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FILOSOFIA Elements bàsics. 
FILOSOFIA

Que s’entén per Filosofia:

Si entenem filosofia en la seva accepció etimologia | etimològica de ‘‘amor pel saber’’, llavors és altament probable que tots els sers humans siguen filòsofs, en el sentit que tots ens plantegem les grans preguntes sobre la vida. 

No obstant, la filosofia entesa com un conjunt d’escoles o de pensaments més o menys abstractes, troba lloc en diverses regions i cultures distintes. 

D’aquesta  manera, en antiga Xina destaquen les figures de Confuci, Lao Tzu i Mencio, mentres que a l’Índia són importants Buda i Mahavira. 

Abans d’això, pot considerar-se a l’astrologia babilònica com una escola filosòfica, mentres és una mena de resposta a la naturalesa de l’Univers. 

Filosofia (del grec filo “amic“; sofia “saviesa” ) és una disciplina o camp d’estudi que s’encarrega de la investigació, anàlisi i creació d’idees en general, abstractes o en un nivell fonamental.
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Definició de Filosofia

La filosofia no pot entendre’s només com una reacció espontània o natural dels homes. 

Per naturalesa, l’home té la curiositat de saber. 

Aquesta curiositat per saber no és per si mateixa filosòfica, com tampoc ho són les preguntes infantils, ni ho era la curiositat que poguera experimentar un Australopithecus quan eixia de la cova.

Els orígens de la filosofia occidental es remunten a la Grècia clàssica. 

Etimològicament, la paraula filosofia, encunyada pels grecs, significa amor a la saviesa. 

D’acord amb Nicola Abbagnano, la paraula filosofia apareix com a nom d’una indagació

Segons Ciceró, qui va usar per primera vegada la paraula filosofia va ser Pitàgores. 

Ell comparava la vida amb els festejos d’Olímpia en què alguns eren negociants, altres només anaven per a concursar, altres per divertir-se i altres per curiositat. 

A aquets últims els va cridar filòsofs. Una altra font de l’origen de la paraula filòsof indica que Heràclit, al referir-se als indagadors, els cridava filòsofs.

Com a indagació, va ser el primer significat de filosofia, que feia part d’un saber encaminat a un aprendre a ser més enllà de les aparences. 

Per la seva banda, Plató li donava la denominació de filosofia al conjunt de disciplines com ara la Geometria, la música, i altres que s’encaminaven a la seva funció propedèutica. 

La filosofia es contraposava a la Sofia —molt pròpia de les deïtats—, i també a la doxa, val dir, a la mera opinió del populatxo.

Filosofia com a actitud. Conceptes pràctics

La intervenció genial de Sòcrates en la història del pensament occidental consisteix a comprendre el que estava succeint i a continuació definir les seves conseqüències. 

Amb ell va començar el període conegut com la il·lustració hel·lènica.

D’acord amb la descripció que Plató ens ofereix de Sòcrates, Sòcrates va defendre que la felicitat depèn de la virtut, i que al seu torn la virtut depèn del coneixement. 

Només el que sap què és la justícia pot verdaderament ser just i obrar justament.

Filosofia com a activitat nostra

El que altres van pensar ho van materialitzar en fórmules que pesen sobre nosaltres. 

Així, la paraula filosofia aqui no significa per a nosaltres l’intel·lectualisme socràtic o qualsevol altra concepció filosòfica, sinó el nom d’una tasca nostra, pròpia de cada u. La filosofia en aquest sentit significa pensar en la nostra vida i pensar en la vida.

Al seu torn, algunes teories filosòfiques ens serviran per a comprendre la vida, i tractar de buscar alguna explicació als problemes quotidians que la vida sempre ens imposa. 

Ens explica el moviment, les causes i conseqüències. 

Ens serveix com guia davant de situacions difícils.

Filosofia com a coneixement

La cultura grega, igual que totes les cultures i el seu entorn, comptava amb una gran abundància de narracions mítiques per mitjà de les quals explicava l’origen dels fenòmens naturals i també de les institucions humanes. 

La tasca del filòsof grec consisteix a buscar una explicació racional front l’explicació mítica.

Característiques de l’explicació racional

No recorre a divinitats o agent sobrenaturals, sinó que interpreta les portes i 
fenòmens naturals. 

La idea de la naturalesa única, la idea de necessitat, i està al seu torn la idea de llei. 

Una explicació racional es considerarà verdadera, no per la força de la tradició i 
autoritat, sinó per la força dels arguments en què es base. 

Qualsevol explicació racional pot ser sotmesa a crítiques sempre que sigui adduint arguments i proves. 

Filosofia com a història de la filosofia

Des de la seva aparició a Grècia fins als nostres dies, la filosofia s’ha ocupat substancialment de les mateixes qüestions. 

Pot dir-se que es tracta de qüestions permanents de la filosofia, ja que es refereixen a formes permanents de l’experiència humana. 

Que siguen permanents no significa que aquets qüestions siguen intemporals, alienes al temps i a la història. 

El seu plantejament i respostes adquireixen formes diferents de ho vaig la història.

Tot això posa de manifest que la reflexió filosòfica ha d’atendre a la situació històrica efectiva en què ens trobem. 

En Història de la Filosofia es pot trobar la història de la filosofia de forma molt detallada.

Filosofant

Existeixen, bàsicament, dos modes de "fer filosofia". 

Un rep el nom de Filosofia continental i a l’altre se li ha denominat Filosofia analítica. 

Ni tan sols hi ha acord complet en aquest punt, perquè alguns filòsofs d’una i un altre corrent negaran que existis un altre mode de fer filosofia que no sigui el seu i afirmaran que "allò altre" no és filosofia.

En tot cas, la divisió és pertinent i clarificadora. 

La Filosofia continental és una forma de fer filosofia que atén a la història de la Filosofia i dialoga amb la tradició. 

Per exemple, els filòsofs continentals estudien a Aristòtil, Kant, Hegel o Nietzsche i, partint d’aquest a tradició (o conjunt de tradicions), fan reflexions, proposant visions del món o del pensament. 

La Filosofia continental es fa sobretot en països com Alemanya o França, encara que en els Estats Units hi ha una forta tendència en aquesta tradició. 

Els temes comuns de la Filosofia continental són l’epistemologia, la Història de la Filosofia, l’Ètica i l’Estètica, per citar alguns.

La Filosofia analítica naix amb Gottlob Frege a finals del Segle XIX. 

Dita corrent té la majoria dels seus seguidors en Gran Bretanya, els Estats Units i Austràlia, encara que avui en dia hi ha importants grups de filòsofs analítics a Espanya, França, Itàlia i altres països. 

La Filosofia analítica, tradicionalment, s’ha ocupat de temes com: 

· Filosofia de les matemàtiques, 

· Filosofia de la Ciència o Epistemologia, l

· Filosofia de la ment, 

· Lògica, 

· Filosofia del llenguatge 

· i en alguns casos, Ètica. 

Una característica excel·lent és que els filòsofs d’aquest  corrent accepten unes regles del joc comú per a tots. 

Un exemple ajudarà a comprendre això. 

En la Filosofia del llenguatge, dins del corrent analític, avui en dia tots accepten que la Teoria de la referència directa és la teoria dominant a l’hora d’explicar el problema del significat. 

Els filòsofs que ataquen aquesta teoria dominant ho fan argumentant fallades en la dita teoria, com per exemple, el problema dels noms buits (empty names). 

Els filòsofs analítics no sols accepten uns mètodes comuns, sinó que publiquen en les mateixes revistes (per ex. Mind, Ethics, etc.). 

En definitiva, la Filosofia analítica té molt a veure amb els mètodes científics.

Filosofia de la naturalesa

L’Univers, la Terra i Déu

En tota la primera etapa de la filosofia antiga, fins abans dels sofistes, el problema central de què s’ocupen els filòsofs és la naturalesa; per això, Aristòtil hauria de d’anomenar-los els físics, els investigadors de la naturalesa. 

El que distingeix aquets primers filòsofs d’altres intents anteriors per explicar l’origen del cosmos va ser que la seva explicació la funden sobre un principi natural, i no sobre un principi màgicament revelat, mític o religiós, com s’havia fet fins llavors. 

Amb ells naix la convicció que és possible conèixer la realitat per mitjà de la raó (convicció que es manté fins als nostres dies).

Però per a Aristòtil, l’Univers era únic, esfèric, perfecte, finit en l’espai, però no en el temps, cada una de les seves regions té les seves pròpies lleis. 

Això és un dels arguments en què la filosofia de la naturalesa del renaixement desmenteix enfrontant-se a l’Església (Catòlica) per que ells creien que l’Univers era infinit i autosuficient on la Terra no ocupa cap posició privilegiada. 

A més ells defenien la posició del Sol com el centre de l’Univers (heliocentrisme) i no a la terra en el centre d’aquest  com suposava l’Aristotelisme medieval (geocentrisme).

Un de què defenien aquesta posició era Giordanno Bruno. 

L’era el primer panteista i creia que Déu era tot l’Univers i no una personalitat. 

Pensador neoplatònic i radicalment antiaristotèlic, concep un univers infinit, un i immòbil, que anticipa la concepció de la substància única. 

Considera Déu com a causa interna dels fenòmens de la naturalesa i manté una visió heliocèntrica de l’Univers. 

Afirma l’existència de múltiples sistemes solars que sorgeixen i desapareixen en aquest univers que es desenvolupa com un “organisme viu”, animat per l’ànima del món.

Un altre filòsof de la naturalesa és Spinoza. 

Per a Spinoza la base de tot el seu pensament lògic és la causa sui, és a dir, una realitat que és origen de si mateixa i al mateix temps de totes les coses, que té per això una existència independent. 

Aquesta "substància" és, per tant, equivalent a Déu, és a dir, allò que existeix per si mateix i creador de tota realitat que és, al mateix temps, 

Ell mateix. Déu i el món, això és, la seva creació, són idèntics, donant lloc a un [panteisme]. Ell també concep un univers infinit i immòbil on Déu és la causa de tot. 

Espinosa afirma l’existència d’una sola substància, allò que no necessita una altra cosa per a existir. 

Aquesta definició només correspondria a una substància infinita, Espinosa flama a això Déu o la naturalesa (Deus sive natura).

Galileu i Kepler també van participar en aquest dilema de l’Univers i de la terra com a centre de l’Univers, aportant en gran manera amb les seves teories i experiments sobre les llunes de Júpiter, el moviment dels planetes, les fases de Venus i el telescopi, a la filosofia de la naturalesa, ja que ells afirmaven l’heliocentrisme que creien aquets filòsofs.

L’Ànima Còsmica del món

Per a la filosofia de la naturalesa aquesta expressió és molt important. 

S’ha usat l’expressió ‘ànima del món’ per a designar la totalitat de l’Univers concebut com a organisme, o «la forma» d’aquest  univers. 

La idea d’un ànima del món va sorgir prompte en la filosofia grega., la suposició que tot està entrellaçat va portar a alguns a admetre un ànima en el món. 

L’explicació platònica de l’origen de l’ànima del món es va deure a l’observació de la naturalesa i no de quelcom mític. 

Segons alguns autors, el cos del món està embolicat per la seva ànima; però, al mateix temps, l’ànima de l’Univers es troba en cada una de les coses d’este, no parcialment i fragmentàriament, sinó d’una manera total i complet.

Els debats haguts en les escoles filosòfiques antigues, debats que, sota distinta forma, es reprodueixen en tots aquells moments de la història del pensament en què l’orgànic «desplaça» al mecànic, es van centrar particularment en els estoics i els neoplatònics. 

Uns concebien, en efecte, aquesta ànima del món d’una manera molt pròxim al material; el corporalisme dels estoics no podia deixar d’influir sobre la seva idea de l’ànima còsmica.

En efecte, si el món és un ser vivent, racional, animat i intel·ligent «en el sentit d’una substància animada dotada de sensació» aquesta tindria una mort. 

Altres, en canvi, identificaven aquesta ànima del món amb la raó o bé feien d’ella, com els neoplatònics, una de les hipòstasis de la unitat suprema. 

L’ànima del món quedava llavors deslligada d’aquest a  unitat; encara que estrictament subordinada a ella, no podia tampoc confondre’s amb la unitat primera.

L’ànima del món quedava llavors deslligada d’aquest a  unitat; encara que estrictament subordinada a ella, no podia tampoc confondre’s amb la unitat primera. 

La confusió de l’ànima de l’Univers amb el primer principi és, en canvi, pròpia de les tendències que podrien qualificar-se de «panteisme organològic». 

