacion teleoldgica. El
hombre superior sabe que lo que decida en un momento se repetird eternamente, asi que impondra su
voluntad buscando la satisfaccién propia y la felicidad. Este eterno retorno solo es deseado por personas
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felices con apego a la tierra y que viven con plenitud. El eterno retorno solo puede ser deseado por
personas felices que tengan apego a la tierra y vivan cada instante en toda su plenitud; En sentido
cosmoldgico: Todos los estados del universo ya han tenido lugar, por lo que no hay ni pasado ni futuro.

El concepto del amor fati (amor al destino) unifica las ideas del superhombre, la voluntad de poder y el
eterno retorno. El superhombre impone su voluntad de poder eternamente y acepta que cualquier
acontecimiento coincide con el sentido de la propia vida. La grande del hombre instintivo y creador
reside en querer ser siempre como es, en el presente, el pasado y el futuro.



ORTEGA Y GASSET

Las fases de su pensamiento

Etapa obijetivista (1902-1914): influido por el neokantismo aleman y por la fenomenologia de Husserl, llega
a afirmar la primacia de las cosas y de las ideas sobre las personas dandose en esta etapa una cierta actitud
antihumanisma, que le llevara a hacer afirmaciones tales como que tiene mas valor un teorema matematico
que todos los empleados de un ministerio.

En esta etapa le preocupé mucho la situacion cultural de Espafa con respecto al resto de Europa. El
espafiol, ha descuidado tradicionalmente su vinculo con la realidad y se cobija en ilusiones y en suefios
literarios. La ciencia, el rigor y el método se contraponen a una mentalidad tradicional. El objetivo esta en
dotar al pensamiento de una mayor objetividad.

Lucho por revalorizar la auténtica tradicion. Una tradicion que permitiera a Espafia estar a la altura de los
tiempos. Solo a base de disciplina intelectual llegara Espafia a ser una posibilidad europea.

Ortega concibe la Filosofia ocupandose de la totalidad, de todo cuanto hay en el universo, sea real o irreal. La
pantonomia es el empefio intelectual hacia ese todo, cuya misma existencia es una incognita, puesto que lo
que nos es dado es lo concreto.

Tanto la autonomia como la busqueda de lo universal deben estar basadas en la claridad, la filosofia, opta por
el éxtasis y lo incomunicable, es conocimiento teorético, que hace uso de conceptos y busca la transparencia:
la claridad es la cortesia del fil6sofo.

Segun Ortega ha habido dos tradiciones dominantes en la historia de la filosofia: Realismo, (filosofia antigua
y medieval). Concibe la realidad al margen del ser humano, que depende de ella. Segun el realismo el yo
centra la atencion en las cosas que le rodean y éstas impiden que el yo se dé cuenta de si mismo. El sujeto es
quien recibe todas esas impresiones, el que las selecciona y las vive. Las cosas, incluido el ser humano, no
son algo fijo e inmutable. Idealismo, (filosofia moderna desde Descartes). Reduce el sujeto a ser pensante y
hace del yo, con sus ideas innatas o estructuras a priori, el juez Gltimo de la realidad. No se puede saber de las
cosas mas que en cuanto que son pensadas por mi, pero no puedo afirmar la independencia del sujeto
respecto de las cosas. No puedo hablar de las cosas sin el yo, pero tampoco puedo hablar de un yo sin cosas,
sin mundo. Me encuentro al mismo tiempo con mi yo y mis cosas. A su vez, la conciencia, las ideas
implican siempre un pensar en algo, las cosas.

Etapa perspectivista (1914-1923): La filosofia la concibe como algo vital, flexible, abierta hacia el
conocimiento del Universo en su totalidad. El filésofo debe fomentar un afan de entender, de captar la
realidad del mundo.

Para Ortega la realidad es la relacion entre un sujeto y su mundo, es decir, la realidad radical, la que es
anterior y fundante de cualquier otra, es la vida humana, a la que estan subordinadas tanto las cosas como las
ideas. La realidad indudable y fundamental sobre la que las demas se asientan y adquieren su sentido, la
realidad radical, es la vida, que designa una relacion dindmica entre yo y el mundo. La realidad humana es
un_concreto vivir_histérico. La vida a la que alude Ortega es un término biografico. EI hombre no tiene
naturaleza, porque lo que tiene es historia. Supone que un yo tiene que vivir en una determinada
circunstancia, atendiendo a su entorno. El yo y la circunstancia son las dos dimensiones de la vida humana.
El mundo me constituye, por lo tanto, el yo y el mundo son inseparables. La consecuencia es que no hay
ningun dato de la realidad que sea despreciable para la reflexion filoséfica.

