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ELEMENTOS BASICOS DE LA FILOSOFIA 
Conceptos sobre la Inteligencia Humana
La Evolución del Cerebro Humano

Cuando se quiere dar una idea aproximada que permita imaginar los inmensos intervalos de tiempo durante los cuales se han producido los fenómenos evolutivos, desde el Big Bang, como supuesto origen del universo, hasta los desarrollos científicos y tecnológicos de nuestros días, como producto de la evolución de la inteligencia humana se recurre como herramienta didáctica, al calendario cósmico desarrollado por Carl Sagan ( www. Geocite\sagan) 
En este calendario se representan los 13 700 mil millones de años estimados de vida del universo - tal y como se tienen evidencias hasta el momento . Dentro del periodo de un solo año. 
De esta manera, en el año ”cósmico” ideado por C. Sagan:

1 segundo de Sagan equivale a 

≈
   434  años terrestres reales. 

1 hora de Sagan equivale a


≈   1 562 400  años terrestres reales

1 día de Sagan equivale


≈ 37 534 247 años terrestres reales

La cronología cósmica presentada por Sagan, está dividida en tres partes principales: 
1. Una lista de grandes eventos sucedidos antes del mes de Diciembre; 
2. Un calendario para eventos ocurridos durante Diciembre; 
3. Una lista detallada para la tarde del 31 de Diciembre. 
Como parte de los eventos cósmicos más importantes:  Tabla de C. Sagan:
1. Big Bang:



1 de Enero


2. Origen de la Vía Láctea:    
   
1 de Mayo

3. Origen del sistema solar:   

9 de Septiembre
4. Formación de la Tierra:

14 de Septiembre
5. Aparición de la vida: en la Tierra; 
25 de Septiembre 
------------------------------------------------------------------------------

6. Peces i Anfibios:


19 de Diciembre

7. Dinosaurios:                                       25 de Diciembre

8. Las flores:



 28 de Diciembre

-----------------------------------------------------------------------------

9. Era Cuaternaria:


 31 de Diciembre a l:30 p.m.
10. Aparición del Hombre

 31 de Diciembre a 10:30 p.m. 

Historia registrada del ser humano --------------------------------
11. Actualidad:                                            2 de Enero 2º año cósmico
Como una de las cosas más notorias del calendario cósmico se encuentra el hecho que toda la historia conocida  del hombre (Últimos 20 000 años) se ha dado en los últimos 10 segundos de la noche de año nuevo. 
Finalmente, Sagan sitúa el momento actual como el segundo del día de Año Nuevo del segundo año cósmico.

Como es bien sabido, la evolución de la inteligencia humana se asocia con la aparición de nuestros primeros ancestros, por lo cual, y de acuerdo al calendario cósmico, tiene aproximadamente una hora y media de haberse iniciado: 2 343 600 años reales.

Y aunque la inteligencia esta asociada directamente con el cerebro, la evolución del cerebro humano no comienza con la aparición de los primeros humanos, sino que su origen se asocia con la aparición de los primeros peces y anfibios unos doce días cósmicos antes: 450 410 960 años terrestre reales.
El Sistema Cerebral.
De acuerdo a los estudios realizados hasta hoy – véase Mac Lean -  el cerebro es una cierta clase de sitio arqueológico, con la capa más externa compuesta de la estructura cerebral más  reciente. 
Las capas más  hondas del cerebro contienen estructuras de nuestros primeros antepasados evolutivos, que son: 
· peces, 
· reptiles 
· y los mamíferos. 
Es así que el cerebro humano ha evolucionado de tal manera que ha formado tres capas cerebrales producto de diferentes etapas evolutivas, pero conservando las funciones de cada capa cerebral.

Basado en sus observaciones, MacLean ha desarrollado, además del modelo arqueológico sobre la evolución cerebral, la teoría de que la observación de animales, como los reptiles y mamíferos, es relevante para entender el comportamiento del ser humano. 
De acuerdo a el, poseemos no uno, sino tres cerebros, a lo que el llama la terna cerebral ("triune brain"). 
Según su opinión, el cerebro humano consiste de tres computadoras biológicas diferentes interconectadas, que nos hacen ver el mundo con tres diferentes mentalidades. 
De estas tres mentalidades, considerando la mente como el resultado de la actividad cerebral, dos no tienen capacidad de habla, pero tienen su propia inteligencia, su propia subjetividad, su propia memoria, su propio sentido del tiempo y del espacio, su propio motor y otras funciones. 
Los tres cerebros son distinguibles anatómica y funcionalmente, cada uno corresponde a una mayor etapa evolutiva diferente, y son conocidos como:

· Complejo Reptiliano . 

· Sistema Límbico. 

· El Complejo Reptiliano (Complejo Neocorteza. R)

A la combinación de estas tres partes, MacLean la llama el chasis neuronal, que se encarga de las funciones de reproducción y autoconservación, que incluye la regulación del corazón, circulación de la sangre y respiración.
La parte más  antigua del cerebro humano está formada por el cordón espinal, que consta de la médula y el tallo cerebral, además del cerebro medio. 
Esta capa cerebral constituye casi todo el cerebro de peces y anfibios.

Alrededor del cerebro medio se encuentra el complejo reptiliano, que está compuesto principalmente por las partes conocidas por los neuro-anatomistas como; 
· olfactostriatum, 
· corpus striatum, 
· globus pallidus. 
El complejo R lo compartimos con los reptiles y otros mamíferos, y su evolución se remonta a varios cientos de millones de años.

El complejo R juega un papel importante en el comportamiento agresivo, territorialidad, rituales de comportamiento, y el establecimiento de las jerarquías sociales. Fig 1
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El Sistema Límbico
El sistema límbico está compuesto de una serie de estructuras cerebrales que rodean al complejo R, y lo compartimos con los demás mamíferos y en parte con los reptiles. 
Su evolución se ha situado en hace cerca de 150 millones de años 
Se ha podido establecer que el sistema límbico es el área del cerebro más relacionada con las emociones como: 
· Miedo, 
· Sentimentalismo, 
· Ansiedad, 
· Altruismo. 
Se le asocia también directamente con las funciones de formación de:

· memoria, 
· aprendizaje 

· y experiencias.

Una parte importante del sistema límbico viejo es: 

· la corteza olfatoria, 
· otra parte dedicada a las funciones gustativas y orales, 
· y otra a funciones sexuales. 
Aunque se ha observado que en la función sexual intervienen simultáneamente los tres componentes cerebrales. Otras estructuras importantes del sistema límbico son: 
· Tálamo, 
· Hipotálamo, 
· Amígdala, 
· Pituitaria, 
· Hipocampo. 
El sistema límbico juega un papel primordial en la consolidación de la memoria declarativa o intencional, por medio de la cual recordamos hechos pasados, pedimos nombres, sabemos datos y fechas, etc.

La Neocorteza
La neocorteza o corteza cerebral es una capa de tejido muy complejo, de aproximadamente 3 milímetros de grosor, que rodea al resto del cerebro, y se ha podido establecer claramente que es la capa evolutiva más  reciente. 
Esta capa se presenta en los mamíferos, y es progresivamente masiva y desarrollada entre más avanzado es el mamífero. 
La neocorteza más  desarrollada es la nuestra, y su evolución debió haber comenzado hace varias decenas de millones de años, con una marcada aceleración al aparecer los primeros humanos, hace unos pocos millones de años.

La neocorteza es primordialmente el depósito de la mayoría de las funciones cognoscitivas características del ser humano. 
La neocorteza divide al cerebro en dos hemisferios, izquierdo y derecho, y cada uno de ellos se divide en términos de cuatro regiones mayores, llamadas lóbulos, que son: 
· lóbulos frontales, 
· lóbulos parietales, 
· lóbulos occipitales, 
· y lóbulos temporales.

Funciones Básicas de los Hemisferios de la Neocorteza
Aunque el cerebro humano ha despertado interés desde la antigüedad, uno de los aspectos que más ha llamado la atención es su simetría. 
Si se le mira desde arriba, se puede ver que el cerebro está formado por dos hemisferios similares casi perfectos, y sin notorias diferencias visibles entre ellos. 
Aparentemente, cada hemisferio cerebral es una imagen espejo del otro hemisferio. 
Pero a nivel funcional pueden ser observadas un gran número de profundas diferencias que existen entre ellos. Fig 2
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Estas diferencias, así como la manera en que los hemisferios se interrelacionan entre sí, han podido ser establecidas a partir de estudios realizados principalmente en enfermos epilépticos, o con algún daño cerebral.

Funciones del Cuerpo Calloso
En el Instituto Tecnológico de California, Roger Sperry realizó una serie de experimentos tratando de aliviar los ataques epilépticos continuos (dos por hora) sufridos por pacientes con epilepsia avanzada. 
Uno de esos experimentos consistió en cortar el cuerpo calloso tratando de evitar una especie de corto circuitos neuroeléctricos entre los dos hemisferios. 
El cuerpo calloso es como un gran manojo de fibras neuronales que conecta los dos hemisferios, y que sirve como medio principal de interrelación y comunicación entre ellos. Al cortar el cuerpo calloso se esperaba que al menos uno de los hemisferios dejara de ser afectado por los constantes ataques. 
Los experimentos arrojaron algunos resultados inesperados, además de lograr disminuir el número de ataques en ambos hemisferios. 
Los pacientes con el cerebro dividido se aprecian completamente normales después de la operación, pero posteriores estudios demostraron que tal normalidad era solo aparente.

Referencias Cruzadas

Por medio de estímulos separados a cada uno de los hemisferios se pudo establecer, entre otras cosas, que debido a la manera en que los nervios ópticos están conectados, el campo visual derecho es procesado por el hemisferio izquierdo y el campo visual izquierdo es procesado por el hemisferio derecho. 
Con respecto a la captación de sonidos, también pudo ser establecido, que aunque parte de los sonidos captados por un oído son procesados por el hemisferio del mismo lado, primordialmente los sonidos captados por el oído izquierdo son procesados en el hemisferio derecho y viceversa.


Del mismo modo, la información entre el cerebro y los miembros es cruzada.

Los objetos sentidos por la mano izquierda son percibidos predominantemente por el hemisferio derecho, y las instrucciones para escribir con la mano derecha son procesadas por el hemisferio izquierdo. 
En el caso del olfato, que es una de las funciones más primitivas, no existe tal cruce. 
Así, un olor detectado por la fosa nasal derecha es procesado por el hemisferio derecho exclusivamente. 
Se ha podido establecer, además, que en el 90 % de los seres humanos los centros para el habla están en el hemisferio izquierdo.

Las Neuronas y su Proceso de Acción
Aún cuando desde finales del siglo XVII se tenía un amplio conocimiento de la anatomía y partes del cerebro, el conocimiento del sistema nervioso a nivel celular era prácticamente desconocidos hasta los principios del siglo XX.

A partir de los estudios iniciados por Ramón y Cajal se ha podido establecer que el cerebro está compuesto de células individuales, llamadas neuronas, completamente separadas entre sí. 
El tejido neuronal está tan densamente empacado, que por un tiempo se creyó que el cerebro estaba compuesto de una red continua de células conectadas, cada una, directamente con sus vecinas. 
Estudios más  recientes han demostrado que en realidad las neuronas son células separadas que se comunican entre sí, pero nunca llegan a tocarse físicamente. 
Se ha estimado que existen aproximadamente 
Hay dos tipos principales de neuronas:

· las neuronas receptoras, que se encargan de enviar información hacia el cerebro, 
· las neuronas motoras, que envían información desde el cerebro hacia los miembros y cuerpo en general.
Soma, Dendritas y Axones: Proceso, Entradas y Salidas
Las neuronas son células con muy alta especialización en el envío de señales hacia otras neuronas del sistema nervioso, así como con el exterior del organismo. 
La comunicación la logran a través de un gran número de ramificaciones, algunas de las cuales llegan a medir más de un metro de extensión. 
Estas ramificaciones parten de una zona central llamada cuerpo o soma que contiene al núcleo de la célula, y es donde se sintetizan las enzimas y se realizan las funciones vitales de la célula. 
Del soma parte una prolongación larga llamada axón. 
Esta prolongación permite llevar información hacia el cerebro, en el caso de las neuronas receptoras, y del cerebro hacia el cuerpo, en las neuronas motoras. 
El axón parte de un solo sitio del soma y se ramifica profusamente en su parte final. 
Además del axón, existen muchas otras prolongaciones que parten del soma, normalmente del lado opuesto del punto de partida del axón. 
Estas prolongaciones, que son muy numerosas y están muy ramificadas, funcionan como receptoras de información de la neurona y son llamadas dendritas. 
Una neurona recibe señales provenientes de un gran número de otras neuronas a través de las dendritas. 
Estas señales son acumuladas por la célula hasta que la intensidad del impulso llega a un umbral propio de la neurona, en cuyo instante generará y emitirá una señal eléctrica, como respuesta, hacia otras neuronas a través del axón.
Sinapsis: Conexiones Interneurales
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Como ya se ha mencionado, las neuronas son células independientes que se comunican entre sí pero nunca llegan a tocarse. Fig 3
A los puntos de comunicación entre neuronas se les conoce como puntos de sinapsis. 
Por medio del microscopio electrónico se ha podido observar que, en los puntos de comunicación de las neuronas las características de las membranas de las células son distintas. 
Y, que existe una separación de alrededor de 20 nanómetros entre membranas que se conoce como espacio sináptico. 
Aún cuando existen neuronas de múltiples formas, se ha podido establecer que cada una neurona promedio tiene entre 1,000 y 10,000 sinapsis o ligas con neuronas adyacentes. 
De esta manera se ha calculado que el cerebro humano cuenta con aproximadamente [image: image1.png]1ot



sinapsis, un número mayor que el número de estrellas que tiene la Vía Láctea, lo que da muestra de la gran complejidad del cerebro humano.

La información que la neurona es capaz de recibir y enviar es de naturaleza eléctrica, pero una vez que el impulso eléctrico ha llegado a una terminal del axón de una neurona, se libera una sustancia química a través de su membrana que cruza el espacio sináptico de 20 nanómetros para llegar a la siguiente neurona. 
La sustancia liberada es conocida como sustancia neurotransmisora y se encarga de excitar a la neurona vecina mediante el proceso de reconocimiento específico molecular.

Existen sinapsis inhibidoras y excitadoras de una neurona hacia otras neuronas, dependiendo de la sustancia neurotransmisora producida. 
Las funciones de inhibición y excitación son importantes para el funcionamiento del cerebro, ya que ellas son las que detienen o estimulan la capacidad de las neuronas de disparar señales eléctricas a través de su axón. 
Este mecanismo bioquímico de metabolismo y funcionamiento neuronal es muy complejo, ya que en la transmisión de impulsos nerviosos, por medio de la sinapsis, intervienen más de 30 moléculas diferentes. 
No así las señales eléctricas transmitidas por los axones que son de la misma naturaleza, y se establece la diferencia entre uno y otro caso por el número de impulsos transmitidos por unidad de tiempo.

La Arquitectura de los Circuitos Neuronales
Aunque parece que las ramificaciones y la organización de las neuronas son debidas al azar, por el contrario, se sabe que su distribución es extraordinariamente precisa. 
Es así que aún a través del intrincado tejido nervioso, una neurona extiende las terminales de sus axones y dendritas para comunicarse sólo con las neuronas que intervienen en el mismo circuito o vía. 
Esta organización tan precisa hace que se formen núcleos neuronales en zonas específicas del cerebro, que a su vez se comunican directamente sólo con ciertos núcleos neuronales de otras zonas siguiendo una distribución definida. 
De esta manera se forman circuitos neuronales complejos, dedicado cada uno a funciones especificas diferentes.

Módulos de Actividad Intelectual y Motora
Cada subdivisión cerebral tiene muchas funciones diferentes, algunas de las cuales comparte con los otros lóbulos. 
Entre otras funciones, se ha podido establecer que los lóbulos frontales se encargan de la deliberación, y la regulación de acción, anticipación cognoscitiva o planificación futura, además de la conexión entre la visión y la postura bípeda erecta, y se asocian también con la producción del habla.

Los lóbulos parietales están asociados con la percepción espacial y el intercambio de la información entre el cerebro y el resto del cuerpo. 
Los lóbulos parietales están también involucrados en el procesamiento de todo el lenguaje simbólico humano.

Los lóbulos occipitales están relacionados con la visión. 
Y los lóbulos temporales se relacionan con una serie de tareas preceptúales complejas, como la conexión de los estímulos auditivos y visuales, es aquí donde se oye e interpreta la música y el lenguaje. 
Los lóbulos temporales están asociados también con la memoria de largo plazo junto con el hipocampo, aunque se sabe que existen otros bancos de memoria repartidos en el cerebro. 
En algunas de las principales abstracciones de la neocorteza, como lectura, escritura y matemáticas, intervienen acciones cooperativas de los lóbulos temporales, parietales y frontales.


De acuerdo a Carl Sagan, el trabajo del cerebro que llamamos ‘’mente’’, es una 
consecuencia tanto de su anatomía como de su psicología, y nada más. 
La mente puede ser una consecuencia de la acción colectiva de los componentes del cerebro. 
Algunos procesos pueden ser una función del cerebro completo. 
Existen dos corrientes de pensamiento principales para explicar el funcionamiento del cerebro:

1. La primera dice que la capa exterior del cerebro, la corteza cerebral (neocorteza), es equipotentente; o sea que cualquier parte de este puede suplir a cualquier otra parte, y no hay una localización de función especifica. 

2. De acuerdo a la segunda, el cerebro esta completamente alambrado; las funciones cognoscitivas están localizadas en lugares particulares en el cerebro. 

Las ultimas investigaciones revelan que la verdad está entre los dos extremos, o sea que, aún cuando existen zonas del cerebro con funciones especializadas, así mismo el cerebro cuenta con los mecanismos adecuados para suplir algunas de esas funciones cuando la zona especializada sufre algún deterioro o lesión.

Aunque el cerebro es el órgano principal que origina toda actividad intelectual, aún no se ha podido precisar el proceso físico que la provoca. 
Es por esto que es difícil dar una definición que abarque el concepto completo de inteligencia. 
Se han dado infinidad de definiciones de la inteligencia desde el punto de vista: 
· filosófico, 
· biológico, 
· psicológico, 
· neurológico 
· y psiquiátrico 
Pero nunca ha habido un acuerdo en una definición general. 
Solo se ha podido precisar un conjunto común de atributos que supuestamente intervienen en los procesos inteligentes, tales como: 
· Adquisición de conocimientos nuevos, 
· Planificación, 
· Abstracción, 
· Capacidad de adaptación, 
· Habilidad de resolver problemas nuevos,
· Lucidez. 
Tratando de incluir sus múltiples manifestaciones la inteligencia ha sido definida como:

‘’la habilidad de aprender o entender de la experiencia, la habilidad de adquirir y retener conocimiento, y la habilidad de responder rápida y aproximadamente ante situaciones nuevas, resultando exitoso el uso de estas habilidades para ejecutar tareas’’.

 Memoria y Mente.
Es sabido que el cerebro es el órgano base de la memoria ya que es capaz de almacenar grandes cantidades de información, pero aún no ha podido ser precisado el proceso por el cual se lleva a cabo el almacenamiento, ni cómo se hace el uso de éste. 

Kohonen y asociados proponen que para encontrar una explicación a la enorme capacidad de memoria del cerebro, es necesario buscar la identidad de una gran cantidad de elementos variables específicamente que sean capaces de acumular trazas de memoria. 
Existe una corriente bien establecida en neurobiología que considera a las sinapsis como elementos de memoria completos. 
Esta afirmación está basada en las siguientes características de las sinapsis:

1. son unidades anatómicas y funcionales completas, 

2. su número es mucho mayor que el número de neuronas, 

3. tienen gran plasticidad, y cambian con las señales que reciben, 

4. las propiedades de transformación y transmisión del tejido nervioso dependen primariamente del acoplamiento sináptico que forma discontinuidades morfológicas. 
Muestras del Intelecto Humano
Tratando de probar las diferentes afirmaciones acerca de la residencia exacta de los múltiples tipos de memoria, y de develar los misterios de la asociación cerebro - mente, y de los elementos y niveles funcionales básicos que dan origen a los procesos inteligentes, el ser humano ha decidido darse a la tarea de utilizar esa invaluable herramienta que es el cerebro, para, precisamente, estudiar a fondo la forma en que el cerebro permite realizar estudios incluso de sus secretos más  íntimos.

Se ha dado tal importancia al estudio del cerebro y los procesos inteligentes que se declaro a la década de los 90`s como la década del cerebro. 

Este hecho, aunado al esfuerzo de los más  de 30,000 científicos en todo el mundo 
que se dedican a develar, y tratar de emular artificialmente, los secretos del 
cerebro, ha permitido que durante la primera mitad de la década se hayan 
logrado importantes avances en el conocimiento de los mecanismos de la 
memoria, el pensamiento, el habla, la vista, etc. 
De allí que se ha dicho que el cerebro es el único órgano que permite estudiarse a si mismo, y hasta hay quienes han afirmado que es el órgano más  complejo del universo.

La comprensión de los complejos procesos cerebrales ha dejado de ser mera especulación. 
Gracias no sólo al progreso de las neurociencias sino que también a la simbiosis sinergística lograda con la utilización de altas tecnologías de exploración cerebral no invasivas, junto con potentes sistemas de cómputo, dotados con sofisticados programas que permiten ver la actividad cerebral en el momento que sucede.

Por medio del uso de estos ingenios tecnológicos se ha podido establecer, con precisión milimétrica, las áreas cerebrales que se activan al realizar las diferentes funciones cerebrales. 
La mayoría de estos sistemas de exploración funcionan como auténticas cámaras fotográficas o de vídeo que retratan el interior del cerebro sin usar electrodos ni sensores. 
Esto ha permitido relacionar funciones particulares como pensamiento, vista, habla, solución de problemas, o conducta, con la activación de ciertas regiones neuronales específicas. 
Es así como los científicos han podido localizar las funciones mentales, dentro de los módulos cerebrales que las realizan. 
Algunos de los dispositivos y técnicas de exploración más  utilizados en la actualidad son:

· Tomógrafo de Emisión de Positrones 


(TEP). 

· Dispositivo Superconductor de Inferencia Cuántica
(SQUID). 

· MagnetoEncefaloGrafo 




(MEG). 

· Tomógrafo Axial Computarizado 


(TAC). 

· Resonador Magnético Nuclear 



(RMN). 

· Tomógrafo de Emisión de Fotón Unico 


(SPECT). 

En el Tomógrafo de Emisión de Positrones, TEP, las imágenes se obtienen al inyectar en la sangre de la persona en observación un compuesto de agua con glucosa que se hace radioactivo con la adición de un positrón. 
De este modo, el científico puede rastrear el paso del compuesto radiactivo por el interior del cerebro, que es captado por un anillo forrado de detectores y mostrado a todo color en pantallas de computadoras. 
Esta técnica utiliza las propiedades metabólicas del cerebro, ya que su alimento principal es la glucosa. 
Tanto el TEP como el SPECT filman la actividad metabólica de las neuronas.

En algunos experimentos realizados con el TEP se han podido observar por primera vez, los diferentes módulos cerebrales en acción, en el momento que esta sucede. 
En uno de los experimentos, se muestra a los voluntarios una lista de quince palabras para que se memorice. 
Después se pide al sujeto que repita el mayor número de palabras que pueda recordar. 
En esos momentos los científicos observan en la pantalla que la estructura correspondiente al hipocampo toma un color naranja intenso, al momento que trata de recordar. 
Esto ha permitido confirmar que el hipocampo, una estructura con forma de caballito de mar, tiene un papel predominante en la fijación de recuerdos permanentes.

Posteriormente se muestra una lista de fragmentos de palabras como -dia, -aya, tele- ..., a lo cual el sujeto debe contestar en voz alta la primera palabra completa que le venga a la mente. 
Esta vez se puede ver como el lóbulo frontal se torna amarillo al momento de pronunciar en voz alta las palabras. 
Con esto se confirmó que en esta área frontal de la corteza cerebral se producen los mecanismos de estructuración del pensamiento. 
Al mismo tiempo, el lóbulo occipital, situado en la parte trasera de la corteza, se colorea al procesar las imágenes de sandías, playas, y teléfonos.

Otro experimento realizado con la técnica TEP, ayudó a fotografiar en directo los mecanismos de la memoria humana. 
Condujo además al descubrimiento de algunas características de funcionamiento cerebral inesperadas, relacionadas con la eficiencia en el gasto de energía con que trabaja el cerebro. 
En esta ocasión se observó a un grupo de voluntarios jugando al vídeo juego llamado Tetris. 
Al comenzar el entrenamiento se pudo notar una actividad intensa en la corteza cerebral, que se fue disminuyendo de manera sorprendente después de varias semanas de práctica. 
Contrario a lo que hasta ese momento se pensaba, que al jugar a un nivel más avanzado el cerebro estaría más activo, se pudo concluir que una vez aprendida una tarea el cerebro no trabaja tanto como cuando aprende por primera vez. 
Con lo que logra grandes ahorros en el consumo de energía.

El Dispositivo Superconductor de Inferencia Cuántica, SQUID, localiza las neuronas que están más activas al analizar los pequeñísimos campos magnéticos producidos por las neuronas en acción, y los amplifican por medio de superconductores. 
El TAC retrata cortes imaginarios del cerebro muy finos usando rayos X y reconstruye la imagen completa en una computadora. 
El RMN puede mostrar todos los detalles anatómicos del cerebro con absoluta precisión. 
Para ello aplica campos magnéticos muy potentes sobre la cabeza y analiza las respuestas magnéticas emitidas por los diferentes tejidos, con lo que al final reconstruye una imagen del cerebro completamente detallada.
Medida de la Inteligencia
Aún con todos los adelantos tecnológicos no se ha precisado con claridad la base física de la inteligencia, es decir, el momento y forma en que el proceso neuronal físico da paso a una imagen mental o idea completamente subjetiva. 
Además de que han sido descritos más  de 200 factores de inteligencia que corresponden a diferentes tipos humanos. 
Los expertos agrupan jerárquicamente todos los factores en siete habilidades principales, que son las aptitudes:

1. Verbales, 

2. Numéricas, 

3. Espaciales, 

4. Mnemónicas (relacionadas con la memoria), 

5. Perceptivas, 

6. Lógicas, y 

7. Psicomotoras. 

Ha podido ser establecido que éstas no son inteligencias diferentes sino que son los distintos modos de manifestación de una inteligencia cognitiva global. 
Tanto las limitaciones del conocimiento actual como la complejidad misma de la inteligencia son las razones por las que la capacidad intelectual necesita ser medida indirectamente por medio de pruebas que tienen por objeto sondear los distintos aspectos de la actividad intelectual. 

En 1904, los psicólogos franceses Alfred Binet y Teodore Simon idearon medios para estudiar la inteligencia en función de las respuestas dadas a preguntas seleccionadas. 
Tales pruebas de inteligencia dieron origen a la expresión ‘’Cociente Intelectual’’ (CI) que representa el cociente de la edad mental medida por la prueba entre la edad cronológica multiplicado por 100. 
En una de las pruebas más  generales se mide la inteligencia general, y las aptitudes verbales, espaciales y numéricas. 
Estadísticamente se ha establecido que el coeficiente intelectual de una persona normal es de entre 90 y 110. 
Por debajo de esta puntuación se clasifica al grupo con retraso mental, y por arriba de 110 el grupo de inteligencia brillante, superdotados y genios.


Este tipo de pruebas han sido muy criticadas y se les ha negado todo valor 
científico, ya que las respuestas requieren de un conocimiento previo de un 
entorno cultural predeterminado. 
También se ha dicho que la inteligencia académica que se puede medir con este tipo de pruebas tiene poca o ninguna influencia sobre la inteligencia requerida en la vida real para que una persona logre el éxito. 
Esto se dice por que si una persona no se destaca por su habilidad numérica, puede ser extraordinario en alguna otra habilidad inteligente. 

Tratando de tener herramientas de medición intelectual más natural, los psicólogos actualmente utilizan técnicas psicobiológicas más  adecuadas y con mayor soporte científico. 
Entre estos están los electroencefalogramas del sueño y la vigilia, y el registro de los potenciales evocados , que son las respuestas electroencefalográficas desencadenadas por estímulos sensoriales. 
A pesar de todos estos esfuerzos, lo que se ha sacado en claro es que aún no sabemos lo que es la inteligencia, por lo que no existe una definición aceptable para todos ni una manera objetiva de medirla.

Que se entiende por Filosofía:
Si entendemos filosofía en su acepción etimología | etimológica de ''amor por el saber'', entonces es altamente probable que todos los seres humanos sean filósofos, en el sentido de que todos nos planteamos las grandes preguntas sobre la vida. 

Sin embargo, la filosofía entendida como un conjunto de escuelas o de pensamientos más o menos abstractos, encuentra lugar en varias regiones y culturas distintas. 

De esta manera, en antigua China destacan las figuras de Confucio, Lao Tzu y Mencio, mientras que en la India son importantes Buda y Mahavira. 