Des del moment que es nega, conscient o inconscientment, la transcendència del primer principi, apareix l’ànima del món com el que relliga la totalitat de l’Univers, com el que expressa aquesta mateixa totalitat, o com la pròpia totalitat en quant única realitat existent.

Ací veiem una distinció fonamental entre dos nocions de l’ànima còsmica: la que la converteix en mera expressió d’un organisme que és l’Univers sencer, al mateix temps subordinat a un primer principi, i la que la identifica amb aquest mateix principi, és a dir, la que converteix en Déu l’ànima del món. 

Distinció que quasi mai es fa, si més no explícitament, en els sistemes de la filosofia, on justament sol abundar la transposició d’un de tals conceptes a l’altre.

Així ocorre, per exemple, amb l’especulació sobre l’ànima del món en els pensadors del Renaixement (Agrippa, Paracels, alguns místics, sobretot Bruno) i en romàntics com Schelling, Bruno té consciència d’aquest a  oposició i a vegades la declara, però a fi d’eludir el panteisme fon a vegades les dos nocions en un sol concepte de l’ànima del món, que és al mateix temps la divinitat i el principi orgànic de l’Univers. 

Anàlogament, Schelling, que procura eludir les acusacions de panteisme assenyalant que entén a Déu al mateix temps com a persona i com a indiferència d’oposats, indica que l’ànima del món és el que relliga en una unitat orgànica elements de l’Univers que, vistos des de fora i fragmentàriament, pertanyen al regne del mecànic i inorgànic, però assenyala també que és última expressió i inclús realitat última de tal univers. 

L’ànima del món es converteix llavors en un concepte que tendeix a unificar el personalisme i l’impersonalisme en la idea d’allò diví, que procura tendir un pont entre el teisme religiós i el panteisme filosòfic, i per això l’ànima del món pot ser simultàniament, no obstant la freqüent distinció que s’estableix entre ella i la persona divina, principi, sentit i finalitat d’un univers que és concebut sempre com un organisme.
Panteisme

Amb tot això de l’Ànima Còsmica o ànima del món, els filòsofs de la naturalesa es van acostar més i més a una perspectiva panteista del món i creien en la naturalesa com al mateix Déu. 

Vegem la definició. 

El panteisme és una doctrina que identifica l’Univers (en grec pa, tot) amb Déu (grec, theos). 

La reflexió ha de partir d’un coneixement de la realitat divina i després especular sobre la relació entre el no diví i allò diví. 

A aquest punt de vista sol denominar-se panteisme acósmic. 

Al revés, quan la reflexió comença des d’una percepció de tota realitat finita, de les entitats canviants, i dóna el nom de Déu a la seva totalitat es denomina panteisme còsmic.

La Naturalesa

Sobre la naturalesa, aquets filòsofs van sostindre la idea que aquesta estava animada i que posseïa una espècie d’ànima còsmica, de manera que tots els sers, tant vius com els inanimats, són entesos com una manifestació d’aquest  organisme. 

Ens acostem així a una perspectiva panteista, és a dir, a una concepció on Déu s’identifica amb la totalitat, amb la naturalesa, no sent gens diferent d’ella com vam poder aprendre en la pàgina anterior.

Bruno i Paracels són alguns filòsofs de la naturalesa que plantegen aquest problema. 

Ells en conjunt d’altres filòsofs com Voltaire, Espinosa, Jacobi, Hegel, Kepler, Galileu, Telesio, etc.  mantindran diverses idees sobre la naturalesa i la seva posició.

Llei Natural

En la llei natural, aquets filòsofs van demostrar per mitjà de l’observació els moviments de la naturalesa. 

Ells veien que la naturalesa es movia per si sola; per exemple les pluges, els terratrèmols, el gir dels planetes, els canvis dels mars, els sers en acte i en potència; i van concloure que havia d’existir una Llei Natural realitzada per la mateixa naturalesa. 

En aquest pensament, ells van pensar que la naturalesa tenia vida pròpia i van arribar a pensar en un ànima còsmica que tot ho mou.

En l’exemple del sistema planetari, veiem com tots els moviments que succeiran en el futur estan predeterminats d’una manera inevitable, no sols els eclipsis de Lluna i de Sol poden ser preestablerts matemàticament, sinó que també poden ser-ho els menors detalls en el transcurs dels moviments dels planetes, els satèl·lits o els planetoide. 
No obstant aquest exemple, si ho considerem com a model d’una idea de tota la naturalesa expressat científicament, ens permet suposar que —almenys, dins d’una lògica clara— és imaginable que la naturalesa existís ella sola per si mateixa, podent realitzar el procés normal i lògic de tots els seus fenòmens dins d’una predeterminació continuada, sense tindre necessitat cap govern diví del món. 

Veient matemàticament la funció de la terra i el cel, aquets filòsofs de la naturalesa en l’època dels grans matemàtics francesos van demostrar definitivament que el sistema planetari pot servir com a model per a aquesta radical concepció d’una naturalesa que es basta a si mateixa: una naturalesa tancada, d’una manera ininterromput i originari, en ella mateixa.

La construcció del seu sistema part del dogma de la creació operada per un ser etern i infinit, tant en sapiència com en bondat i a poder; sent així, la creació ha de tindre un fi i estar regida per una llei, a la que anomenen llei suprema de l’orde, que té quatre manifestacions: 
· la llei lògica

· la física 
· la moral 
· i la jurídica. 

Llavors per a la filosofia de la naturalesa, aquest dogma és de summa importància per a les seves idees i ho utilitza per a calmar a l’Església que en eixa època no permetia certes idees com el geocentrisme. 

La llei natural és el pilar d’aquest  moviment i la base de totes les seves explicacions referents a l’ànima de la naturalesa i l’autosuficiència d’ella. 

D’aquesta  manera la llei natural seria una llei prèvia a l’home mateix, universal i immutable per semblança a les lleis físiques o químiques la validesa universal de les quals es pot verificar científicament, de la mateixa manera la llei natural és accessible per mitjà de la raó.

Naturalisme

Amb el temps es va crear el naturalisme que ve sent la doctrina filosòfica que només reconeix l’existència de la realitat natural, defenent, en conseqüència, un monisme metafísic. 

En funció de la interpretació que es tingui de la naturalesa, el naturalisme pot plasmar-se en un materialisme mecanicista (com en Demòcrit d’Abdera) o en un panteisme vitalista (a l’estil dels estoics). 

El naturalisme tornarà a desenvolupar-se amb força en el Renaixement (Bruno, Campanella, Telesio) i en l’època moderna (mecanicistes i empiristes), sent nombrosos els sistemes sota els quals es presenta.

La Filosofia de la Naturalesa avui.i

La filosofia de la naturalesa avui en dia ha evolucionat al que avui anomenem filosofia de la ciència. 

Aquesta filosofia ja no es pregunta qüestions com: 

Hi haurà ànima en el món? 

No, ara la filosofia de la ciència només investiga les causes racionals de la naturalesa. Però vegem una definició més exacta d’aquesta.
La filosofia de la ciència és la investigació sobre la naturalesa de la pràctica científica. 

S’ocupa de saber com es desenvolupen, avaluen i canvien les teories científiques, i de si la ciència és capaç de revelar la veritat de les entitats ocultes i els processos de la naturalesa. Són filosòfiques les dos proposicions bàsiques que ens permeten construir la ciència:

· La naturalesa és regular, uniforme i intel·ligible. 

· L’home és capaç de comprendre la intel·ligibilitat de la naturalesa. 

Aquests dos pressupostos metafísics no són qüestionats en l’actualitat. El que intenta la filosofia de la ciència és explicar coses com:

· la naturalesa i l’obtenció de les teories i conceptes científics; 

· la relació d’aquest amb la realitat; 

· com la ciència explica, prediu i controla la naturalesa; 

· els mitjans per a determinar la validesa de la informació; 

· la formulació i ús del mètode científic; 

· els tipus de raonament utilitzats per a arribar a conclusions; 

· les implicacions dels diferents mètodes i models de ciència. 

Gran part de la filosofia de la ciència és indissociable de l’epistemologia, la teoria del coneixement, un tema que ha sigut considerat per quasi tots els filòsofs.

Alguns científics han mostrat un viu interès per la filosofia de la ciència i uns pocs, com a Galileu Galilei, Isaac Newton i Albert Einstein, han fet importants contribucions. 

Nombrosos científics, no obstant, s’han donat per satisfets deixant la filosofia de la ciència als filòsofs, i han preferit continuar fent ciència en compte de dedicar més temps a considerar com es fa la ciència. ( Nota: Diferencia entre el fer i el com)
Dins de la tradició occidental, entre les figures més importants anteriors al segle XX destaquen Aristòtil, René Descartes, John Locke, David Hume, Immanuel Kant i John Stuart Mill.

La filosofia de la ciència no es va denominar així fins a la formació del Cercle de Viena, a principis del segle XX. 

En la mateixa època, la ciència va viure una gran transformació arran de la teoria de la relativitat i de la mecànica quàntica. 

En la filosofia de la ciència actual les grans figures són sense cap dubte Karl Popper, Thomas Kuhn, Imre Lakatos i Paul Feyerabend.

Veja també Filosofia social 

Obtingut de "http://es.wikipedia.org/wiki/Filosof%C3%adiga"

Filosofia de la ciència


La filosofia de la ciència, també coneguda com a epistemologia, és la investigació sobre la naturalesa de la pràctica científica. 

S’ocupa de saber com es desenvolupen, avaluen i canvien les teories científiques, i de saber si la ciència és capaç de revelar la veritat de les entitats ocultes i els processos de la naturalesa. Són filosòfiques les dos proposicions bàsiques que permeten construir la ciència:

· La naturalesa és regular, uniforme i intel·ligible. 

· L’home és capaç de comprendre la intel·ligibilitat de la naturalesa. 
Aquests dos pressupostos metafísics no són qüestionats en l’actualitat. 

El que intenta la filosofia de la ciència és explicar coses com:

1. la naturalesa i l’obtenció de les teories i conceptes científics; 

2. la relació d’aquest amb la realitat; 

3. com la ciència explica, prediu i controla la naturalesa; 

4. els mitjans per a determinar la validesa de la informació; 

5. la formulació i ús del mètode científic; 

6. els tipus de raonament utilitzats per a arribar a conclusions; 

7. les implicacions dels diferents mètodes i models de ciència. 

Gran part de la filosofia de la ciència és indissociable de la gnoseologia, la teoria del coneixement, un tema que ha sigut considerat per quasi tots els filòsofs.

Alguns científics han mostrat un viu interès per la filosofia de la ciència i uns pocs, com a Galileu Galilei, Isaac Newton i Albert Einstein, han fet importants contribucions. 

Nombrosos científics, no obstant, s’han donat per satisfets deixant la filosofia de la ciència als filòsofs i han preferit continuar fent ciència en compte de dedicar més temps a considerar com es fa la ciència. 

Dins de la tradició occidental, entre les figures més importants anteriors al segle XX destaquen Aristòtil, René Descartes, John Locke, David Hume, Immanuel Kant i John Stuart Mill.

La filosofia de la ciència no es va denominar així fins a la formació del Cercle de Viena, a principis del segle XX. 

En la mateixa època, la ciència va viure una gran transformació arran de la teoria de la relativitat i de la mecànica quàntica. 

En la filosofia de la ciència actual les grans figures són, sense cap dubte, Karl R. Popper, Thomas Kuhn, Imre Lakatos i Paul Feyerabend.
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Els precursors

Per a Aristòtil (384 a.C.-322 a.C.) la ciència era coneixement cert per mitjà de causes. aquesta definició (tenint en compte l’ampli concepte de ciència de l’antiguitat, diferent del més restrictiu actual) va tindre vigència a Europa occidental durant segles, fins que va ser rebutjada per la nova filosofia natural que naixia en els segles XVII i XVIII.

El cristianisme va possibilitar la ciència moderna al sostindre que el món posseeix un orde i és racional, per la qual cosa té sentit buscar les lleis que ho regeixen. 

Encara que des d’un punt de vista actual sigui quelcom trivial que la naturalesa és ordenada i intel·ligible, en l’antiguitat l’obvi era precisament el contrari, els déus alteraven la naturalesa al seu capritx. 

L’escolasticisme li va donar al món la regularitat i uniformitat que necessitava la ciència.

René Descartes (1596 - 1650) pretenia un coneixement cert basat en l’existència indubtable d’un subjecte pensant, i avançar gràcies a idees clares i distintes. 

El paper de l’experiència quedava en un segon pla. 