El perspectivismo afirma la necesidad del individuo de dotar de sentido a esas circunstancias a través de la
accion. Ya no hay verdades absolutas ya que solo existe la vision particular del sujeto. Frente a la concepcion
filosofica de verdades eternas e inmutables de raiz platonica, se contrapone ahora una verdad vital y personal:
el yo y su circunstancia. Cada punto de vista estdn objetivo como los demés. Las perspectivas se
complementan, no hay exclusion. La perspectiva establece un orden en el que las cosas se presentan de una u
otra forma segln las circunstancias que les dan sentido, la verdad absoluta es la suma de perspectivas
individuales que, por eso mismo, son verdaderas parcialmente. Cada vida ofrece un punto de vista sobre el
universo, sin que quepa reprocharle insuficiencia o falsedad alguna. Més bien ocurre lo contrario: es la
perspectiva que pretende ser Unica es la que es falsa, pues no corresponde a ningin hombre. Solo Dios es
capaz de aunar todos los puntos de vista. Este reconocimiento de la perspectiva abre paso a una razon vital.



http://es.wikipedia.org/wiki/Neokantismo
http://es.wikipedia.org/wiki/Fenomenolog%C3%ADa
http://es.wikipedia.org/wiki/Husserl
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Etapa raciovitalista (1924-1955): En esta fase no es que Ortega abandone la posicién perspectivista, sino
que la desarrolla en grado maximo, y su tendencia natural es caminar asi hacia el raciovitalismo, que no es
otra cosa que el intento de conciliar la vida con la razén superando las contradicciones que se dan ente
ambas. Se trata de admitir que la razén se da en la vida y esta limitada por otros aspectos de las vivencias que
se escapan a sus limites. Esta razon vital, en su bisqueda constante de explicaciones, también tiene que dar
cuenta de otras dimensiones de la realidad con las que no puede hacerse porque son irracionales, lo que viene
a ser una demostracion de que la razén también tiene limites. Ortega lo que rechaza es la ingenua pretension
de la raz6n de acapararlo todo. El verdadero conocimiento se produce cuando se comprende su integridad. El
pensamiento se da en la vida, y constituye solo una dimensién mas de la misma. Ortega se refiere a la vida
como existencia, como narracién de un sujeto autoconsciente. La razén nos permite comprender nuestra vida
y otorgarle un sentido, lo que nos convierte en una especie distinta capaz de organizar su destino. Vivir es
estar en el mundo, es una ocupacion que se lleva a cabo para conseguir unos fines determinados. Esto nos
conduce necesariamente a la libertad como categoria esencial de la vida humana. Dentro de las
circunstancias concretas que le rodean y que condicionan su situacion de partida, cada individuo es capaz y
debe moldear a su antojo dichas circunstancias, y en esto consiste precisamente hacer uso de la libertad. La
vida es libertad y proyecto, en tanto que el hombre no es algo acabado y tiene que hacerse eligiendo entre
multiples posibilidades. La vida es decisién y, al mismo tiempo, destino. De ahi la definicion formal de la
vida humana como realidad dramética y la metéfora del naufragio que permite encajar las dos dimensiones
de la vida que hay que pensar juntas: la dimensidn de libertad y esfuerzo y la de destino y limitacion.

La vida es temporalidad, proyecto, futurizacién. El ser es dindmico. Esto hace que la vida sea histdrica. La
temporalidad es importante como tiempo y mas concretamente un tiempo finito, medido por dos
acontecimientos: el de mi nacimiento y el de mi muerte. Las dos dimensiones del tiempo, articuladas sobre el
presente, son el pasado en donde encuentro las soluciones que me permiten enfrentarme con los problemas, y
el futuro, que es la dimensién imprevisible y azarosa de la vida humana y de donde me llegan precisamente
los problemas. EI hombre es proyecto implicando su libertad una constante eleccion forzosa entre distintas
posibilidades. Pero hay algo en lo que no somos totalmente libres: no tuvimos la opcidn de escoger nacer,
como tampoco la tuvimos de escoger ser libres. En conclusion, somos libres a la fuerza. De esta manera el ser
humano va construyendo su propia biografia en el quehacer cotidiano.