Antes de ello, puede considerarse a la astrología  Babilonia|babilónica como una escuela filosófica, en tanto es una suerte de respuesta a la naturaleza del Universo. 

Filosofía (del griego φιλοσοφία = amor a la sabiduría) es una disciplina o campo de estudio que se encarga de la investigación, análisis y creación de ideas en general, abstractas o en un nivel fundamental.
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Definición de Filosofía
La filosofía no puede entenderse sólo como una reacción espontánea o natural de los hombres. 
Por naturaleza, el hombre tiene la curiosidad de saber. 
Esta curiosidad por saber no es por sí misma filosófica, como tampoco lo son las preguntas infantiles, ni lo era la curiosidad que pudiera experimentar un Australopithecus cuando salía de la cueva.

Los orígenes de la filosofía occidental se remontan a la Grecia clásica. 
Etimológicamente, la palabra filosofía, acuñada por los griegos, significa amor a la sabiduría. 
De acuerdo con Nicola Abbagnano, la palabra filosofía aparece como nombre de una indagación

Según Cicerón, quien usó por primera vez la palabra filosofía fue Pitágoras. 
Él comparaba la vida con los festejos de Olimpia en los que algunos eran negociantes, otros sólo iban para concursar, otros por divertirse y otros por curiosidad. 
A estos últimos los llamó filósofos. Otra fuente del origen de la palabra filósofo indica que Heráclito, al referirse a los indagadores, los llamaba filósofos.

Como indagación, fue el primer significado de filosofía, que hacía parte de un saber encaminado a un aprender a ser más allá de las apariencias. 
Por su parte, Platón le daba la denominación de filosofía al conjunto de disciplinas tales como la Geometría, la música, y otras que se encaminaban a su función propedéutica. 
La filosofía se contraponía a la sofía —muy propia de las deidades—, y también a la dóxa, vale decir, a la mera opinión del vulgo.

Filosofía como actitud. Conceptos prácticos

La intervención genial de Sócrates en la historia del pensamiento occidental consiste en comprender lo que estaba sucediendo y seguidamente definir sus consecuencias. 
Con él comenzó el período conocido como la ilustración helénica.

De acuerdo con la descripción que Platón nos ofrece de Sócrates, Sócrates defendió que la felicidad depende de la virtud, y que a su vez la virtud depende del conocimiento. 
Sólo el que sabe qué es la justicia puede verdaderamente ser justo y obrar justamente.

Filosofía como actividad nuestra
Lo que otros pensaron lo materializaron en fórmulas que pesan sobre nosotros. 
Así, la palabra filosofía aquí no significa para nosotros el intelectualismo socrático o cualquier otra concepción filosófica, sino el nombre de una tarea nuestra, propia de cada uno. La filosofía en este sentido significa pensar en nuestra vida y pensar en la vida.

A su vez, algunas teorías filosóficas nos servirán para comprender la vida, y tratar de buscar alguna explicación a los problemas cotidianos que la vida siempre nos impone. 
Nos explica el movimiento, las causas y consecuencias. 
Nos sirve como guía ante situaciones difíciles.

Filosofía como conocimiento
La cultura griega, al igual que todas las culturas y su entorno, contaba con una gran abundancia de narraciones míticas mediante las cuales explicaba el origen de los fenómenos naturales y también de las instituciones humanas. 
La tarea del filósofo griego consiste en buscar una explicación racional frente la explicación mítica.

Características de la explicación racional
1. No recurre a divinidades o agente sobrenaturales, sino que interpreta las puertas y 
fenómenos naturales. 

2. La idea de la naturaleza única, la idea de necesidad, y está a su vez la idea de ley. 

3. Una explicación racional se considerará verdadera, no por la fuerza de la tradición y 
autoridad, sino por la fuerza de los argumentos en que se base. 

4. Cualquier explicación racional puede ser sometida a críticas siempre que sea 
aduciendo argumentos y pruebas. 

Filosofía como historia de la filosofía
Desde su aparición en Grecia hasta nuestros días, la filosofía se ha ocupado sustancialmente de las mismas cuestiones. 
Puede decirse que se trata de cuestiones permanentes de la filosofía, ya que se refieren a formas permanentes de la experiencia humana. 
Que sean permanentes no significa que estos cuestiones sean intemporales, ajenas al tiempo y a la historia. 
Su planteamiento y respuestas adquieren formas distintas a lo largo la historia.

Todo esto pone de manifiesto que la reflexión filosófica debe atender a la situación histórica efectiva en que nos encontramos. 
En Historia de la Filosofía se puede encontrar la historia de la filosofía de forma muy detallada.

Filosofando
Existen, básicamente, dos modos de "hacer filosofía". 
Uno recibe el nombre de Filosofía continental y al otro se le ha denominado Filosofía analítica. 
Ni siquiera existe acuerdo completo en este punto, pues algunos filósofos de una y otra corriente negarán que exista otro modo de hacer filosofía que no sea el suyo y afirmarán que "lo otro" no es filosofía.

En cualquier caso, la división es pertinente y clarificadora. 
La Filosofía continental es una forma de hacer filosofía que atiende a la historia de la Filosofía y dialoga con la tradición. 
Por ejemplo, los filósofos continentales estudian a Aristóteles, Kant, Hegel o Nietzsche y, partiendo de esa tradición (o conjunto de tradiciones), hacen reflexiones, proponiendo visiones del mundo o del pensamiento. 
La Filosofía continental se hace sobre todo en países como Alemania o Francia, aunque en los Estados Unidos existe una fuerte tendencia en esta tradición. 
Los temas comunes de la Filosofía continental son la epistemología, la Historia de la Filosofía, la Ética y la Estética, por citar algunos.

La Filosofía analítica nace con Gottlob Frege a finales del Siglo XIX. 
Dicha corriente tiene la mayoría de sus seguidores en Gran Bretaña, los Estados Unidos y Australia, aunque hoy en día existen importantes grupos de filósofos analíticos en España, Francia, Italia y otros países. 
La Filosofía analítica, tradicionalmente, se ha ocupado de temas como: 

· Filosofía de las matemáticas, 
· Filosofía de la Ciencia o Epistemología, l
· Filosofía de la mente, 
· Lógica, 
· Filosofía del lenguaje 
· y en algunos casos, Ética. 
Una característica sobresaliente es que los filósofos de esta corriente aceptan unas reglas del juego comunes para todos. 
Un ejemplo ayudará a comprender esto. 
En la Filosofía del lenguaje, dentro de la corriente analítica, hoy en día todos aceptan que la Teoría de la referencia directa es la teoría dominante a la hora de explicar el problema del significado. 
Los filósofos que atacan esta teoría dominante lo hacen argumentando fallos en dicha teoría, como por ejemplo, el problema de los nombres vacíos (empty names). 
Los filósofos analíticos no sólo aceptan unos métodos comunes, sino que publican en las mismas revistas (por ej. Mind, Ethics, etc.). 
En definitiva, la Filosofía analítica tiene mucho que ver con los métodos científicos.

Filosofía de la naturaleza
El Universo, la Tierra y Dios
En toda la primera etapa de la filosofía antigua, hasta antes de los sofistas, el problema central de que se ocupan los filósofos es la naturaleza; por eso, Aristóteles habría de llamarlos los físicos, los investigadores de la naturaleza. 
Lo que distingue a estos primeros filósofos de otros intentos anteriores por explicar el origen del cosmos fue que su explicación la fundan sobre un principio natural, y no sobre un principio mágicamente revelado, mítico o religioso, como se había hecho hasta entonces. 
Con ellos nace la convicción de que es posible conocer la realidad por medio de la razón (convicción que se mantiene hasta nuestros días).

Pero para Aristóteles, el universo era único, esférico, perfecto, finito en el espacio, pero no en el tiempo, cada una de sus regiones tiene sus propias leyes. 
Esto es uno de los argumentos en que la filosofía de la naturaleza del renacimiento desmiente enfrentándose a la Iglesia (Católica) por que ellos creían que el universo era infinito y autosuficiente en donde la tierra no ocupa posición privilegiada alguna. 
Además ellos defendían la posición del Sol como el centro del universo (heliocentrismo) y no a la tierra en el centro de este como suponía el Aristotelismo medieval (geocentrismo).

Uno de los que defendían esta posición era Giordanno Bruno. 
El era el primer panteísta y creía que Dios era todo el universo y no una personalidad. 
Pensador neoplatónico y radicalmente antiaristotélico, concibe un universo infinito, uno e inmóvil, que anticipa la concepción de la sustancia única. 
Considera Dios como causa interna de los fenómenos de la naturaleza y mantiene una visión heliocéntrica del universo. 
Afirma la existencia de múltiples sistemas solares que surgen y desaparecen en ese universo que se desarrolla como un “organismo vivo”, animado por el alma del mundo.

Otro filósofo de la naturaleza es Spinoza. 
Para Spinoza la base de todo su pensamiento lógico es la causa sui, es decir, una realidad que es origen de sí misma y a la vez de todas las cosas, que tiene por ello una existencia independiente. 
Esta "sustancia" es, por tanto, equivalente a Dios, es decir, aquello que existe por sí mismo y creador de toda realidad que es, a la vez, 
Él mismo. Dios y el mundo, esto es, su creación, son idénticos, dando lugar a un [panteísmo]. Él también concibe un universo infinito e inmóvil en donde Dios es la causa de todo. 
Espinosa afirma la existencia de una sola sustancia, aquello que no necesita otra cosa para existir. 
Esta definición solo correspondería a una sustancia infinita, Espinosa llama a esto Dios o la naturaleza (Deus sive natura).

Galileo y Kepler también participaron en este dilema del universo y de la tierra como centro del universo, aportando en gran medida con sus teorías y experimentos sobre las lunas de Júpiter, el movimiento de los planetas, las fases de Venus y el telescopio, a la filosofía de la naturaleza, ya que ellos afirmaban el heliocentrismo que creían estos filósofos.

El Alma Cósmica del mundo
Para la filosofía de la naturaleza esta expresión es muy importante. 
Se ha usado la expresión 'alma del mundo' para designar la totalidad del universo concebido como organismo, o «la forma» de este universo. 
La idea de un alma del mundo surgió tempranamente en la filosofía griega., la suposición de que todo está entrelazado llevó a algunos a admitir un alma en el mundo. 
La explicación platónica del origen del alma del mundo se debió a la observación de la naturaleza y no de algo mítico. 
Según algunos autores, el cuerpo del mundo está envuelto por su alma; pero, a la vez, el alma del universo se halla en cada una de las cosas de éste, no parcial y fragmentariamente, sino de un modo total y completo.

Los debates habidos en las escuelas filosóficas antiguas, debates que, bajo distinta forma, se reproducen en todos aquellos momentos de la historia del pensamiento en que lo orgánico «desplaza» a lo mecánico, se centraron particularmente en los estoicos y los neoplatónicos. 
Unos concebían, en efecto, esta alma del mundo de un modo muy cercano a lo material; el corporalismo de los estoicos no podía dejar de influir sobre su idea del alma cósmica.

En efecto, si el mundo es un ser viviente, racional, animado e inteligente «en el sentido de una sustancia animada dotada de sensación» esta tendría una muerte. 
Otros, en cambio, identificaban esta alma del mundo con la razón o bien hacían de ella, como los neoplatónicos, una de las hipóstasis de la unidad suprema. 
El alma del mundo quedaba entonces desligada de esta unidad; aunque estrictamente subordinada a ella, no podía tampoco confundirse con la unidad primera.

El alma del mundo quedaba entonces desligada de esta unidad; aunque estrictamente subordinada a ella, no podía tampoco confundirse con la unidad primera. 
La confusión del alma del universo con el primer principio es, en cambio, propia de las tendencias que podrían calificarse de «panteísmo organológico». 
Desde el momento en que se niega, consciente o inconscientemente, la trascendencia del primer principio, aparece el alma del mundo como lo que religa la totalidad del universo, como lo que expresa esta misma totalidad, o como la propia totalidad en cuanto única realidad existente.

Aquí vemos una distinción fundamental entre dos nociones del alma cósmica: la que la convierte en mera expresión de un organismo que es el universo entero, a la vez subordinado a un primer principio, y la que la identifica con este mismo principio, es decir, la que convierte en Dios el alma del mundo. 
Distinción que casi nunca se hace, cuando menos explícitamente, en los sistemas de la filosofía, donde justamente suele abundar la transposición de uno de dichos conceptos al otro.

Así ocurre, por ejemplo, con la especulación sobre el alma del mundo en los pensadores del Renacimiento (Agrippa, Paracelso, algunos místicos, sobre todo Bruno) y en románticos como Schelling, Bruno tiene conciencia de esta oposición y en ocasiones la declara, pero con el fin de eludir el panteísmo funde a veces las dos nociones en un solo concepto del alma del mundo, que es a la vez la divinidad y el principio orgánico del universo. 
Análogamente, Schelling, que procura eludir las acusaciones de panteísmo señalando que entiende a Dios a la vez como persona y como indiferencia de opuestos, indica que el alma del mundo es lo que religa en una unidad orgánica elementos del universo que, vistos desde fuera y fragmentariamente, pertenecen al reino de lo mecánico e inorgánico, pero señala también que es última expresión y aun realidad última de dicho universo. 
El alma del mundo se convierte entonces en un concepto que tiende a unificar el personalismo y el impersonalismo en la idea de lo divino, que procura tender un puente entre el teísmo religioso y el panteísmo filosófico, y por eso el alma del mundo puede ser simultáneamente, no obstante la frecuente distinción que se establece entre ella y la persona divina, principio, sentido y finalidad de un universo que es concebido siempre como un organismo.

Panteísmo
Con todo esto del Alma Cósmica o alma del mundo, los filósofos de la naturaleza se acercaron más y más a una perspectiva panteísta del mundo y creían en la naturaleza como al mismo Dios. 
Veamos la definición. 
El panteísmo es una doctrina que identifica el universo (en griego pan, todo) con Dios (griego, theos). 
La reflexión debe partir de un conocimiento de la realidad divina y después especular sobre la relación entre lo no divino y lo divino. 
A este punto de vista suele denominarse panteísmo acósmico. 
A la inversa, cuando la reflexión empieza desde una percepción de toda realidad finita, de las entidades cambiantes, y da el nombre de Dios a su totalidad se denomina panteísmo cósmico.

La Naturaleza
Acerca de la naturaleza, estos filósofos sostuvieron la idea de que ésta estaba animada y que poseía una especie de alma cósmica, de modo que todos los seres, tanto vivos como los inanimados, son entendidos como una manifestación de este organismo. 
Nos acercamos así a una perspectiva panteísta, es decir, a una concepción donde Dios se identifica con la totalidad, con la naturaleza, no siendo nada distinto a ella como pudimos aprender en la página anterior.

Bruno y Paracelso son algunos filósofos de la naturaleza que plantean este problema. 
Ellos en conjunto de otros filósofos como Voltaire, Espinosa, Jacobi, Hegel, Kepler, Galileo, Telesio, etc.  mantendrán varias ideas acerca de la naturaleza y su posición.

Ley Natural

En la ley natural, estos filósofos demostraron por medio de la observación los movimientos de la naturaleza. 
Ellos veían que la naturaleza se movía por sí sola; por ejemplo las lluvias, los terremotos, el giro de los planetas, los cambios de los mares, los seres en acto y en potencia; y concluyeron que debía existir una Ley Natural realizada por la misma naturaleza. 
En este pensamiento, ellos pensaron que la naturaleza tenía vida propia y llegaron a pensar en un alma cósmica que todo lo mueve.

En el ejemplo del sistema planetario, vemos cómo todos los movimientos que acontecerán en el futuro están predeterminados de un modo inevitable, no sólo los eclipses de Luna y de Sol pueden ser preestablecidos matemáticamente, sino que también pueden serlo los menores detalles en el transcurso de los movimientos de los planetas, los satélites o los planetoides. 
Sin embargo este ejemplo, si lo consideramos como modelo de una idea de toda la naturaleza expresado científicamente, nos permite suponer que —por lo menos, dentro de una lógica clara— es imaginable que la naturaleza exista ella sola por sí misma, pudiendo realizar el proceso normal y lógico de todos sus fenómenos dentro de una predeterminación continuada, sin tener necesidad de ningún gobierno divino del mundo. 
Viendo matemáticamente la función de la tierra y el cielo, estos filósofos de la naturaleza en la época de los grandes matemáticos franceses demostraron definitivamente que el sistema planetario puede servir como modelo para esta radical concepción de una naturaleza que se basta a sí misma: una naturaleza cerrada, de un modo ininterrumpido y originario, en ella misma.

La construcción de su sistema parte del dogma de la creación operada por un ser eterno e infinito, tanto en sapiencia como en bondad y en poder; siendo así, la creación debe tener un fin y estar regida por una ley, a la que llama ley suprema del orden, que tiene cuatro manifestaciones: la ley lógica, la física, la moral y la jurídica. 
Entonces para la filosofía de la naturaleza, este dogma es de suma importancia para sus ideas y lo utiliza para apaciguar a la Iglesia que en esa época no permitía ciertas ideas como el geocentrismo. 
La ley natural es el pilar de este movimiento y la base de todas sus explicaciones referentes al alma de la naturaleza y la autosuficiencia de ella. 
De ese modo la ley natural sería una ley previa al hombre mismo, universal e inmutable por semejanza a las leyes físicas o químicas cuya validez universal se puede verificar científicamente, del mismo modo la ley natural es accesible mediante la razón.

Naturalismo
Con el tiempo se creó el naturalismo que viene siendo la doctrina filosófica que sólo reconoce la existencia de la realidad natural, defendiendo, en consecuencia, un monismo metafísico. 
En función de la interpretación que se tenga de la naturaleza, el naturalismo puede plasmarse en un materialismo mecanicista (como en Demócrito de Abdera) o en un panteísmo vitalista (al estilo de los estoicos). 
El naturalismo volverá a desarrollarse con fuerza en el Renacimiento (Bruno, Campanella, Telesio) y en la época moderna (mecanicistas y empiristas), siendo numerosos los sistemas bajo los que se presenta.

La Filosofía de la Naturaleza hoy
La filosofía de la naturaleza hoy en día ha evolucionado a lo que hoy llamamos filosofía de la ciencia. 
Esta filosofía ya no se pregunta cuestiones como: 
¿Habrá alma en el mundo? 
No, ahora la filosofía de la ciencia solo investiga las causas racionales de la naturaleza. Pero veamos una definición más exacta de esta.

La filosofía de la ciencia es la investigación sobre la naturaleza de la práctica científica. 
Se ocupa de saber cómo se desarrollan, evalúan y cambian las teorías científicas, y de si la ciencia es capaz de revelar la verdad de las entidades ocultas y los procesos de la naturaleza. Son filosóficas las dos proposiciones básicas que nos permiten construir la ciencia:

· La naturaleza es regular, uniforme e inteligible. 

· El hombre es capaz de comprender la inteligibilidad de la naturaleza. 

Estos dos presupuestos metafísicos no son cuestionados en la actualidad. Lo que intenta la filosofía de la ciencia es explicar cosas como:

· la naturaleza y la obtención de las teorías y conceptos científicos; 

· la relación de éstos con la realidad; 

· cómo la ciencia explica, predice y controla la naturaleza; 

· los medios para determinar la validez de la información; 

· la formulación y uso del método científico; 

· los tipos de razonamiento utilizados para llegar a conclusiones; 

· las implicaciones de los diferentes métodos y modelos de ciencia. 

Gran parte de la filosofía de la ciencia es indisociable de la epistemología, la teoría del conocimiento, un tema que ha sido considerado por casi todos los filósofos.

Algunos científicos han mostrado un vivo interés por la filosofía de la ciencia y unos pocos, como Galileo Galilei, Isaac Newton y Albert Einstein, han hecho importantes contribuciones. 
Numerosos científicos, sin embargo, se han dado por satisfechos dejando la filosofía de la ciencia a los filósofos, y han preferido seguir haciendo ciencia en vez de dedicar más tiempo a considerar cómo se hace la ciencia. 
Dentro de la tradición occidental, entre las figuras más importantes anteriores al siglo XX destacan Aristóteles, René Descartes, John Locke, David Hume, Immanuel Kant y John Stuart Mill.

La filosofía de la ciencia no se denominó así hasta la formación del Círculo de Viena, a principios del siglo XX. 
En la misma época, la ciencia vivió una gran transformación a raíz de la teoría de la relatividad y de la mecánica cuántica. 
En la filosofía de la ciencia actual las grandes figuras son sin lugar a dudas Karl Popper, Thomas Kuhn, Imre Lakatos y Paul Feyerabend.

Véase también

· Filosofía social 

Obtenido de "http://es.wikipedia.org/wiki/Filosof%C3%ADa"

Filosofía de la ciencia
De Wikipedia, la enciclopedia libre.

La filosofía de la ciencia, también conocida como epistemología, es la investigación sobre la naturaleza de la práctica científica. 
Se ocupa de saber cómo se desarrollan, evalúan y cambian las teorías científicas, y de saber si la ciencia es capaz de revelar la verdad de las entidades ocultas y los procesos de la naturaleza. Son filosóficas las dos proposiciones básicas que permiten construir la ciencia:

· La naturaleza es regular, uniforme e inteligible. 

· El hombre es capaz de comprender la inteligibilidad de la naturaleza. 

Estos dos presupuestos metafísicos no son cuestionados en la actualidad. 
Lo que intenta la filosofía de la ciencia es explicar cosas como:

· la naturaleza y la obtención de las teorías y conceptos científicos; 

· la relación de éstos con la realidad; 

· cómo la ciencia explica, predice y controla la naturaleza; 

· los medios para determinar la validez de la información; 

· la formulación y uso del método científico; 

· los tipos de razonamiento utilizados para llegar a conclusiones; 

· las implicaciones de los diferentes métodos y modelos de ciencia. 

Gran parte de la filosofía de la ciencia es indisociable de la gnoseología, la teoría del conocimiento, un tema que ha sido considerado por casi todos los filósofos.

Algunos científicos han mostrado un vivo interés por la filosofía de la ciencia y unos pocos, como Galileo Galilei, Isaac Newton y Albert Einstein, han hecho importantes contribuciones. 
Numerosos científicos, sin embargo, se han dado por satisfechos dejando la filosofía de la ciencia a los filósofos y han preferido seguir haciendo ciencia en vez de dedicar más tiempo a considerar cómo se hace la ciencia. 
Dentro de la tradición occidental, entre las figuras más importantes anteriores al siglo XX destacan Aristóteles, René Descartes, John Locke, David Hume, Immanuel Kant y John Stuart Mill.

La filosofía de la ciencia no se denominó así hasta la formación del Círculo de Viena, a principios del siglo XX. 
En la misma época, la ciencia vivió una gran transformación a raíz de la teoría de la relatividad y de la mecánica cuántica. 
En la filosofía de la ciencia actual las grandes figuras son, sin lugar a dudas, Karl R. Popper, Thomas Kuhn, Imre Lakatos y Paul Feyerabend.
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Los precursores
Para Aristóteles (384 a.C.-322 a.C.) la ciencia era conocimiento cierto por medio de causas. Esta definición (teniendo en cuenta el amplio concepto de ciencia de la antigüedad, diferente del más restrictivo actual) tuvo vigencia en Europa occidental durante siglos, hasta que fue rechazada por la nueva filosofía natural que nacía en los siglos XVII y XVIII.

El cristianismo posibilitó la ciencia moderna al sostener que el mundo posee un orden y es racional, por lo que tiene sentido buscar las leyes que lo rigen. 
Aunque desde un punto de vista actual sea algo trivial que la naturaleza es ordenada e inteligible, en la antigüedad lo obvio era precisamente lo contrario, los dioses alteraban la naturaleza a su capricho. 
El escolasticismo le dio al mundo la regularidad y uniformidad que necesitaba la ciencia.

René Descartes (1596 - 1650) pretendía un conocimiento cierto basado en la existencia indudable de un sujeto pensante, y avanzar gracias a ideas claras y distintas. 
El papel de la experiencia quedaba en un segundo plano. 
No es de extrañar que, en el campo de la ciencia, los racionalistas destacaran en matemáticas, como el mismo Descartes o como Leibniz, creador junto con Newton del cálculo infinitesimal.

La corriente filosófica iniciada por Francis Bacon (1561 - 1626) proponía un conocimiento de la naturaleza empirista e inductista. 
Para elegir entre teorías rivales no había que recurrir a la argumentación, sino realizar un experimento crucial (instantia crucis) que permitiese la selección. 
David Hume (1711 - 1776), el principal filósofo empirista, subrayó aún más la importancia de los hechos frente a las interpretaciones.

Pero el racionalismo y el empirismo clásicos destacaban excesivamente uno de los aspectos de la ciencia (la racionalidad o la experiencia) en detrimento del otro. 
El idealismo trascendental de Kant (1724 - 1804) intentó una primera síntesis de ambos sistemas en la que el espacio y el tiempo absolutos de Newton se convirtieron en condiciones que impone nuestra mente para poder aprehender el mundo externo.

Dentro de la tradición empirista Auguste Comte (1798 - 1857) propuso una filosofía, el positivismo, en la que la ciencia se reducía a relacionar fenómenos observables, renunciando al conocimiento de causas. 
Ernst Mach (1838 - 1916) ejerció, con su empirocriticismo, una gran influencia que preparó el nacimiento del Círculo de Viena. 
Mach desarrolló una filosofía de orientación empirista centrada en los conceptos y métodos de la ciencia. 
Ésta debe estudiar sólo las apariencias (los fenómenos), de forma que intentar estudiar algo que no se nos presenta directamente a los sentidos es hacer metafísica. 
Coherente con sus ideas filosóficas, Mach se opuso hasta el final a la nueva teoría atómica, cuyo objeto es inalcanzable a la experiencia.

Pierre Duhem (1861 - 1916) afirmó que "toda ley física es una ley aproximada; por lo tanto, siguiendo la lógica estricta, no puede ser ni verdadera ni falsa; cualquier otra ley que represente las misma experiencias con la misma aproximación puede pretender, con tanto derecho como la primera, el título de ley verdadera, o, para hablar más exactamente, de ley aceptable". 
Aún así, Duhem opinaba que a medida que la ciencia avanza, se va acercando progresivamente a una descripción más fiel de la naturaleza.

La ciencia como producto de la lógica y la razón
La filosofía analítica
El positivismo del siglo XIX evolucionó hacia la filosofía analítica, un conjunto de corrientes estrechamente emparentadas que fueron diferenciándose progresivamente. 
La corriente dedicada al estudio de la ciencia se ha dado en llamar positivismo lógico, empirismo lógico o, simplemente, neopositivismo. 
Una segunda corriente se ha dedicado fundamentalmente al estudio de la lógica y los lenguajes, la filosofía del lenguaje, donde destacó: 
Ludwig Wittgenstein (1889 - 1951), 
Bertrand Russell (1872 - 1970) 

Alfred North Whitehead (1861 - 1947).

Se suele considerar que la filosofía de la ciencia alcanza su edad adulta en la década de los veinte con la aparición del Círculo de Viena, en el que se encuadró un nutrido grupo de filósofos como: 
Rudolph Carnap (1891 - 1970), 
Otto Neurath (1881 - 1945), 
Hans Hahn (1879 - 1934), 
Kurt Gödel (1906 - 1978)  
Willard V. Quine (1908 - 2000). 
O también:

Hans Reichenbach (1891 - 1953) fundó el Grupo o Círculo de Berlín, a imitación del de Viena.

El Círculo de Viena propuso un modelo de ciencia en el que ésta procede mediante generalizaciones (inducción) a partir de los datos. 
La visión de la ciencia del Círculo de Viena es llamada también Concepción Heredada o Concepción Heredada de la Ciencia. 
La idea central del positivismo y del neopositivismo es que la ciencia debe utilizar las teorías como instrumentos para predecir fenómenos observables y debe renunciar a buscar explicaciones. 
La búsqueda de explicaciones es función de la metafísica, que no es ciencia sino palabrería carente de significado. 
Así, el neopositivismo presenta una visión instrumentalista de la ciencia. 
De acuerdo con estas ideas los integrantes del Círculo defendieron un criterio verificacionista de significado que agrupaba los enunciados en dos clases:

· enunciados con sentido, que son afirmaciones que pueden comprobarse 
empíricamente si son verdaderas o falsas. 

· enunciados sin sentido, que son enunciados mal construidos cuya verdad o falsedad 
no puede comprobarse empíricamente. Basándose en este criterio, el Círculo fue 
fuertemente antimetafísico y antiteológico. 

Con el progreso de la ciencia ésta comenzó el estudio de campos que están más allá de la experiencia, como puede ser la física de altas energías o la física atómica. 
En esta situación el criterio empirista de verdad condujo a muchos problemas, lo que llevó a diversas matizaciones del mismo. 
El verificacionismo estricto acabó siendo abandonado y sustituido por la contrastación entre proposiciones y observaciones, lo que permite una confirmación gradualmente creciente de las teorías.