No és res estrany que, en el camp de la ciència, els racionalistes destacaren en matemàtiques, com el mateix Descartes o com Leibniz, creador junt amb Newton del càlcul infinitesimal.

El corrent filosòfic iniciada per Francis Bacon (1561 - 1626) proposava un coneixement de la naturalesa empirista i inductista. 

Per a triar entre teories rivals no calia recórrer a l’argumentació, sinó realitzar un experiment crucial (instantia crucis) que permetera la selecció. 

David Hume (1711 - 1776), el principal filòsof empirista, va subratllar encara més la importància del fet front a les interpretacions.

Però el racionalisme i l’empirisme clàssics destacaven excessivament un dels aspectes de la ciència (la racionalitat o l’experiència) en detriment de l’altre. 

L’idealisme transcendental de Kant (1724 - 1804) va intentar una primera síntesi d’ambdós sistemes en què l’espai i el temps absoluts de Newton es van convertir en condicions que imposa la nostra ment per a poder agarrar el món extern.

Dins de la tradició empirista Auguste Comte (1798 - 1857) va proposar una filosofia, el positivisme, en la que la ciència es reduïa a relacionar fenòmens observables, renunciant al coneixement de causes. 

Ernst Mach (1838 - 1916) va exercir, amb el seu empiriocriticisme, una gran influència que va preparar el naixement del Cercle de Viena. 

Mach va desenvolupar una filosofia d’orientació empirista centrada en els conceptes i mètodes de la ciència. 

Aquesta ha d’estudiar només les aparences (els fenòmens), de manera que intentar estudiar quelcom que no se’ns presenta directament als sentits és fer metafísica. 

Coherent amb les seves idees filosòfiques, Mach es va oposar fins al final a la nova teoria atòmica, l’objecte de la qual és inabastable a l’experiència.

Pierre Duhem (1861 - 1916) va afirmar que "tota llei física és una llei aproximada; per tant, seguint la lògica estricta, no pot ser ni verdadera ni falsa; qualsevol altra llei que representa les mateixa experiències amb la mateixa aproximació pot pretendre, amb tant de dret com la primera, el títol de llei verdadera, o, per a parlar més exactament, de llei acceptable". 

Encara així, Duhem opinava que a mesura que la ciència avança, es va acostant progressivament a una descripció més fidel de la naturalesa.

La ciència com a producte de la lògica i la raó

La filosofia analítica

El positivisme del segle XIX va evolucionar cap a la filosofia analítica, un conjunt de corrents estretament emparentades que van ser diferenciant-se progressivament. 

El corrent dedicat a l’estudi de la ciència s’ha donat a cridar positivisme lògic, empirisme lògic o, simplement, neopositivisme. 

Un segon corrent s’ha dedicat fonamentalment a l’estudi de la lògica i els llenguatges, la filosofia del llenguatge, on va destacar: 

Ludwig Wittgenstein (1889 - 1951), 

Bertrand Russell (1872 - 1970) 

Alfred North Whitehead (1861 - 1947).

Se sol considerar que la filosofia de la ciència aconsegueix la seva edat adulta en la dècada dels vint amb l’aparició del Cercle de Viena, en el que es va enquadrar un nombrós grup de filòsofs com: 

Rudolph Carnap (1891 - 1970), 

Otto Neurath (1881 - 1945), 

Hans Hahn (1879 - 1934), 

Kurt Gödel (1906 - 1978)  

Willard V. Quine (1908 - 2000). 

O també:

Hans Reichenbach (1891 - 1953) va fundar el Grup o Cercle de Berlín, a imitació del de Viena.

El Cercle de Viena va proposar un model de ciència en què aquesta procedeix per mitjà de generalitzacions (inducció) a partir de les dades. 

La visió de la ciència del Cercle de Viena és crida també Concepció Heretada o Concepció Heretada de la Ciència. 

La idea central del positivisme i del neopositivisme és que la ciència ha d’utilitzar les teories com a instruments per a predir fenòmens observables i ha de renunciar a buscar explicacions. 

La busca d’explicacions és funció de la metafísica, que no és ciència sinó xerrameca sense significat. 

Així, el neopositivisme presenta una visió instrumentalista de la ciència. 

D’acord amb aquestes idees els integrants del Cercle van defendre un criteri verificacionista de significat que agrupava els enunciats en dos classes:

1. enunciats amb sentit, que són afirmacions que poden comprovar-se empíricament si són verdaderes o falses. 

2. enunciats sense sentit, que són enunciats mal construïts la veritat o del qual falsedat no pot comprovar-se empíricament. Basant-se en aquest criteri, el Cercle va ser fortament antimetafísic i antiteològic. 

Amb el progrés de la ciència aquesta va començar l’estudi de camps que estan més enllà de l’experiència, com pot ser la física d’altes energies o la física atòmica. 

En aquesta situació el criteri empirista de veritat va conduir a molts problemes, la qual cosa va portar a diverses matisacions del mateix. 

El verificacionisme estricte va acabar sent abandonat i substituït per la contrastació entre proposicions i observacions, la qual cosa permet una confirmació gradualment creixent de les teories.

L’afirmació introduïda per l’empirisme que hi ha dades purs (sense cap tipus d’interpretació ni elaboració) i la positivista que la ciència ha d’utilitzar un llenguatge observacional exempt de teoria són especialment criticades pels principals filòsofs de la ciència des de fa dècades i, en l’actualitat, el neopositivisme estricte ja no està considerat com viable. 

No obstant, en la seva època va exercir un domini absolut en la filosofia de la ciència. 

La seva influència ha sigut capital i és rastrejable en molts filòsofs de l’actualitat.

El falsacionisme
Encara que Karl Popper (1902 - 1994) va tindre en els seus començaments molta relació amb els integrants del Cercle de Viena, des de la seva primera obra La lògica de la investigació científica (1934) ja es va mostrar molt crític amb este. 

No obstant aquest treball va tindre molt poca difusió durant anys, i no va ser fins a principis de la dècada dels seixanta quan Popper va començar a ser conegut i valorat.

Enfront del neopositivisme, Popper va qualificar la seva postura de racionalisme crític. 

A diferència del Cercle de Viena, per a Popper la ciència no és capaç de verificar si una hipòtesi és certa, però sí que pot demostrar si aquesta és falsa. 

Per això no serveix la inducció, perquè per molt que s’experimenta mai es podrà examinar tots els casos possibles, i basta amb un sol contraexemple per a tirar per terra una teoria. 

Així, enfront de la postura verificacionista preponderant fins aquest moment en filosofia de la ciència, Popper proposa el falsacionisme. 

Encara que Popper era realista no acceptava la certesa, és a dir, mai es pot saber quan el nostre coneixement és cert.

Popper va començar descrivint la ciència, però en la seva evolució filosòfica va acabar sent prescriptiu (encara que sense arribar al rigor normatiu del Cercle), recomanant a la ciència el mètode hipotètic deductiu. 

És a dir, la ciència no elabora enunciats certs a partir de dades, sinó que proposa hipòtesi (que encara que es basen en l’experiència solen anar més enllà d’aquest a  i predir experiències noves) que després sotmet al filtre experimental per a detectar els errors.

La reacció

Fins a la dècada dels seixanta havien prevalgut les explicacions lògiques de la ciència. 

A partir de l’obra de Thomas Kuhn (1922 - 1996) “L’estructura de les revolucions científiques”
Va haver-hi un canvi en la perspectiva i es va començar a tindre en compte els aspectes històrics, sociològics i culturals de la ciència.

Ciència, història i revolució científica

Les estructura de les revolucions científiques es pot classificar de descriptiva. A penes dedica espai a conceptes com a veritat o coneixement, i presenta la ciència sota un enfocament històric i sociològic. 

Les teories dominants sota les que treballen els científics conformen el que Kuhn flama paradigma. 

La ciència normal és l’estat habitual de la ciència en què el científic no busca la falsació del paradigma, sinó que dóna aquest per assumit i busca l’ampliació del mateix. 

Si el número o la importància de problemes no resolts dins d’un paradigma és molt gran, pot sobrevindre una crisi i qüestionar-ne la validesa del paradigma.

Llavors la ciència passa a l’estat de ciència extraordinària o ciència revolucionaria’en el que els científics assagen teories noves. 

Si s’accepta un nou paradigma que substitueixi a l’antic s’ha produït una revolució científica. 

Així s’entra en un període nou de ciència normal en què s’intenta conèixer tot l’abast del nou paradigma.

El nou paradigma no s’admet per arguments lògics, almenys no principalment. 

Això se deu al fet que la visió de la naturalesa que acompanya al nou paradigma no pot comparar-se baixa cap element comú a la de l’antic; Kuhn qualifica d’incommensurables ambdós paradigmes. 

El nou paradigma s’admet de forma generalitzada quan els científics de l’antic paradigma van sent substituïts.

Programes d’investigació científica

Lakatos (1922 - 1974) va intentar adaptar el sistema de Popper a la nova situació creada per Kuhn. 

La seva intenció era realitzar una reconstrucció racional de la història de la ciència, mostrant que aquesta progressava de manera racional. 

La història de la ciència mostra que aquesta no avança només falsejant teories amb fets, cal tindre en compte la competència entre teories i la confirmació de teories. 

Per això substitueix el falsacionisme ingenu de Popper per un falsacionisme sofisticat. 

En la realitat la ciència no avalua una teoria aïllada, sinó un conjunt d’elles que conformen el que Lakatos flama programa d’investigació científica. 

Un programa d’investigació es rebutja al complet quan es disposa d’un substitut superior, que explica tot el que explicava l’anterior més altres fets addicionals. 

Lakatos reconeix que la dificultat d’aquest  esquema radica que, en la pràctica, pot costar anys dur-ho a terme, o inclús ser inaplicable en programes d’investigació molt complexos.

Pluralisme metodològic

Paul K. Feyerabend (1924 - 1994) va afirmar que una metodologia científica universalment vàlida és un contrasentit, que no poden dictar-ne normes a la ciència per al seu desenvolupament. 

Va criticar àcidament el cientifisme per ser "castells en l’aire" i com a alternativa va proposar un anarquisme epistemològic. 

Ja que no hi ha coneixements certs i no se sap quins paradigmes dominaran la ciència del futur, descartar-los ara suposa tancar portes al matí.

Corrents actuals

És extremadament complex (i, possiblement, encara falta una miqueta més  de perspectiva temporal) presentar un panorama complet de la filosofia de la ciència dels últims trenta o trenta-cinc anys. 

Així com tots els autors anteriors ja han mort, la majoria de què vénen a continuació no. 

Ací s’intentarà presentar un esbós de la gran varietat d’enfocaments actuals però tenint la intenció de que, d’ací a pocs anys, algunes dels corrents mencionats poden haver passat a l’oblit, i que destaquen altres pensadors que avui tenen una repercussió menor.

Així com anteriorment es podia parlar del "el mètode" de la ciència, el gran desenvolupament de moltes disciplines científiques ha fet que els filòsofs de la ciència comencen hi ha parlar de "els mètodes", ja que no és possible identificar un mètode únicament i universalment vàlid. 

La idea heretada de la física clàssica de què tot és reductible a expressions matemàtiques ha cedit terreny davant de situacions noves com la Teoria del caos o els avanços de la biologia. 

Per un altre costat han desaparegut qüestions que van arribar a cobrir centenars de pàgines i van generar grans controvèrsies. 

Potser el cas més flagrant sigui el del Problema de la demarcació, centrat en la distinció (demarcació) entre ciència i altres coneixements no científics. 

Pràcticament el tema desapareix després de Popper.

Estructuralistes

A part de la coincidència de nom, el programa estructuralista de reconstrucció de les teories no té res a veure amb l’estructuralisme iniciat per l’anàlisi lingüístic proposat per Saussure.

 En filosofia de la ciència l’estructuralisme va nàixer a partir de la publicació en 1971 del llibre 

L’estructura lògica de la física matemàtica (Joseph D. Sneed, 1938) 

Com una síntesi de l’aparell formal del racionalisme crític i de l’empirisme lògic amb el corrent historicista de la ciència. 

L’estructuralisme va ser reelaborat i divulgat per Wolfgang Stegmüller (1923 - 1991) i C. Ulisses Moulines (1946).

La característica més destacada d’aquest es  reconstruccions és el seu concepte de teoria científica com una estructura, d’ací el nom d’aquest a  proposta metodològica. 

Junt amb les restriccions empíriques, una teoria consta d’una estructura conceptual i d’un àmbit d’aplicació. 