La razén vital es histdrica, en la medida en que la razén no tiene una estructura fija, sino que se va haciendo
a lo largo de la vida. Cuando lo que hacemos realiza nuestro proyecto, entonces llevamos una vida auténtica.
El yo posee un proyecto de vida que puede ser asumido o no por el propio individuo, pero la realizacion de
ese proyecto permite el perfeccionamiento del sujeto.

El concepto de generacién en la historia (historicismo)

El yo pensante del idealismo debe adquirir conciencia de sus circunstancias. Por ello, hay en la circunstancia
unos elementos, que la sociedad nos transmite, las creencias. Para Ortega las creencias son parte de la
realidad que las personas no se cuestionan. Frente a las creencias, estan las ideas o pensamientos que
tenemos sobre las cosas. Cuando las ideas son aceptadas por la comunidad se convierten en creencias. Las
creencias son la via por la que la sociedad establece la continuidad de sus creaciones. La vida individual al
consiste en una sucesion de creencias que induce a una continua modificacion de la circunstancia y, a una
reforma de la vida individual.

Cada generacion es una variedad humana que tiene caracteres tipicos, que la diferencian de la generacion
anterior, y que le hacen tener una actitud vital de la que se siente la existencia de una manera determinada.
Una generacion requiere dos caracteristicas: tener la misma edad y tener algln contacto vital. Se forman, asi,
grupos coetaneos, que tienen una sensibilidad comun, capaces de inducir un cambio de sensibilidad
respecto a las ideas dominantes en una determinada época. La generacién es una unidad cerrada, que puede
ver pasar junto a ella otras generaciones.. Las relaciones de una generacion con la anterior pueden ser de
homogeneidad cuando ambas se mueven por los mismos intereses y la denomina época acumulativa,
porque se acumula lo desarrollado en ambas generaciones; o de heterogeneidad cuando ambas se mueven
por intereses divergentes y entonces estamos ante una época revolucionaria,. De esta forma, la teoria de las
generaciones sirve para explicar la historia.

El ser humano debe admirar la razon histdrica si quiere comprender la crisis de sistemas y creencias. Las
interpretaciones de las creencias son determinaciones del mundo que nos rodea y la vida consiste en existir
dentro del mismo. La razon histérica es logos es un hacerse temporal. Este caracter histérico se concreta en
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el concepto de generacién. Por eso para Ortega el ser humano no tiene naturaleza ni es cosa alguna, es mas
bien un drama, porque su vida es puro y universal. De ahi que el ser humano sea historia, entendida como
sistema de experiencias que forman una cadena inexorable, Unica y que se configura como el privilegio
ontoldgico del hombre.

Aungue los individuos se presentan formando parte de una generacion, la sociedad no integra a todos los
individuos como iguales. Quienes se conforman con pensar lo que la gente dice pertenecen a la masa; los
individuos que buscan hacerse su propia opinidn pertenecen a la élite. Esta élite despierta en los demas el
deseo de perfeccidon y seguimiento, pero cuando se produce la rebelién de las masas, el proceso de
perfeccionamiento social entra en crisis y la sociedad carece de liderazgo.

Ese hombre-masa de que habla Ortega nada tiene que ver con las masas obreras que reivindican sus
derechos laborales. Por el contrario, Ortega critica a la burguesia que no asume sus compromisos
intelectuales, que se ha desmoralizado.



WITTGENSTEIN

Los objetivos de Wittgenstein eran encontrar el verdadero sentido de la filosofia y el sentido y el
limite del lenguaje. Se da cuenta de que no tenemos ninguna otra via de acceso para pensar el mundo que no
sea la del lenguaje, ya que no podemos hacer nada sin el lenguaje, ni siquiera pensar. En su pensamiento se
distinguen claramente dos etapas: la que corresponde a la redaccion del “Tractatus Légico-philosophicus” y
la que culmina con la redaccion de su obra mas importante, “Investigaciones filosoficas”.

EL TRACTATUS: el primer Wittgenstein. Distingue aquellos enunciados que tienen sentido de
los que carecen de él, mediante un analisis I6gico del lenguaje. Partiendo del isomorfismo entre el
pensamiento, el lenguaje y la realidad, analiza el lenguaje bajo dos supuestos fundamentales: 1) Que la
estructura del lenguaje es revelada por la légica (teoria de la funcién de verdad). 2) Que la funcidn esencial
del lenguaje es representar el mundo (teoria figurativa del lenguaje).