La afirmación introducida por el empirismo de que hay datos puros (sin ningún tipo de interpretación ni elaboración) y la positivista de que la ciencia debe utilizar un lenguaje observacional exento de teoría son especialmente criticadas por los principales filósofos de la ciencia desde hace décadas y, en la actualidad, el neopositivismo estricto ya no está considerado como viable. 
Sin embargo, en su época ejerció un dominio absoluto en la filosofía de la ciencia. 
Su influencia ha sido capital y es rastreable en muchos filósofos de la actualidad.

El falsacionismo

Aunque Karl Popper (1902 - 1994) tuvo en sus comienzos mucha relación con los integrantes del Círculo de Viena, desde su primera obra La lógica de la investigación científica (1934) ya se mostró muy crítico con éste. 
Sin embargo este trabajo tuvo muy poca difusión durante años, y no fue hasta principios de la década de los sesenta cuando Popper comenzó a ser conocido y valorado.

Frente al neopositivismo, Popper calificó su postura de racionalismo crítico. 
A diferencia del Círculo de Viena, para Popper la ciencia no es capaz de verificar si una hipótesis es cierta, pero sí puede demostrar si ésta es falsa. 
Por eso no sirve la inducción, porque por mucho que se experimente nunca se podrá examinar todos los casos posibles, y basta con un solo contraejemplo para echar por tierra una teoría. 
Así pues, frente a la postura verificacionista preponderante hasta ese momento en filosofía de la ciencia, Popper propone el falsacionismo. 
Aunque Popper era realista no aceptaba la certeza, es decir, nunca se puede saber cuándo nuestro conocimiento es cierto.

Popper comenzó describiendo la ciencia, pero en su evolución filosófica acabó siendo prescriptivo (aunque sin llegar al rigor normativo del Círculo), recomendando a la ciencia el método hipotético deductivo. 
Es decir, la ciencia no elabora enunciados ciertos a partir de datos, sino que propone hipótesis (que aunque se basen en la experiencia suelen ir más allá de ésta y predecir experiencias nuevas) que luego somete al filtro experimental para detectar los errores.

La reacción
Hasta la década de los sesenta habían prevalecido las explicaciones lógicas de la ciencia. 
A partir de la obra de Thomas Kuhn (1922 - 1996) 
La estructura de las revoluciones científicas 
Hubo un cambio en la perspectiva y se empezó a tener en cuenta los aspectos históricos, sociológicos y culturales de la ciencia.

Ciencia, historia y revolución científica
Las estructura de las revoluciones científicas se puede clasificar de descriptiva. Apenas dedica espacio a conceptos como verdad o conocimiento, y presenta la ciencia bajo un enfoque histórico y sociológico. 
Las teorías dominantes bajo las que trabajan los científicos conforman lo que Kuhn llama paradigma. 
La ciencia normal es el estado habitual de la ciencia en el que el científico no busca la falsación del paradigma, sino que da éste por asumido y busca la ampliación del mismo. 
Si el número o la importancia de problemas no resueltos dentro de un paradigma es muy grande, puede sobrevenir una crisis y cuestionarse la validez del paradigma.
Entonces la ciencia pasa al estado de ciencia extraordinaria o ciencia revolucionaria'en el que los científicos ensayan teorías nuevas. 
Si se acepta un nuevo paradigma que sustituya al antiguo se ha producido una revolución científica. 
Así se entra en un periodo nuevo de ciencia normal en el que se intenta conocer todo el alcance del nuevo paradigma.

El nuevo paradigma no se admite por argumentos lógicos, al menos no principalmente. 
Esto se debe a que la visión de la naturaleza que acompaña al nuevo paradigma no puede compararse baja ningún elemento común a la del antiguo; Kuhn califica de inconmensurables ambos paradigmas. 
El nuevo paradigma se admite de forma generalizada cuando los científicos del antiguo paradigma van siendo sustituidos.

Programas de investigación científica
Lakatos (1922 - 1974) intentó adaptar el sistema de Popper a la nueva situación creada por Kuhn. 
Su intención era realizar una reconstrucción racional de la historia de la ciencia, mostrando que ésta progresaba de modo racional. 
La historia de la ciencia muestra que ésta no avanza sólo falseando teorías con hechos, hay que tener en cuenta la competencia entre teorías y la confirmación de teorías. 
Por ello sustituye el falsacionismo ingenuo de Popper por un falsacionismo sofisticado. 
En la realidad la ciencia no evalúa una teoría aislada, sino un conjunto de ellas que conforman lo que Lakatos llama programa de investigación científica. 
Un programa de investigación se rechaza al completo cuando se disponga de un sustituto superior, que explique todo lo que explicaba el anterior más otros hechos adicionales. 
Lakatos reconoce que la dificultad de este esquema radica en que, en la práctica, puede costar años llevarlo a cabo, o incluso ser inaplicable en programas de investigación muy complejos.

Pluralismo metodológico
Paul K. Feyerabend (1924 - 1994) afirmó que una metodología científica universalmente válida es un contrasentido, que no pueden dictarse normas a la ciencia para su desarrollo. 
Criticó ácidamente el cientifismo por ser "castillos en el aire" y como alternativa propuso un anarquismo epistemológico. 
Puesto que no hay conocimientos ciertos y no se sabe qué paradigmas dominarán la ciencia del futuro, descartarlos ahora supone cerrar puertas al mañana.

Corrientes actuales
Es extremadamente complejo (y, posiblemente, todavía falta algo más  de perspectiva temporal) presentar un panorama completo de la filosofía de la ciencia de los últimos treinta o treinta y cinco años. 
Así como todos los autores anteriores ya han muerto, la mayoría de los que vienen a continuación no. 
Aquí se intentará presentar un bosquejo de la gran variedad de enfoques actuales pero teniendo en mente que, dentro de pocos años, algunas de las corrientes mencionadas pueden haber pasado al olvido, y que destaquen otros pensadores que hoy tienen una repercusión menor.

Así como anteriormente se podía hablar del "el método" de la ciencia, el gran desarrollo de muchas disciplinas científicas ha hecho que los filósofos de la ciencia comiencen ha hablar de "los métodos", ya que no es posible identificar un método único y universalmente válido. 
La idea heredada de la física clásica de que todo es reducible a expresiones matemáticas ha cedido terreno ante situaciones nuevas como la Teoría del caos o los avances de la biología. 
Por otro lado han desaparecido cuestiones que llegaron a cubrir cientos de páginas y generaron grandes controversias. 
Quizás el caso más flagrante sea el del Problema de la demarcación, centrado en la distinción (demarcación) entre ciencia y otros conocimientos no científicos. 
Prácticamente el tema desaparece después de Popper.

Estructuralistas
A parte de la coincidencia de nombre, el programa estructuralista de reconstrucción de las teorías no tiene nada que ver con el estructuralismo iniciado por el análisis lingüístico propuesto por Saussure.
 En filosofía de la ciencia el estructuralismo nació a partir de la publicación en 1971 del libro 
La estructura lógica de la física matemática (Joseph D. Sneed, 1938) 
Como una síntesis del aparato formal del racionalismo crítico y del empirismo lógico con la corriente historicista de la ciencia. 
El estructuralismo fue reelaborado y divulgado por Wolfgang Stegmüller (1923 - 1991) y C. Ulises Moulines (1946).

La característica más destacada de estas reconstrucciones es su concepto de teoría científica como una estructura, de ahí el nombre de esta propuesta metodológica. 
Junto con las restricciones empíricas, una teoría consta de una estructura conceptual y de un ámbito de aplicación. 
Puesto que las teorías no se presentan aisladas sino interrelacionadas también es necesario estudiar las relaciones entre teorías, las redes teóricas. 
Entre estas relaciones encontramos la de reducción, quizá la más destacada por su papel en la unidad de la ciencia. 
A pesar de las múltiples teorías que puedan coexistir para explicar los mismos hechos, la unidad ontológica de la ciencia puede salvarse si todas ellas son reductibles a una sola teoría (o a unas pocas no inconmensurables entre sí). 
Esta relación ínter teorética desempeña un papel fundamental, por ejemplo, en el trabajo de los físicos en su búsqueda de la Teoría del todo.

Moulines propone una definición recursiva de la filosofía de la ciencia como teorización sobre teorizaciones, cuya epistemología no es descriptiva ni prescriptiva, sino interpretativa. 
Las teorías de la ciencia son construcciones culturales, pero ello no implica que la filosofía de la ciencia sea sustituida por una sociología de la ciencia.

Filosofía de la ciencia naturalizada
Para Ronald N. Giere (1938) el propio estudio de la ciencia debe ser también una ciencia: "La única filosofía de la ciencia viable es un filosofía de la ciencia naturalizada". 
Esto es así porque la filosofía no dispone de herramientas apropiadas para el estudio de la ciencia en profundidad. 
Giere sugiere, pues, un reduccionismo en el sentido de que para él la única racionalidad legítima es la de la ciencia.
Propone su punto de vista como el inicio de una disciplina nueva, una epistemología naturalista y evolucionista, que sustituirá a la filosofía de la ciencia actual.

Larry Laudan (1941) propone sustituir el que él denomina modelo jerárquico de la toma de decisiones por el modelo reticulado de justificación.
 En el modelo jerárquico los objetivos de la ciencia determinan los métodos que se utilizarán, y éstos determinan los resultados y teorías. 
En el modelo reticulado se tiene en cuenta que cada elemento influye sobre los otros dos, la justificación fluye en todos los sentidos. 
En este modelo el progreso de la ciencia está siempre relacionado con el cambio de objetivos, la ciencia carece de objetivos estables.

Realismo frente a empirismo
El debate sobre el realismo de la ciencia no es nuevo, pero en la actualidad aún está abierto. Bas C. Van Fraasen (1941), empirista y uno de los principales oponentes del realismo, opina que todo lo que se requiere para la aceptación de las teorías es su adecuación empírica. 
La ciencia debe explicar lo observado deduciéndolo de postulados que no necesitan ser verdaderos más que en aquellos puntos que son empíricamente comprobables. 
Llega a decir que "no hay razón para afirmar siquiera que existe una cosa tal como el mundo real". 
Es el empirismo constructivo, para el que lo decisivo no es lo real, sino lo observable.

Laudan y Giere presentan una postura intermedia entre el realismo y el subjetivismo estrictos. Laudan opina que es falso que sólo el realismo explique el éxito de la ciencia. 
Giere propone que hay ciencias que presentan un alto grado de abstracción, como la mecánica cuántica, y utilizan modelos matemáticos muy abstractos. 
Estas teorías son poco realistas. 
Las ciencias que estudian fenómenos naturales muy organizados como la biología molecular, utilizan teorías son muy realistas. 
Por ello no se puede utilizar un criterio uniforme de verdad científica.

Rom Harré (1927) y su discípulo Roy Bhaskar (1944) desarrollaron el realismo crítico, un cuerpo de pensamiento que quiere ser el heredero de la Ilustración en su lucha contra los irracionalismos y el racionalismo reduccionista. 
Destacan que el empirismo y el realismo conducen a dos tipos diferentes de investigación científica. 
La línea empirista busca nuevas concordancias con la teoría, mientras que la línea realista intenta conocer mejor las causas y los efectos. 
Esto implica que el realismo es más coherente con los conocimientos científicos actuales.

Dentro de la corriente racionalista de oposición al neopositivismo encontramos a Mario Bunge (1919). 
Analiza los problemas de diversas epistemologías, desde el racionalismo crítico popperiano hasta el empirismo, el subjetivismo o el relativismo. 
Bunge es realista crítico. 
Para él la ciencia es falibilista (el conocimiento del mundo es provisional e incierto), pero la realidad existe y es objetiva. 
Además se presenta como materialista , pero para soslayar los problemas de esta doctrina apostilla que se trata de un materialismo emergentista.

Sociología de la ciencia
Robert K. Merton (1910 - 2003) se considera el fundador de la sociología de la ciencia en los años cuarenta, luego muy influida por los trabajos de Kuhn, 'La estructura de las revoluciones científicas', 1962 y 1969. 
La aportación básica para la Filosofía de la ciencia fue introducir el término paradigma como supuestos teóricos generales: leyes más técnicas en una comunidad científica determinada, donde un antiguo paradigma es total o en parte reemplazado y se llama revolución científica este proceso y el cambio no es de forma acumulativa, sino paradigmático. 
El capítulo IX desarrolla los conceptos. 
La primera edición fue ampliada en 1969 y así es la primera edición en español. 
La primera sociología distinguía unos factores internos de la propia ciencia (metodología, objetivos...) que eran independientes de otros factores externos (sociológicos, políticos...) no pertenecientes a la ciencia. 
Pero la sociología de la ciencia actual prescinde de esta distinción. David Bloor (1913) y Barry Barnes son los principales exponentes. 
Afirman que los científicos son personas que se pueden ver tan afectadas por los factores sociológicos que debemos pensar que todas las creencias son igualmente problemáticas.

Bruno Latour (1947) y Steve Woolgar proponen un concepto antropológico de la ciencia y, por tanto, su estudio por esta disciplina. 
Consideran que el componente social del conocimiento científico es la única parte de la ciencia suficientemente relevante para estudiarla.

Otras filosofías de la ciencia
· Filosofía de la biología 

· Filosofía de la economía 

· Filosofía de la física 

· Filosofía de las ciencias cognitivas 

· Filosofía de las ciencias sociales 

· Filosofía de las matemáticas 

· Filosofía del espacio y tiempo 

Véase también

· Cientificismo 
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· Historia de la ciencia y la tecnología 
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· Teoría 

· Sistema experto 

Obtenido de "http://es.wikipedia.org/wiki/Filosof%C3%ADa_de_la_ciencia"

Filosofía de la física
De Wikipedia, la enciclopedia libre.

La filosofía de la física es la ciencia que se encarga del estudio de los fenómenos naturales en los cuales no hay cambios en la composición de la materia 
La filosofía juega un rol fundamental en el ámbito de la física , puesto que esta combinando matemáticas y un análisis de situaciones que requiere de comprensión del medio natural y de los fenómenos que solo la filosofía puede aportar , es el caso de temas como el tiempo y el comportamiento de los objetos.

Filosofía de las matemáticas  De Wikipedia, la enciclopedia libre.

La filosofía de las matemáticas es una rama de la filosofía que realiza reflexiones acerca de la naturaleza de los números y de las operaciones mentales implicadas en el cálculo. 
Es una actividad muy antigua, abordada por todo buen filósofo, pues las matemáticas constituyen históricamente la base del pensamiento.

La palabra deriva del adjetivo griego mathematikós, formado a partir del nombre "máthema" (ciencia, conocimiento).

Uno de los filósofos modernos que mayor reputación adquirió en el ejercicio de la filosofía de las matemáticas fue Bertrand Russell (1872-1970), autor de Principia Mathematica.

Sección "contemporánea"
Está ocurriendo un acontecimiento en matemáticas, importante para la filosofía. Ver por ejemplo Categorías y fundamentos, la página "The Philosophy of Real Mathematics Page", o las indicaciones del físico matemático John Báez. 
El "álgebra multidimensional" que está siendo desarrollada, pensada, ("Higher dimensional algebra": 
Category Theory (teoría de las categorías, n-categorías...) proporciona una manera de organizar una considerable proporción de matemática (...)", etc.

Gnoseología

De Wikipedia, la enciclopedia libre.

Teoría del conocimiento: 
Es una disciplina filosófica que busca determinar el alcance, la naturaleza y el origen del conocimiento.

Mientras la psicología (especialmente con la llamada psicología rationalis o antropología filosófica) se ocupa de los procesos mentales que llevan a la formación de una idea o creencia, y la lógica y la epistemología (también llamada filosofía de la ciencia) tratan de la ilación categórica entre proposiciones cognitivas que permite el desarrollo de teorías consistentes y fundadas, la gnoseología investiga el origen, los medios y las diferencias entre los distintos tipos de conocimiento posible.
 La naturaleza y condiciones de las formas de conocimiento consideradas poco fiables —como la opinión, la fe o la sensación— pertenece también al objeto de la gnoseología.
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Problemas típicos

Problemas típicos en la disciplina son, entre otros:

· ¿Sobre qué fundamentos se asienta el proceso de conocimiento? 

· ¿Qué motiva el acto de conocimiento? ¿Cuál es su propósito? 

· ¿Qué operaciones intelectuales se llevan a cabo para conocer algo? ¿Cómo están 
relacionadas entre sí? 

· ¿Cuál es la relación entre las impresiones sensoriales y el conocimiento intelectual? 
¿Cómo formamos ideas a partir del conocimiento sensorial? 

· ¿Cuál es la relación entre conocimiento y verdad? 

· ¿Qué objetos son cognoscibles? ¿De qué manera o maneras? 

· ¿Cómo es la relación entre el sujeto cognoscente y el objeto conocido? 

· ¿De qué manera la naturaleza del sujeto cognoscente afecta al acto de conocimiento? 

Saberes prácticos y teóricos

Las investigaciones contemporáneas en gnoseología distinguen, a instancias de Gilbert Ryle, dos tipos principales de conocimiento:

· el saber-qué, es decir, el saber que algo es el caso; saber que la Luna orbita alrededor 
de la Tierra, que el texto que tenemos delante de los ojos está en español, o que 
padecemos de dolor de muelas son ejemplos de saber-qué. Tienen notables diferencias 
entre sí, pero poseen un aspecto común: que un determinado hecho o regla es el caso. 

· el saber-cómo, es decir, disponer de los medios prácticos para llevar a cabo una 
acción; saber cómo redactar una carta comercial, cómo amamantar a un niño o cómo 
conducir un coche son ejemplos de saber-cómo. A diferencia del saber-qué, el saber 
cómo no se corresponde con la identificación de lo que es el caso —puedo saber cómo 
redactar una carta sin que efectivamente esa carta exista—, sino con las reglas para 
producir el caso. 

Es frecuente la suposición de que la mayor parte de la gnoseología "clásica" —es decir, aquella anterior al siglo XX, se ocupa principalmente del saber-qué. 
Sin embargo, el problema del saber práctico (τεχνή en griego, o ars en latín) goza de una extensa historia en la filosofía occidental.

Justificación

Uno de los problemas centrales dentro de la gnoseología es el llamado problema de la justificación, la determinación de en qué circunstancias una creencia —es decir, un determinado juicio o proposición con la que asentimos— puede llamarse realmente conocimiento. 
El planteo clásico de esta cuestión se encuentra en un diálogo platónico, el Teeteto; en él, Sócrates defiende que la denominación de "conocimiento" debe restringirse a las creencias verdaderas y justificadas. 
De acuerdo a esta definición, no basta con afirmar algo verdadero para considerar que eso constituye conocimiento; las razones por las cuales se afirma deben ser fundadas y suficientes. 
Cuando no se dispone de una justificación semejante, se habla de fe, opinión o convicción, pero no de conocimiento en sentido estricto.

Evidencia

La gnoseología también estudia los criterios para reconocer y estar seguros de la verdad, principalmente la evidencia, el sentimiento de seguridad acerca de la certeza de una proposición; otro criterio, la ínter subjetividad, se define como la idea de que una creencia ha de ser aceptable para cualquier sujeto racional para ser admitida como verdadero conocimiento.

Doctrinas

Ante la posibilidad del conocimiento existen distintas actitudes:

Dogmatismo: 

El dogmatismo es una doctrina filosófica defendida por Descartes según la cual podemos adquirir conocimientos seguros y universales, y tener absoluta certeza de ello. 

Escepticismo

Es una doctrina filosófica opuesta al dogmatismo la cual duda de que sea posible un conocimiento firme y seguro, esta postura fue defendida por Pirrón. 
Criticismo

Es una doctrina filosófica intermedia entre el dogmatismo y el escepticismo, que admite la posibilidad de encontrar la verdad, pero esta verdad no es definitiva sino que es una verdad criticable, esta postura fue defendida por Immanuel Kant. 

Relativismo

Es una doctrina filosófica defendida por los sofistas que niega la existencia de una verdad absoluta y defiende la idea de que cada individuo posee su propia verdad. Ésta verdad depende del espacio y el tiempo. 
Perspectivismo
E una doctrina filosófica que defiende la existencia de una verdad absoluta pero piensa que ninguno de nosotros podemos llegar a ella sino que llegamos a una pequeña parte. 
Cada ser humano tiene una vista de la verdad. Esta postura fue defendida por José Ortega y Gasset. 

Véase también

· Epistemología 

· Filosofía de la ciencia 

· Sistema experto 

· Objetividad 
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Materialismo

De Wikipedia, la enciclopedia libre.

Materialismo expresa la visión de que lo único que existe es la materia; si algo más, como los eventos mentales, existen, entonces son reducibles a materia.

El Materialismo también ha sido entendido frecuentemente como una forma enteramente científica y racionalista de ver el mundo, particularmente por pensadores religiosos que se le oponen y por marxistas. 
El materialismo típicamente contrasta con el dualismo, el fenomenalismo, el idealismo y el vitalismo. 
También es usado como una etiqueta peyorativa para un estilo de vida que busca riqueza, dinero y comodidades, en lugar del desarrollo espiritual o mental.

La definición de materia en el materialismo filosófico moderno comprende a todos los entes científicamente observables, como la energía, fuerzas y la curvatura del espacio. 
Muchos autores del siglo XX, particularmente epistemólogos y filósofos de la ciencia, prefieren la denominación de fisicalismo porque carece tanto de las connotaciones emocionales de la palabra materialismo como de las restricciones históricas asociadas a éste. 
Enfatiza lo físico, sea materia o energía.

Variedades del Materialismo

· Materialismo filosófico 

· Materialismo francés 

· Materialismo dialéctico 

· Materialismo eliminativo 

· Materialismo reductivo 

· Materialismo emergente 

Historia del Materialismo

En la filosofía de la Grecia antigua destacan Parménides, Epicuro de Samos, e incluso Aristóteles, quienes son considerados materialistas. 
Mucho años más tarde, tenemos a Thomas Hobbes y Pierre Gassendi representantes de la tradición materialista, quienes se oponían a los intentos de René Descartes para basar las ciencias naturales en fundaciones dualistas. Algunos otros materialistas serían, Denis Diderot y algunos pensadores de la Ilustración alemana como Ludwig Feuerbach.

Karl Marx y Friedrich Engels, volteando la dialéctica idealista de Georg Hegel "de arriba hacia abajo", proveyeron al materialismo con un proceso de cambio cuantitativo y cualitativo llamado materialismo dialéctico, y con una visión materialista de la historia, conocida como materialismo histórico
En años recientes, Paul y Patricia Churchland han promovido una forma extrema de materialismo, conocida como materialismo eliminativo, en el cual sostienen que los fenómenos mentales en realidad no existen, -- que hablar de los reflejos mentales en una psicología popular totalmente falsa, es algo así como dar crédito a las enfermedades causadas por el diablo.
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Materialismo filosófico

De Wikipedia, la enciclopedia libre.

Materialismo filosófico, sistema filosófico contemporáneo, construido en lengua española, del que es autor principal el filósofo Gustavo Bueno.

El materialismo filosófico, en función del espacio antropológico (en tanto este espacio abarca al «mundo íntegramente conceptualizado» de nuestro presente) pueden trazarse siguiendo los tres ejes que organizan ese espacio: el eje radial, el eje circular y el eje angular.

El materialismo filosófico, desde el eje radial (relaciones de los hombres con su entorno no animado), se nos presenta como un materialismo cosmológico, y hace la crítica (principalmente) a la visión del mundo como efecto contingente de un Dios creador que poseyera a su vez la providencia y el gobierno del mundo.

El materialismo filosófico, desde el eje circular (relaciones de unos hombres con otros hombres), se aproxima al materialismo histórico, en la medida en que este materialismo constituye la crítica de todo idealismo histórico y de su intento de explicar la historia humana en función de una «conciencia autónoma» desde la cual estuviese planeándose el curso global de la humanidad.

El materialismo filosófico, desde el eje angular (relaciones de los hombres con entidades corpóreas no humanas y no reducibles al eje radial), toma la forma de un materialismo religioso que se enfrenta críticamente con el espiritualismo (que concibe a los dioses, a los espíritus, a las almas y a los númenes, en general, como incorpóreos), propugnando la naturaleza corpórea y real (no alucinatoria o mental) de los sujetos numinosos que han rodeado a los hombres durante milenios. 
El materialismo religioso identifica esos sujetos numinosos corpóreos con los animales, y se guía por el siguiente principio: 

«El hombre no hizo a los dioses a imagen y semejanza de los hombres, sino a imagen 
y semejanza de los animales.»

En la historia de la evolución del sistema filosófico del materialismo filosófico se han producido, hasta ahora, tres distintas oleadas. Ver [1]
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Materialismo eliminativo 
De Wikipedia, la enciclopedia libre.

En la filosofía de la mente el materialismo eliminativo es la forma más radical de materialismo (fisicalismo).

Los materialistas eliminativos creen que la conciencia no existe, excepto como un epifenómeno de la función cerebral, y algunos creen que el concepto eventualmente será eliminado tan pronto como la neurociencia progrese. 
De una manera similar argumentan que los conceptos de la psicología popular como los son las creencias, deseos e intenciones son ilusorias y por lo tanto no tienen un substrato neurológico consistente.

Los que apoyan esta visión, comúnmente hacen comparaciones con las anteriores teorías científicas que ya han sido eliminadas, como la de los cuatro humores, la teoría de medicina, la teoría de combustión Phlogiston y la teoría de la vida 'fuerza vital'. 
En estos casos, la ciencia no ha producido versiones más  detalladas de estas teorías, sino que las ha rechazado como obsoletas. 
Los materialistas eliminativos argumentan que la psicología popular se encamina hacia el mismo fin. 
De acuerdo a W.V. Quine tomará decenas de años antes de que la psicología popular sea remplazada por la ciencia real.

Esta forma de materialismo es principalmente asociada con los filósofos Paul y Patricia Churchland, aunque filósofos como Daniel Dennet y Lynne Rudder Baker también se considerarían a sí mismos como "eliminativos" respecto de muchos aspectos de la psicología.

Vea También:
· Instrumentalismo 
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Karl Marx
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Karl Heinrich Marx (5 de mayo de 1818 - 14 de marzo de 1883) fué uno de los pensadores más influyentes de la Historia y figura clave en el análisis de la historia, la sociedad, la política y la economía. 
Su pensamiento se prolonga hasta muchas décadas más tarde a partir de su muerte, siendo clave para entender los procesos sociales y políticos que jalonan el siglo XX y convirtiéndose en el padre ideológico del comunismo.
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Biografía

Marx nació en Tréveris (en Prusia Trier -ahora Alemania-), con el nombre Karl Heinrich Marx, en el seno de una familia hebrea. 
Estudió derecho en la Universidad de Bonn y pronto se implicó en la elaboración de trabajos entorno a la realidad social, colaborando en el "Rheinische Zeitung", publicación de la que pronto llegará a ser redactor jefe. 
Funda también el "Deutsch-französische Jahrbücher", revista franco-alemana de la que será director, de corta vida. 
En París, Marx conoce y traba amistad con Friedrich Engels, personaje que será de vital importancia en su vida. 
El peso político de los artículos publicados en Francia le hacen ganarse fama de agitador, lo que provoca su expulsión de Francia. 
Establecido en Bruselas, ingresa en la Liga de los Comunistas, tras lo cual se declara apátrida y revolucionario. 
Tras el periodo revolucionario de 1848, se traslada a Colonia, donde organiza un nuevo diario, "Neue Rheinische Zeitung". Su nueva publicación alcanza un éxito inmediato, en el contexto de una época de fuerte sentimiento social y compromiso revolucionario. 
En consecuencia, es prohibido por el gobierno renano. 
Es ahora cuando Marx se dedica a la escritura de una de sus obras fundamentales, El Capital, que elabora en las salas de lectura del Museo Británico. 
El primer volumen de "El Capital" no verá la luz hasta 1867, tras dieciocho años de trabajo. 
Además de preparar su publicación, Marx colaboró en la organización de la Primera Internacional, participando activamente en las discusiones. 
Tras la Comuna de París de 1871, que significó un duro golpe para la Internacional, Marx se retiró de la lucha política y se dedicó a la escritura de su pensamiento. 
El 14 de marzo de 1883 fallece en Londres.

Karl Marx se casó con Jenny von Westphalen, con quien tuvo tres hijos: la mayor, Francesca Marx, que se suicidó; Edgar Marx, que murió a los ocho años, y la pequeña, Eleonora Marx (quien formó parte del movimiento feminista). Asimismo tuvo un hijo con la criada Helene Demuth.
Pensamiento

Testigo y víctima de la primera gran crisis del capitalismo (década de los años 30 del siglo XIX) y del periodo revolucionario de 1848, Marx desarrolla una teoría económica capaz de aportar explicaciones a las mismas, pero a la vez de interpelar a las clases populares a participar en ella activamente para producir un cambio revolucionario.