Ja que les teories no es presenten aïllades sinó interrelacionades també és necessari estudiar les relacions entre teories, les xarxes teòriques. 

Entre aquestes relacions trobem la de reducció, potser la més destacada pel seu paper en la unitat de la ciència. 

A pesar de les múltiples teories que puguin  coexistir per a explicar els mateixos fets, la unitat ontològica de la ciència pot salvar-se si totes elles són reductibles a una sola teoria (o a unes poques no incommensurables entre si). 

Aquesta relació inter teorètica exerceix un paper fonamental, per exemple, en el treball dels físics en la seva busca de la Teoria del tot.

Moulines proposa una definició recursiva de la filosofia de la ciència com a teorització sobre teoritzacions, l’epistemologia de la qual no és descriptiva ni prescriptiva, sinó interpretativa. 

Les teories de la ciència són construccions culturals, però això no implica que la filosofia de la ciència sigui substituïda per una sociologia de la ciència.

Filosofia de la ciència naturalitzada

Per a Ronald N. Giere (1938) el propi estudi de la ciència ha de ser també una ciència: "L’única filosofia de la ciència viable és un filosofia de la ciència naturalitzada". 

Això és així perquè la filosofia no disposa de eines apropiades per a l’estudi de la ciència en profunditat. 

Giere suggereix, perquè, un reduccionisme en el sentit que per a ell l’única racionalitat legítima és la de la ciència.

Proposa el seu punt de vista com l’inici d’una disciplina nova, una epistemologia naturalista i evolucionista, que substituirà a la filosofia de la ciència actual.

Larry Lauden (1941) proposa substituir el que ell denomina model jeràrquic de la presa de decisions pel model reticulat de justificació.

 En el model jeràrquic els objectius de la ciència determinen els mètodes que s’utilitzaran, i aquets determinen els resultats i teories. 

En el model reticulat es té en compte que cada element influeix sobre els altres dos, la justificació flueix en tots els sentits. 

En aquest model el progrés de la ciència està sempre relacionat amb el canvi d’objectius, la ciència no té objectius estables.

Realisme enfront d’empirisme

El debat sobre el realisme de la ciència no és nou, però en l’actualitat encara està obert. Bas C. Van Fraasen (1941), empirista i un dels principals oponents del realisme, opina que tot el que es requereix per a l’acceptació de les teories és la seva adequació empírica. 

La ciència ha d’explicar el que observa deduint-ho de postulats que no necessiten ser verdaders més que en aquells punts que són empíricament comprovables. 

Arriba a dir que "no hi ha raó per a afirmar tan sols que hi ha una cosa tal com el món real". 

És l’empirisme constructiu, per al que el decisiu no és la realitat, sinó l’observable.

Lauden i Giere presenten una postura intermèdia entre el realisme i el subjectivisme estrictes. Lauden opina que és fals que només el realisme explica l’èxit de la ciència. 

Giere proposa que hi ha ciències que presenten un alt grau d’abstracció, com la mecànica quàntica, i utilitzen models matemàtics molt abstractes. 

Aquestes teories són poc realistes. 

Les ciències que estudien fenòmens naturals molt organitzats com la biologia molecular, utilitzen teories són molt realistes. 

Per això no es pot utilitzar un criteri uniforme de veritat científica.

Rom Harré (1927) i el seu deixeble Roy Bhaskar (1944) van desenvolupar el realisme crític, un cos de pensament que vol ser l’hereu de la Il·lustració en la seva lluita contra els irracionalismes i el racionalisme reduccionista. 

Destaquen que l’empirisme i el realisme condueixen a dos tipus diferents d’investigació científica. 

La línia empirista busca noves concordances amb la teoria, mentres que la línia realista intenta conèixer millor les causes i els efectes. 

Això implica que el realisme és més coherent amb els coneixements científics actuals.

Dins del corrent racionalista d’oposició al neopositivisme trobem Mario Bunge (1919). 

Analitza els problemes de diverses epistemologies, des del racionalisme crític popperia fins a l’empirisme, el subjectivisme o el relativisme. 

Bunge és realista crític. 

Per a ell la ciència és falibilista (el coneixement del món és provisional i incert), però la realitat existeix i és objectiva. 

A més es presenta com materialista , però per a esquivar els problemes d’aquest a  doctrina postil·la que es tracta d’un materialisme emergentista.

Sociologia de la ciència

Robert K. Merton (1910 - 2003) es considera el fundador de la sociologia de la ciència en els anys quaranta, després molt influïda pels treballs de Kuhn, ‘L’estructura de les revolucions científiques’, 1962 i 1969. 

L’aportació bàsica per a la Filosofia de la ciència va ser introduir el terme paradigma com a supòsits teòrics generals: lleis més tècniques en una comunitat científica determinada, on un antic paradigma és total o en part reemplaçat i s’anomena revolució científica aquest procés i el canvi no és de forma acumulativa, sinó paradigmàtic. 

El capítol IX desenvolupa els conceptes. 

La primera edició va ser ampliada en 1969 i així és la primera edició en espanyol. 

La primera sociologia distingia uns factors interns de la pròpia ciència (metodologia, objectius...) que eren independents d’altres factors externs (sociològics, polítics...) no pertanyents a la ciència. 

Però la sociologia de la ciència actual prescindeix d’aquest a  distinció. David Bloor (1913) i Barry Barnes són els principals exponents. 

Afirmen que els científics són persones que es poden veure tan afectades pels factors sociològics que hem de pensar que totes les creences són igualment problemàtiques.

Bruno Latour (1947) i Steve Woolgar proposen un concepte antropològic de la ciència i, per tant, el seu estudi per aquesta disciplina. 

Consideren que el component social del coneixement científic és l’única part de la ciència prou rellevant per a estudiar-la.

Altres filosofies de la ciència:
Filosofia de la biologia 

· Filosofia de l’economia 

· Filosofia de la física 

· Filosofia de les ciències cognitives 

· Filosofia de les ciències socials 

· Filosofia de les matemàtiques 

· Filosofia de l’espai i temps 

· Veja també

· Cientisme 

· Gnoseologia 

· Història de la ciència i la tecnologia 

· Instrumentalisme 

· Materialisme 

· Mètode científic 

· Neopositivisme 

· Realisme 

· Sociologia de la ciència 

· Teoria 

· Sistema expert 

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

Filosofia de la física


La filosofia de la física és la ciència que s’encarrega de l’estudi dels fenòmens naturals en els quals no hi ha canvis en la composició de la matèria 

La filosofia juga un rol fonamental en l’àmbit de la física , ja que aquesta combinant matemàtiques i una anàlisi de situacions que requereix de comprensió del medi natural i dels fenòmens que només la filosofia pot aportar , és el cas de temes com el temps i el comportament dels objectes.

Filosofia de les matemàtiques  

La filosofia de les matemàtiques és una branca de la filosofia que realitza reflexions sobre la naturalesa dels números i de les operacions mentals implicades en el càlcul. 

És una activitat molt antiga, abordada per tot bon filòsof, perquè les matemàtiques constitueixen històricament la base del pensament.

La paraula deriva de l’adjectiu grec mathematikós, format a partir del nom "máthema" (ciència, coneixement).

Un dels filòsofs moderns que major reputació va adquirir en l’exercici de la filosofia de les matemàtiques va ser Bertrand Russell (1872-1970), autor de Principia Mathematica.

Secció "contemporània"

Està ocorrent un esdeveniment en matemàtiques, important per a la filosofia. Veure per exemple Categories i fonaments, la pàgina "The Philosophy of Real Mathematics Page", o les indicacions del físic matemàtic John Báez. 

El "àlgebra multidimensional" que està sent desenvolupada, pensada, ("Higher dimensional àlgebra": 

Category Theory (teoria de les categories, n-categories...) proporciona una manera d’organitzar una considerable proporció de matemàtica (...)", etc.

Gnoseologia



Teoria del coneixement: 

És una disciplina filosòfica que busca determinar l’abast, la naturalesa i l’origen del coneixement.

Mentres la psicologia (especialment amb l’anomenada psicologia rationalis o antropologia filosòfica) s’ocupa dels processos mentals que porten a la formació d’una idea o creença, i la lògica i l’epistemologia (també anomenada filosofia de la ciència) tracten de la il·lació categòrica entre proposicions cognitives que permet el desenvolupament de teories consistents i fundades, la gnoseologia investiga l’origen, els mitjans i les diferències entre els distints tipus de coneixement possible.

 La naturalesa i condicions de les formes de coneixement considerades poc fiables —com l’opinió, la fe o la sensació— pertany també a fi de la gnoseologia.
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Problemes típics

Problemes típics en la disciplina són, entre altres:

Sobre quins fonaments s’assenta el procés de coneixement? 

Què motiva l’acte de coneixement? Quin és el seu propòsit? 

Quines operacions intel·lectuals es duen a terme per a conèixer quelcom? Com estan 
relacionades entre si? 

Quina és la relació entre les impressions sensorials i el coneixement intel·lectual? 
Com formem idees a partir del coneixement sensorial? 

Quina és la relació entre coneixement i veritat? 

Quins objectes són cognoscibles? De quina manera o maneres? 

Com és la relació entre el subjecte cognoscent i l’objecte conegut? 

De quina manera la naturalesa del subjecte cognoscent afecta l’acte de coneixement? 

Sabers pràctics i teòrics

Les investigacions contemporànies en gnoseologia distingeixen, a instàncies de Gilbert Ryle, dos tipus principals de coneixement:

1. el saber què, és a dir, el saber que quelcom és el cas; saber que la Lluna orbita al voltant 
de la Terra, que el text que tenim davant dels ulls està en espanyol, o que 
patim de mal de queixal són exemples de saber què. Tenen notables diferències 
entre si, però posseeixen un aspecte comú: que un determinat fet o regla és el cas. 

2. el saber-com, és a dir, disposar dels mitjans pràctics per a dur a terme una 
acció; saber com redactar una carta comercial, com alletar a un xiquet o com 
conduir un cotxe són exemples de saber-com. A diferència del saberquè, el saber 
com no es correspon amb la identificació del que és el cas —puc saber com 
redactar una carta sense que efectivament eixa carta existís—, sinó amb les regles per a 
produir el cas. 

És freqüent la suposició que la major part de la gnoseologia "clàssica" —és a dir, aquella anterior al segle XX, s’ocupa principalment del saberquè. 

No obstant, el problema del saber pràctic (te??? en grec, o ars en llatí) gaudeix d’una extensa història en la filosofia occidental.

Justificació

Un dels problemes centrals dins de la gnoseologia és el cridat problema de la justificació, la determinació de en quines circumstàncies una creença —és a dir, un determinat juí o proposició amb què assentim— pot cridar-se realment coneixement. 

El plantejament  clàssic d’aquest a  qüestió es troba en un diàleg platònic, el Teeteto; en ell, Sòcrates defèn que la denominació de "coneixement" ha de restringir-se a les creences verdaderes i justificades. 
D’acord amb aquesta definició, no n’hi ha prou amb afirmar quelcom verdader per a considerar que això constitueix coneixement; les raons per les quals s’afirma han de ser fundades i suficients. 

Quan no es disposa d’una justificació semblant, es parla de fe, opinió o convicció, però no de coneixement en sentit estricte.

Evidència

La gnoseologia també estudia els criteris per a reconèixer i estar segurs de la veritat, principalment l’evidència, el sentiment de seguretat sobre la certesa d’una proposició; un altre criteri, la inter subjectivitat, es defineix com la idea que una creença ha de ser acceptable per a qualsevol subjecte racional per a ser admesa com a verdader coneixement.

Doctrines

Davant de la possibilitat del coneixement hi ha distintes actituds:

Dogmatisme: 

El dogmatisme és una doctrina filosòfica defesa per Descartes segons la qual podem adquirir coneixements segurs i universals, i tindre absoluta certesa d’això. 

Escepticisme

És una doctrina filosòfica oposada al dogmatisme la qual dubte que sigui possible un coneixement ferm i segur, aquesta postura va ser defesa per Pirró. 

Criticisme

És una doctrina filosòfica intermèdia entre el dogmatisme i l’escepticisme, que admet la possibilitat de trobar la veritat, però aquesta veritat no és definitiva sinó que és una veritat criticable, aquesta postura va ser defesa per Immanuel Kant. 

Relativisme

És una doctrina filosòfica defesa pels sofistes que nega l’existència d’una veritat absoluta i defèn la idea que cada individu posseeix la seva pròpia veritat. aquesta veritat depèn de l’espai i el temps. 