Wittgenstein afirma que la filosofia consta de I6gica y metafisica. En I6gica, las proposiciones son
tautoldgicas y, por tanto, vacias. La logica es puro célculo a priori que determina si ciertas combinaciones de
simbolos son vaélidas o no. La légica no describe el mundo, sin embargo, es condicién necesaria para
describirlo, porque sus principios nos dicen como pensamos, cémo se nos presenta el mundo. La logica
constituye asi la base de la epistemologia, y se puede aplicar a cualquier sistema lingiistico que pretenda
describir la realidad. Podemos aplicar la l6gica a nuestras proposiciones, contrastandolas con los
acontecimientos del mundo: los limites de mi lenguaje significan los limites del mundo. Nuestro lenguaje
conecta con el mundo porque los nombres tienen referencia: estan en lugar de los objetos, se refieren a
ellos. La proposicion figura, es decir, representa la realidad. El pensamiento es intencional, se refiere a la
realidad como conjunto de hechos que acontecen. Como el pensamiento se expresa por medio de signos o
palabras que constituyen proposiciones, se deduce que la proposicién es un modelo de la realidad tal como
la pensamos, que representa un estado de cosas determinadas. Si este hecho es real, decimos que la
proposicion es verdadera; en caso contrario, es falsa. Ambas tienen sentido y por lo tanto describen hechos.
Las proposiciones que no describen hechos carecen de sentido, no describen ninguna relacién entre objetos.
Es el caso de las proposiciones légicas que, sin embargo, constituyen la forma de nuestro lenguaje, y de las
proposiciones filosoficas que tratan en vano de ir mas alla de los limites del mundo, es decir, del lenguaje.

Tradicionalmente, la Filosofia se consideraba como una teoria que servia de fundamento para los
demas conocimientos y la l6gica tenia un caracter meramente instrumental. Para Wittgenstein, la Filosofia es
una actividad légica que se ocupa de aclarar los problemas del lenguaje. Las proposiciones verdaderas
constituyen la ciencia natural, mientras que las falsas son las que tradicionalmente se han aplicado a la
Filosofia. (a la Filosofia le corresponde determinar lo que se puede decir). De aqui que cuando sus
proposiciones van mas alla de los limites del lenguaje, traspasan el campo de la Idgica y carecen de
significado, son proposiciones sinsentido.

Wittgenstein, nos sitda en el &mbito de lo que tan sdlo puede ser mostrado, Gnico ambito capaz de
proporcionarnos los valores que deben orientar nuestra conducta. En el Tractatus todas las proposiciones
tienen igual valor, sin que el sentido del mundo se revele en ninguna. Este sentido no esta en el mundo, sino
fuera de él. Ese es el territorio de la ética, de la estética y de la religion. Sus proposiciones expresan
valoraciones que no aluden a ningin hecho (proposiciones sinsentido). La ética, como la logica, es
trascendental: sin valores morales no hay mundo. De cdmo es el mundo nos habla la ciencia, pero lo
importante no es como sea el mundo, sino que sea. Dicho de otra forma, la ética no cambia los hechos, pero
si los limites del mundo hasta hacerlo distinto segiin seamos felices o infelices. El sentido de la vida, el
territorio de la ética y de la religion, lo mistico y trascendente, es sentir el mundo como un todo limitado,
pero eso no puede decirse, s6lo puede ser mostrado. Por eso, la filosofia, una vez cumplida su funcién
esclarecedora se revela como un sinsentido al no poder mostrar el sentido de sus proposiciones. Esto,
paraddjicamente, ocurre cuando se ha comprendido el mensaje.