Para Marx, la determinación de la magnitud de valor de una mercancía es la cantidad de trabajo requerido socialmente para producirla. 
Esta es la conocida teoría del valor trabajo. 
Así, criticando la teoría de David Ricardo del valor-trabajo, deduce que el salario es el valor de la mercancía fuerza de trabajo, y como todo valor, se determina por el tiempo de trabajo necesario para la producción y reproducción de la misma, en este caso para la producción y reproducción de la mercancía fuerza de trabajo, o sea el valor de los medios de vida necesarios para asegurar la subsistencia del trabajador. 
Por otra parte, el capitalista comprador de la fuerza de trabajo consume dicha mercancía en el proceso de producción donde el trabajador rinde durante un tiempo (jornada laboral) que excede la cantidad de tiempo necesaria para su reproducción como obrero (salario), es decir el valor de la fuerza de trabajo y su valorización en el proceso de trabajo son factores distintos, cuya diferencia determina la magnitud de la plusvalía (ejemplo de Marx en el Capital 1: "que para alimentar y mantener en pie la fuerza de trabajo durante veinticuatro horas haga falta media jornada de trabajo, no quiere decir, ni mucho menos, que el obrero no pueda trabajar durante una jornada entera) . 
Esta plusvalía es apropiada por el capitalista y de ella procede la ganancia. 
Esta apropiación constituye la base fundamental del modo de producción capitalista y a su vez estas condiciones materiales determinan la superestructura, es decir las formas y contenidos de la conciencia expresadas en el arte, la política, la religión y también el derecho. 
Esta contradicción fundamental (producción colectiva vs. apropiación individual) bajo el régimen de producción capitalista reviste la forma de Ley general de la acumulación capitalista que consiste en que cuanto mayor es la riqueza social, es decir el capital en funcionamiento y por tanto, tanto mayor es la magnitud absoluta del proletariado y la capacidad productiva del mismo, tanto mayor es el ejército de reserva, y por tanto a medida que crece la acumulación de capital crece la acumulación de miseria, y algunos de sus fenómenos son la disminución de la tasa de beneficios a la vez que la concentración del capital en muy pocas manos. 
Así, la contradicción principal del capitalismo según Marx es el antagonismo de clases entre la clase capitalista y la clase proletaria.

La necesidad de la revolución implicada en tales contradicciones está determinada por las tensiones que se derivan del hecho de que las fuerzas productivas sobrepasan y se ven limitadas por las relaciones de producción, para el capitalismo tal revolución consiste en la "expropiación de los expropiadores" y movimiento final de la dialéctica de la propiedad privada y su abolición, que en el pensamiento de Marx se concreta en un horizonte político concreto: el socialismo, antesala a su vez del comunismo. 
El materialismo dialéctico, es decir la dialéctica del modo en que el hombre produce sus medios de vida, de la que se deriva su alienación, constituye para Marx la historia humana (para Marx: la historia humana es la historia de su alienación y de la abolición de dicha alienación), historia que a cada momento solo puede ser entendida según sus diferentes modos de producción, y la lucha de clases inherente, por ejemplo, esclavista, feudal, capitalista y comunista.

Las obras de Marx han influido a un buen número de teóricos y políticos, en un buen número de ocasiones enemigos entre sí. 
Por una parte, habría que señalar la interpretación que han realizado los países del "socialismo real", partidarios de que una vanguardia del proletariado se haga con el poder a través de la fuerza, para así avanzar hacia el socialismo: URSS, Albania, China, Cuba... 
Por otra, la que realiza la socialdemocracia, en sus orígenes contraria a la táctica revolucionaria y partidaria de avanzar hacia el socialismo a través de progresivas reformas parlamentarias (hay que decir que la mayoría de partidos socialdemócratas han ido poco a poco reformando sus planteamientos, hasta aceptar la economía de mercado). 
Asimismo, hay teóricos que se sitúan entre estas dos interpretaciones y defienden una revolución radicalmente democrática, y otros que aplican el marxismo al estudio de determinadas ciencias (historia, arte, antropología, etc.).

Obras

· Manifiesto Comunista (1848) - Karl Marx y Friedrich Engels 

· El capital (Das Kapital) (1867) - Karl Marx 
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Friedrich Engels
De Wikipedia, la enciclopedia libre.

Friedrich Engels fue un pensador y dirigente socialista alemán (Barmen, Renania, 1820 - Londres, 1895). 
Nació en una familia acomodada, conservadora y religiosa, propietaria de fábricas textiles. 
Sin embargo, desde su paso por la Universidad de Berlín (1841-42) se interesó por los movimientos revolucionarios de la época: se relacionó con los hegelianos de izquierda y con el movimiento de la Joven Alemania. 
Enviado a Inglaterra al frente de los negocios familiares, conoció las míseras condiciones de vida de los trabajadores de la primera potencia industrial del mundo; más tarde plasmaría sus observaciones en su libro 
La situación de la clase obrera en Inglaterra (1845). 
En 1844 se adhirió definitivamente al socialismo y entabló una duradera amistad con Karl Marx. 
En lo sucesivo, ambos pensadores colaborarían estrechamente, publicando juntos obras como La Sagrada Familia (1844), La ideología alemana (1844-46) y el Manifiesto Comunista (1848). 
Aunque corresponde a Marx la primacía en el liderazgo socialista, Engels ejerció una gran influencia sobre él: le acercó al conocimiento del movimiento obrero inglés y atrajo su atención hacia la crítica de la teoría económica clásica. 
Fue también él quien, gracias a la desahogada situación económica de la que disfrutaba como empresario, aportó a Marx la ayuda económica necesaria para mantenerse y escribir El Capital; e incluso publicó los dos últimos tomos de la obra después de la muerte de su amigo.

Pero Engels tuvo también un protagonismo propio como teórico y activista del socialismo, a pesar de lo contradictoria que resultaba su doble condición de empresario y revolucionario: participó personalmente en la revolución alemana de 1848-50; fue secretario de la primera Internacional obrera (la AIT) desde 1870; y publicó escritos tan relevantes como Socialismo utópico y socialismo científico (1882), El origen de la familia, la propiedad privada y el Estado (1884), Anti-Dühring, o Ludwig Feuerbach y el fin de la filosofía clásica alemana (1888). 
Engels no sólo aplicó el materialismo histórico en sus escritos, sino que desarrolló y aplicó también el materialismo dialéctico (consistente en la aplicación del método materialista de análisis a las distintas ciencias, algo que posteriormente será también realizado por los políticos y teóricos leninistas.

Tras la muerte de Marx en 1883, Engels se convirtió en el líder indiscutido de la socialdemocracia alemana, de la segunda Internacional y del socialismo mundial, salvaguardando lo esencial de la ideología marxista, a la que él mismo había aportado matices relativos a la desaparición futura del Estado, a la dialéctica y a las complejas relaciones entre la infraestructura económica y las superestructuras políticas, jurídicas y culturales. 
No obstante, en los últimos años de su vida se alejó de sus primitivas concepciones revolucionarias y abrió la puerta a un socialismo más reformista, vía que seguiría después de la muerte de Engels su colaborador Eduard Bernstein y que acabaría por imponerse entre los socialdemócratas.

	Atención: La versión inicial del artículo fue reproducida de «Biografías y vidas», quien ya no autoriza el uso de sus contenidos (ver los mensajes al respecto). Por favor, ayúdanos sustituyendo el texto que aún quede de esa versión por texto libre. Te sugerimos traducir los artículos de las Wikipedias en otros idiomas.
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Georg Wilhelm Friedrich Hegel

De Wikipedia, la enciclopedia libre.

Georg Wilhelm Friedrich Hegel (27 de agosto de 1770 - 14 de noviembre de 1831), filósofo alemán nacido en Stuttgart, Württemberg, recibió su formación en el Tübinger Stift (seminario de la Iglesia Protestante en Württemberg), donde trabó amistad con el futuro filósofo Friedrich Schelling. 
Lo fascinaron las obras de Espinosa, Kant y Rousseau, así como la Revolución Francesa. 
Consideran muchos que Hegel representa la cumbre del movimiento decimonónico alemán del idealismo filosófico, que habría de tener un impacto profundo en el materialismo histórico de Karl Marx.
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Formación

Hegel asistió al seminario de Tubinga con el poeta épico Friedrich Hölderlin y el idealista objetivo Schelling. 
Los tres estuvieron atentos al desarrollo de la Revolución Francesa y colaboraron en una crítica de las filosofías idealistas de Immanuel Kant y su seguidor, Fichte.

Obra

La primera y la más importantes de las obras mayores de Hegel es su Fenomenología del espíritu (o Fenomenología de la mente). 
En vida suya se publicaron también la Enciclopedia de las ciencias filosóficas, la Ciencia de la lógica y los (Elementos de la) Filosofía del derecho. 
Varias otras obras sobre la filosofía de la historia, religión estética y la historia de la filosofía se recopilaron a partir de los apuntes de sus estudiantes y se publicaron póstumamente.

Teoría

Las obras de Hegel tienen fama de difíciles por la amplitud de los temas que pretenden abarcar. 
Hegel introdujo un sistema para entender la historia de la filosofía y el mundo mismo, llamado a menudo “dialéctica”: una progresión en la que cada movimiento sucesivo surge como solución de las contradicciones inherentes al movimiento anterior. 
Por ejemplo, la Revolución Francesa constituye para Hegel la introducción de la verdadera libertad a las sociedades occidentales por vez primera en la historia escrita.

Sin embargo, precisamente por su novedad absoluta, es también absolutamente radical: por una parte, el aumento abrupto de violencia que hizo falta para realizar la revolución no puede dejar de ser lo que es, y por otra parte, ya ha consumido a su oponente. 
La revolución, por consiguiente, ya no tiene adónde volverse más que a su propio resultado: la libertad conquistada con tantas penurias es consumida por un brutal Reinado del Terror. 
La historia, no obstante, progresa aprendiendo de sus propios errores: sólo después de esta experiencia, y precisamente por ella, puede postularse la existencia de un Estado constitucional de ciudadanos libres, que consagra tanto el poder organizador benévolo (supuestamente) del gobierno racional y los ideales revolucionarios de la libertad y la igualdad.

En las explicaciones contemporáneas del hegelianismo —para las clases preuniversitarias, por ejemplo— la dialéctica de Hegel a menudo aparece fragmentada, por comodidad, en tres momentos llamados “tesis” (en nuestro ejemplo, la revolución), “antítesis” (el terror subsiguiente) y “síntesis” (el estado constitucional de ciudadanos libres). 
Sin embargo, Hegel no empleó personalmente esta clasificación en absoluto; fue creada anteriormente por Fichte en su explicación más o menos análoga de la relación entre el individuo y el mundo. Los estudiosos serios de Hegel no reconocen, en general, la validez de esta clasificación, aunque probablemente tenga algún valor pedagógico.

Hegel se valió de este sistema para explicar toda la historia de la filosofía, de la ciencia, del arte, de la política y de la religión, pero muchos críticos modernos señalan que Hegel a menudo parece pasar por alto las realidades de la historia a fin de hacerlas encajar en su molde dialéctico. 
Karl Popper, crítico de Hegel en La sociedad abierta y sus enemigos, opina que el sistema de Hegel constituye una justificación tenuemente velada del gobierno de Federico Guillermo III y que la idea hegeliana de que el objetivo ulterior de la historia es llegar a un Estado que se aproxima al de la Prusia del decenio de 1831. 
Esta visión de Hegel como apólogo del poder estatal y precursor del totalitarismo del siglo XX fue criticada minuciosamente por Herbert Marcuse en Razón y revolución: Hegel y el surgimiento de la teoría social, arguyendo que Hegel no fue apólogo de ningún Estado ni forma de autoridad sencillamente porque éstos existieran; para Hegel, el Estado debe ser siempre racional. 
Arthur Schopenhauer despreció a Hegel por el historicismo de éste y tachó la obra de Hegel de pseudo filosofía.

Seguidores

Tras la muerte de Hegel, sus seguidores se dividieron en dos campos principales y contrarios. 
Los hegelianos de derecha, discípulos directos de Hegel en la Universidad de Berlín, defendieron la ortodoxia evangélica y el conservadurismo político del periodo posterior a la restauración napoleónica. 
Los de izquierda vinieron a ser llamados hegelianos jóvenes e interpretaron a Hegel en un sentido revolucionario, lo que los llevó a atenerse al ateísmo en la religión y a la democracia liberal en la política. 
Entre los hegelianos de izquierda se cuenta a Bruno Bauer, Ludwig Feuerbach, David Friedrich Strauss, Max Stirner y, el más famoso, Karl Marx. 
Los múltiples cismas en esta facción llevaron finalmente a la variedad anarquista del egoísmo de Stirner y a la versión marxista del comunismo.

En el siglo XX, la filosofía de Hegel tuvo un gran renacimiento: Esto se debió en parte a que fue redescubierto y reevaluado como progenitor filosófico del marxismo por marxistas de orientación filosófica, en parte a un resurgimiento de la perspectiva histórica que Hegel aportó a todo, y en parte al creciente reconocimiento de la importancia de su método dialéctico. 
Algunas figuras que se relacionan con este renacimiento son Herbert Marcuse, Theodor Adorno, Ernst Bloch, Alexandre Kojève y Gotthard Günther. 
El renacimiento de Hegel también puso de relieve la importancia de sus primeras obras, es decir, las publicadas antes de la Fenomenología del espíritu.

Obras principales

Fenomenología del espíritu (Phänomenologie des Geistes), 1806 
Ciencia de la lógica (Wissenschaft der Logik) 1812-1816 

Enciclopedia de las ciencias filosóficas (Enzyklopaedie der philosophischen Wissenschaften) 1817-1830 

Elementos de la filosofía del derecho (Grundlinien der Philosophie des Rechts) 1819 

http://www.marxists.org/reference/archive/hegel/index.htm
NOMBRES EN FILOSOFIA QUE ES NECESARIO CONOCER:

Sócrates

De Wikipedia, la enciclopedia libre.

Sócrates (en griego, Σωκράτης, sōkrátes) (Atenas, 469 a.C.- 399 a.C.)

Filósofo ateniense nacido en el año 469 a.C., hijo de un escultor y una partera.

Desde muy joven llamó la atención de los que lo rodeaban por la agudeza de sus razonamientos y su facilidad de palabra, además de la fina ironía con la que salpicaba sus pláticas con los ciudadanos jóvenes aristocráticos de Atenas, a los que les preguntaba sobre su confianza en opiniones populares, aunque muy a menudo él no les ofrecía ninguna enseñanza.

Su inconformismo lo impulsó a oponerse a la ignorancia popular, y al conocimiento de los que se decían sabios. 
Él no se consideraba a sí mismo sabio, aún cuando al consultar al oráculo de Delfos éste le respondió "Sócrates es el más sabio de los mortales". 
Su más grande mérito fue crear la mayéutica, método inductivo que le permitía llevar a sus alumnos a la resolución de los problemas que se planteaban, por medio de hábiles preguntas cuya lógica iluminaba el entendimiento. 
El conocimiento y el autodominio habrían de permitir restaurar la relación entre el ser humano y la naturaleza, era lo que pensaba.

No dejó nada escrito y sus pensamientos los conocemos gracias a Antístenes, Platón y Esquimes. 
Murió a los 70 años de edad, en el año 399 a.C. aceptando serenamente suicidarse, al ingerir la "cicuta", veneno que le prescribió el tribunal que lo juzgó por no reconocer a los dioses atenienses y por, según ellos, corromper a la juventud. 
A su muerte surgen las escuelas socráticas, la Academia Platónica, las menores, 2 de moral y 2 de dialéctica, que tuvieron en común la búsqueda de la virtud a través del conocimiento de lo bueno.

Obtenido de "http://es.wikipedia.org/wiki/S%C3%B3crates"
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«La caracterización general más segura de la tradición filosófica europea consiste en una serie de notas al pie de la obra de Platón.» Alfred N. Whitehead, Process and Reality, 1929

Platón (en griego Πλάτων) (ca. 427 a.C. – 347 a.C.) fue un filósofo griego, alumno de Sócrates y maestro de Aristóteles; su influencia como autor y sistematizador ha sido incalculable en toda la historia de la filosofía, de la cual se ha dicho con frecuencia que alcanzó identidad como disciplina con sus trabajos. 
Entre sus obras más importantes se cuentan los diálogos La República (en griego Πολιτεια, politeia, "ciudad"), en la cual elabora la filosofía política de un estado ideal; el Fedro, en el que desarrolla una compleja e influyente teoría psicológica; el Timeo, un influyente ensayo de cosmología racional influida por las matemáticas pitagóricas; y el Teeteto, el primer estudio conocido sobre filosofía de la ciencia. 
Las narraciones alegóricas de algunas de sus obras, entre ellas el Timeo y el Critias, dieron origen al mito de la Atlántida.

Biografía

Platón, que realmente se llamaba Aristocles Kodros, y cuyo seudónimo Platón significa el de los hombros anchos era hijo de una familia que pertenecía a la aristocracia ateniense, concretamente a la familia denominada Glaucón. 
Su padre se llamaba Aristón y su madre Perictione. 
A los 21 años pasó a formar parte del círculo de Sócrates, el cual produjo un gran cambio en sus orientaciones filosóficas. 
Tras la muerte de Sócrates en el 399 a.C., Platón se refugió en Megara donde comenzó a escribir sus diálogos filosóficos.

En el 396 a.C. emprendió un viaje de diez años por Egipto y diferentes lugares de África e Italia donde conoció a Aristipo y al matemático Teodoro. 
En Magna Grecia se hizo amigo de Arquitas de Tarento y conoció las ideas de los seguidores de Parménides.

En el 388 a.C. viajó a Sicilia donde quiso influir en la política de Dionisio I. Por esta causa fue encarcelado. 
Aníceris de Círene reconoció a Platón en la venta de esclavos y le compró para devolverle la libertad.

En el 361 a.C., tras recobrar su libertad, Platón compró una finca en las afueras de Atenas, donde fundó un centro especializado en la actividad filosófica y cultural, al cual llamó La Academia. 
El nombre procede del anterior dueño de la finca llamado Academo y dicha academia funcionó ininterrumpidamente hasta su clausura por Justiniano I en el 529 d.C.
Platón murió en el 347 a.C. dedicándose en sus últimos años a la academia.

Obra
La obra de Platón está escrita en forma de diálogos y puede dividirse en cuatro etapas:

1. Primeros diálogos o diálogos socráticos. Se caracteriza por sus preocupaciones éticas. 
Las más destacadas son: Apología de Sócrates, Critón, Protágoras, Cámides y 
Eutrifón. 

2. Época de transición. Esta fase se caracteriza también por cuestiones políticas, además, 
aparece un primer esbozo de la Teoría de la Reminiscencia. Destacan: Gorgios, 
Menón, Crátilo y Menéxono. 

3. Época de madurez o diálogos críticos. Platón introduce explícitamente la Teoría de las 
Ideas recién en esta fase y desarrolla con más detalle la de la Reminiscencia. Destacan: 
El Banquete, Fedón, La República y Fedro. 

4. Diálogo de vejez o diálogos críticos. En esta fase revisa sus ideas anteriores. Destacan: 
Teeteto, Parménides, Sofista, Político, Filebo, Timeo y Leyes. 

Los personajes de los diálogos son generalmente personajes históricos, como Sócrates, Parménides o Gorgias, aunque a veces también aparecen algunos de los que no se tiene ningún registro histórico aparte del testimonio platónico. 
Cabe destacar, además, que si bien en muchos diálogos aparecen discípulos de Sócrates, Platón no aparece nunca como personaje. 
Solamente es nombrado en Apología de Sócrates y en Fedón, pero nunca aparece discutiendo con su maestro ni con ningún otro.

En la actualidad se cree que Platón escribió cuarenta y dos diálogos, recopilados por sus discípulos y otros escritores contemporáneos (que también escribieron sobre él). 
Además de los diálogos, se conservan algunas cartas que Platón supuestamente escribió en sus años de vejez. 
Si bien el carácter de algunas de ellas es apócrifo, otras, como la Carta Séptima, son consideradas auténticas y resultan muy importantes para reconstruir parte de la vida y el pensamiento ulterior de Platón.

Su teoría más conocida es la de las ideas. 
En ella se sostiene que todos los entes del mundo sensible son imperfectos y deficientes y aspiran teleológicamente a entes perfectos y autónomos (ideas), de carácter ontológico muy superior, los cuales no son perceptibles mediante los sentidos. 
Cada idea es única e inmutable, mientras que, las cosas del mundo sensible son múltiples y cambiantes. 
La contraposición entre la realidad y el conocimiento es descrita por Platón en el célebre y bellísimo mito de la caverna, en La República. 
Para Platón, la única forma de acceder a la realidad inteligible era mediante la razón y el entendimiento, el papel de los sentidos quedaba relegado al simple recuerdo de las ideas que habían sido conocidas en ocasiones anteriores.

Es importante resaltar que la dicotomía Mundo Inteligible / Mundo de las Ideas es un recurso pedagógico que suele usarse para ilustrar el correlato que existe entre los entes inteligibles y los sensibles, pero de ninguna forma debe ser interpretada literalmente y suponer que Platón creyera en la existencia de dos mundos.

En el Timeo menciona también lo que ahora conocemos como los sólidos platónicos.

Véase también

· El Banquete de Platón en Wikisource 
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Aristóteles (*Estagira, Macedonia, 384 a.C. — †Calcis, 322 a.C.). 
Uno de los más grandes filósofos de la antigüedad y acaso de la historia de la filosofía occidental.
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Biografía

Nació en el año 384 a.C. en Estagira. Era hijo de Nicómaco, médico de cabecera y amigo del rey Amintas II de Macedonia, padre del rey Filipo, (padre de Alejandro Magno). 
Tiene extraordinaria significación para el desarrollo del pensamiento aristotélico y su fuerte tinte empírico el hecho de que sus padres procediesen de una familia de médicos. 
Fue educado después de la temprana muerte de sus padres y entró a los 17 años en la Academia Platónica, a la que perteneció hasta la muerte del maestro. 
Cuando Aristóteles ingresó en la Academia, Platón tenía 60 años. 
El enorme y decisivo influjo que Platón ejerció sobre Aristóteles tuvo lugar entre los sesenta y 80 años del maestro. 
En estos veinte años de la más íntima comunidad de vida y espíritu con Platón se formó Aristóteles. 
Al morir Platón, abandonó Atenas. 
No sabemos si por discrepancias con un sobrino de Platón que había quedado al frente de la Academia, o porque en Atenas había adquirido fuerza un movimiento antimacedónico que criticaba la política de conquista que Filipo II quería llevar a cabo en la polis griega. En el año 343 a.C., Aristóteles fue llamado por Filipo II para educar a su hijo Alejandro, de 13 años. 
Esta actividad debió influir significativamente sobre el pensamiento y la sensibilidad de Alejandro (a pesar del posterior alejamiento de su antiguo maestro, sobre todo en lo que se refiere al aspecto ético-político). 
La tarea de Aristóteles con Alejandro duró hasta el 340 a.C.. 
En ese año, Alejandro fue nombrado regente interno. 
El año 339 a.C. Aristóteles regresó a Atenas, y bajo la protección de un poderoso amigo, Antípatro, administrador del imperio durante la ausencia de Alejandro Magno, fundó el Liceo. Esta segunda estancia en Atenas dedicado a la docencia y a la investigación duró 16 años, hasta que murió Alejandro en el año siguiente 322 a.C.. 
Aristóteles murió en la isla de Eubea.

Influencias Recibidas

El punto de partida fue Platón, pero pronto adoptó una actitud crítica frente al platonismo. La idea de participación platónica no explica la verdadera realidad de la fysis (el movimiento).

Aristóteles admite como Platón y Sócrates que la esencia es lo que define al ser, pero la diferencia en que la esencia es la forma, que está unida inseparablemente a la materia y juntos constituyen el ser, que es la sustancia. 
La afirmación de la importancia del conocimiento sensible, del conocimiento de lo singular para llegar a lo universal, abrió posibilidades a la investigación científica.

· Heráclito y Parménides hicieron una explicación muy parcial mediante la unidad y la 
pluralidad. 

· De Añazagotas Aristóteles recogió el nous (idea de inteligencia). 

· De los pitagóricos valora su dedicación por las matemáticas. 

En definitiva, Aristóteles construyó un sistema filosófico propio.

Crítica de la teoría de las ideas

Para Platón, la auténtica realidad es el mundo inmutable y perfecto de las ideas.
Las ideas, son aquello que hace inteligible el mundo físico, porque constituyen la esencia de las cosas.

Como discípulo de Platón, Aristóteles advirtió algunos de los inconvenientes de la teoría platónica:

· Si el mundo sensible y material que nos rodea sólo se explica como una copia 
imperfecta de las ideas. ¿Existe una idea de cualquier cosa, de barro, de un crimen? 
¿Existe la idea de maldad perfecta? Para Aristóteles es inadmisible la existencia de 
ideas perfectas de todo lo malo y negativo que hay en el mundo. 

· Si todo lo que existe en el mundo es lo que es: un caballo, un árbol; esto es porque 
participa de la idea de caballo y árbol. Para Aristóteles, la esencia de una cosa, su 
causa, no puede existir separada de esa misma cosa. 

· Las teorías de Platón no consiguen explicar ni dar razones del movimiento y el 
cambio. ¿Cómo puede el mundo perfecto, inmutable, ser causa de un mundo 
imperfecto y cambiante? 

· Según Platón el aprendizaje del hombre está basado en la reminiscencia o recuerdo, 
pues según para Aristóteles nada hay en la inteligencia que no haya pasado antes 
por los sentidos. 

2. Metafísica, más allá de lo físico

2.1. El problema del cambio

Para empezar recordad que Aristóteles era un hombre puramente empirista, es decir, fundamenta los conocimientos humanos en la experiencia.

Una de las primeras preocupaciones de los filósofos fue encontrar una explicación racional para lo que nos rodea.

· Los presocráticos se percataron de que lo que nos rodea es una realidad diversa que 
se halla en continua y perpetua transformación. 

· Heráclito recogía que todo se halla en perpetuo cambio y transformación; el 
movimiento es la ley del universo. 

· Parménides, al contrario, opina que el movimiento es imposible, pues el cambio es 
el paso del ser al no ser o la inversa, del no ser al ser. Esto es inaceptable, ya que el no 
ser no existe y nada puede surgir de él. 

· Platón, supone una especie de síntesis, es decir, una unión o una suma de estas dos 
concepciones opuestas: la de Heráclito y Parménides. Por un lado tenemos el mundo 
sensible, caracterizado por un proceso constante de transformación y, por el otro, 
tenemos el mundo abstracto y perfecto de las ideas, caracterizado por la eternidad y la 
incorruptibilidad. 

2.2 La realidad sustancial

La realidad, es y existe, es lo que Aristóteles denomina sustancia.

Sustancia: es el principio constitutivo del ser en su totalidad, lo que permanece, lo que no cambia a pesar de los cambios. 
Las sustancias es el inhilo (esencia), la forma, los accidentes...

Las sustancias son los individuos concretos que nos rodean. 
Todo lo que nos rodea: este gato, esta casa, son sustancias y constituyen la única y auténtica realidad.

Toda sustancia forma parte del mundo sensible y material. 
La realidad sustancial constituye una síntesis de los dos mundo platónicos.

Listado de sus obras

· Lógica: 

· De las categorías (la isagoge). 

· Peri Hermeneias (de la proposición). 

· Primeros analíticos (del silogismo). 

· Segundos analíticos (de la demostración). 

· Tópicos (de la dialéctica). 

· Refutación de los sofistas (de las falacias y paralogismos). 

· Poesía: 

· Retórica 

· Poética 

· Tragedia 

· Comedia 

· Ciencias naturales 

· Física 

· Del cielo 

· De la generación y la corrupción 

· Meteorología 

· Historia de los animales 

· De la parte de los animales 

· Filosofía primera o Teología 

· Metafísica 

· Filosofía práctica 

· Ética a Eudemo 

· Ética a Nicómaco 

· Gran Ética 

· Política 

· Constitución de los atenienses 

Astronomía
Aristóteles, reconocido como uno de los más grandes pensadores que ha habitado la Tierra, hizo varias observaciones acerca del universo. 
Instituyó un sistema geocéntrico, en el cual la Tierra se encontraba inmóvil en el centro mientras a su alrededor giraba el Sol con otros planetas. 
Aristóteles habló del mundo sublunar, en el cual existía la corrupción y la degeneración; y el mundo supralunar, perfecto. 
Esta teoría de la Tierra como centro del universo -que a su vez era considerado finito- perduró por varios siglos hasta que Copérnico en el siglo XVI cambió el concepto e introdujo una serie de paradigmas, concibiendo el Sol como centro del universo.

Botánica
Aristóteles sistematiza el reino vegetal dividiéndolo en dos grandes grupos:

· Plantas con flores 

· Plantas sin flores (estas serían: musgos, helechos, algas, hepáticas, etc.) 

Filosofía
Aristóteles rechazó las teorías de Platón en las que decía que las ideas eran la auténtica realidad.

Doctrinas
· La Metafísica: es la ciencia más general, por ser la ciencia del ser en cuanto ser. Trata 
sobre la filosofía primera o la teología y es identificada por Aristóteles con la 
sabiduría pura. 

· La Física: es la ciencia que trata de las sustancias materiales. En la física hace un 
estudio de la naturaleza y el movimiento. 