Perspectivisme

E una doctrina filosòfica que defèn l’existència d’una veritat absoluta però pensa que cap de nosaltres podem arribar a ella sinó que arribem a una xicoteta part. 

Cada ser humà té una vista de la veritat. aquesta postura va ser defesa per José Ortega i Gasset. 
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Materialisme


Materialisme expressa la visió que l’única cosa que existeix és la matèria; si una miqueta més, com els esdeveniments mentals, existeixen, llavors són reductibles a matèria.

El Materialisme també ha sigut entès sovint com una forma enterament científica i racionalista de veure el món, particularment per pensadors religiosos que se li oposen i per marxistes. 

El materialisme típicament contrasta amb el dualisme, el fenomenalisme, l’idealisme i el vitalisme. 

També és usat com una etiqueta pejorativa per a un estil de vida que busca riquesa, diners i comoditats, en lloc del desenvolupament espiritual o mental.

La definició de matèria en el materialisme filosòfic modern comprèn a tots els ens científicament observables, com l’energia, forces i la curvatura de l’espai. 

Molts autors del segle XX, particularment epistemològics i filòsofs de la ciència, prefereixen la denominació de fisicalisme perquè manca tant de les connotacions emocionals de la paraula materialisme com de les restriccions històriques associades a este. 

Emfatitza el físic, sigui matèria o energia.

Varietats del Materialisme

· Materialisme filosòfic 

· Materialisme francès 

· Materialisme dialèctic 

· Materialisme eliminatiu 

· Materialisme reductiu  

· Materialisme emergent 

Història del Materialisme

En la filosofia de la Grècia antiga destaquen Parmènides, Epicur de Samos, i inclús Aristòtil, els que són considerats materialistes. 

Molt anys més tard, tenim Thomas Hobbes i Pierre Gassendi representants de la tradició materialista, els que s’oposaven als intents de René Descartes per a basar les ciències naturals en fundacions dualistes. Alguns altres materialistes serien, Denis Diderot i alguns pensadors de la Il·lustració alemanya com Ludwig Feuerbach.

Karl Marx i Friedrich Engels, voltejant la dialèctica idealista de Georg Hegel "de dalt cap avall", van proveir al materialisme amb un procés de canvi quantitatiu i qualitatiu cridat materialisme dialèctic, i amb una visió materialista de la història, coneguda com a materialisme històric

En anys recents, Paul i Patricia Churchland han promogut una forma extrema de materialisme, coneguda com a materialisme eliminatiu, en el qual sostenen que els fenòmens mentals en realitat no existeixen, - que parlar dels reflexos mentals en una psicologia popular totalment falsa, és quelcom així com donar crèdit a les malalties causades pel diable.
Obtingut de "http://es.wikipedia.org/wiki/Materialisme"

Materialisme filosòfic



Materialisme filosòfic, sistema filosòfic contemporani, construït en llengua espanyola, del que és autor principal el filòsof Gustavo Bueno.

El materialisme filosòfic, en funció de l’espai antropològic (en tant aquest espai comprèn al «món íntegrament conceptualitzat» del nostre present) poden traçar-se seguint els tres aquests que organitzen aquest espai: l’eix radial, l’eix circular i l’eix angular.
El materialisme filosòfic, des de l’eix radial (relacions dels homes amb el seu entorn no animat), se’ns presenta com un materialisme cosmològic, i fa la crítica (principalment) a la visió del món com a efecte contingent d’un Déu creador que posseirà al seu torn la providència i el govern del món.

El materialisme filosòfic, des de l’eix circular (relacions d’uns homes amb altres homes), s’aproxima al materialisme històric, en la mesura que aquest materialisme constitueix la crítica de tot idealisme històric i del seu intent d’explicar la història humana en funció d’una «consciència autònoma» des de la qual estiguera planejant-se el curs global de la humanitat.

El materialisme filosòfic, des de l’eix angular (relacions dels homes amb entitats corpòries no humanes i no reductibles a l’eix radial), presa la forma d’un materialisme religiós que s’enfronta críticament amb l’espiritualisme (que concep els déus, als esperits, a les ànimes i als númens, en general, com incorporis), propugnant la naturalesa corpòria i real (no alucinatoria o mental) dels subjectes ominosos que han rodejat els homes durant mil·lennis. 

El materialisme religiós identifica aquests subjectes ominosos corporis amb els animals, i es guia pel principi següent: 


«L’home no va fer als déus a imatge i semblança dels homes, sinó a imatge 
i semblança dels animals.»

En la història de l’evolució del sistema filosòfic del materialisme filosòfic s’han produït, fins ara, tres distintes onades. Veure [1]

Obtingut de "http://es.wikipedia.org/wiki/Materialismo_filos%C3%B3fico"

Materialisme eliminatiu 


En la filosofia de la ment el materialisme eliminatiu és la forma més radical de materialisme (fisicalisme).

Els materialistes eliminatius creuen que la consciència no existeix, excepte com un epifenomen de la funció cerebral, i alguns creuen que el concepte eventualment serà eliminat tan prompte com la neurociència progresse. 

D’una manera semblant argumenten que els conceptes de la psicologia popular com els són les creences, desitjos i intencions són il·lusòries i per tant no tenen un substrat neurològic consistent.

Els que recolzen aquesta visió, comunament fan comparacions amb les anteriors teories científiques que ja han sigut eliminades, com la dels quatre humors, la teoria de medicina, la teoria de combustió Phlogiston i la teoria de la vida ‘força vital’. 

En aquets casos, la ciència no ha produït versions més  detallades d’aquest es  teories, sinó que les ha rebutjat com obsoletes. 

Els materialistes eliminatius argumenten que la psicologia popular s’encamina cap al mateix fi. 

D’acord amb W.V. Quine prendrà desenes d’anys abans que la psicologia popular sigui reemplaçada per la ciència real.

Aquesta forma de materialisme és principalment associada amb els filòsofs Paul i Patricia Churchland, encara que filòsofs com Daniel Dennet i Lynne Rudder Baker també es considerarien a si mateixos com "eliminatius" respecte de molts aspectes de la psicologia.

Instrumentalisme 

Obtingut de "http://es.wikipedia.org/wiki/Materialismo_eliminativo"

Karl Marx


Karl Heinrich Marx (5 de maig de 1818 - 14 de març de 1883) va anar un dels pensadors més influents de la Història i figura clau en l’anàlisi de la història, la societat, la política i l’economia. 

El seu pensament es prolonga fins a moltes dècades més tard a partir de la seva mort, sent clau per a entendre els processos socials i polítics que jalonen el segle XX i convertint-se en el pare ideològic del comunisme.

Taula de continguts

1 Biografia 

2 Pensament 

3 Obres 

4 Enllaços externs 

Biografia

Marx va nàixer a Trèveris (a Prússia Trier -ara Alemanya-), amb el nom Karl Heinrich Marx, en el si d’una família hebrea. 

Va estudiar dret en la Universitat de Bonn i prompte es va implicar en l’elaboració de treballs entorn a la realitat social, col·laborant en el "Rheinische Zeitung", publicació de què prompte arribarà a ser redactor cap. 

Funda també el "Deutsch-französische Jahrbücher", revista franc-alemanya de què serà director, de curta vida. 

A París, Marx coneix i trava amistat amb Friedrich Engels, personatge que serà de vital importància en la seva vida. 

El pes polític dels articles publicats a França li fan guanyar-se fama d’agitador, la qual cosa provoca la seva expulsió de França. 

Establert a Brussel·les, ingressa en la Lliga dels Comunistes, i després d’això es declara apàtrida i revolucionari. 

Després del període revolucionari de 1848, es trasllada a Colònia, on organitza un nou diari, "Neue Rheinische Zeitung". La seva nova publicació aconsegueix un èxit immediat, en el context d’una època de fort sentiment social i compromís revolucionari. 

En conseqüència, és prohibit pel govern renà. 

És ara quan Marx es dedica a l’escriptura d’una de les seves obres fonamentals, El Capital, que elabora en les sales de lectura del Museu Britànic. 

El primer volum de "El Capital" no veurà la llum fins a 1867, després de divuit anys de treball. 

A més de preparar la seva publicació, Marx va col·laborar en l’organització de la Primera Internacional, participant activament en les discussions. 

Després de la Comuna de París de 1871, que va significar un dur colp per a la Internacional, Marx es va retirar de la lluita política i es va dedicar a l’escriptura del seu pensament. 

El 14 de març de 1883 mor a Londres.

Karl Marx es va casar amb Jenny von Westphalen, amb qui va tindre tres fills: la major, Francesca Marx, que es va suïcidar; Edgar Marx, que va morir als huit anys, i la xicoteta, Eleonora Marx (qui va formar part del moviment feminista). Així mateix va tindre un fill amb la criada Helene Demuth.

Pensament

Testimoni i víctima de la primera gran crisi del capitalisme (dècada dels anys 30 del segle XIX) i del període revolucionari de 1848, Marx desenvolupa una teoria econòmica capaç d’aportar explicacions a les mateixes, però al mateix temps d’interpel·lar a les classes populars a participar-hi activament per a produir un canvi revolucionari.

Per a Marx, la determinació de la magnitud de valor d’una mercaderia és la quantitat de treball requerit socialment per a produir-la. 

Aquesta és la coneguda teoria del valor treball. 

Així, criticant la teoria de David Ricardo del valor-treball, dedueix que el salari és el valor de la mercaderia força de treball, i com tot valor, es determina pel temps de treball necessari per a la producció i reproducció de la mateixa, en aquest cas per a la producció i reproducció de la mercaderia força de treball, o sigui el valor dels mitjans de vida necessaris per a assegurar la subsistència del treballador. 

D’altra banda, el capitalista comprador de la força de treball consumeix la dita mercaderia en el procés de producció on el treballador rendeix durant un temps (jornada laboral) que excedeix la quantitat de temps necessària per a la seva reproducció com a obrer (salari), és a dir el valor de la força de treball i la seva valoració en el procés de treball són factors distints, la diferència del qual determina la magnitud de la plusvàlua (exemple de Marx en el Capital 1: "que per a alimentar i mantindre en peu la força de treball durant vint-i-quatre hores faça falta mitjana jornada de treball, no vol dir, ni de bon tros, que l’obrer no pugui treballar durant una jornada sencera) . 

Aquesta plusvàlua és apropiada pel capitalista i d’ella procedeix el guany. 

Aquesta apropiació constitueix la base fonamental del mode de producció capitalista i al seu torn aquestes condicions materials determinen la superestructura, és a dir les formes i continguts de la consciència expressades en l’art, la política, la religió i també el dret. 

Aquesta contradicció fonamental (producció col·lectiva vs. apropiació individual) sota el règim de producció capitalista revist la forma de Llei general de l’acumulació capitalista que consisteix en el fet que quant major és la riquesa social, és a dir el capital en funcionament i per tant, tant major és la magnitud absoluta del proletariat i la capacitat productiva del mateix, tant major és l’exèrcit de reserva, i per tant a mesura que creix l’acumulació de capital creix l’acumulació de misèria, i alguns dels seus fenòmens són la disminució de la taxa de beneficis al mateix temps que la concentració del capital en molt poques mans. 

Així, la contradicció principal del capitalisme segons Marx és l’antagonisme de classes entre la classe capitalista i la classe proletària.

La necessitat la revolució implicada en tals contradiccions està determinada per les tensions que es deriven del fet que les forces productives sobrepassen i es veuen limitades per les relacions de producció, per al capitalisme tal revolució consisteix en la "expropiació dels expropiadors" i moviment final de la dialèctica de la propietat privada i la seva abolició, que en el pensament de Marx es concreta en un horitzó polític concret: el socialisme, antesala al seu torn del comunisme. 

El materialisme dialèctic, és a dir la dialèctica del mode en què l’home produeix els seus mitjans de vida, de la que es deriva la seva alienació, constitueix per a Marx la història humana (per a Marx: la història humana és la història de la seva alienació i de l’abolició de la dita alienació), història que a cada moment només pot ser entesa segons els seus diferents modes de producció, i la lluita de classes inherent, per exemple, esclavista, feudal, capitalista i comunista.

Les obres de Marx han influït a un bon nombre de teòrics i polítics, en un bon nombre d’ocasions enemics entre si. 

D’una banda, caldria assenyalar la interpretació que han realitzat els països del "socialisme real", partidaris que una avantguarda del proletariat es faça amb el poder a través de la força, per a així avançar cap al socialisme: URSS, Albània, Xina, Cuba... 