INVESTIGACIONES FILOSOFICAS. El segundo Wittgenstein. En esta obra varia la funcion
de la filosofia, no se busca un lenguaje ideal, sino establecer los usos cotidianos para poder aclarar los que
estén confusos. En esta nueva etapa, Wittgenstein esta convencido de la imposibilidad de determinar el
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sentido de las proposiciones mediante la l6gica. Wittgenstein analiza ahora el lenguaje ordinario y, en su
segunda obra, Investigaciones filosoficas, tras criticar la Idgica como Unico lenguaje con sentido, expone sus
nuevas teorias que tienen como ejes centrales la Teoria de los juegos del lenguaje y la Teoria de la
determinacion del sentido por el uso. El lenguaje es como un juego y no hay un Unico lenguaje sino
muchos . Wittgenstein llama juego de lenguaje al todo formado por el lenguaje y las acciones con las que
esta entretejido. Las palabras presentan multitud de funciones que se diferencian sélo por lo que hacemos
con ellas; son como las herramientas de una caja. En apariencia, todas son uniformes, pero cuando las
utilizamos nunca se nos presentan con tanta claridad. Al igual que las herramientas, una palabra puede tener
diversos usos. Decir que las palabras describen el mundo es atender a uno solo de sus usos. Ahora se
defiende una pluralidad de propésitos en el uso de la lengua. El significado de una palabra s6lo puede
determinarse teniendo en cuenta el uso que se hace de ella en el lenguaje cotidiano: son los juegos del
lenguaje. El significado de una palabra no es otra cosa que el conjunto de actividades definidas por unas
reglas determinadas que gobiernan los diversos usos de las palabras en nuestro lenguaje. Con el lenguaje no
solamente nombramos objetos; con el lenguaje hacemos las cosas méas diversas sin que podamos determinar
ni un lenguaje Unico, ni una definicion que los englobe a todos, porque continuamente lo estamos recreando.

Wittgenstein sostiene que el lenguaje no solamente es algo necesario para poder comunicarnos con
los otros o para describir la forma que representa el mundo, sino que ante todo, el lenguaje es un modo de
hacer, de concebir el mundo, es una forma de vida: la expresién “juego de lenguaje” debe poner de relieve
que hablar el lenguaje forma parte de una actividad o de una forma de vida. Si el lenguaje constituye una
actividad, no puede afirmarse sin mas la existencia de un unico modelo de lenguaje como era el formal y
referencial. Tampoco cabe que haya un Unico juego de lenguaje con significado, como serian el 16gico y el
cientifico. Hay muchos lenguajes con significado. Toda actividad lingiistica exige el seguimiento de unas
reglas, mas o menos convencionales, que lo hacen posible. Estas reglas dependen de la situacion a la que
tratamos de responder y es el uso el que determina el significado en funcién de las jugadas. La practica del
lenguaje es una habilidad que se adquiere con el aprendizaje y se desarrolla con el uso. En conclusidn, si
queremos determinar el significado de las palabras, debemos atender a como las usan los hablantes del
lenguaje. Para realizar esta tarea Wittgenstein propone, como objetivo de la actividad filoséfica, el analisis
del uso correcto del lenguaje con el fin de curar sus enfermedades. Wittgenstein diferencia entre: Gramatica
superficial: Analiza la funcién sintactica. Distingue dos generalizaciones empiricas: lo que puedo imaginar
(experimental) y lo que no (conceptual). Y la Gramatica profunda: Contiene el sentido de las
proposiciones.

La filosofia como terapia del lenguaje. Para determinar el sentido de las proposiciones,
Wittgenstein propone analizar los criterios de los diversos usos del lenguaje, examinando las reglas que
determinan su funcionamiento. No existe un criterio Unico y preciso de significado. Tampoco podemos
identificar previamente las proposiciones que tienen sentido frente a las que no las tienen. Tendremos que
determinar las proposiciones con sentido de acuerdo con las reglas seguidas para su constitucion. Si
analizamos el lenguaje de este modo, constatamos que los problemas filoséficos surgen como consecuencia
de una mala interpretacion de los usos del lenguaje.

La investigacion filoséfica es una investigacion gramatical. Si usamos mal las palabras, surgen
malentendidos. Esto ocurre cuando usamos ciertas palabras para tratar de captar la esencia de las cosas. En
tales casos, la filosofia reconduce esas palabras a su empleo cotidiano. Por su parte, la filosofia debe
describir el uso eficiente del lenguaje, puesto que todo lo que deseamos decir puede ser dicho con el lenguaje
ordinario. Desde este punto de vista, el objetivo de la filosofia es “mostrar a la mosca la salida de la
botella”. Los sinsentido adquieren ahora la categoria de sintomas de una enfermedad que la filosofia debe
hacer desaparecer, pues se ha ido mas all& de los limites del lenguaje. La filosofia se convierte en una terapia
del lenguaje y asume una funcién terapéutica. Se trata de remediar los problemas causados por el uso
incorrecto del lenguaje, corregir el mal uso adaptandolo en cada momento, evitar los posibles malentendidos,
analizar las formas de expresién en el lenguaje ordinario, entender el lenguaje como una “caja de
herramientas” y comprender que los problemas del lenguaje son lingiisticos. La labor del filésofo es
resolver los problemas del lenguaje corrigiendo el mal uso que de él se hace.
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