· La Antropología: Aristóteles aplicará el hilemorfismo a su concepto del hombre, que 
es entendido como un compuesto único formado por un alma y un cuerpo. 

· La Ética eudemonista de Aristóteles considera que el fin que busca el hombre es la 
felicidad, que consiste en la vida contemplativa. La ética desemboca en la política. El 
organismo social de Aristóteles considera al Estado como una especie de ser natural 
que no surge como fruto de un pacto o acuerdo. El hombre es un animal social que 
desarrolla sus fines en el seno de una comunidad. La política del hombre se explica 
por su capacidad del lenguaje, único instrumento capaz de crear una memoria 
colectiva y un 
conjunto de leyes que diferencia lo permitido de lo prohibido. 

· La Lógica: es la disciplina filosófica que estudia la corrección o validez de los 
razonamientos. En su lógica, Aristóteles distinguía entre la dialéctica y la analítica. 

· La dialéctica analiza las opiniones a partir de su plausibilidad (su grado de 
aceptación por la comunidad), derivando en el examen de su verdad o falsedad. 

· La analítica trabaja de forma deductiva a partir de principios que descansan 
sobre la experiencia y una observación precisa. 

Enlaces externos

En castellano:

· Ética a Nicómaco (ebook) Biblioteca Digital Carlos Pellegrini 
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Filón de Alejandría
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La vida y el pensamiento de Filón se ubican en la encrucijada de tres tradiciones culturales que aparecerán una y otra vez en sus obras: 
· el helenismo, 
· el legalismo romano 
· la fe judía. 

Nacido hacia el año 20 a. C. en el seno de una familia judía acomodada, su formación quedará sellada tanto por el judaísmo propio de la diáspora, que en el caso de Filón, se complementa con una admiración profunda hacia el ideal moral de los esenios, así como por el hecho de haber nacido en el centro de la cultura griega: Alejandría. 
Esenio:  Perteneciente o relativo a una secta judía de los ss. II-I a.C., cuyos miembros formaban comunidades de vida ascética, en especial en  Qumrám. 

A la xenofobia y al orgullo nacional, propios del judaísmo en Palestina, Filón opone un verdadero espíritu universal. 
Como señala Daniélou: "Su lengua es el griego. Su ciudad el imperio romano".

 

Su originalidad radica en reformar la filosofía griega tradicional adaptándola a las exigencias de la Palabra de Dios y en su preocupación por presentar a los griegos la fe judía de tal forma que les resulte aceptable. 

"Su ambición es precisamente unir la religión de Israel, la cultura griega, la ciudadanía 
romana. Equivalía a intentar en favor del judaísmo lo que el cristianismo realizaría 
cuatro siglos más tarde". 
Crear y expandir toda una civilización judía, es una empresa cuyo espíritu será asimilado por las escuelas y los pensadores cristianos que de una u otra forma bebieron de su pensamiento: apologistas como san Justino, o más directamente, los alejandrinos Clemente y Orígenes y, a través de éstos, los cristianos del siglo IV. 

Designado jefe de una delegación de judíos de Alejandría para aclarar ciertos problemas de éstos ante Roma, siendo emperador Calígula, se embarcó y permaneció en esta ciudad durante un tiempo. 


Se sabe de su regreso exitoso a Alejandría a fines del 41 d. C., pero se desconoce la fecha de su muerte. 

Formado dentro de los esquemas de la filosofía griega helenística, su posición, para algunos ecléctica, parece inclinarse a un estoicismo abierto a las influencias platónicas, tal como se manifestaron en Posidonio y en un contemporáneo de éste, Antíoco de Ascalón, en el siglo I a. C. 
Este carácter platónico de su pensamiento, unido a su formación hebrea, le permitirá partir de ciertos supuestos distintos al de los estoicos, que darán a su doctrina sobre el logos un matiz especial. 

En primer lugar, a diferencia de los estoicos, el logos en Filón será entendido dentro de un marco espiritual, como razón inmaterial más que como razón material cósmica. 

Por otro lado, como veremos en seguida, el logos se comprenderá ahora como una realidad distinta e inferior que " participa" de la razón divina. 
Situación ajena a un estoico, pero no a un platónico desde el momento mismo en que éstos piensan, desde Platón, en una realidad superior, única e incomprensible. 


Por último, Dios se da a conocer a sí mismo por una suerte de acción interior en el alma a través del logos spermatikós. 
Esta suerte de iluminación espiritual le permitirá referirse a los spermata en un sentido inmaterial y no material como en los estoicos. 

Todas estas ideas influirán de manera decisiva en el platonismo medio posterior a Filón: Plutarco (m. 125), Numenio (m. 150) y Albino (m. 180). 

Filón comienza por sentar la absoluta trascendencia de la naturaleza divina. Esto supone, inmediatamente, la incomprehensibilidad de Dios. 
Dios es el todo otro: 

"Dios está solitario, separado, porque es único y nada semejante a Él". 
Es increado, no se parece en nada a las cosas creadas sino que las trasciende tan completamente que incluso la inteligencia más penetrante está muy lejos de aprehenderle y debe confesar su impotencia. 
Por hallarse encerrada dentro de las categorías de espacio y tiempo, la inteligencia no puede aprehender la ousía divina. 

Con estas ideas, Filón se presenta como el gran precursor de la teología negativa que tan grande influencia ejercerá en las escuelas posteriores: en el neoplatonismo, en la escuela de Alejandría y, a través de ésta, en los capadocios, especialmente en san Gregorio de Nisa. 

Sin embargo, si bien la esencia divina es incomprehensible, no se sigue que no podamos conocer nada de Dios. 
Y es aquí, precisamente, donde aparece el papel mediador del logos. 
Según Daniélou: 

No hay ningún otro aspecto del pensamiento de Filón que no haya sido estudiado tanto. 
Es imposible, en efecto, hacer la exégesis del capítulo I de san Juan o estudiar los orígenes del dogma de la Trinidad sin encontrarse con ella, Hay que añadir también que tampoco hay otra que siga siendo tan oscura. 
Se discute sobre los orígenes de la doctrina: sus relaciones con las especulaciones rabínicas sobre la Memra o las concepciones griegas de la razón inmanente.

 

El logos, afirma Filón, es el más antiguo de los seres; es el hijo primogénito de Dios; es la imagen de éste. 
El logos, sin embargo, es inferior a Dios, se halla en la frontera que separa la creación de lo creado. 
No es ingénito como el Padre, ni engendrado como nosotros, sino intermedio entre los dos extremos: 

Al logos arcángel y muy antiguo es a quien el Padre que lo ha engendrado todo ha hecho el don insigne de estar situado en la frontera para separar la creación del Creador. 
Intercede sin cesar cerca del incorruptible por la naturaleza mortal y frágil y es enviado por el Señor al servidor. 
No es ingénito como Dios, ni engendrado como nosotros, sino intermedio entre dos extremos, y comunica con el uno y con el otro.

 

El mismo logos es obra del Padre. 
Éste ha creado todo primero en su logos, que lo contiene todo y a través del cual llegará a la existencia. 
El logos es el principio de toda la creación inteligible y sensible. 
Es arquetipo (nous) en cuanto encierra en sí las ideas ejemplares de todas las realidades: 

"El mundo de las ideas no podría tener otro lugar más que el logos divino". 


Este carácter instrumental del logos en relación al Padre aparece por primera vez en Filón, quien de esta forma abrirá las puertas a todas las teorías subordinacionistas posteriores. 
Es clara la relación de esta teoría con los defensores de la teología negativa. 
Tres razones muy ligadas entre sí pudieron orientar a Filón en esta dirección: 

1. Salvar la unidad y simplicidad divinas. 

2. Escapar a toda acusación de idolatría por su misma formación hebrea. 

3. La distinción en Dios de su ousía antes del acto de crear y de su ousía en el momento que decide crear. 

Sea de ello lo que fuere, para Filón: 

El mundo ha sido creado y es producido enteramente por una causa. 
El logos mismo del Creador es el sello (sphragis) por el que cada ser ha sido informado. 
Por eso, cada una de las criaturas posee desde el principio su forma (eidos) perfecta, por cuanto es la impronta y la imagen del logos perfecto.

 

De esta manera, a su carácter instrumental con respecto a la creación, se agrega ahora su carácter instrumental con respecto a la providencia. 
A través del logos, Dios crea y gobierna todas las cosas. 
La tradición hebrea y pagana se unen en Filón en una magistral síntesis judeo-helenística. 

Sin embargo, si bien es cierto que su deuda hacia el estoicismo es fundamental para destacar el carácter providencial del logos, no lo es para explicar su constitución intrínseca. 
Entre Dios y el logos no se da una diferencia de atributos o de potencias. 
El logos no es una potencia divina sino una verdadera hipóstasis. 
Esto aparece desde el momento mismo en que se concibe como palabra creadora (en hebreo dâbâr), distinta al Padre como una densidad ontológica inferior que le permitirá cumplir con su función mediadora. 

El carácter hipostático del logos será una consecuencia necesaria de su personificación, tal como se manifiesta en los escritos sapienciales. 
Esta personificación marca, definitivamente, una gran distinción con toda la tradición pagana, incluida la platónica. 
Tanto en Proverbios (8, 22-31), cuyo prólogo (1-9) fue escrito (siglo V a. C.) en época posterior al exilio, como en Sabiduría (7, 22-30; 8, 1), cuyo autor es un judío helenizado hacia el 50 a.C., se sigue una tradición que hace de la sabiduría o logos una hipóstasis, palabra creadora y por tanto personificada. 

En síntesis, encontramos en el pensamiento de Filón que al logos spermatikós estoico se agrega ahora la idea del logos como palabra, no inmanente sino trascendente en tanto hipostático y personificado, pero inferior al Padre 

Por otra parte, como señalábamos al principio, a través del logos Dios se da a conocer así mismo por una acción interior en el alma. 
Esta iluminación espiritual se explica con la teoría estoica del logos spermatikós, si bien ya los spermata son entendidos inmaterialmente. 

Será en este ambiente, donde confluyen ideas estoicas, judeo-helenísticas y un gnosticismo ya en gestación, que escribirá san Juan el prólogo a su Evangelio, aunque la originalidad de su doctrina, ya plenamente cristiana, supera con mucho las semejanzas con la tradición pagana y hebrea. 

Entre Filón y san Justino media el Evangelio de san Juan. 

Baruch Espinosa
De Wikipedia, la enciclopedia libre.

Baruch Espinosa es un filósofo holandés, heredero crítico del cartesianismo y uno de los pensadores más importantes del siglo XVII.

Nace en Amsterdam en 1632 y muere en 1677. 
Procedente de una familia de judíos sefardíes de Portugal (de hecho parece que conoce bien el judeoespañol), será educado en la comunidad judía de Amsterdam, cuya ortodoxia le será, con el tiempo, imposible de asumir. 
En 1656 será expulsado finalmente de la comunidad judía, a la sazón dividida en dos grupos:
- Sefardíes: judíos expulsados de la Península Ibérica y grupo al cual Espinosa pertenecía. 
Son el grupo más tolerante ya que recibieron una educación humanista.
- Ashkenazis: judíos procedentes de Europa del Este que emigraron al sufrir fuertes persecuciones durante la Edad Media. 
Constituyen un grupo muy cerrado y económicamente débil, lo que hace que sus normas sean muy rígidas y excluyentes. 
Era el grupo mayoritario en Amsterdam.

Dentro de la sociedad holandesa Espinosa recibe presiones para que no publique. 
Tras romper con sus orígenes entra en el grupo de los Colegiantes, grupo cristiano protestante muy liberal. 
Posteriormente se afirmaba que Espinosa era cartesiano.

Se dedicará el resto de su vida al oficio de pulidor de lentes. 
En 1663 se traslada a Voorburg. De 1670 hasta su muerte vivirá en La Haya. 
En 1673 se le ofrecerá una cátedra de filosofía en la Universidad de Heidelberg, que no aceptará. 
Un año antes de su muerte será visitado por Leibniz. Muere en 1677.

Pensamiento

Partiendo de la innegable influencia de Descartes, crea un sistema muy original, con mezcla de elementos propiamente judíos, escolásticos y estoicos. 
En lo que se refiere a Descartes, éste había considerado la existencia de tres substancias: entendimiento, mundo y Dios. 
Espinosa reduce estas tres substancias a una sola: sustancia divina infinita, que según la perspectiva que se adopte, identificará bien con Dios o bien con la Naturaleza.

Este cambio tiene la ventaja, sobre la filosofía cartesiana, de borrar de un plumazo los problemas que presenta la filosofía de Descartes para explicar la posibilidad del conocimiento: dado que entendimiento y mundo son substancias distintas, ¿cómo podemos conocer el mundo? 
Descartes había resuelto de una manera aparentemente gratuita, amén de insatisfactoria, este problema a través de señalar la comunicación de estas substancias en la glándula pineal. 
Con Espinosa, pues, ya no existe este problema: podemos conocer el mundo porque nuestro entendimiento está formado por la misma sustancia que aquél.

Pero, a la vez, abre un tremendo problema para explicar la libertad humana. 
La anterior distinción de Descartes en tres substancias permitió a éste sustraer del determinismo mecanicista al entendimiento, con lo cual el ser humano mantendría su libertad. 
El mecanicismo sostiene que todo el Universo está determinado por leyes, con lo cual cualquier ente que esté dentro de él también estaría sujeto a estas leyes, incluido el ser humano. 
Descartes y Espinosa son mecanicistas, pero el primero salva el problema a través de su postulado de tres substancias: el mecanicismo (por tanto el determinismo o ausencia de libertad) sólo afecta a la sustancia extensa o mundo, pero no a la sustancia pensante o entendimiento. 
Pero, al postular Espinosa una sola sustancia, ¿cómo es posible que exista la libertad humana, si todo está sometido a una inexorable regulación permanente? 
Espinosa acaba afirmando un determinismo (negación de la libertad humana) riguroso, aunque deja el resquicio de una definición poco alentadora y paradójica de libertad: la libertad humana aparece cuando el ser humano acepta que todo está determinado.

En parte sigue, en lo político, a Hobbes. 
Sin embargo su pensamiento ha tenido gran influencia en el pensamiento del siglo XVIII ya que se le considera el iniciador del ateísmo, aunque esta afirmación no es del todo correcta. 
Dentro del ámbito de la política se le considera precursor de Rousseau. 
Como filósofo comparte con Hobbes el tema del materialismo. 
Sin embargo Espinosa fue siempre y en todos los campos un escritor proscrito y hasta comienzos del siglo XIX no se le reconoce, especialmente por el movimiento Romántico alemán (Goethe, Jacobi, etcétera).

Su pensamiento traslada la visión del mundo de Galileo, que dice que el mundo está sujeto a unas leyes, a la sociedad, es decir, busca las leyes que regulan la sociedad. 
En este punto coincide en parte con Descartes y Hobbes, pero con la singularidad de que Espinosa además busca las leyes que rigen la moral y la religión. 
Así Espinosa entra de lleno tanto en la moral como en la religión intentando introducir la razón en ambas esferas, para lo que usa un método racional.

En su libro "La Ética" habla de Dios, el ser humano y el puesto que el hombre ocupa dentro de la naturaleza; así dice que la forma correcta de entender a los hombres es como una parte más de la naturaleza y que las acciones humanas no se deben analizar como criterios morales, sino como partes necesarias de leyes que rigen el Cosmos, esto es, que existen leyes universales de la naturaleza a las que los hombres están sujetos, por lo que no se puede afirmar que el hombre es totalmente libre. 
Siguiendo este planteamiento encontramos una de sus afirmaciones más importantes y que más problemas le trajo, y es que Espinosa afirma que los valores son creaciones humanas arbitrarias.

En lo político Espinosa reivindica la democracia más amplia posible, aunque dentro de ésta no incluye explícitamente a las mujeres, de las que se plantea si éstas deben tener o no derechos políticos, cosa que no tiene muy clara; finalmente se decanta por una inferioridad innata de las mujeres y afirma que el mejor gobierno es de los hombres. 
No obstante deja una puerta abierta al reconocimiento de las mujeres diciendo que si finalmente sí que son iguales a los hombres, sí que pueden gobernar, pero que lo mejor es evitar el tema ya que puede generar conflictos. 
En su libro "Tratado Político" afirma que la democracia es el mejor sistema posible y el que más se ajusta a la naturaleza y a la razón. S
Según su visión, el fin del Estado es hacer a todos los hombres libres, lo que significa que el hombre ha de dejar de ser un autómata.
Dentro del campo de la filosofía Espinosa se declara materialista, esto es, no cree en la existencia de un dualismo cuerpo - alma.
 Para Espinosa el hombre es cuerpo y mente y todo en su conjunto en materia. 
También es determinista, lo que supone que no cree en el libre albedrío y asegura que el hombre está determinado por leyes universales que le condicionan mediante la ley de la preservación de la vida. 
Así afirma que ser libre es regirse por la razón frente a la sumisión, por ejemplo, a la religión.

Obtenido de "http://es.wikipedia.org/wiki/Baruch_Spinoza"

René Descartes
De Wikipedia, la enciclopedia libre.

Se le considera el “padre” de la Filosofía Moderna.

René Descartes (31 de marzo, 1596, La Haye - 11 de febrero, 1650, Estocolmo), Filósofo y matemático francés.

René Descartes nació en 1596 en La Hayé (Turesna, Francia) en el seno de una familia noble. 

Fue el tercer hijo del jurista Joaquín Descartes y de Jeane Biochard. 

Aunque René, pensaba que su madre murió al nacer él, lo cierto es que murió un año después, durante el parto de un hermano que tampoco sobrevivió. 

Tras la muerte de su madre, él y sus dos hermanos fueron educados por su abuela. 

Fue alumno de los jesuitas en el colegio de La Flèche (1604-1612) y a los 18 años ingresó en la Universidad de Poitiers para estudiar Derecho.

En 1617 se alistó como voluntario en el ejército de Mauricio Nassau, en 1619 en el ejército del elector de Baviera y en 1621 en el ejército del conde de Bucquoy. 

Viajó por Hungría, Alemania, Polonia, los Países Bajos, Suiza e Italia, regresando esporádicamente a París o al lado de su familia en Rennes. 

En 1628 asistió al sitio de La Rochela. En 1629 marchó a los Países Bajos, donde permaneció veinte años, aunque viajó en una ocasión a Dinamarca y en tres a Francia.

Después viajo por Europa donde ya poseía alguna fama, allí conoció a Beeckman que le pidió que abandonara él ejercito que por cierto no estaba implicado en ninguna acción bélica importante.

Para continuar sus estudios visito en 1619 Dinamarca, se cree que también visito Polonia, Hungría, Austria y Bohemia, tras finalizar su viaje tomo parte en la contienda que libro Maximiliano V de Baviera más  allá de Praga en las montañas Blancas el 8 de noviembre de 1620 contra la casa de Bohemia liderada por el príncipe electo Federico V. 

Pero pese a esto Descartes no dejo de formarse y por esas fechas conoció en Ulm al entonces famoso maestro calculista alemán J. Faulhaber, gracias a su estancia con el sabio descubrió el teorema denominado de Euler sobre los poliedros, pese a esto no lo publico. . 

Apasionado por la cultura, las ciencias y la filosofía al final del viaje abandono las armas para meditar.

Realizo un segundo gran viaje por Europa Central, permaneció, además, en la casa de su padre en Rennes y viajo por Italia, después se traslado a Paris, trabo amistad con el poeta Guy de Balzac. 

Se incorporo a un pequeño círculo de científicos que eran liderados por Mersenne y que estudiaban las leyes de la naturaleza con el objetivo de demostrarlas ante la opinión publica mediante experimentos, observaciones y generalizaciones en lugar de utilizar el viejo y asentado método de leer los textos antiguos ( Sócrates, Platón etc. ) y demostrarlos ( a menudo por la fuerza.). 

Durante esta época Descartes llevo una vida de jugador y vividor, pero la mala vida le fue atrapando aunque afortunadamente escapo de los vicios, desde entonces se retira a un lugar más tranquilo Saint Germáin. 

Durante este periodo realiza un trabajo duro e intensivo. 

El contexto histórico le favoreció mucho, las ciudades holandesas florecían y crecían gracias al comercio y grupos de burgueses potenciaron las ciencias fundándose la academia de Ámsterdam en 1632.

Sobre esas fechas Descartes se había integrado en grupos de pensadores y científicos llegando a tener gran influencia en la sociedad. 

Llego ha conocer al secretario del príncipe de Orange, Constantino Huygens, esto le proporciono algunas ayudas y le fue benéfico. 

Descartes residieron en Holanda durante 20 años, viviendo en casas de campo donde encontrar tranquilidad y sin preocupaciones, en 1635 fruto de la secreta relación amorosa entre el y su criada nació una pequeña a la cual se llamo Francine, esta murió a los cinco años. 

En holanda escribió su Discurso del Método ( 1637) que es un tratado dado sobre su método para conducir rectamente a la razón y buscar la verdad sobre ciencias naturales, dióptrica, los meteoros ( Fenómeno que ocurre en la atmósfera), y geometría. 

Durante esos años trabajo n casi todas las materias de la ciencia del siglo XV, escribió el libro Le monde un compendio del saber que guardo celoso por miedo a ser ejecutado como su contemporáneo Galileo. 

Descartes visitaban Paris a menudo y mantenía correspondencia con su viejo compañero Mersenne. 

También visitaba Inglaterra.

Su amigo Mazarino le llamo para que con sus influencias apoyase al monarca francés por el que había combatido en la juventud, Descartes viajo hasta allí pero descubrió una sociedad conmocionada por el absolutismo y las revueltas casi mensuales contra el rey, además, había movimientos oscuros en torno a la aristocracia, tal era su confusión que huyo tras una rebelión que casi tomo Paris y que fue sofocada por Mazarino, Mersenne murió cinco días después mientras el aterrorizado descartes llegaba a Ámsterdam. 

Allí vivió hasta 1649.

Llamado a Suecia por la reina Cristina, ferviente admiradora suya, murió pocos meses después de su llegada, victima de una afección pulmonar contraída por que la reina insistía en que le diera cinco clases diarias todas las mañanas y por el duro invierno sueco. 

Sin duda fue un gran innovador en todos los cambios y su vida tuvo varias etapas muy diferentes: La de joven luchador por la patria y Filósofo innovador.

En septiembre de 1649 la Reina Cristina le llamó a Estocolmo, dónde murió de una pulmonía.


En el sistema de Descartes, la filosofía engloba todas las ciencias. 

Es como un árbol cuya raíz es la metafísica, el tronco es la física y las ramas son las demás ciencias que, en lo esencial, reduce a tres: medicina, artes mecánicas y moral.

Como científico, Descartes simplificó las notaciones algebraicas, creó la geometría analítica y sentó los principios del determinismo físico y biológico, así como de la psicología fisiológica. 

Fue el creador del sistema de coordenadas cartesianas lo cual abrió el camino al desarrollo del cálculo diferencial e integral por el matemático y físico inglés Sir Isaac Newton y el filósofo y matemático alemán Gottfried Leibniz.
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Obras

Su primera obra fue "Reglas para la dirección del espíritu" (1628-1629). 

Luego escribió "El mundo" o "Tratado de la luz" (1630-1633). 

En 1637 escribió el "Discurso del método", seguido de tres ensayos: "Dióptrica", "Geometría" y "Meteoros". 

Esta obra es considerada su primera obra importante.

En 1641 escribió "Meditaciones metafísicas" y, tres años más tarde, "Los principios de la filosofía". 

Por último, en 1649 escribió "Las pasiones del alma".

Filosofía
Descartes es considerado el padre de la filosofía moderna y el primer pensador moderno.

A partir de una serie de sueños, en los cuales vislumbró los fundamentos de una nueva ciencia universal, desarrolló una nueva filosofía tomando como modelo los procedimientos deductivos de las ciencias exactas, concretamente de la aritmética y la geometría. 

En su investigación de la verdad, considera verdadero todo aquello que es certeza indudable, excluyendo, hasta tanto someterla al juicio de la razón, la verdad preestablecida que estuviera fundamentada en razones solo probables y carentes de demostraciones.

Fue un autor representativo del dogmatismo, posición filosófica que defiende que es posible conseguir un conocimiento seguro y universal y estar totalmente convencido de ello, así como la posibilidad de que nuestros conocimientos se vayan ampliando.

Otra postura apoyada por Descartes es la evidencia de la libertad, que afirma que actuar libre y voluntariamente es algo evidente por sí mismo. 

Por lo tanto, defiende la existencia de la libertad.

Descartes fue considerado el filósofo de la duda porque pensaba que había que dudar de todo lo que fuera posible dudar. 

Estableció tres niveles de duda: 

1. El primero consistía en dudar de los sentidos; 

2. El segundo, en dudar de si algo es real o es un sueño; 

3. El tercero  dice que hay un ser superior que nos puede engañar en cualquier momento.

Sin embargo, la duda no se entiende como un fin en sí mismo. 

Al contrario, es un medio para alcanzar el conocimiento cierto. 

Se trata de una duda metódica: al dudar de todo lo que se pueda dudar lo que queda es lo indudable, lo absolutamente cierto. 

Esta certeza absoluta se materializa en la proposición fundamental del sistema cartesiano: "Pienso, luego existo" (Cogito ergo sum).

Teoría de las tres substancias

Descartes consideraba que había tres substancias que se pueden dividir en dos grupos:


Una sustancia infinita y plenamente autosubsistente: res infinita (Dios) 

Dos substancias finitas que no son absolutamente autosubsistentes: 

res cogitans o sustancia pensante 

y la res extensa o sustancia corpórea.(el alma y el cuerpo) 

Discurso del Método

Descartes consideraba que aunque la lógica tenía muchos preceptos, era suficiente con cuatro:

El primero consistía en no admitir nunca algo como verdadero sin conocer con certeza que así es. Es decir, no admitir la precipitación y la prevención. 

El segundo, en dividir la dificultades que tenemos en tantas partes como sea posible para solucionarlas mejor. 

El tercero, en conducir con orden nuestros pensamientos, empezando por los más simples hasta los más complejos. 

Y el último, en hacer siempre revisiones amplias para estar seguros de no haber omitido nada. 

Descartes consideraba que aunque la lógica tenía muchos preceptos, era suficiente con cuatro:

1. El primero consistía en no admitir nunca algo como verdadero sin conocer con certeza que así es. Es decir, no admitir la precipitación y la prevención. 

2. El segundo, en dividir la dificultades que tenemos en tantas partes como sea posible para solucionarlas mejor. 

3. El tercero, en conducir con orden nuestros pensamientos, empezando por los más simples hasta los más complejos. 

4. Y el último, en hacer siempre revisiones amplias para estar seguros de no haber omitido nada. 

Discurso del método
(bis)
De Wikipedia, la enciclopedia libre.

El Discurso del Método es una obra de René Descartes considerada una obra fundamental de la filosofía occidental con implicaciones para el desarrollo de la filosofía y de la ciencia.

Se imprimió en Leyden (Holanda) en el año 1637. 

Iba seguido de tres ensayos científicos: 

· La Dióptrica, 
· Los Meteoros 

· y la Geometría. 

Se divide en seis partes:

1. en la primera se hallan diferentes consideraciones acerca de las ciencias. 

2. en la segunda, las reglas principales del método. 

3. en la tercera, algunas otras de moral que ha sacado de aquel método. 

4. en la cuarta, las razones con que prueba la existencia de Dios y del alma humana. 

5. en la quinta, el orden de las cuestiones de física que ha investigado, la explicación del movimiento del corazón y de algunas otras dificultades que atañen a la medicina, y también la diferencia que hay entre nuestra alma y la de los animales. 

6. en la última, las cosas que creía necesarias para llegar más allá de donde ha llegado, y las razones que le impulsaron a escribir. 

Enlaces externos. En castellano:

Discurso del método (ebook) Biblioteca Digital Carlos Pellegrini 

Immanuel Kant
De Wikipedia, la enciclopedia libre.

Immanuel Kant (22 de abril de 1724 - 12 de febrero de 1804) fue un destacado filósofo y geógrafo alemán. 
Nace en Königsberg, Prusia oriental, actualmente Kaliningrado, Rusia. 
Hijo de un modesto guarnicionero, Immanuel Kant fue educado en el pietismo. 
En 1740 ingresó en la Universidad de Königsberg como estudiante de teología y fue alumno de Martin Knutzen, quien lo introdujo en la filosofía racionalista de Leibniz y Wolff, y le imbuyó así mismo el interés por la ciencia natural, en particular, por la mecánica de Newton.

Su existencia transcurrió prácticamente por entero en su ciudad natal, de la que Kant no llegó a alejarse más que un centenar de kilómetros cuando residió por unos meses en Arnsdorf como preceptor, actividad a la cual se dedicó para ganarse el sustento después de la muerte de su padre, en 1746.

Tras doctorarse en la Universidad de Königsberg a los treinta y un años, Kant ejerció en ella la docencia y en 1770, después de fracasar dos veces en el intento de obtener una cátedra y de haber rechazado ofrecimientos de otras universidades, por último fue nombrado profesor ordinario de lógica y Geografía.