D’una altra, la que realitza la socialdemocràcia, en els seus orígens contrària a la tàctica revolucionària i partidària d’avançar cap al socialisme a través de progressives reformes parlamentàries (cal dir que la majoria de partits socialdemòcrates han anat a poc a poc reformant els seus plantejaments, fins a acceptar l’economia de mercat). 

Així mateix, hi ha teòrics que se situen entre aquestes dos interpretacions i defenen una revolució radicalment democràtica, i altres que apliquen el marxisme a l’estudi de determinades ciències (història, art, antropologia, etc.).

Obres

Manifest Comunista (1848) - Karl Marx i Friedrich Engels 

El capital (Dónes Kapital) (1867) - Karl Marx 

Obtingut de "http://es.wikipedia.org/wiki/Karl_Marx"

Friedrich Engels


Friedrich Engels va ser un pensador i dirigent socialista alemany (Barmen, Renània, 1820 - Londres, 1895). 

Va nàixer en una família acomodada, conservadora i religiosa, propietària de fàbriques tèxtils. 

No obstant, des del seu pas per la Universitat de Berlín (1841-42) es va interessar pels moviments revolucionaris de l’època: es va relacionar amb els hegelians d’esquerra i amb el moviment de la Jove Alemanya. 

Enviat a Anglaterra al front dels negocis familiars, va conèixer les míseres condicions de vida dels treballadors de la primera potència industrial del món; més tard plasmaria les seves observacions en el seu llibre 

La situació de la classe obrera a Anglaterra (1845). 

En 1844 es va adherir definitivament al socialisme i va entaular una duradora amistat amb Karl Marx. 

D’ara en avant, ambdós pensadors col·laborarien estretament, publicant junts obres com La Sagrada Família (1844), La ideologia alemanya (1844-46) i el Manifest Comunista (1848). 

Encara que correspon a Marx la primacia en el lideratge socialista, Engels va exercir una gran influència sobre ell: li va acostar al coneixement del moviment obrer anglès i va atraure la seva atenció cap a la crítica de la teoria econòmica clàssica. 

Va ser també ell qui, gràcies a la descarada situació econòmica de què disfrutava com a empresari, va aportar a Marx l’ajuda econòmica necessària per a mantindre’s i escriure El Capital; i inclús va publicar els dos últims toms de l’obra després de la mort del seu amic.

Però Engels va tindre també un protagonisme propi com a teòric i activista del socialisme, a pesar de com resultava de contradictòria la seva doble condició d’empresari i revolucionari: va participar personalment en la revolució alemanya de 1848-50; va ser secretari de la primera Internacional obrera (l’AIT) des de 1870; i va publicar escrits tan rellevants com a Socialisme utòpic i socialisme científic (1882), L’origen de la família, la propietat privada i l’Estat (1884), antiAnti-Dühring, o Ludwig Feuerbach i el fi de la filosofia clàssica alemanya (1888). 

Engels no sols va aplicar el materialisme històric en els seus escrits, sinó que va desenvolupar i va aplicar també el materialisme dialèctic (consistent en l’aplicació del mètode materialista d’anàlisi a les distintes ciències, quelcom que posteriorment serà també realitzat pels polítics i teòrics leninistes.

Després de la mort de Marx en 1883, Engels es va convertir en el líder indiscutit de la socialdemocràcia alemanya, de la segona Internacional i del socialisme mundial, salvaguardant l’essencial de la ideologia marxista, a la que ell mateix havia aportat matisos relatius a la desaparició futura de l’Estat, a la dialèctica i a les complexes relacions entre la infraestructura econòmica i les superestructures polítiques, jurídiques i culturals. 

No obstant, en els últims anys de la seva vida es va allunyar de les seves primitives concepcions revolucionàries i va obrir la porta a un socialisme més reformista, via que seguiria després de la mort d’Engels el seu col·laborador Eduard Bernstein i que acabaria per imposar-se entre els socialdemòcrates.

Atenció: La versió inicial de l’article va ser reproduïda de «Biografies i vides», qui ja no autoritza l’ús dels seus continguts (veure els missatges respecte d’això). Per favor, ajuda’ns substituint el text que encara queda d’aquest a versió per text lliure. Et suggerim traduir els articles de les Wikipedias en altres idiomes.

Georg Wilhelm Friedrich Hegel

Georg Wilhelm Friedrich Hegel (27 d’agost de 1770 - 14 de novembre de 1831), filòsof alemany nascut en Stuttgart, Württemberg, va rebre la seva formació en el Tübinger Stift (seminari de l’Església Protestant en Württemberg), on va travar amistat amb el futur filòsof Friedrich Schelling. 

El van fascinar les obres d’Espinosa, Kant i Rousseau, així com la Revolució Francesa. 

Consideren molts que Hegel representa la cima del moviment vuitcentista alemany de l’idealisme filosòfic, que hauria de tindre un impacte profund en el materialisme històric de Karl Marx.
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Formació

Hegel va assistir al seminari de Tubinga amb el poeta èpic Friedrich Hölderlin i l’idealista objectiu Schelling. 

Els tres van estar atents al desenvolupament de la Revolució Francesa i van col·laborar en una crítica de les filosofies idealistes d’Immanuel Kant i el seu seguidor, Fichte.

Obra

La primera i la més importants de les obres majors de Hegel és la seva Fenomenologia de l’esperit (o Fenomenologia de la ment). 

En vida seva es van publicar també l’Enciclopèdia de les ciències filosòfiques, la Ciència de la lògica i els (Elements de la) Filosofia del dret. 

Diverses altres obres sobre la filosofia de la història, religió estètica i la història de la filosofia es van recopilar a partir dels apunts dels seus estudiants i es van publicar pòstumament.

Teoria

Les obres de Hegel tenen fama de difícils per l’amplitud dels temes que pretenen comprendre. 

Hegel va introduir un sistema per a entendre la història de la filosofia i el món mateix, cridat sovint “dialèctica”: una progressió en què cada moviment successiu sorgeix com a solució de les contradiccions inherents al moviment anterior. 

Per exemple, la Revolució Francesa constitueix per a Hegel la introducció de la verdadera llibertat a les societats occidentals per primera vegada en la història escrita.

No obstant, precisament per la seva novetat absoluta, és també absolutament radical: d’una banda, l’augment abrupte de violència que va fer falta per a realitzar la revolució no pot deixar de ser el que és, i d’altra banda, ja ha consumit al seu oponent. 

La revolució, per consegüent, ja no té on tornar-se més que al seu propi resultat: la llibertat conquistada amb tantes penúries és consumida per un brutal Regnat del Terror. 

La història, no obstant, progressa aprenent dels seus propis errors: només després d’aquest a  experiència, i precisament per ella, pot postular-ne l’existència d’un Estat constitucional de ciutadans lliures, que consagra tant el poder organitzador benèvol (suposadament) del govern racional i els ideals revolucionaris de la llibertat i la igualtat.

En les explicacions contemporànies del hegelianisme —per a les classes preuniversitàries, per exemple— la dialèctica de Hegel sovint apareix fragmentada, per comoditat, en tres moments cridats “tesi” (en el nostre exemple, la revolució), “antítesi” (el terror subsegüent) i “síntesi” (l’estat constitucional de ciutadans lliures). 

No obstant, Hegel no va emprar personalment aquesta classificació en absolut; va ser creada anteriorment per Fichte en la seva explicació més o menys anàloga de la relació entre l’individuo i el món. 
Els estudiosos seriosos de Hegel no reconeixen, en general, la validesa d’aquest a  classificació, encara que probablement tingui algun valor pedagògic.

Hegel es va valdre d’aquest  sistema per a explicar tota la història de la filosofia, de la ciència, de l’art, de la política i de la religió, però molts crítics moderns assenyalen que Hegel sovint pareix passar per alt les realitats de la història a fi de fer-les encaixar en el seu motlle dialèctic. 

Karl Popper, crític de Hegel en La societat oberta i els seus enemics, opina que el sistema de Hegel constitueix una justificació tènuement vetllada del govern de Federico Guillem III i que la idea hegeliana de què l’objectiu ulterior de la història és arribar a un Estat que s’aproxima al de la Prússia del decenni de 1831. 

Aquesta visió de Hegel com a apòleg del poder estatal i precursor del totalitarisme del segle XX va ser criticada minuciosament per Herbert Marcuse en Raó i revolució: Hegel i el sorgiment de la teoria social, argumento que Hegel no va ser apòleg de cap Estat ni forma d’autoritat senzillament perquè aquets existiren; per a Hegel, l’Estat ha de ser sempre racional. 

Arthur Schopenhauer va despreciar Hegel per l’historicisme d’aquest  i va ratllar l’obra de Hegel de pseudo filosofia.

Seguidors

Després de la mort de Hegel, els seus seguidors es van dividir en dos camps principals i contraris. 

Els hegelians de dreta, deixebles directes de Hegel en la Universitat de Berlín, van defendre l’ortodòxia evangèlica i el conservadorisme polític del període posterior a la restauració napoleònica. 

Els d’esquerra van vindre a ser cridats hegelians joves i van interpretar a Hegel en un sentit revolucionari, la qual cosa els va portar a atindre’s a l’ateisme en la religió i a la democràcia liberal en la política. 

Entre els hegelians d’esquerra es compta a Bruno Bauer, Ludwig Feuerbach, David Friedrich Strauss, Max Stirner i, el més famós, Karl Marx. 

Els múltiples cismes en aquesta facció van portar finalment a la varietat anarquista de l’egoisme de Stirner i a la versió marxista del comunisme.

En el segle XX, la filosofia de Hegel va tindre un gran renaixement: això es va deure en part a què va ser redescobert i revaluat com a progenitor filosòfic del marxisme per marxistes d’orientació filosòfica, en part a un ressorgiment de la perspectiva històrica que Hegel va aportar a tot, i en part al creixent reconeixement de la importància del seu mètode dialèctic. 

Algunes figures que es relacionen amb aquest renaixement són Herbert Marcuse, Theodor Adorno, Ernst Bloch, Alexandre Kojève i Gotthard Günther. 

El renaixement de Hegel també va posar en relleu la importància de les seves primeres obres, és a dir, les publicades abans de la Fenomenologia de l’esperit.

Obres principals

Fenomenologia de l’esperit (Phänomenologie dónes Geistes), 1806 

Ciència de la lògica (Wissenschaft der Logik) 1812-1816 

Enciclopèdia de les ciències filosòfiques (Enzyklopaedie der philosophischen Wissenschaften) 1817-1830 

Elements de la filosofia del dret (Grundlinien der Philosophie dónes Rechts) 1819 

http://www.marxists.org/reference/arxive/hegel/index.htm

NOMS EN FILOFILOSOFIA QUE ÉS NECESSARI CONÈIXER:

Sòcrates


Sòcrates (en grec, S????t??, sokrátes) (Atenes, 469 a.C.- 399 a.C.)

Filòsof atenés nascut l’any 469 a.C., fill d’un escultor i una comare.

Des de molt jove va cridar l’atenció de què ho rodejaven per l’agudesa dels seus raonaments i la seva facilitat de paraula, a més de la fina ironia amb què esguitava les seves xerrades amb els ciutadans joves aristocràtics d’Atenes, als que els preguntava sobre la seva confiança en opinions populars, encara que molt sovint ell no els oferia cap ensenyança.

El seu inconformisme ho va impulsar a oposar-se a la ignorància popular, i al coneixement de què es deien savis. 

Ell no es considerava a si mateix savi, encara quan al consultar a l’oracle de Delfos aquest li va respondre "Sòcrates és el més savi dels mortals". 

El seu més gran mèrit va ser crear la maièutica, mètode inductiu que li permetia portar als seus alumnes a la resolució dels problemes que es plantejaven, per mitjà d’hàbils preguntes la lògica de la qual il·luminava l’enteniment. 

El coneixement i l’autodomini haurien de permetre restaurar la relació entre el ser humà i la naturalesa, era el que pensava.

No va deixar res escrit i els seus pensaments els coneixem gràcies a Antístenes, Plató i Esquimes. 

Va morir als 70 anys d’edat, l’any 399 a.C. acceptant serenament suïcidar-se, a l’ingerir la "cicuta", verí que li va prescriure el tribunal que ho va jutjar per no reconèixer els déus atenesos i per, segons ells, corrompre a la joventut. 

A la seva mort sorgeixen les escoles socràtiques, l’Acadèmia Platònica, les menors, 2 de moral i 2 de dialèctica, que van tindre en comú la busca de la virtut a través del coneixement del bo.