La vida que llevó ha pasado a la historia como paradigma de existencia metódica y rutinaria. 
Es conocida su costumbre de dar un paseo vespertino, a diario a la misma hora y con idéntico recorrido, hasta el punto de que llegó a convertirse en una especie de señal horaria para sus conciudadanos; se cuenta que la única excepción se produjo el día en que la lectura del Émile, de Rousseau, lo absorbió tanto como para hacerle olvidar su paseo, hecho que suscitó la alarma de sus conocidos.

En el pensamiento de Kant suele distinguirse un período inicial, denominado precrítico, caracterizado por su apego a la metafísica racionalista de Wolf y su interés por la física de Newton. 
En 1770, tras la obtención de la cátedra, se abrió un lapso de diez años de silencio durante los que acometió la tarea de construir su nueva filosofía crítica, después de que el contacto con el empirismo escéptico de David Hume le permitiera, según sus propias palabras, «despertar del sueño dogmático».

En 1781 se abrió el segundo período en la obra kantiana, al aparecer finalmente la Crítica de la razón pura (Kritic der reinen Vernunft), en la que trata de fundamentar el conocimiento humano y fijar así mismo sus límites; el giro copernicano que pretendía imprimir a la filosofía consistía en concebir el conocimiento como trascendental, es decir, estructurado a partir de una serie de principios a priori impuestos por el sujeto que permiten ordenar la experiencia procedente de los sentidos; resultado de la intervención del entendimiento humano son los fenómenos, mientras que la cosa en sí (el noúmeno) es por definición incognoscible.

Pregunta fundamental en su Crítica es la posibilidad de establecer juicios o enunciados sintéticos (es decir, que añadan información o conocimiento), a diferencia de los analíticos en los que no se transmite conocimiento nuevo. 
Estas categorías se dividen además en a priori, cuando el enunciado de la verdad es independiente de la prueba de la experiencia (con valor universal, no contingente), cuya posibilidad para las matemáticas y la física alcanzó a demostrar, pero no para la metafísica, pues ésta no aplica las estructuras trascendentales a la experiencia, de modo que sus conclusiones quedan sin fundamento; así, el filósofo puede demostrar a la vez la existencia y la no existencia de Dios, o de la libertad, con razones válidas por igual.

El sistema fue desarrollado por Kant en su Crítica de la razón práctica, donde establece la necesidad de un principio moral a priori, el llamado imperativo categórico, derivado de la razón humana en su vertiente práctica; en la moral, el hombre debe actuar como si fuese libre, aunque no sea posible demostrar teóricamente la existencia de esa libertad.
El fundamento último de la moral procede de la tendencia humana hacia ella, y tiene su origen en el carácter a su vez nouménico del hombre.

Kant trató de unificar ambas Críticas con una tercera, la Crítica del juicio, que estudia el llamado goce estético y la finalidad en el campo de la naturaleza. 
Cuando en la posición de fin interviene el hombre, el juicio es estético; cuando el fin está en función de la naturaleza y su orden peculiar, el juicio es teleológico. 
En ambos casos cabe hablar de una desconocida raíz común, vinculada a la idea de libertad.

A pesar de su carácter oscuro y hermético, los textos de Kant operaron una verdadera revolución en la filosofía posterior, cuyos efectos llegan hasta la actualidad.

Obras

· Historia general de la naturaleza y teoría del cielo (Allgemeine Naturgeschichte und Theorie des Himmels, 1755) 

· Crítica de la razón pura (Kritik der reinen Vernunft, 1781) 

· Prolegómenos a toda metafísica futura que pueda presentarse como ciencia (Prolegomena zu einer jeden künftigen Metaphysik, die als Wissenschaft wird auftreten können, 1783) 

· Fundamentación de la metafísica de las costumbres (Grundlegung zur Metaphysik der Sitten, 1785) 

· Principios metafísicos de la ciencia natural (Metaphysische Anfangsgründe der Naturwissenschaft, 1786) 

· Crítica de la razón práctica (Kritik der praktischen Vernunft, 1788) 

· Crítica del juicio (Kritik der Urteilskraft, 1790) 

· La religión dentro de los límites de la mera razón (Die Religion innerhalb der Grenzen der blossen Vernunft, 1793) 

· Para la paz perpetua (Zum ewigen Frieden, ein philosophischer Entwurf, 1795) 

· El conflicto de las facultades (Der Streit der Fakultäten, 1798) 

· Sus últimos escritos no publicados son recogidos bajo el título Transición desde los primeros fundamentos metafísicos de la ciencia natural a la Física, y publicados en 1888. En 1920, se publicaron como Opus postumum 
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Friedrich Wilhelm Nietzsche  De Wikipedia, la enciclopedia libre.

Friedrich Wilhelm Nietzsche (1844-1900) fue un filósofo alemán. 
Nació en Röcken, cerca de Lützen en 1844, hijo de un pastor evangélico, que murió cinco años más tarde, lo que hizo que Nietzsche creciera en un ambiente completamente femenino, dominado por el pietismo protestante.
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Biografía

Nietzsche estudió primero en el internado de la Escuela de Pforta, donde recibió los primeros conocimientos sobre la antigüedad clásica, que se convertiría en un referente básico de su pensamiento posterior.

Más tarde estudió filología clásica en las universidades de Bonn y Leipzig. 
En esta última ciudad entró en contacto con la filosofía de Arthur Schopenhauer, que también influiría decisivamente en la formación de sus ideas, y con la música de Richard Wagner, a quien más tarde conoció personalmente, y del que fue un apasionado admirador.

En 1869, cuando apenas tenía 25 años, Nietzsche fue nombrado catedrático de filología clásica en la universidad de Basilea. 
A este nombramiento contribuyeron los trabajos filológicos que el joven Nietzsche había publicado antes de terminar sus estudios.

Su actividad docente en Basilea se vio interrumpida por la guerra de 1870, en la que Nietzsche participó como enfermero hasta que se vio obligado a regresar por causa de una disentería, enfermedad de la que nunca llegó a restablecerse del todo. 
Así, en 1876 Nietzsche tuvo que pedir un permiso de un año por enfermedad, y poco después, su jubilación; la ciudad de Basilea le pagó una pensión durante el resto de su vida, hasta que murió en el año 1900.

En 1881 Nietzsche conoció a Lou Salomé, de la que se enamoró profundamente; pero esta mujer no le correspondió, sino que se casó con un amigo suyo.

Tras su jubilación, Nietzsche pasó largas temporadas en la Riviera francesa y en el norte de Italia, dedicado a pensar y a escribir. 
Pero sus obras no tenían el éxito esperado y Nietzsche se iba quedando cada vez más solo. 
A principios de 1889, en Turín, cuando ya estaba casi ciego, Nietzsche sufrió una crisis de locura de la que no se recuperó. 
Estuvo internado en una clínica de Basilea y, después, en otra de Jena, hasta que su madre se lo llevó consigo. 
Nietzsche vivió los últimos doce años de su vida en un estado de aletargamiento, bajo los cuidados de su madre y luego de su hermana Elisabeth.

En febrero de 1894 se funda el Archivo Nietzsche en Naumburg. En 1897 muere la madre de Nietzsche y su hermana lo lleva consigo a la villa Silberblick en Weimar, donde hará ciertas falsificaciones a algunos manuscritos del Archivo Nietzsche. 
Su hermana Elisabeth Förster-Nietzsche, casada con un conocido antisemita, manipuló parte de su obra, en especial Ecce Homo y varias cartas personales.

El 25 de agosto de 1900 fallece Nietzsche en Weimar sin percatarse del interés y la importancia que sus obras estaban levantando.

Obras

Sus principales obras son:

· El nacimiento de la Tragedia desde el espíritu de la música (1872) 

· Sobre el futuro de nuestras instituciones educativas (1872) 

· Cinco prólogos a cinco libros no escritos (1872) 

· El origen de la tragedia (1872) 

· Consideraciones intempestivas (1873-1876) 

· Humano, demasiado humano (1878) 

· Aurora (1881) 

· La gaya ciencia (1882) 

· Así habló Zaratustra (1883) 

· Más allá del bien y el mal (1886) 

· La genealogía de la moral (1887) 

· El crepúsculo de los ídolos o cómo se filosofa a martillazos (1888) 

· El caso Wagner (1888) 

· Ecce homo, o cómo uno se hace lo que uno es (1888) 

· El Anticristo (1888) 

· La voluntad del poder (1901) 

Filosofía

En el pensamiento de Nietzsche suelen distinguirse tres grandes períodos:

Primer período

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

Segundo período

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

Tercer período

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

El superhombre

Una de las ideas que ha defendido con mayor interés, es que los valores tradicionales representados por el cristianismo someten a las personas más débiles a una "moralidad esclava", que no provocan en ellos más que un estado de resignación y conformismo hacia todo lo que sucede a su alrededor. 
Para él, esos valores tienen que desaparecer para que aparezcan otros nuevos que representen su prototipo de hombre ideal, al que él mismo llamó superhombre.

Ese superhombre es seguro, independiente e individualista, y no se deja llevar por la multitud; al contrario de las personas débiles, que sólo se dejan llevar por las tradiciones y las reglas establecidas.


«El superhombre es el sentido de la Tierra. Que vuestra voluntad diga: que el 
superhombre sea el sentido de la Tierra.»

Este superhombre no cree en las cosas que prometen las religiones después de la muerte, él sólo cree en lo real y en lo que puede ver. 
Es un ser que, ante todo, razona; aunque eso no quiere decir que no sienta. Este superhombre se deja llevar por sus pasiones y sus sentimientos. 
Nietzsche contradice en esto totalmente a Platón, y Sócrates, los cuales consideraban totalmente necesario el control de las pasiones. 
Nietzsche considera a Sócrates como el culpable de la moral de rebaño del la Sociedad Occidental.

La voluntad de poder

Nietzsche pensaba que todas las acciones humanas estaban influidas por la "voluntad del poder". 
No sólo por el poder de querer dominar sobre otros, sino también por el poder de querer dominarse uno mismo, algo que es necesario para que cada uno pueda desarrollar su propia creatividad.

Esta idea de «voluntad de poder» es algo nuevo que Nietzsche introduce en la filosofía. 
Aunque antes y después de la voluntad de Nietzsche otro autores hablaron sobre la voluntad del poder, todos coincidían en que el poder era el último y principal objetivo de la voluntad, algo en lo que Nietzsche no estaba de acuerdo.

El eterno retorno de lo mismo

En cierto modo, toda la filosofía de Nietzsche, todo el cuerpo de Nietzsche, son una preparación para su instante supremo: el «eterno retorno de lo mismo». 
Esta concepción última, la más cara para su creador (más aún que la voluntad de poder), tiene dos acepciones: la primera es cosmológica, la segunda, ética.
Básicamente quedan explayadas de la siguiente manera: el eterno retorno de lo mismo, como distingue Eugen Fink, es la máxima curvatura cósmica, la restauración del Mundo, o Vida, en su preeminencia ontológica; por otro lado, Nietzsche considera como móvil fundamental de la ética del übermensch el considerar cada uno de sus actos como si fuese a repetirse eternamente. 
La filosofía de Nietzsche ha servido de mucho para la literatura alemana y sus conceptos han llevado a numerosos debates entre filósofos. 
La filosofía de Nietzsche ha servido muchísimo también para la literatura rusa y para la cultura rusa en general: 
Nicola Berdiaev, Lev (León) Shestov, Maxim Gorki, Pavel Filonov, Kazimir Malevich y muchos otros fueron influenciados por Nietzsche.

Karl Popper
De Wikipedia, la enciclopedia libre.

Karl Popper Karl Raimund Popper (Viena, 28 de julio de 1902 - Londres, 17 de septiembre de 1994) fue un filósofo británico de origen austríaco. 

Autor del falsacionismo. Se doctoró en 1928 en filosofía, en Viena, su ciudad natal. 

Fue profesor en la Universidad de Canterbury (Nueva Zelanda) y en Londres. 

Creó un sistema de comprobación que llamó falsabilidad, para hallar la validez científica. 

Contribuyó a la filosofía científica con su caracterización del método científico. 

Pensador importante en el ámbito de la gestión del conocimiento.

Obra

· Lógica del descubrimiento científico (1934), obra en la que se opone a la concepción 
inductiva de la ciencia y defiende el carácter deductivo de la misma 

· La sociedad abierta y sus enemigos (1945), donde defendió la democracia. 

· Miseria del historicismo (1957) 

· La lógica de la investigación científica (1959) 

· Post scriptum a la lógica de la investigación científica (1982) 
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Thomas Kuhn
De Wikipedia, la enciclopedia libre.

Thomas Samuel Kuhn (18 de julio de 1922 - 17 de junio de 1996) fue un destacado epistemólogo autor de The Structure of Scientific Revolutions (La estructura de las Revoluciones Científicas).

Kuhn obtuvo su Ph.D en física por la Universidad de Harvard en 1949 y tuvo a su cargo un curso académico sobre la Historia de la Ciencia en Harvard de 1948 a 1956. 
Luego de dejar el puesto, Kuhn dio clases en la Universidad de California, Berkeley hasta 1964, en la Universidad de Princeton hasta 1979 y en el MIT hasta 1991.

Su pensamiento es deudor de las reflexiones de Koyré, Piaget, Whorf y Quine. 
Por su condición de historiador de la ciencia se ha interesado profundamente en el problema del cambio científico. 
Éste es de carácter revolucionario, la ciencia no progresa por simple acumulación de conocimientos; las revoluciones científicas son momentos de desarrollo no acumulativo en los que un viejo paradigma es sustituido por otro distinto e incompatible con él.

Su obra La estructura de las revoluciones científicas (1962) y el concepto de paradigma que introduce han supuesto un replanteamiento y crítica de la filosofía de la ciencia desarrollada hasta entonces (Carnap, Popper, Hempel), al mostrar que no es suficiente para la caracterización de la ciencia la exclusiva atención al contexto de justificación, y la imposibilidad de un lenguaje observacional neutro. 
Procura esclarecer conceptos, corregir malentendidos y, en suma, demostrar la extraordinaria complejidad del mecanismo del progreso científico, cuando se lo examina sin ideas preconcebidas. 
El término paradigma designa todos los compromisos compartidos por una comunidad de científicos. 
Por un lado, los teóricos, ontológicos, y de creencias y, por otro, los que hacen referencia a la aplicación de la teoría y a los modelos de soluciones de problemas. 
Los paradigmas son, por tanto, algo más que un conjunto de axiomas (para aclarar su noción de paradigma Kuhn invoca a la noción wittgenstieniana de juego.).

Obras

· La revolución copernicana (1957) 

· The Structure of Scientific Revolutions, University of Chicago Press, Chicago, 1962 y 1969 - ISBN 0226458083. (También ediciones en español). 

· Segundos pensamientos sobre paradigmas (1974)
Ludwig Wittgenstein   Wikipedia, la enciclopedia libre.

Ludwig Josef Johann Wittgenstein (*Viena, Austria, 26 de abril de 1889 — †Cambridge, Gran Bretaña, 29 de abril de 1951) Filósofo austríaco que se interesó, fundamentalmente, por la estructura lógica del lenguaje. 

En vida publicó solamente un libro: el Tractatus logico-philosophicus, que influenció en gran medida a los positivistas lógicos del Círculo de Viena, movimiento éste del que nunca se consideró miembro. 

Tiempo después, el Tractatus fue severamente criticado por el propio Wittgenstein en Los cuadernos azul y marrón y en sus Investigaciones filosóficas, ambas obras póstumas. 

Fue discípulo de Bertrand Russell en el Trinity College de Cambridge, donde más tarde también él llegó a ser profesor.
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Vida

Ludwig Wittgenstein nació en Viena. 

Al abandonar sus abuelos paternos el judaísmo para convertirse al protestantismo, se mudaron de Sajonia (Alemania) a Viena, donde el padre de Ludwig, Karl Wittgenstein, ganó fuerza y admiración al volverse uno de los negociantes pioneros de la industria del acero y del hierro del Imperio austrohúngaro. 

La madre de Ludwig era católica y su padre era de ascendencia judía. 

Ludwig fue bautizado en una Iglesia católica (y de hecho al morir podría haber tenido un entierro católico, si no fuera porque él nunca practicó ni creyó en el Catolicismo).

Ludwig creció como el hijo más pequeño de una familia con ocho niños, donde se le ofreció un ambiente propenso al arte y la intelectualidad. 

Ya que sus padres eran aficionados a la música, todos sus hijos tuvieron dotes intelectuales y artísticas. 

La casa del los Wittgenstein atraía a varia gente culta, especialmente a los músicos. 

La familia recibía visitas frecuentes de artistas tales como Johannes Brahms y Gustav Mahler. Toda la educación musical de Ludwig sería muy importante para él. 

Incluso utilizó ejemplos musicales en sus escritos filosóficos. 

Otra no tan afortunada herencia que pudo haber tenido fue la tendencia al suicidio: tres de sus cuatro hermanos varones se quitaron la vida. 

El otro (Paul Wittgenstein) se hizo pianista.

Wittgenstein mantuvo una posición muy crítica sobre sus colegas filósofos e incluso sobre lo que podían opinar de él otras figuras de carácter científico. 

En sus opiniones, como siempre, no se mordía la lengua:

Pensamiento

El Tractatus (primer Wittgenstein)

En el Tractatus, Wittgenstein comienza diciéndonos que "el mundo es la totalidad de los hechos, no de las cosas" (Tractatus logico-philosophicus, § 1.1). 

También sostiene que "el hecho, es el darse efectivo de estados de cosas" (Ibid., § 2), mientras que dicho estado de cosas "es una conexión de objetos (cosas)" (Ibid., § 2.01). En consecuencia, el mundo será la totalidad del darse efectivo de conexiones entre objetos.

Además, así como un hecho atómico o estado de cosas [Sachverhalt] es una conexión entre cosas, una proposición atómica será una conexión entre palabras. 

Asimismo, dichos objetos o cosas son pasibles de ser nombrados por medio de las palabras, id est, que se da una relación entre las palabras y las cosas, de manera que las proposiciones atómicas representan hechos atómicos y, de este modo, constituyen una imagen o pintura [Bild] de la realidad. 

Y, puesto que "la totalidad de las proposiciones es el lenguaje" (Ibid., § 4.001), éste será una suerte de mapa de la realidad.

En cuanto a las proposiciones atómicas, las hay de tres clases:

· a) Las que representan hechos atómicos: son aquellas que forman parte del lenguaje 
significativo [sinvoll], v. gr., "Sócrates es mortal". Dichas proposiciones, en tanto que 
e refieren a hechos, son contingentes y, eo ipso, susceptibles de ser verdaderas o 
alsas. 

· b) Las que no representan hechos atómicos: son aquellas que no pertenecen al lenguaje 
significativo o con sentido [Sinn], es decir, que carecen de significación. Se subdividen 
 su vez en: 

· b.1.) Sin sentido [sinnlos]: v. gr., "Sócrates es Sócrates". Aquí están incluidas 
odas las tautologías y contradicciones, de modo que estas proposiciones serán 
siempre verdaderas las unas y siempre falsas las otras, aunque de un modo 
bastante distinto que las anteriores; puesto que "no representan ningún posible 
estado de cosas" (Ibid., § 4.462). 

· Por ello, las proposiciones sin sentido no serán, en rigor, auténticas 
proposiciones, ya que "pertenece a la esencia de la proposición poder 
comunicarnos un sentido nuevo" (Ibid., § 4.027). 

· b.2.) Absurdas o insensatas [unsinnig]: v. gr., "Sócrates es idéntico". Es claro 
que estas proposiciones no pueden ser ni verdaderas ni falsas, sino absurdas. 
Estas tampoco son proposiciones en sentido estricto, sino que se trata de 
pseudoproposiciones [Scheinsätze]. 


Ahora bien, se dijo que el lenguaje se constituía en un mapa del mundo, vale decir, de la realidad. 

Por lo tanto, los límites del lenguaje serán los límites del mundo. 

Y si ocurre que el lenguaje natural tiende en ocasiones a rebasar dichos límites, ello se debe a que es imperfecto. 

De ahí que haya que encontrar en el lenguaje una estructura lógica que constituya su esencia. Dicha estructura lógica será el lenguaje ideal.

Pero sucede que las proposiciones mediante las cuales se describe la estructura lógica del lenguaje no son ni proposiciones significativas ni sin sentido, sino absurdas. 

Por consiguiente, no habrá, hablando con propiedad, metalenguaje. 

Así, el Tractatus todo no es más que una escalera para acceder a cierta visión correcta del lenguaje y del mundo; pero es necesario "arrojar la escalera después de haber subido por ella" (Ibid., § 6.54).

De esta manera, "lo que se expresa [muestra] en el lenguaje no podemos expresarlo [decirlo] nosotros a través de él" (Ibid., § 4.121). 

De ahí que la tarea propia de la filosofía no sea un decir respecto del lenguaje sino un elucidar el lenguaje.

En efecto: para Wittgenstein, según ya se dijo, el lenguaje sólo es capaz de expresar hechos y, por ello mismo, los límites del mundo vienen a coincidir con los límites del lenguaje y viceversa. 

De modo que ir más allá de los límites del lenguaje implica ir más allá de los límites del mundo.

Con respecto a este punto, el autor del Tractatus nos brinda la siguiente analogía:

De ello resulta que "el sentido del mundo tiene que residir fuera de él" (Tractatus, § 6.41) y, por añadidura, fuera del lenguaje significativo, es decir, del lenguaje con sentido. 

Recuérdese que, según esta caracterización del lenguaje, "una proposición sólo puede decir cómo es una cosa, no lo que es" (Ibid., § 3.221).

Ahora bien, que algo esté fuera del mundo, es decir, que sea inexpresable, no implica que no exista sino que, muy por el contrario, "lo inexpresable, ciertamente, existe. 

Se muestra, es lo místico [das Mystische]" (Ibid., § 6.522).

Pero si "lo místico" no puede expresarse por medio del lenguaje sin caer en proposiciones absurdas, 

¿De qué modo podemos tener un cierto acceso a él? 

El propio Wittgenstein nos proporciona alguna ayuda al afirmar que "no cómo sea el mundo es lo místico sino que sea" (Ibid., § 6.44).

En efecto, la pregunta acerca de cómo sea el mundo es una pregunta pasible de tener una respuesta, aunque la ignoremos. 

La respuesta es una respuesta acerca del mundo o, por así decirlo, intramundana y, en último término, científica, puesto que no pasaría de ser una mera descripción de estados de cosas, de hechos. 

Pero que el mundo sea es algo de otra naturaleza. 

Tan es así que, para poder explicarlo, deberíamos ubicarnos fuera del mundo, es decir, rebasar los límites del lenguaje significativo, metaforizar, hacer poesía, metafísica...

No por casualidad esta concepción wittgensteiniana de "lo místico" viene a coincidir con la pregunta filosófica por excelencia, la célebre pregunta leibniziana acerca de por qué hay ente y no más bien nada.

Por este motivo, Wittgenstein nos dice que "respecto a una respuesta que no puede expresarse, tampoco cabe expresar la pregunta" (Ibid., § 6.5).

Todo lo dicho hasta aquí nos sirve para entender por qué Wittgenstein llega a sostener que

El método correcto de la filosofía sería propiamente éste: no decir nada más que lo que se puede decir, o sea, proposiciones de la ciencia natural —o sea, algo que nada tiene que ver con la filosofía—, y entonces, cuantas veces alguien quisiera decir algo metafísico, probarle que en sus proposiciones no había dado significado a ciertos signos. Este método le resultaría insatisfactorio —no tendría el sentimiento de que le enseñábamos filosofía—, pero sería el único estrictamente correcto. (Ibid., § 6.53)

De ahí que Wittgenstein cierre el Tractatus con la famosa sentencia que reza: Wovon man nicht sprechen kann, darüber muß man schweigen. 

De lo que no se puede hablar hay que callar.] (Ibid., § 7).

Las Investigaciones (segundo Wittgenstein)

En las Investigaciones, Wittgenstein sostiene que el significado de las palabras y el sentido de las proposiciones son su función, su uso [Gebrauch] en el lenguaje, vale decir, que preguntar por el significado de una palabra o por el sentido de una proposición equivale a preguntar cómo se usa. 
Por otra parte, puesto que dichos usos son muchos y multiformes, el criterio para determinar el uso correcto de una palabra o de una proposición estará determinado por el contexto al cual pertenezca. 
Dicho contexto recibe el nombre de juego de lenguaje [Sprachspiel] *. 
Estos juegos de lenguaje no comparten una esencia común sino que mantienen un parecido de familia [Familienähnlichkeiten]. 
De esto se sigue que lo absurdo de una proposición radicará en usarla fuera del juego de lenguaje que le es propio.

Desde esta óptica, los llamados "problemas filosóficos" no son en realidad problemas, sino perplejidades. 
De ahí que la misión de la filosofía sea la de una lucha contra el "embrujamiento" de nuestra inteligencia por el lenguaje.

Diferencias entre el primer y el segundo Wittgenstein

Estamos ya en condiciones de ofrecer una escuetísima comparación entre el primer (W1) y el segundo (W2) Wittgenstein.

Mientras que para el W1 había un solo lenguaje, a saber: el lenguaje ideal compuesto por la totalidad de las proposiciones significativas (lenguaje descriptivo), para el W2 el lenguaje se expresa en una pluralidad de distintos juegos de lenguaje (del que el descriptivo es sólo un caso). 
Por otra parte, el W1 definía lo absurdo o insensato de una proposición en tanto que ésta rebasaba los límites del lenguaje significativo, mientras que el W2 entiende que una proposición resulta absurda en la medida en que ésta intenta ser usada dentro de un juego de lenguaje al cual no pertenece. 
De ahí que, para el W1, el significado estaba determinado por la referencia, lo que equivale a decir que si una palabra no nombra ninguna cosa o una proposición no figura ningún hecho, carece de significado en tanto que resulta imposible asignarle un determinado valor de verdad. 
Pero el W2 reconoce que en el lenguaje ordinario la función descriptiva es una de las tantas funciones del lenguaje y que, por ende, el dominio del significado es mucho más vasto que el de la referencia. 
Así, para el W2, el sentido de una proposición o el significado de una palabra es su función, o sea, que está determinado por el uso que se haga de la misma. 
En síntesis: el criterio referencial del significado es reemplazado por el criterio pragmático del significado.

En cuanto a la noción de verdad, el W1 adhiere sin más al criterio correspondentista, puesto que, en virtud de la relación isomórfica entre lenguaje y mundo, la verdad se constituye como la correspondencia entre el sentido de (lo representado en) una proposición y un hecho. 
Pero dado que el W2 postula distintos usos posibles del lenguaje más allá del descriptivo, la aplicación del criterio semántico de verdad parece quedar restringida al ámbito del lenguaje meramente descriptivo.

La traducción al inglés de la palabra alemana "Spiel" (juego) puede ser ó play ó game, Wittgenstein aclara que se trata de un juego normativo, regido por alguna ley o lógica subyacente ,es decir lo que en inglés se dice un game of language. 
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Filosofías orientales:

Buda
Buda (c. 563-c. 486), fundador del budismo, nacido en el parque Lumbini cerca de Kapilavastu, en la actualidad Nepal, cerca de la frontera india. 
El nombre de Gautama Buda, por el que se conoce al Buda histórico, es una combinación del nombre de su familia, Gautama, y el epíteto Buda, que significa "el iluminado". 
A pesar de todos los esfuerzos, las fechas de su nacimiento y muerte siguen siendo dudosas. 
Las diversas fuentes budistas están de acuerdo en que vivió 80 años, pero no sobre las fechas concretas. 
Los países modernos del budismo theravada sitúan su nacimiento en el año 623 A.C. y su muerte en el 543 A.C., pero estas dataciones son rechazadas por la mayoría de los historiadores occidentales e hindúes. 
Las fuentes antiguas ofrecen dos cronologías diferentes: la cronología larga, basada en fuentes cingalesas, que sitúa el nirvana final de Buda alrededor de 218 años antes de la consagración del rey Asoka (c. 273 A.C.); y la cronología breve, avalada por todas las fuentes chinas y sánscritas, que datan la muerte de Buda 100 años después de la consagración de Asoka. 
Todos los relatos que han llegado hasta nosotros sobre la vida de Buda fueron escritos muchos años después de su muerte por discípulos dados a la idealización más que por historiadores objetivos, por lo que resulta difícil separar los acontecimientos reales de los numerosos mitos y leyendas que aparecen sobre su vida. 
Además, la mayoría de las tradiciones budistas sostienen que Buda no fue sino la última encarnación en una serie de vidas recogidas en diversas historias edificantes. 
Para el budismo, los mitos y leyendas que rodean la figura del Buda histórico son tan importantes como sus palabras y hechos, de ahí que los detalles históricos de su vida resulten difíciles de establecer, y acaso por ello no reciban un tratamiento preferente respecto de relatos y doctrinas que se añadieron. 

Budismo
El Budismo es una religión de gran importancia a escala mundial, fundada en el noreste de la India. 
Se basa en las enseñanzas de Siddhartha Gautama, más conocido como Buda o El Iluminado. 
Se originó como un movimiento monástico dentro de la tradición brahmánica dominante en aquel entonces, aunque rápidamente el budismo se fue desarrollando en otra dirección, adquiriendo características propias. 
Buda no sólo renegaba de algunos aspectos muy significativos de la filosofía hindú, sino que también desafiaba la autoridad de sus sacerdotes, no aceptaba la validez de las escrituras védicas, y estaba en contra de los sacrificios al culto en los que se basaban estas escrituras. 
Además Buda abrió las puertas de su movimiento a personas de todas las castas sociales, rechazando abiertamente la idea de que los asuntos espirituales de las personas estuvieran determinados por la condición social dentro de la que nacen. 
Hoy en día, el budismo está dividido en dos grandes ramas: 
· el Theravada o Camino de los Sabios, 
· y el Mahayana o Gran Vehículo. 
Los seguidores del Mahayana se refieren en forma despectiva a los del Theravada usando el nombre de Hinayana o Pequeño Vehículo. 
El budismo ha tenido una influencia muy fuerte no sólo en la India, sino también en países tales como Sri Lanka, Tailandia, Cambodia, Birmania y Laos, donde la rama predominante es la Theravada. 
Por su parte, la rama Mahayana ha tenido una especial influencia en China, Japón, Taiwan, Tíbet, Nepal, Mongolia, Corea y Vietnam, así como en la India. 
Se estima que el número de miembros de la religión budista que hay en el mundo, oscila entre los 150 y los 300 millones. 
La razón por la que existe una diferencia tan grande en esta estimación se debe a dos causas: en gran parte de Asia la afiliación religiosa tiende a no ser exclusiva; y resulta especialmente difícil poder estimar la influencia del budismo en países comunistas como China. 

Las enseñanzas de Buda
Buda transmitía sus enseñanzas en forma oral, por lo que al morir no dejó ningún testimonio escrito de sus ideas y pensamientos. 
Sin embargo, más tarde sus discípulos se encargaron de escribirlos. 
Los elementos centrales en los que se basaba la Iluminación de Buda, estaban condicionados a la realización de las Cuatro Verdades Excelentes:
 (1) La vida es un sufrimiento. 
Esta afirmación va más allá del simple reconocimiento de la existencia del sufrimiento en la vida y se refiere más bien a que la existencia humana es intrínsecamente dolorosa, desde el momento en que nacemos hasta que morimos. Más aún, este sufrimiento ni siquiera desaparecería con la muerte, ya que Buda incluyó en sus enseñanzas la idea hindú de que la vida es cíclica, por lo que la muerte simplemente precedería a una nueva reencarnación. 
(2) La causa de este sufrimiento radica en el hecho de que el hombre desconoce la naturaleza de la realidad, producto de lo cual, siente ansiedad, tiene apego por las cosas materiales y mucha codicia. Estos defectos provocan su sufrimiento. 
(3) Se puede poner fin al sufrimiento si el hombre logra superar su ignorancia e ir más allá de las ataduras mundanas. 
(4) El camino para dar fin al sufrimiento es el Sendero de las Ocho Grandes Verdades, que consiste en tener una adecuada visión de las cosas, buenas intenciones, un correcto modo de expresión, realizar buenas acciones, tener un correcto modo de vida, esforzarse de forma positiva, tener buenos pensamientos y desarrollar la contemplación de un modo adecuado. 
Estos ocho puntos generalmente se dividen en tres categorías que conforman el pilar central del budismo: moral, sabiduría y samadi o concentración. 

Anatmán

El budismo analiza la existencia humana partiendo de la base de que está formada por el conjunto de cinco realidades (skandhas): 
1. el cuerpo material, 
2. los sentimientos, 
3. las percepciones, 
4. la predisposición ante las cosas o tendencias kármicas 
5. y la conciencia. 
Cada persona es simplemente la combinación temporal de estas cinco realidades, las que están a su vez sujetas a continuos cambios. 
Ninguna de ellas se mantiene igual ni siquiera en dos momentos consecutivos. 
Los budistas niegan que este conjunto de cinco realidades, ya sea en forma individual o conjunta, puedan ser consideradas como una existencia independiente y permanente, o el alma (atmán). 
De hecho consideran un error el concebir que exista siquiera una unidad permanente que sea un elemento constitutivo del hombre. 
Buda sostenía la idea de que esta concepción de sí mismo llevaba a que las personas fueran egoístas, padecieran de ansiedad, y que por lo tanto sufrieran. 
Por eso enseñó la doctrina de anatmán, o de la negación de la existencia de un alma permanente. 
Sostenía que toda la existencia humana se caracterizaba por contar con las tres señas de:
1. anatmán (no tener alma), 
2. anitya (impermanencia) 
3. y dukkha (el sufrimiento). 
La doctrina de anatmán hizo necesario que Buda diera una reinterpretación a la creencia hindú de las reencarnaciones en el ciclo de la existencia fenomenológica, más conocida como samsara. 
Después de haber llegado a este punto en su enseñanza, Buda comenzó a difundir la doctrina del origen subordinado o pratityasamutpada. 
En esta cadena de doce causas unidas, se demuestra cómo el haber sido ignorante en una vida anterior hace que la persona tienda a formar un determinado conjunto que tiene que desarrollar. 
Esta combinación llevará a que actúen la mente y los sentidos. 
Las sensaciones que resultan de este actuar llevan a sufrir ansiedad y un apego a la existencia. 
Esta condición determina el proceso de ser nuevamente, creando otro ciclo de nacimiento, vida adulta y muerte. 
A través de esta cadena causal, se vincula una vida a la siguiente. 
Se llega a un fluir de nuevas vidas, más que a un existir permanente que se desplace de una vida a otra; de hecho es la creencia de una reencarnación sin trasmigración. 

Karma
La doctrina del karma se encuentra muy relacionada con la doctrina anterior (anatmán). 
El karma se basa en los actos de cada persona y en las consecuencias morales que se desprendan de ese proceder. 
Los actos humanos determinan su reencarnación posterior, por lo que las buenas acciones lógicamente serán recompensadas, como serán castigadas las malas. 
Por eso el budismo sostiene que no existen en el mundo los placeres inmerecidos ni los castigos injustificados, sino que todo es más bien producto de una justicia universal. 
El proceso kármico actúa por medio de una ley moral natural, más que por medio de un sistema de juicio divino. 
El karma de cada individuo determina asuntos tales como: 

· su belleza, 
· su inteligencia, 
· su longevidad, 
· su salud  

· su nivel social. 
De acuerdo con las enseñanzas de Buda, dependiendo del tipo de karma que tenga cada persona, puede reencarnarse en un ser humano, un animal, un fantasma hambriento, un habitante del infierno o incluso en alguno de los dioses de la religión hindú. 
A pesar de que el budismo no niega la existencia de dioses, no les atribuye ninguna importancia especial. 
La vida de los dioses en el cielo es larga y apacible, aunque están sujetos a los mismos problemas que puede tener cualquier otra criatura, por lo que están expuestos a una eventual muerte y a una futura reencarnación en un estado de existencia inferior. 

No son los creadores del universo, ni tampoco controlan el destino de la 
humanidad, por lo que para el budismo, el rezar o hacerles sacrificios no tiene 
ninguna utilidad. 
De las distintas modalidades de reencarnación, la humana es la mejor, porque las deidades están tan absortas en sus propios placeres que pierden de vista la necesidad de redención. 
Por lo tanto, la posibilidad de ser un iluminado es válida sólo para los seres humanos. 

Nirvana

El objetivo final del camino del budismo es lograr liberarse de la existencia fenoménica a la que le es propia el sufrir. 
Para lograr este objetivo hay que alcanzar el nirvana, que es un estado de iluminación en el que los fuegos de la codicia, el odio y la ignorancia han sido apagados. 
Este estado no debe confundirse con el aniquilamiento; el nirvana es un estado de conciencia que va más allá de ninguna definición. 
Después de alcanzar el nirvana, el iluminado puede seguir viviendo e ir eliminando cualquier remanente de karma que pueda tener, hasta lograr llegar, en el momento de morir, a un último estado de nirvana (parinirvana). 
En teoría cualquier persona podría lograr alcanzar el nirvana, aunque en realidad es un objetivo accesible sólo para los miembros de la comunidad monástica. 
En el budismo Theravada, la persona que haya alcanzado la iluminación gracias a haber seguido el Sendero de las Ocho Verdades o Pequeño Vehículo, se le conoce con el nombre de arhat, o aquél que vale mucho, algo así como un santo solitario. 
Todos aquellos que por una u otra razón no son capaces de lograr el objetivo final, tienen, como siguiente opción, el tratar de lograr una mejor reencarnación por medio del perfeccionamiento de su karma. 
Generalmente aspiran a esta meta inferior los budistas laicos, quienes ven en este objetivo la esperanza de llegar a una vida en la que sean capaces de alcanzar la iluminación final, como miembros del sanga. 
La ética que guía y que lleva a alcanzar el nirvana, es objetiva y de orientación interior, personal. 
Exige cultivar cuatro actitudes que demuestren la virtud; estas actitudes son conocidas como Los Palacios del Brahman, y son:
1. amabilidad y ternura, 
2. compasión, 
3. alegría benévola 
4. ecuanimidad. 
Sin embargo, la ética que lleva a lograr una mejor reencarnación se centra más bien en el cumplimiento de los deberes que tiene cada persona con respecto a su sociedad. 
Estos deberes incluyen actos de caridad, un especial apoyo al sanga, como también el no olvidar jamás los cinco preceptos que constituyen el código básico de la moral budista. 
Estas normas prohíben: 
1. matar, 
2. robar, 
3. tener un lenguaje hiriente, u
4. n comportamiento sexual indebido 
5. y consumir bebidas alcohólicas. 
Si la persona se atuviera a estos preceptos, podría superar las tres grandes raíces del mal: 
1. la lujuria, 
2. el odio 
3. el engaño. 

Mahayana
Los orígenes del Mahayana resultan especialmente oscuros. 
No son conocidos ni siquiera los nombres de sus fundadores, y los estudiosos no concuerdan en si se originó en el sur o en el nordeste de la India. S
Sus primeros años de formación fueron entre los siglos II A.C. y el I D.C. 
Las especulaciones con respecto al Buda eterno continuaron hasta bastante entrada la era cristiana, terminando con la doctrina Mahayana que se refiere a su naturaleza triple o de triple "cuerpo" (trikaya). 
Estos tres cuerpos son 
1. el de la esencia, 
2. el de la bienaventuranza de la comunidad 
3. y el de la transformación. 
El cuerpo de la esencia representa la naturaleza última de Buda. 
Antes que esto, existiría la forma absoluta e invariable, a la que se referían como conciencia o lo vacío, la nada. 
Esta naturaleza esencial de Buda se manifestaría sola, tomando formas celestiales como aquella de la bienaventuranza de la comunidad. 
Bajo esta forma, Buda se sienta a predicar en los cielos, en medio del esplendor divino. 
Por último, la naturaleza de Buda se hace presente en la tierra utilizando una forma humana, su fin es el de convertir a la humanidad. 
A esta forma física se le conoce como el cuerpo de la transformación. Los Mahayana consideran al Buda histórico, Siddhartha Gautama, sólo como un ejemplo del cuerpo de transformación ya que, según ellos, Buda ha tomado esta apariencia humana una infinidad de veces. 
El nuevo concepto Mahayana de Buda hizo posible el crear conceptos de gracia divina y de una revelación continua, nociones que están ausentes en el Theravada. 
La creencia en las manifestaciones divinas de Buda, llevaron al desarrollo de una significativa ramificación en la devoción Mahayana. 
Sin embargo, algunos estudiosos han descrito el precoz desarrollo Mahayana como una "hinduización" del budismo. 
Otro concepto nuevo dentro del Mahayana, también muy importante, es el de bodhisattva o del ser iluminado, como un ideal hacia el que los buenos budistas deberían aspirar. 
Un bodhisattva es una persona que ha logrado una iluminación perfecta, pero que se niega a entrar al nirvana final, para hacer posible así, la salvación de todos los otros seres sensibles. 
El bodhisattva logra transmitirle a seres menos afortunados sus méritos logrados después de muchas vidas. 
Los principales atributos de estos santos sociales son la compasión y la amorosa bondad. 
Por eso los Mahayana consideran el bodhisattva superior al arhat, representante del ideal Theravada. 
Algunos bodhisattvas, como Maitreya, que representa la amorosa bondad de Buda, y Avalokitesvara o Kuan-yin, que representa su compasión, se han transformado en el centro de la adoración y devoción popular Mahayana. 

Tantrismo
Alrededor del siglo VII D.C. se desarrolló una nueva forma de budismo conocida como tantrismo. 
Se formó a raíz de la unión entre el Mahayana y creencias y magia del folklore popular del norte de la India.
A pesar de ser similar al tantrismo hindú, que se desarrolló por aquellos mismos años, el tantrismo budista difiere del Mahayana por el gran énfasis que el primero pone en la acción sacramental. 
Conocida también como Vajrayana, el Vehículo del Diamante, el tantrismo tiene una tradición esotérica. 
Sus ceremonias de iniciación incluyen la entrada al mandala, un círculo místico o mapa simbólico del universo espiritual. 
Para el tantrismo, también es importante la utilización de mudras o demostraciones rituales, y mantras o sílabas sagradas, las que se cantaban en repetidas ocasiones y se utilizaban como formas de meditación. 
El vajrayana se transformó en la forma del budismo dominante en el Tíbet. 
A través de China fue transmitida a Japón, lugar donde se sigue practicando por la secta shingon. 

La expansión asiática
Al rey Asoka, a su hijo Mahinda y a su hija Sanghamitta se les relaciona directamente con la conversión de Sri Lanka al budismo. 
Desde el comienzo de su reinado, el Theravada se convirtió en la religión oficial de este país. 
De acuerdo a la tradición, durante el reinado de Asoka, el Theravada habría sido llevado a Birmania desde Sri Lanka, aunque no existe constancia de su presencia en este país hasta el siglo V D.C. 
Durante el siglo VI, el Theravada se extendió desde Birmania hasta la zona de lo que hoy es Tailandia. 
La religión fue adoptada por los tailandeses cuando finalmente se hubieron asentado, desde el suroeste chino, en la zona de la Tailandia actual; esto sucedió entre los siglos XII y XIV. 
Con el florecimiento del reino tailandés, el Theravada fue adoptado como la religión oficial. 
Durante el siglo XIV, el Theravada también fue adoptado por la casa real de Laos. 
Tanto el Mahayana como el hinduismo comenzaron a influir en el pueblo de Camboya a fines del siglo II D.C. 
Sin embargo, después del siglo XIV y bajo la influencia tailandesa, el Theravada fue convirtiéndose gradualmente en la religión con más fuerza en Camboya. 
A comienzos de la era cristiana, el budismo fue llevado a Asia Central. 
Desde allí, y durante el siglo I D.C., entró en China siguiendo las rutas del comercio. 
A pesar de que contaba con la oposición de los confucionistas ortodoxos y víctima de persecuciones durante el año 446, en el periodo 574-577 y en el 845, el budismo logró cimentarse e influir con fuerza en la cultura china, teniendo que adaptarse a las costumbres del país. 
El periodo más fuerte de influencia del budismo chino, terminó con la gran persecución del año 845. 
A pesar de esto, las sectas Zen o Ch'an, enfocada a la meditación (del Sánscrito dhyana, "meditación"), y Tierra Pura, con mayor énfasis en la devoción, continuaron siendo importantes. 
Desde China el budismo continuó su expansión asiática. 
Las autoridades del confucionismo estaban totalmente en desacuerdo con que el budismo entrara en Vietnam, pero la influencia Mahayana se sentía allí desde hacía mucho tiempo, más o menos desde el 189. 
De acuerdo con fuentes oficiales, el budismo llegó por primera vez a Corea, desde China, el 372. 
Desde entonces, y dada la fuerte influencia que durante siglos tuvo China en ese país, Corea fue convirtiéndose gradualmente al budismo. 
El budismo fue llevado a Japón desde Corea. 
A pesar de que los japoneses ya tenían conocimiento de esta religión, 552 D.C. se considera el año de su introducción oficial en el país. 
En el 593, el príncipe Shotoku declara el budismo como la religión oficial de Japón. 
El budismo llegó al Tíbet a principios del siglo VII D.C., a través de la influencia de las esposas extranjeras del rey. 
A mediados del siglo siguiente, ya se había transformado en una fuerza bastante significativa dentro de la cultura tibetana. 
Un personaje que tuvo gran protagonismo en el desarrollo de este budismo tibetano, fue el monje hindú Padmasambhava, quien había llegado al Tíbet en 747. 
Su principal interés era expandir el budismo tántrico, rama del budismo que se transformó en la más fuerte dentro del Tíbet. 
Tanto los budistas chinos como los hindúes competían por la influencia de su religión en el Tíbet, hasta que a fines del siglo VIII, los chinos fueron vencidos y expulsados del país. 
Aproximadamente siete siglos más tarde, los budistas tibetanos habían adoptado la idea de que los abades de los grandes monasterios eran reencarnación es de los famosos bodhisattvas. 
A raíz de esto, el principal de los abades pasó a ser conocido como Dalai Lama. 
Desde mediados del siglo XVII hasta 1950, año en que China se apoderó del Tíbet, los Dalai Lamas dirigieron el Tíbet como una teocracia. 

La vida Monástica
Desde un principio, los seguidores más devotos de Buda estaban organizados en un grupo monástico llamado sanga. 
Los miembros podían ser fácilmente identificados por sus cabezas totalmente afeitadas y sus túnicas sin costuras y de color naranja. 
Los primeros monjes budistas o bhikkus, vagaban de un lugar a otro, estableciéndose en comunidades sólo durante la época de las lluvias, periodo en que los viajes resultaban difíciles. 
Cada una de estas comunidades establecidas, y las que se fueron desarrollando conforme pasaba el tiempo, eran independientes y estaban organizadas democráticamente. 
La vida monástica estaba regida por los reglamentos del Vinaya Sutra, una de las tres colecciones canónicas de las escrituras. 
Cada cuarenta noches, dentro de cada comunidad, los monjes celebraban una asamblea formal, la uposatha. 
Una parte muy importante de esta ceremonia constituía el recitar muy respetuosamente las reglas del Vinaya y la confesión pública de todas sus violaciones. 
El sanga incluía normas para monjes y monjas, un rasgo único y distintivo dentro de las órdenes monásticas de la India. 
Ellos y ellas, seguidores del Theravada eran célibes, y diariamente conseguían su comida pidiendo limosnas en las casas de los laicos más devotos. 
La escuela Zen no hizo caso a la regla en la que se decía que los miembros del el sanga debían vivir pidiendo limosna; más aún, como parte de la disciplina de la secta, se les exige a sus miembros trabajar en los campos para ganar su propio sustento. 
La popular escuela Shin de Japón, una rama de Tierra Pura, permite a sus sacerdotes casarse y tener familias. 
Dentro de las funciones más tradicionales de los monjes budistas, están el celebrar servicios fúnebres para honrar a los muertos. 
Los elementos más importantes de estos servicios incluyen el canto de las escrituras y el traspaso de méritos para beneficio del muerto. 

CONFUCIO (Kong Qiu)
Confucio, en chino Kongfuzi (551-479 A.C.), fue un filósofo chino, creador del confucionismo y una de las figuras más influyentes de la historia china. 
Según la tradición Confucio nació en el estado de Lu (hoy, provincia de Shandong) en el noble clan de los Kong. 
Su nombre original era Kong Qiu. 

Relatos de su vida recuerdan que su padre, comandante de un distrito en Lu, murió tres años después que Confucio naciese, y dejó a la familia en la pobreza. 

Confucio, sin embargo, recibió una esmerada educación. Se casó a los 19 años y tuvo un hijo y dos hijas. 
Según dicen, durante los cuatro años posteriores a su matrimonio la pobreza le impulsó a realizar labores de criado para el jefe del distrito donde residía. 
Su madre murió en el año 527 A.C., y después de un periodo de luto empezó su carrera de maestro. 

Solía viajar de un lado para otro e instruir a los contados discípulos que se habían reunido en torno suyo. 
Su fama como hombre de saber y carácter, con gran veneración hacia las ideas y costumbres tradicionales, pronto se propagó por el principado de Lu. 

En la segunda mitad de la época de la dinastía Zhou, el gobierno central se había degenerado en China y la intriga y el vicio predominaban. 
Confucio lamentó el desorden de aquellos tiempos y la falta de modelos morales. 
Llegó a creer que el único remedio era convertir a la gente a los principios y preceptos de los sabios de la antigüedad. 
Por esta razón enseñaba a sus alumnos los clásicos antiguos de la literatura china. 

También subrayó la importancia de la música, la música china de esta época tenía funciones ceremoniales y religiosas en las prácticas del Estado y del culto. 
Propugnaba el gran valor del poder del ejemplo. 
Los gobernantes, decía, sólo pueden ser grandes si ellos mismos llevan vidas ejemplares y se guían por principios morales, de esta forma en sus estados se estimularía a los ciudadanos que llegarían a ser prósperos y felices. 

Una tradición popular sobre la vida de Confucio establece que a los 50 años fue nombrado magistrado de Zhongdu, y al año siguiente ministro del crimen del estado de Lu. 
Su administración fue un éxito; estableció reformas, la justicia fue administrada con imparcialidad y el crimen también fue erradicado. 

Lu llegó a ser tan poderoso que el gobernante de un estado vecino intrigó para conseguir la destitución del ministro. 
Es más probable, sin embargo, que sólo fuera un funcionario menor, pero en cualquier caso Confucio dejó su cargo y en el 496 A.C., viajó por diferentes territorios impartiendo clases y esperando en vano que algún otro príncipe le permitiera emprender medidas de reforma. 

En el año 484 A.C., después de que su búsqueda de un gobernante ideal se revelara por completo infructuosa, volvió por última vez a Lu. 
Pasó los años que le quedaban, escribiendo comentarios sobre los autores clásicos. 

Murió en Lu y fue enterrado en una tumba en Qufu, Shandong. 
Confucio no dejó escritos sobre los principios de su filosofía; éstos fueron transmitidos sólo a través de sus discípulos. 

El Lunyu (Analectas), obra recopilada por alguno de sus seguidores, es considerada la fuente de información más fidedigna sobre su vida y enseñanzas. 
Una de las obras históricas que según se dice él mismo había recogido y editado, el Ch´un Ch´iu (Anales de primavera y otoño), es un relato analítico de la historia china en el estado de Lu desde el 722 al 481 A.C. 

Deseaba ser conocido como un transmisor más que como un pensador, y por este motivo restableció el estudio de los libros antiguos. S
Sus enseñanzas se convirtieron en libros de texto de las generaciones chinas posteriores. 

Confucio fue muy venerado durante su vida y en años sucesivos. 
Aunque él mismo tenía poca fe en lo sobrenatural, ha sido reverenciado por millones de personas casi como una divinidad. 

El conjunto de las enseñanzas de Confucio tuvo un carácter práctico y ético, más que religioso. 
Afirmaba ser un restaurador de la moralidad antigua y mantenía que los propios actos externos basados en las cinco virtudes,
1. bondad, 
2. honradez,
3. decoro, 
4. sabiduría 
5. y fidelidad, 
Encierran el conjunto del deber humano. 

El venerar a los padres, vivos y muertos, fue uno de sus conceptos claves. 
Su idea del Gobierno era paternalista, y ordenaba a todos los individuos a cumplir con rigor sus obligaciones hacia el Estado. 

En los siglos posteriores sus enseñanzas ejercieron una poderosa influencia en la filosofía china y en la historia de China. 

Confucionismo
El Confucionismo es el principal sistema de pensamiento en China. 
Se desarrolló a partir de las enseñanzas de Confucio y sus discípulos, y tenía que ver con los principios de la práctica del bien, la sabiduría empírica y las propias relaciones sociales. 

El confucionismo ha influido en la actitud china ante la existencia, fijando los modelos de vida y pautas de valor social, y proporcionando la base de las teorías políticas e instituciones chinas. 
Desde China se extendió a Corea, Japón y Vietnam y en las últimas décadas ha despertado interés entre los eruditos de Occidente. 
Aunque el confucionismo llegó a ser la ideología oficial del Estado chino, nunca ha existido como una religión establecida con una iglesia y un clero. 

Los eruditos chinos alabaron a Confucio como gran maestro y sabio, pero nunca lo adoraron como a un dios. 
Confucio tampoco se proclamó a sí mismo una divinidad. 

A diferencia de las iglesias cristianas, los templos erigidos en honor a Confucio no eran lugares en los que grupos organizados se reunían para alabarle, sino edificios públicos diseñados para ceremonias anuales, en particular el cumpleaños del filósofo. 

Varios intentos para divinizar a Confucio y ganar prosélitos al confucionismo fracasaron debido a la naturaleza secular de la filosofía. 

Los principios del confucionismo están recogidos en los nueve libros antiguos chinos transmitidos por el maestro y sus seguidores, que vivieron en una época de gran inquietud filosófica. 

Estos escritos pueden dividirse en dos grupos: 
Los Cinco Clásicos 
Los Wu Ching (Cinco Clásicos), que se crearon antes de la época de Confucio, consisten en: 
1. el I Ching (Libro de las Mutaciones), 
2. Shu Ching (Libro de la Historia), 
3. Shih Ching (Libro de la Poesía), 
4. Li Chi (Libro de los ritos) y 
5. Ch'un Ch'iu (Anales de primavera y otoño). 

El I Ching es un manual de adivinación probablemente recopilado antes del siglo XI A.C. 
Su aspecto filosófico complementario, contenido en una serie de apéndices, pudo haber sido compuesto más tarde por Confucio y sus discípulos. 

El Shu Ching es una colección de documentos históricos antiguos, y el Shih Ching, una antología de poemas antiguos. 

El Li Chi trata de los principios de conducta, incluidos los de las ceremonias públicas y privadas; fue destruido en el siglo III A.C., pero resulta presumible que gran parte de su material fuera preservado en una recopilación posterior, el Documento de los ritos.
El Ch'un Ch'iu, la única obra recopilada, según se dice, por el propio Confucio, es una crónica de eventos históricos importantes en la China feudal desde el siglo VIII A.C. a la muerte de Confucio, a principios del siglo V A.C. 

Los Shih Shu (Cuatro Libros), compilaciones de los dichos de Confucio y Mencio y de los comentarios de seguidores sobre sus enseñanzas, son: 
El Lun Yü (Analectas), un conjunto de máximas de Confucio que forman la base de su moral y filosofía política; 
· Ta Hsüeh (El gran saber), 
· Chung Yung (La doctrina del método), que contiene algunas de las declaraciones filosóficas de Confucio sistematizadas con comentarios y exposiciones de sus discípulos, 
· Mencius (Libro de Mencio), que contiene las enseñanzas de uno de los principales seguidores de Confucio. 

La clave de la ética confuciana es jen, traducido de diversos modos como: 
· 'intuición humana', 
· 'amor', 
· 'bondad' 
· y 'humanidad'. 
Jen es una virtud suprema que representa las mejores cualidades humanas. 
En las relaciones humanas, aquellas que se construyen entre una persona y otra, jen se manifiesta en chung, o la fidelidad a uno mismo y a los demás, y shu, o altruismo, mejor expresado en la regla de oro del confucionismo: 

"No hagas a los otros lo que no quieras que te hagan a ti mismo". 

Otros valores virtuosos importantes en el confucionismo son la honradez, la decencia, la integridad y la devoción filial. 

Quien posea todas estas virtudes será un chün-tzu (caballero perfecto). 

En el plano político, Confucio defendía un gobierno paternalista en el que el soberano fuera benévolo y honorable y los súbditos respetuosos y obedientes. 
El estadista debe cultivar la perfección moral para dar buen ejemplo a la gente. 

En educación Confucio apoyó la teoría, notable para el periodo feudal en que vivió, resumido en el principio: 

"en educación, no hay diferencia de clases." 

Escuelas confucianas de pensamiento
Después de la muerte de Confucio surgieron dos escuelas importantes de pensamiento: una representada por Mencio, la otra por Hsün-tzu (Hsün K'uang, 300-c. 235 A.C.). 

Mencio continuó las enseñanzas éticas de Confucio acentuando la bondad innata de la naturaleza humana. 
Creía, no obstante, que la bondad original del ser humano puede envilecerse por el propio esfuerzo destructivo o inmersa en un ambiente perverso. 

El problema de la cultura moral consiste, por esta razón, en preservar o al menos en restaurar la bondad que es un derecho de nacimiento de cada uno. 

En el orden político, Mencio es considerado a veces como uno de los primeros defensores de la democracia, pues anticipó la idea de la supremacía del pueblo sobre el Estado. 

En oposición a Mencio, Hsün-tzu afirmaba que las personas nacen con una naturaleza perversa pero susceptible de regenerarse gracias a la educación moral. 

Creía que los deseos han de estar guiados y moderados por las reglas de la corrección y que el carácter debería ser instruido mediante un cumplimiento metódico de los ritos y por la práctica de la música. 
Este código ejerce una influencia poderosa sobre el carácter al dirigir de una forma correcta las emociones y proporcionar armonía interna. 
Hsün-tzu fue el principal exponente del ritualismo en el confucionismo. 