Obtingut de "http://es.wikipedia.org/wiki/S%C3%B3crates"

Categories: Filòsofs de Grècia Antiga

Plató d’Atenes

«La caracterització general més segura de la tradició filosòfica europea consisteix en una sèrie de notes al peu de l’obra de Plató.» Alfred N. Whitehead, Process and Reality, 1929

Plató (en grec ???t??) (ca. 427 a.C. – 347 a.C.) va ser un filòsof grec, alumne de Sòcrates i mestre d’Aristòtil; la seva influència com a autor i sistematizador ha sigut incalculable en tota la història de la filosofia, de la qual s’ha dit ben sovint que va aconseguir identitat com a disciplina amb els seus treballs. 

Entre les seves obres més importants es compten els diàlegs La República (en grec ????te?a, politeia, "ciutat"), en la qual elabora la filosofia política d’un estat ideal; el Fedro, en el que desenvolupa una complexa i influent teoria psicològica; el Timeo, un influent assaig de cosmologia racional influïda per les matemàtiques pitagòriques; i el Teeteto, el primer estudi conegut sobre filosofia de la ciència. 

Les narracions al·legòriques d’algunes de les seves obres, entre elles el Timeo i el Critias, van donar origen al mite de l’Atlàntida.

Biografia

Plató, que realment es cridava Aristocles Kodros, i el pseudònim del qual Plató significa el dels muscles amples era fill d’una família que pertanyia a l’aristocràcia atenesa, concretament a la família denominada Glaucón. 

Son pare es cridava Aristón i sa mare Perictione. 

 Als 21 anys va passar a formar part del cercle de Sòcrates, el qual va produir un gran canvi en les seves orientacions filosòfiques. 

Després de la mort de Sòcrates en el 399 a.C., Plató es va refugiar a Mègara on va començar a escriure els seus diàlegs filosòfics.

En el 396 a.C. va mamprendre un viatge de deu anys per Egipte i diferents llocs d’Àfrica i Itàlia on va conèixer a Aristipo i al matemàtic Teodoro. 

En Magna Grècia es va fer amic d’Arquitas de Tàrent i va conèixer les idees dels seguidors de Parmènides.

En el 388 a.C. va viatjar a Sicília on va voler influir en la política de Dionisio I. Per aquesta causa va ser empresonat. 

Aníceris de Círene va reconèixer a Plató en la venda d’esclaus i li va comprar per a tornar-li la llibertat.

En el 361 a.C., després de recobrar la seva llibertat, Plató va comprar una finca en els afores d’Atenes, on va fundar un centre especialitzat en l’activitat filosòfica i cultural, al qual va cridar L’Acadèmia. 

El nom procedeix de l’anterior amo de la finca cridat Academo i la dita acadèmia va funcionar ininterrompudament fins a la seva clausura per Justinià I en el 529 d.C.

Plató va morir en el 347 a.C. dedicant-se en els seus últims anys a l’acadèmia.

Obra

L’obra de Plató està escrita en forma de diàlegs i pot dividir-se en quatre etapes:

Primers diàlegs o diàlegs socràtics. Es caracteritza per les seves preocupacions ètiques. 
Les més destacades són: Apologia de Sòcrates, Critón, Protágoras, Cámides i 
Eutrifón. 

Època de transició. aquesta fase es caracteritza també per qüestions polítiques, a més, 
apareix un primer esbós de la Teoria de la Reminiscència. Destaquen: Gorgios, 
Menón, Crátilo i Menéxono. 

Època de maduresa o diàlegs crítics. Plató introdueix explícitament la Teoria de les 
Idees acabat de en aquesta fase i desenvolupa amb més detall la de la Reminiscència. Destaquen: 
El Banquet, Fedón, La República i Fedro. 

Diàleg de vellesa o diàlegs crítics. En aquesta fase revisa les seves idees anteriors. Destaquen: 
Teeteto, Parmènides, Sofista, Polític, Filebo, Timeo i Lleis. 

Els personatges dels diàlegs són generalment personatges històrics, com a Sòcrates, Parmènides o Gorgias, encara que a vegades també apareixen alguns de què no es té cap registre històric a banda del testimoni platònic. 

Cal destacar, a més, que si bé en molts diàlegs apareixen deixebles de Sòcrates, Plató no apareix mai com a personatge. 

Només és anomenat en Apologia de Sòcrates i en Fedón, però mai apareix discutint amb el seu mestre ni amb cap altre.

En l’actualitat es creu que Plató va escriure quaranta-dos diàlegs, recopilats pels seus deixebles i altres escriptors contemporanis (que també van escriure sobre ell). 

A més dels diàlegs, es conserven algunes cartes que Plató suposadament va escriure en els seus anys de vellesa. 

Si bé el caràcter d’algunes d’elles és apòcrif, altres, com la Carta Sèptima, són considerades autèntiques i resulten molt importants per a reconstruir part de la vida i el pensament ulterior de Plató.

La seva teoria més coneguda és la de les idees. 

En ella se sosté que tots els ens del món sensible són imperfectes i deficients i aspiren teleològicament a ens perfectes i autònoms (idees), de caràcter ontològic molt superior, els quals no són perceptibles per mitjà dels sentits. 

Cada idea és única i immutable, mentres que, les coses del món sensible són múltiples i canviants. 

La contraposició entre la realitat i el coneixement és descrita per Plató en el cèlebre i bellíssim mite de la caverna, en La República. 

Per a Plató, l’única forma d’accedir a la realitat intel·ligible era per mitjà de la raó i l’enteniment, el paper dels sentits quedava relegat al simple record de les idees que havien sigut conegudes a vegades anteriors.

És important ressaltar que la dicotomia Món Intel·ligible / Món de les Idees és un recurs pedagògic que sol usar-se per a il·lustrar el correlat que existeix entre els ens intel·ligibles i els sensibles, però de totes maneres ha de ser interpretada literalment i suposar que Plató creguera en l’existència de dos mons.

En el Timeo menciona també el que ara coneixem com els sòlids platònics.

Veja també

El Banquet de Plató en Wikisource 

Obtingut de "http://es.wikipedia.org/wiki/Plat%C3%B3n_de_Atenas"

Categories: Filòsofs de Grècia Antiga | Història de Grècia

Aristòtil d’Estagira


Aristòtil (*Estagira, Macedònia, 384 a.C. — †Calcis, 322 a.C.). 

Un dels més grans filòsofs de l’antiguitat i potser de la història de la filosofia occidental.

Taula de continguts

1 Biografia 

2 Influències Rebudes 

3 Crítica de la teoria de les idees 

4 2. Metafísica, més enllà del físic 

4.1 2.1. El problema del canvi 

4.2 2.2 La realitat substancial 

4.3 Llistat de les seves obres 

5 Astronomia 

6 Botànica 

7 Filosofia 

8 Doctrines 

9 Enllaços externs 

Biografia

Va nàixer l’any 384 a.C. en Estagira. Era fill de Nicòmac, metge de capçalera i amic del rei Amintas II de Macedònia, pare del rei Filip, (pare d’Alexandre el Gran). 

Té extraordinària significació per al desenvolupament del pensament aristotèlic i el seu fort tint empíric el fet que els seus pares procediren d’una família de metges. 

Va ser educat després de la primerenca mort dels seus pares i va entrar als 17 anys en l’Acadèmia Platònica, a la que va pertànyer fins a la mort del mestre. 

Quan Aristòtil va ingressar en l’Acadèmia, Plató tenia 60 anys. 

L’enorme i decisiu influx que Plató va exercir sobre Aristòtil va tindre lloc entre els seixanta i 80 anys del mestre. 

En aquets vint anys de la més íntima comunitat de vida i esperit amb Plató es va formar Aristòtil. 

Al morir Plató, va abandonar Atenes. 

No sabem si per discrepàncies amb un nebot de Plató que havia quedat al front de l’Acadèmia, o perquè a Atenes havia adquirit força un moviment antimacedònic que criticava la política de conquista que Filip II volia dur a terme en la polis grega. L’any 343 a.C., Aristòtil va ser cridat per Filip II per a educar el seu fill Alejandro, de 13 anys. 

Aquesta activitat va haver d’influir significativament sobre el pensament i la sensibilitat d’Alejandro (a pesar del posterior allunyament del seu antic mestre, sobretot en el que es refereix a l’aspecte eticopolític). 

La tasca d’Aristòtil amb Alejandro va durar fins al 340 a.C.. 

En aquest any, Alejandro va ser anomenat regent intern. 

L’any 339 a.C. Aristòtil va tornar a Atenes, i sota la protecció d’un poderós amic, Antípatro, administrador de l’imperi durant l’absència d’Alexandre el Gran, va fundar el Liceu. aquesta segona estada a Atenes dedicat a la docència i a la investigació va durar 16 anys, fins que va morir Alejandre l’any següent 322 a.C.. 

Aristòtil va morir en l’illa d’Eubea.

Influències Rebudes

El punt de partida va ser Plató, però prompte va adoptar una actitud crítica enfront del platonisme. 
La idea de participació platònica no explica la verdadera realitat de la fysis (el moviment).

Aristòtil admet com a Plató i Sòcrates que l’essència és el que defineix al ser, però la diferència en què l’essència és la forma, que està unida inseparablement a la matèria i junts constitueixen el ser, que és la substància. 

L’afirmació de la importància del coneixement sensible, del coneixement del singular per a arribar a l’universal, va obrir possibilitats a la investigació científica.

Heràclit i Parmènides van fer una explicació molt parcial per mitjà de la unitat i la pluralitat. 

D’Añazagotas Aristòtil va arreplegar el nous (idea d’intel·ligència). 

 Dels pitagòrics valora la seva dedicació per les matemàtiques. 

En definitiva, Aristòtil va construir un sistema filosòfic propi.

Crítica de la teoria de les idees

Per a Plató, l’autèntica realitat és el món immutable i perfecte de les idees.

Les idees, són allò que fa intel·ligible el món físic, perquè constitueixen l’essència de les coses.

Com a deixeble de Plató, Aristòtil va advertir alguns dels inconvenients de la teoria platònica:

Si el món sensible i material que ens rodeja només s’explica com una còpia 
imperfecta de les idees. Hi ha una idea de qualsevol cosa, de fang, d’un crim? 
Hi ha la idea de maldat perfecta? Per a Aristòtil és inadmissible l’existència de 
idees perfectes de tot el pitjor i negatiu que hi ha en el món. 

Si tot el que existeix en el món és el que és: un cavall, un arbre; això és perquè 
participa de la idea de cavall i arbre. Per a Aristòtil, l’essència d’una cosa, la seva 
causa, no pot existir separada d’aquest a mateixa cosa. 

Les teories de Plató no aconsegueixen explicar ni donar raons del moviment i el 
canvi. Com pot el món perfecte, immutable, ser causa d’un món 
imperfecte i canviant? 

Segons Plató l’aprenentatge de l’home està basat en la reminiscència o record, 
perquè segons per a Aristòtil res hi ha en la intel·ligència que no haja passat abans 
pels sentits. 

2. Metafísica, més enllà del físic

2.1. El problema del canvi

Per a començar recordeu que Aristòtil era un home purament empirista, és a dir, fonamenta els coneixements humans en l’experiència.

Una de les primeres preocupacions dels filòsofs va ser trobar una explicació racional per al que ens rodeja.

Els presocràtics es van adonar que el que ens rodeja és una realitat diversa que 
es troba en contínua i perpètua transformació. 

Heràclit arreplegava que tot es troba en perpetu canvi i transformació; el 
moviment és la llei de l’Univers. 

Parmènides, al contrari, opina que el moviment és impossible, perquè el canvi és 
el pas del ser al no ser o la inversa, del no ser al ser. això és inacceptable, ja que el no 
ser no existeix i res pot sorgir d’ell. 

Plató, suposa una espècie de síntesi, és a dir, una unió o una suma d’aquest es  dos 
concepcions oposades: la d’Heràclit i Parmènides. Per un costat tenim el món 
sensible, caracteritzat per un procés constant de transformació i, per l’altre, 
tenim el món abstracte i perfecte de les idees, caracteritzat per l’eternitat i la 
incorruptibilitat. 

2.2 La realitat substancial

La realitat, és i existeix, és el que Aristòtil denomina substància.

Substància: és el principi constitutiu del ser en la seva totalitat, la qual cosa roman, la qual cosa no canvia a pesar dels canvis. 

Les substàncies és l’inhilo (essència), la forma, els accidents...

Les substàncies són els individus concrets que ens rodegen. 

Tot el que ens rodeja: aquest gat, aquesta casa, són substàncies i constitueixen l’única i autèntica realitat.

Tota substància forma part del món sensible i material. 