Después de un breve periodo de decadencia en el siglo III A.C., el confucionismo resurgió durante la dinastía Han (206 A.C.-220 D.C.). 
Las obras confucianas, copias de las que habían sido destruidas en el periodo precedente, fueron restauradas, canonizadas y enseñadas por eruditos en las academias nacionales. 

Estas obras constituyeron también las bases de los posteriores exámenes para desempeñar puestos civiles y políticos; los candidatos a puestos gubernamentales de responsabilidad eran nombrados en función de su conocimiento de la literatura clásica. 

Como consecuencia, el confucionismo adquirió un dominio firme sobre la vida intelectual y política china. 
El éxito del confucionismo Han se debe en buena medida a Tung Chung-shu, quien fue el primero en recomendar un sistema de educación construido sobre las enseñanzas de Confucio. 

Tung Chung-shu creía en una estrecha correspondencia entre los seres humanos y la naturaleza; así, las acciones de la persona, en especial las del soberano, son a menudo causantes de fenómenos inusuales en la naturaleza. 
Debido a la autoridad del soberano, recae sobre él la responsabilidad de fenómenos como el fuego, una inundación, un terremoto o un eclipse. 
Como estos malos presagios pueden caer sobre la tierra como una advertencia a la humanidad de que no todo se halla en equilibrio en este mundo, el temor al castigo divino resulta útil como freno a los abusos de poder de la monarquía absoluta. 

En el caos político que sucedió a la caída de la dinastía Han, el confucionismo fue superado por las filosofías rivales del taoísmo y el budismo, y el pensamiento sufrió un contratiempo. 
Sin embargo, los clásicos confucianos siguieron siendo la fuente principal de conocimiento para los sabios y con la restauración de la paz y la prosperidad en los tiempos de la dinastía Tang (618-906) se estimuló la difusión del confucionismo. 

El monopolio de los conocimientos de los eruditos confucianos les aseguró otra vez elevados puestos burocráticos. 
El confucionismo volvió a ser la enseñanza ortodoxa estatal. 

Neoconfucionismo
Las actividades intelectuales durante la dinastía Sung (960-1279) dieron origen a un nuevo sistema de pensamiento confuciano basado en una mezcla de elementos budistas y taoístas; la nueva escuela de confucionismo fue conocida como neoconfucionismo. 

Los eruditos que desarrollaron este sistema intelectual conocían bien las otras dos filosofías. 
Ante todo profesores de ética, dedicaron asimismo su interés a las teorías sobre el cosmos y el origen del ser humano. 

El neoconfucionismo se ramificó en dos escuelas. 
El exponente más famoso de una de esas escuelas fue Chu Hsi, un eminente pensador sólo superado en prestigio por Confucio y Mencio, que estableció una nueva base filosófica para las enseñanzas del confucionismo estructurando la opinión erudita en un sistema coherente. 

Según el sistema neoconfuciano que representaba Chu Hsi, todos los objetos en la naturaleza están compuestos de dos fuerzas inherentes: 
1. li, un principio inmaterial universal o ley, 
2. y ch'i, la sustancia de la que están hechas todas las cosas materiales. 

Mientras ch'i puede cambiar y disolverse, li, la ley subyacente y nutrida de miríadas de cosas, permanece constante e indestructible. 
Chu Hsi identifica el li en la humanidad con la naturaleza humana, que es en esencia la misma para todo el mundo. 

El fenómeno de las diferencias particulares puede atribuirse a la variedad de proporción y densidad del ch'i hallado entre los individuos. 
Así, aquellos que reciben un ch'i que es turbio encontrarán su naturaleza original oscurecida y deberán limpiar su naturaleza para restaurar su pureza. 
La pureza puede alcanzarse ampliando el conocimiento propio del li en cada objeto concreto. 
Cuando, después de mucho esfuerzo, el li universal o ley natural inherente en todo objeto animado e inanimado, se adquiere la condición de sabio. 

Opuesta a la escuela del li (ley) está la escuela de neoconfucionismo hsin (mente). 
El máximo exponente de la escuela hsin fue Wang Yang-ming, quien enseñó la unidad de conocimiento y de práctica. 

Su afirmación principal fue que "aparte de la mente, ni ley ni objeto" existen. 
En la mente, afirmaba, se encuentran personificadas todas las leyes de la naturaleza, y nada existe sin la mente. 
El esfuerzo supremo debería ser desarrollar "el conocimiento intuitivo" de la mente, no a través del estudio o la investigación de la ley natural, sino mediante el razonamiento intenso y la meditación en calma. 

Durante la dinastía Ch'ing (1644-1912) hubo una fuerte reacción a ambas escuelas de pensamiento neoconfucianas, li y hsin. 
Los eruditos Ch'ing defendían una vuelta al primer y acaso más auténtico confucionismo del periodo Han, cuando todavía no resultó adulterado por las ideas taoístas y budistas. 

Desarrollaron una crítica textual de los clásicos confucianos basada en la metodología científica, utilizando la filología, la historia y la arqueología para reforzar su erudición. 
Además, eruditos como Tai Chen introdujeron un punto de vista empirista en el conjunto de la filosofía confuciana. 

A finales del siglo XIX, la reacción contra la metafísica tomó un sentido distinto. 
En vez de limitarse a los estudios textuales, los eruditos tuvieron un interés activo en política y formularon programas de reforma basados en la doctrina confuciana. 

K'ang Yu-wei, un líder del movimiento reformista confuciano, acaudilló un intento de exaltar la filosofía como una religión nacional. 
Debido quizá a las amenazas extranjeras a China y a la demanda urgente de medidas políticas drásticas, los movimientos reformistas fracasaron. 

En la confusión intelectual que siguió a la revolución china de 1911, el confucionismo fue tachado de decadente y reaccionario. 
Con el colapso de la monarquía y de la estructura familiar tradicional, de la que se derivaba mucha de su fuerza y apoyo, el confucionismo perdió su influencia en la nación. 

En el pasado, a menudo había conseguido hacer frente a las adversidades y emerger con renovado vigor, pero durante este periodo de cataclismo social inaudito, perdió su habilidad anterior para adaptarse a las circunstancias cambiantes. 

En opinión de algunos especialistas, Confucio será venerado en el futuro como el gran maestro de China; los textos clásicos confucianos serán estudiados y las virtudes del confucionismo, personificadas para innumerables generaciones en las máximas familiares y en la práctica del sentido común de la población china, permanecerán como la piedra angular de la ética. 

Sin embargo, es dudoso que el confucionismo vuelva a jugar el papel crucial en la vida política e instituciones chinas que desempeñó en los siglos pasados. 

La implantación del comunismo chino de 1949 subrayó el incierto futuro del confucionismo. 
Muchas tradiciones inspiradas en las enseñanzas de Confucio fueron marginadas o proscritas. 
El sistema familiar, por ejemplo, otrora muy reverenciado como una institución central confuciana, perdió su importancia. 

Se publicaron muy pocos libros clásicos confucianos y a finales de la década de 1960 y principios de la de 1970 se organizó una campaña oficial contra el confucionismo. 

Astrología
De Wikipedia, la enciclopedia libre.

La astrología (del griego: αστρολογία = άστρον, astron, «estrella» + λόγος, logos, «palabra»)es el estudio de la posición y del movimiento de los astros, a través de cuya interpretación y observación se pretende conocer y predecir el destino de los hombres y pronosticar los sucesos terrestres.

Las personas que practican la astrología, los astrólogos, sostienen que las posiciones de ciertos cuerpos celestes ejercen influencia o tienen correlación con los rasgos de la personalidad de la gente, los sucesos importantes de sus vidas, e incluso sus características físicas.

En la antigüedad la astrología (pretensión de adivinar el futuro por medio de la observación celeste) y la astronomía (estudio científico de los cielos) concurrían, pero a medida que la humanidad ha avanzado en conocimiento y ha entendido mejor la propia realidad, la astrología ha quedado relegada, al igual que la alquimia, como una reminiscencia como lo sería el Oráculo de Delfos o la adoración a los dioses egipcios.


Sin menoscabar la importancia histórica que la astrología ha tenido en la historia 
del hombre, hoy en día no tiene más sentido que el de una corriente espiritual o 
mística o un mero pasatiempo para la sección de horóscopos del periódico.

En la antigüedad

Los orígenes de la astrología se mezclan con los de la astronomía, ya que prácticamente todas las civilizaciones han acudido a los astros tratando de averiguar el destino de los seres humanos.

La astrología tal y como la conocemos nació en Babilonia hace más de 5.000 años. Se trataba de una mezcla de religión, ciencia y creencias. 

La parte científica estudiaba la evolución de los astros a lo largo del tiempo, y detectaba y determinaba la concurrencia de ciertos eventos. 

La parte religiosa intentaba determinar relaciones entre los eventos cósmicos y los sucesos terrenales como la caída de reyes o resultados de batallas.

La observación del cielo proporcionó grandes instrumentos de cálculo y las bases de la astronomía y astrología actual, de las que destaca nuestro actual horóscopo, por otra parte ya desfasado puesto que las estrellas sí se mueven, aunque despacio, a lo largo del tiempo.

Otros pueblos desarrollaron su propia astrología, y aunque se combinaron durante toda la edad antigua conservaron sus diferencias. 

Los egipcios, por ejemplo, mejoraban la medición e incluían los ángulos relativos y no sólo las colisiones.

Después pasó a Grecia y Roma, con predominio del vocabulario claramente zoroástrico. 

En Grecia y Egipto empezó a nacer la astronomía como conocimiento puro separándose de las supersticiones.

En Roma se empezó a denunciar tímidamente a la astrología como superchería.

Ptolomeo en su Almagesto recupera la división clásica zoroástrica dándole una precisión astronómica a la división del cielo en 12 sectores.

La cábala, alquimia y astrología
Por: Maximiliano Oibex 
Extraída de la antigua tradición judía, la cábala constituirá, a lo largo de los siglos quince y dieciséis el principal renacimiento dentro de la magia, ya que apartara por completo al mago de las prácticas comunes de brujería y hechicería (El cabalista “ puro”, y por eso no podrá jamás realizar magia negra, ya que trabaja siempre en el temor de Dios) buscando más que objetos materiales, la espiritualidad.

Basada esencialmente en la simbología de los números, y en su correspondencia con letras del alfabeto hebreo, La Cábala constituirá el fundamento de toda la Alta Magia contemporánea. 
Tendrá durante todo el renacimiento, sus brillantes partidarios y defensores : 


Dante la usará abundantemente en su “Divina Comedia” en donde las cifras 
cabalísticas 3,6,9 y 10 son usadas abundantemente;

Raimundo Lulio basara en ella toda su filosofía,

Pico de la Mirándola será uno de los principales defensores y divulgadores.        

Pero la máxima figura de ese tiempo será “Paracelso” (Cuyo verdadero nombre es Teofrasto Bompast von Hohenheim), el cual además de ser famoso médico, precursor de la medicina racional y descubridor del Magnetismo animal y de la Homeopatía, fue también uno de los mayores más celebres alquimistas de su tiempo.

La alquimia nos adentra con ella, en la segunda gran arte Mágica del renacimiento, la más publica de las artes mágicas de aquel tiempo. 

Aunque alcance su máximo esplendor en los siglos quince y dieciséis, los primeros alquimistas, se encuentran ya en el siglo doce, y su huella se prolongara hasta el siglo diecisiete, donde la llegada del racionalismo (y también los constantes fracasos de algunos alquimistas en su búsqueda de “la piedra filosofal”) la harán desmoronarse en sus cimientos. 

La finalidad última de la alquimia, sin embargo, en contra de lo que cree mucha gente, no es lo de trastocar los metales en oro, sino buscar, por medio del complicado ritual del proceso alquimista, la auto perfección del ejecutante. 

Es por ello, por ser su finalidad ultima más espiritual que física, que la verdadera alquimia ha sido siempre protegida y practicada por reyes e incluso Papas, en un tiempo en el que la Inquisición condenaba a Brujos y Hechiceros y los llevaba a la hoguera.

Mientras que los alquimistas eran considerados como sabios . 

Y entre los alquimistas más  renombrados de aquel tiempo hay hasta religiosos como Alberto el Grande e incluso “Santos” como Tomás de Aquino.

La astrología es finalmente, la única ciencia mágica cuya popularidad se ha mantenido invariable a través de los años, desde la más remota antigüedad hasta nuestros días. Tal vez debido al hecho de ser menos esotérica y más pública de todas las artes mágicas.

En el siglo dieciséis la astrología sufre un gran renacimiento en Italia, que se extenderá muy pronto por toda Europa.

Los astrólogos, en algunos países, considerados como profesionales, no se ocultan, sino por el contrario hacen publicas y evidentes sus predicciones, gozan del favor y la protección de los reyes y discuten encarnizadamente entre sí sus teorías, que son consideradas como teorías científicas, ya que la astrología en el renacimiento constituye una ciencia paralela a la astronomía y al mismo nivel que la medicina y la física.

Uno de los personajes más celebres en esta época será Nostradamus, sea más que un astrólogo, un vidente................

Revolución científica
De Wikipedia, la enciclopedia libre.

· Historia de la ciencia
· Visión general
· Historiografía de la ciencia
· Civilizaciones antiguas
· Grecia y Roma
· Mundo islámico y oriental
· Europa medieval
· Renacimiento
· Era Moderna
· El Industrialismo
· Ciencia contemporánea
· El futuro de la ciencia
Ciencias naturales 

· Astronomía 

· Biología 

· Química 

· Ciencias de la Tierra 

· Física 

Ciencias exactas 

· Matemáticas 

Ciencias sociales 

· Antropología 

· Economía 

· Lingüística 

· Ciencias políticas 

· Psicología 

· Sociología 

Otras disciplinas 

· Ecología 

· Geografía 

· Informática 

· Medicina 

Líneas temporales 

· Descubrimientos 

El concepto de Revolución científica se asocia a la transformación de la sociedad occidental de medieval en moderna, iniciada en el siglo XVI por Nicolás Copérnico. 

Esta transformación ha sido el resultado de un cambio de mentalidad hacia la naturaleza, de un nuevo pensamiento científico. 

En tiempos de Galileo, la física adquirió el estatus de modelo de ciencia, modelo que debería seguir todo saber que quisiera alcanzar la categoría de conocimiento científico. 

La tarea de la ciencia del siglo XVII fue encontrar técnicas precisas para tener el control racional de la experiencia y mostrar cómo conceptos matemáticos se pueden utilizar para explicar los fenómenos naturales.

Esencialmente, el éxito de Galileo se debió a la capacidad para combinar las funciones de erudito y artesano. 

Para ello aceptó las técnicas de los artesanos - las lentes, el astrolabio, las bombas - y el razonamiento lógico-matemático desarrollado por los griegos y la escolástica medieval. 

A partir de datos repetibles, ordenados bajo principios matemáticos Galileo formuló la ley de la caída de los cuerpos, las leyes de movimiento de los proyectiles y la ley del péndulo. 

Es decir que redujo a leyes los diversos hechos observados utilizando un razonamiento inductivo.

Los planteamientos de Galileo fueron decisivos en la revolución intelectual y científica del siglo XVII. 

Sus trabajos sobre la mecánica y la dinámica sumados a los esfuerzos de los astrónomos Nicolás Copérnico y Kepler fueron integrados y sistematizados por Isaac Newton.

Galileo vislumbró que en gran parte las dificultades para comprender el movimiento planetario estaban causadas por el modelo geocéntrico y que tales dificultades desaparecían aceptando el modelo heliocéntrico propuesto por Copérnico. 

En relación con el estudio de las trayectorias planetarias, en particular la de Marte, se sabía que en el siglo XVI no existía concordancia entre lo que se podía predecir con los instrumentos de Ptolomeo y las verdaderas trayectorias observadas en el cielo. 

Los Ptolemaicos suponían que cada planeta giraba alrededor de una circunferencia (epiciclo), cuyo centro, a su vez, describía otra circunferencia (deferente) centrada en la Tierra. 

El astrónomo danés Tycho Brahe a mediados del siglo XVI, demostró que la teoría fallaba y realizó nuevas y precisas observaciones planetarias. 

Se presentaron entonces dos opciones: admitir, como lo habían hecho antes Nicolás Copérnico y luego Galileo y Kepler, que estaba fallando la teoría geocéntrica, o bien que las hipótesis auxiliares acerca del número y tamaño de epiciclos y otros recursos para la explicación eran insuficientes. 

Los Ptolemaicos habían adoptado esta última postura durante muchos siglos hasta que Kepler pudo explicar lo que sucedía asignando a cada planeta una única trayectoria elíptica alrededor del Sol.

 De esta manera Kepler formuló sus leyes del movimiento planetario.

La mecánica de Newton mostró que las leyes galileanas y keplerianas se podían deducir a partir de los principios de la teoría que lleva su nombre. 

De esta manera logró unificar por vía deductiva lo que de otro modo hubiera quedado como un conjunto disperso de leyes empíricas. 

A menudo se concluye que el proyecto de la ciencia moderna encuentra su culminación en la física de Newton. 

La teoría de Newton, tal como fue presentada por el autor en los Philosophiae Naturalis Principia Mathematica, de 1687, es frecuentemente considerada uno de los logros más espectaculares de la historia de la ciencia.
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DEL CONOCIMIENTO VULGAR AL CONOCIMIENTO CIENTÍFICO
Durante el transcurso de su historia, el ser humano ha debido sortear múltiples dificultades, la gran mayoría de ellas ligada al problema de la supervivencia. 

Y para ello ha tenido que ingeniárselas a fin de superar, al menos circunstancialmente, dichas dificultades. 
Así, la mayor parte de las respuestas que ha intentado para resolver sus problemas vitales ha sido producto de procesos metodológicos básicos, unidos generalmente al método denominado "ensayo y error". 
Que consiste en la repetición más o menos acertada de un modelo de respuesta que, tras ensayar y errar varias veces, da con la solución esperada.

De este modo se empieza a configurar el primer tipo de conocimiento de que dispone el ser humano para vivir: el conocimiento vulgar u ordinario. 
Este tipo de conocimiento, aunque ha dado muy buenos resultados, al menos para un modo de vida primario y básico de supervivencia, queda en entredicho por la cortedad de su alcance: no es posible esperar que logremos adaptarnos a nuestra sociedad manteniendo este conocimiento como el único o de mayor jerarquía.

En lo medular, el conocimiento vulgar apunta a resolver todo aquel cúmulo de problemas de orden esencialmente práctico, vale decir, da solución a problemas inmediatos y que exigen una rápida respuesta. 
En este sentido, los problemas que soluciona son generalmente simples, no piden una gran teorización ni reflexión: se vale para resolver sus dificultades de los medios que posee al alcance de la mano y que signifiquen la mayor economía de trabajo posible.

 Así, este tipo de conocimiento, al no proyectarse en la eventualidad de sucesos futuros, necesariamente se agota en el acto de su propia ejecución.

Pues bien, al ser el conocimiento vulgar o común primordialmente práctico, por tanto limitado e insuficiente para dar cuenta de todas las necesidades del ser humano, supone la existencia de un gran vacío de conocimientos (superiores), que debe ser remediado gracias a otro mecanismo intelectual-cognitivo, hablamos del conocimiento científico.

(Es posible juzgar que entre ambos tipos de conocimientos mencionados podemos ubicar el conocimiento técnico, pero lo hemos soslayado a fin de establecer una polarización que facilite la asimilación de los conceptos).

El conocimiento científico

Este tipo de conocimiento es el que, fundamentalmente, da razones, es decir, explica los porqué de las cosas (o al menos tiende a este fin). 
Se le puede llamar 'conocimiento objetivo', pues sobrepasa la mera opinión individual (subjetiva) y se sitúa como 'posible de ser comprobado'.

Ahora bien, el conocimiento científico es superior al vulgar, pero no es posible suponerlo sin éste: de las falencias del conocimiento vulgar surge la necesidad del conocimiento científico. 
Por eso diremos que la ciencia crece a partir del conocimiento común y le rebasa.

La investigación científica empieza en el lugar mismo en que la experiencia y el conocimiento ordinario dejan de resolver -o siquiera plantear- problemas.

No obstante, la ciencia no es una mera prolongación, un simple afinamiento del conocimiento ordinario. 
La ciencia es un conocimiento de naturaleza especial: arriesga e inventa conjeturas que van más allá del conocimiento común, y somete estos supuestos a contrastación en la experiencia.

Por lo tanto, el conocimiento ordinario o vulgar no puede ser juez autorizado de la ciencia, y el intento de estimar las ideas y los procedimientos científicos a la luz del conocimiento común es descabellado. 
La ciencia elabora sus propios cánones de validez, por ello se encuentra en muchos aspectos bastante alejada en sus perspectivas respecto de lo que ordinariamente aceptamos o suponemos como correcto o evidente. 
Para este tipo de conocimiento, la opinión común o tradicional se va convirtiendo en materia fósil.

El método científico

Asumiendo que la ciencia es un proceso mental que intenta la búsqueda de explicaciones para los fenómenos naturales empleando el método científico, nada mejor que dar una visión más o menos rigurosa de esta herramienta:

El método científico ha de entenderse como un procedimiento riguroso y sistemático orientado a extraer información empíricamente verdadera de cualquier objeto de estudio.

Observación: El primer paso para desarrollar lo que llamamos conocimiento científico es la observación detallada de la naturaleza, ambiente social, etc., donde se encuentra o desenvuelve el objeto de estudio. 
Con ello se consigue determinar, de modo general, las posibles relaciones (de causa y efecto, etc.) que se establecen entre el o los objetos observados y el medio en que se encuentran.

De esta primera aproximación al objeto de estudio, se obtiene un conocimiento todavía muy vago, pero que permite configurar lo que será el segundo paso.

1º
Formulación del problema: 
Una investigación científica se origina en el descubrimiento de un problema que requiere solución. 
Pero para que un problema se convierta en tema de investigación científica, debe poseer una característica esencial: hay que formularlo de manera tal que la experimentación en el mundo natural (físico) proporcione una respuesta. 
Las preguntas que impliquen elección o juicios de valor, no pueden contestarse basándose exclusivamente en hechos.

2º
Formulación de una hipótesis: 
El siguiente paso consiste en formular una hipótesis (suposición) que proporcione una explicación tentativa del problema.

3º
Recopilación y análisis de datos: 
La hipótesis se comprueba (o rechaza) observando las pruebas y todos los datos relacionados con ella.

4º
Confirmación o rechazo de la hipótesis: 
Una vez reunidos los datos, los resultados se analizan para averiguar si la investigación aportó o no pruebas que apoyen la hipótesis. El método científico no pretende -de antemano- probarla, pues ello equivaldría a sostener la existencia de verdades absolutas, lo cual es ajeno a él. Más bien pretende concluir si los hechos respaldan o no a la hipótesis.

5º
Formulación de teorías: 
El último aspecto del enfoque científico es la postulación de teorías. Los científicos reúnen gran cantidad de hechos a través de la investigación empírica. 
Pero conforme éstos se acumulan, surge la necesidad de integrarlos, organizarlos y clasificarlos con objeto de imprimir significado a los descubrimientos aislados. 
Las relaciones significativas deben ser identificadas en los datos y explicadas. 
Una teoría se define como un conjunto de conceptos, definiciones y proposiciones ínter conexas, que al especificar las relaciones de las variables, ofrecen una visión sistemática de los fenómenos (hechos físicos o naturales), con el propósito de explicarlos, predecirlos y, a fin de cuentas, dominarlos.

Filosofia.tk: Filosofía y tecnología en Internet
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Filosofia.tk es un servidor gratuito para sitios relacionados con la filosofía, la tecnología, la educación, las ciencias y las artes, además de todas las conexiones que se pudieran establecer entre ellas. 

Ofrecemos totalmente gratis un dominio del tipo http://www.filosofia.tk/usuario, donde la palabra usuario puede ser sustituida por el nombre que tú quieras. 

Hasta aquí el servicio parece similar al que puedan ofrecer empresas como yahoo, terra, geocities, iespana o similares, la diferencia entre estas y filosofia.tk es que nosotros no le colocamos banners publicitarios a tus webs ni, por supuesto, ningún tipo de script.

Para solicitar alojamiento en nuestro servidor, el editor de la página debe mandarnos un correo electrónico explicando brevemente el nombre del sitio (que luego aparecerá en la barra del explorador) y qué temas trata. 

Conviene leer antes la página con las normas mínimas de nuestro servidor. 

En breve, cuarenta y ocho horas a lo sumo, comunicaremos una respuesta con nombre de usuario y clave para el acceso al servidor vía FTP.

Busca tu propio nombre con nuestro buscador de dominios. Haz click en este enlace para comprobar si el dominio que deseas está libre y podrás elegir entre varios.
Sitios alojados
Poco a poco, vamos componiendo el servidor, aunque aún falta mucho para que funcione como hace un año, pretendemos que después de este aciago verano de 2005, vuelva a estar plenamente operativo. 
De momento, con los exámenes de la facultad a la vuelta de la esquina, hemos restaurado algunas páginas que pueden resultar interesantes:

Universidad Nacional de Salta: Página de la facultad de Humanidades de esta universidad argentina. En ella puedes encontrar, a parte de los programas oficiales, información sobre la América hispana entre los siglos XVI y XVIII. 

ASEFI: Asociación de Estudiantes de Filosofía de la Universidad de Murcia. Editan la revista Inquietud. 

Soloapuntes: Página no oficial de la UNED que contiene multitud de apuntes y trabajos de la licenciatura en Filosofía. 

Asociación universitaria José María Laso Prieto: Sitio oficial de esta asociación de estudiantes de la Universidad de Oviedo. 

Natureduca :: Naturaleza educativa: Gran portal de divulgación científica. Incluye secciones de Astronomía, Física, Química, Biología, Geología... Todas las ciencias naturales al alcance de todos con Natureduca. 

Asociación de antiguos alumnos del Colegio San Antón: Página web que utiliza la Asociación de este colegio de Madrid, situado en la calle Hortaleza. Tras un periodo de crisis que casi les lleva a la desaparición, la asociación resurge gracias a Internet. 

Cueva de Covalanas: Con está página podrás descubrir la Cueva de Covalanas, una cueva del paleolítico superior con pinturas de la época. Es una de las cuevas que forman todo el conjunto de arte rupestre del cantábrico. 

Natalia Zepeda Vásquez, profesora de la Universidad de Viña del Mar, en Chile, nos ofrece en su página todo el material sobre el curso Ciencia y Tecnología II para los tecnólogos informáticos. También ofrece material que puede interesar al público en general, como algún software interesante. 

www.cyberdisco.tk: En este portal, su editor pretende darnos a conocer diferentes estilos musicales del mundo. Puedes encontrar descargas de música de todos los géneros (un número moderado de ellas por genero, sin abusar) que se irán renovando cada cierto tiempo. 

Versoados: Conoce esta revista literaria. Cuenta con numerosas obras literarias, poemas, reseñas y noticias del mundo literario. 

Las vocales: Página donde los más pequeños podrán aprender las vocales. Página para niños de 4 a 5 años. Incluye archivos de audio, cuentos infantiles... 

Recursos foniatría: En este sitio podrás encontrar recursos sobre foniatría y logopedia. Los textos de la web los ha escrito la Dra. Pilar Murtró, que es foniatra y máster en logopedia. Los textos están orientados a la prevención de las disfonías/disfemia así como al tratamiento de las mismas. Se han incorporado imágenes de la laringe y faringe extraídas de los casos clínicos que ella tiene ocasión de visitar en su consulta. 

Amigos del Karate: Sitio de la asociación "Hayashi Ha Shito Ryu Kai" de Cataluña. En esta página podrás encontrarlo todo sobre el mundo del karate: movimientos, ejercicios, katas, leyendas orientales, filosofía oriental, todas las reglas del combate. Estupenda página y muy completa. 

Ramón Hernández Martín: El Objetivo principal de esta Web es difundir la labor de investigación desarrollada por este Padre Dominico a lo largo de su vida sobre diversos temas de historia, filosofía y teología. 

Fototeka: Esta página nos ofrece galerías fotográficas de todo tipo. Dispone de un museo con fotografías de obras de arte. También más de diez galerías repletas de imágenes libres de derechos, listas para su descarga 

El Estrecho. Página dedicada a la malacología, es decir, el estudio de los moluscos, tema prácticamente inédito en el Internet en español. Artículos, estudios zoológicos, taxonómicos, anatómicos, bibliografía al respecto, etc, de toda la fauna con concha del Estrecho de Gibraltar y alrededores. Página con fotos y trabajos, ofrecida totalmente gratis y sin publicidad por su autor. 

Tutoriales de Photoshop: Estos manuales te ayudarán a descubrir los secretos del más famoso programa editor de imágenes. Dispone de un completo glosario, tutoriales de video y una interesante sección sobre qué es un plugin. 

Patrocinadores: Haz clic en nuestros patrocinadores para contribuir al rápido restablecimiento del servidor. 
Visita también nuestro ranking de páginas dedicadas a la informática y la tecnología