La realitat substancial constitueix una síntesi dels dos món platònics.

Llistat de les seves obres

Lògica: 

De les categories (la isagoge). 

Peri Hermeneias (de la proposició). 

Primers analítics (del sil·logisme). 

Segons analítics (de la demostració). 

Tòpics (de la dialèctica). 

Refutació dels sofistes (de les fal·làcies i paralogismes). 

Poesia: 

Retòrica 

Poètica 

Tragèdia 

Comèdia 

Ciències naturals 

Física 

Del cel 

De la generació i la corrupció 

Meteorologia 

Història dels animals 

De la part dels animals 

Filosofia primera o Teologia 

Metafísica 

Filosofia pràctica 

Ètica a Eudemo 

Ètica a Nicòmac 

Gran Ètica 

Política 

Constitució dels atenesos 

Astronomia

Aristòtil, reconegut com un dels més grans pensadors que ha habitat la Terra, va fer diverses observacions sobre l’Univers. 

Va instituir un sistema geocèntric, en el qual la Terra es trobava immòbil en el centre mentres al seu voltant girava el Sol amb altres planetes. 

Aristòtil va parlar del món sublunar, en el qual existia la corrupció i la degeneració; i el món suprapiga, perfecte. 

Aquesta teoria de la Terra com a centre de l’Univers -que al seu torn era considerat finit- va perdurar per diversos segles fins que Copèrnic en el segle XVI va canviar el concepte i va introduir una sèrie de paradigmes, concebent el Sol com a centre de l’Univers.

Botànica

Aristòtil sistematitza el regne vegetal dividint-ho en dos grans grups:

Plantes amb flors 

Plantes sense flors (Aquestes serien: molses, falagueres, algues, hepàtiques, etc.) 

Filosofia

Aristòtil va rebutjar les teories de Plató en què deia que les idees eren l’autèntica realitat.

Doctrines

La Metafísica: és la ciència més general, per ser la ciència del ser en quant de ser. 
Tracta 
sobre la filosofia primera o la teologia i és identificada per Aristòtil amb la saviesa pura. 

La Física: és la ciència que tracta de les substàncies materials. En la física fa un 
estudi de la naturalesa i el moviment. 

L’Antropologia: Aristòtil aplicarà l’hilemorfisme al seu concepte de l’home, que 
és entès com un compost únic format per un ànima i un cos. 

L’Ètica eudemonista d’Aristòtil considera que el fi que busca l’home és la 
felicitat, que consisteix en la vida contemplativa. L’ètica desemboca en la política. El 
organisme social d’Aristòtil considera a l’Estat com una espècie de ser natural 
que no sorgeix com a fruit d’un pacte o acord. L’home és un animal social que 
desenvolupa els seus fins en el si d’una comunitat. La política de l’home s’explica 
per la seva capacitat del llenguatge, únic instrument capaç de crear una memòria 
col·lectiva i un 
conjunt de lleis que diferència allò que s’ha permès del que prohibeix. 

La Lògica: és la disciplina filosòfica que estudia la correcció o validesa dels 
raonaments. En la seva lògica, Aristòtil distingia entre la dialèctica i l’analítica. 

La dialèctica analitza les opinions a partir de la seva plausibilitat (el seu grau de 
acceptació per la comunitat), derivant en l’examen de la seva veritat o falsedat. 

L’analítica treballa de forma deductiva a partir de principis que descansen 
sobre l’experiència i una observació precisa. 

Enllaços externs

En castellà:

Ètica a Nicòmac (ebook) Biblioteca Digital Carlos Pellegrini 

Filó d’Alexandria

La vida i el pensament de Filó s’ubiquen en l’encreuament de tres tradicions culturals que apareixeran una vegada i una altra en les seves obres: 

· l’hel·lenisme, 

· el legalisme romà 

· la fe jueva  

Nascut cap a l’any 20 a. C. en el si d’una família fesol acomodat, la seva formació quedarà segellada tant pel judaisme propi de la diàspora, que en el cas de Filó, es complementa amb una admiració profunda cap a l’idea moral dels essenis, així com pel fet d’haver nascut en el centre de la cultura grega: Alexandria. 

Esseni:  Pertanyent o relatiu a una secta fesol dels ss. III a.C., els membres del qual formaven comunitats de vida ascètica, en especial en  Qumrám. 

A la xenofòbia i a l’orgull nacional, propis del judaisme en Palestina, Filó oposa un verdader esperit universal. 

Com assenyala Daniélou: "La seva llengua és el grec. La seva ciutat l’imperi romà".   

La seva originalitat radica a reformar la filosofia grega tradicional adaptant-la a les exigències de la Paraula de Déu i en la seva preocupació per presentar els grecs la fe fesol de tal forma que els resulti acceptable. 


"La seva ambició és precisament unir la religió d’Israel, la cultura grega, la ciutadania 
romana. Equivalia a intentar en favor del judaisme el que el cristianisme realitzaria 
quatre segles més tard". 

Crear i expandir tota una civilització fesol, és una empresa l’esperit de la qual serà assimilat per les escoles i els pensadors cristians que d’una manera o d’una altra van beure del seu pensament: apologistes com a sant Justí, o més directament, els alexandrins Clemente i Orígens i, a través d’estos, els cristians del segle IV. 

Designat cap d’una delegació de jueus d’Alexandria per a aclarir certs problemes d’aquest  ant Roma, sent emperador Calígula, es va embarcar i va romandre en aquesta ciutat durant un temps. 


Se sap del seu tornada reeixida a Alexandria a finals del 41 d. C., però es desconeix la data de la seva mort. 

Format dins dels esquemes de la filosofia grega hel·lenística, la seva posició, per a alguns eclèctica, pareix inclinar-se a un estoïcisme obert a les influències platòniques, tal com es van manifestar en Posidonio i en un contemporani d’este, Antíoc d’Ascalón, en el segle I a. C. 

Aquest caràcter platònic del seu pensament, unit a la seva formació hebrea, li permetrà partir de certs supòsits diferents del dels estoics, que donaran a la seva doctrina sobre el logos un matís especial. 

En primer lloc, a diferència dels estoics, el logos en Filó serà entès dins d’un marc espiritual, com a raó immaterial més que com a raó material còsmica. 

D’altra banda, com veurem de seguida, el logos es comprendrà ara com una realitat distinta i inferior que " participa" de la raó divina. 

Situació aliena a un estoic, però no a un platònic des del moment mateix en què aquets pensen, des de Plató, en una realitat superior, única i incomprensible.   

Finalment, Déu es dóna a conèixer a si mateix per una mena d’acció interior en l’ànima a través del logos spermatikós. 

Aquesta sort d’il·luminació espiritual li permetrà referir-se als spermata en un sentit immaterial i no material com en els estoics. 

Totes aquestes idees influiran de manera decisiva en el platonisme mitjà posterior a Filó: Plutarc (m. 125), Numenio (m. 150) i Albí (m. 180). 

Filó comença per assentar l’absoluta transcendència de la naturalesa divina. això suposa, immediatament, la incomprehensibilidad de Déu. 

Déu és el tot altre: 


"Déu està solitari, separat, perquè és únic i res semblant a Ell". 

És increat, no s’assembla en res a les coses creades sinó que les transcendeix tan completament que inclús la intel·ligència més penetrant està molt lluny d’agarrar-li i ha de confessar la seva impotència. 

Per trobar-se tancada dins de les categories d’espai i temps, la intel·ligència no pot agarrar l’ousía divina. 

Amb aquestes idees, Filó es presenta com el gran precursor de la teologia negativa que tan gran influència exercirà en les escoles posteriors: en el neoplatonisme, en l’escola d’Alexandria i, a través d’esta, en els capadocis, especialment en sant Gregori de Nisa. 

No obstant, si bé l’essència divina és incomprehensible, no se segueix que no podem conèixer res de Déu. 

I és ací, precisament, on apareix el paper mediador del logos. 

Segons Daniélou: 

No hi ha cap altre aspecte del pensament de Filó que no haja sigut estudiat tant. 

És impossible, en efecte, fer l’exegesi del capítol I de sant Joan o estudiar els orígens del dogma de la Trinidad sense trobar-se amb ella, Cal afegir també que tampoc hi ha una altra que continui sent tan fosca. 

Es discuteix sobre els orígens de la doctrina: les seves relacions amb les especulacions rabíniques sobre la Memra o les concepcions gregues de la raó immanent.   

El logos, afirma Filó, és el més antic dels sers; és el fill primogènit de Déu; és la imatge d’este. 

El logos, no obstant, és inferior a Déu, es troba en la frontera que separa la creació del que crea. 

No és ingènit com el Pare, ni engendrat com nosaltres, sinó intermedi entre els dos extrems: 

Al logos arcàngel i molt antic és a qui el Pare que ho ha engendrat tot ha fet el do insigne d’estar situat en la frontera per a separar la creació del Creador. 

Intercedeix sense parar prop de l’incorruptible per la naturalesa mortal i fràgil i és enviat pel Senyor al servidor. 

No és ingènit com a Déu, ni engendrat com nosaltres, sinó intermedi entre dos extrems, i comunica amb l’un i amb l’altre.   

El mateix logos és obra del Pare. 

Aquest ha creat tot primer en el seu logos, que ho conté tot i a través del qual arribarà a l’existència. 

El logos és el principi de tota la creació intel·ligible i sensible. 

És arquetip (nous) en quant tanca en si les idees exemplars de totes les realitats: 


"El món de les idees no podria tindre un altre lloc més que el logos diví".   

Aquest caràcter instrumental del logos en relació al Pare apareix per primera vegada en Filó, qui d’aquest a  manera obrirà les portes a totes les teories subordinacionistes posteriors. 

És clara la relació d’aquest a  teoria amb els defensors de la teologia negativa. 

Tres raons molt lligades entre si van poder orientar a Filó en aquesta direcció: 

1. Salvar la unitat i simplicitat divines. 

2. Escapar a tota acusació d’idolatria per la seva mateixa formació hebrea. 

3. La distinció en Déu del seu ousía abans de l’acte de crear i del seu ousía en el moment que decideix crear. 

Siga d’això el que anara, per a Filó: 

El món ha sigut creat i és produït enterament per una causa. 

El logos mateix del Creador és el segell (sphragis) pel que cada ser ha sigut informat. 

Per això, cada una de les criatures posseeix des del principi la seva forma (eidos) perfecta, per quant és l’empremta i la imatge del logos perfecte.   

D’aquesta  manera, al seu caràcter instrumental respecte a la creació, s’agrega ara el seu caràcter instrumental respecte a la providència. 

A través del logos, Déu crea i governa totes les coses. 

La tradició hebrea i pagana s’uneixen en Filó en una magistral síntesi judeo-helenística. 

No obstant, si bé és cert que el seu deute cap a l’estoïcisme és fonamental per a destacar el caràcter providencial del logos, no ho és per a explicar la seva constitució intrínseca. 

Entre Déu i el logos no es dóna una diferència d’atributs o de potències. 

El logos no és una potència divina sinó una veritable hipòstasi. 

Això apareix des del moment mateix en què es concep com a paraula creadora (en hebreu dâbâr), diferent del Pare com una densitat ontològica inferior que li permetrà complir amb la seva funció mediadora. 

El caràcter hipostàtic del logos serà una conseqüència necessària de la seva personificació, tal com es manifesta en els escrits sapiencials. 

Aquesta personificació marca, definitivament, una gran distinció amb tota la tradició pagana, inclosa la platònica. 

Tant en Proverbis (8, 22-31), el pròleg del qual (1-9) va ser escrit (segle V a. C.) en època posterior a l’exili, com en Saviesa (7, 22-30; 8, 1), l’autor del qual és un jueu hel·lenitzat cap al 50 aC., se segueix una tradició que fa de la saviesa o logos una hipòstasi, paraula creadora i per tant personificada. 

En síntesi, trobem en el pensament de Filó que al logos spermatikós estoic s’agrega ara la idea del logos com a paraula, no immanent sinó transcendent en tant hipostàtic i personificat, però inferior al Pare 

D’altra banda, com assenyalàvem al principi, a través del logos Déu es dóna a conèixer així mateix per una acció interior en l’ànima. 

Aquesta il·luminació espiritual s’explica amb la teoria estoica del logos spermatikós, si bé ja els spermata són entesos immaterialment. 

Serà en aquest ambient, on conflueixen idees estoiques, judeo-helenísticas i un gnosticisme ja en gestació, que escriurà sant Joan el pròleg al seu Evangeli, encara que l’originalitat de la seva doctrina, ja plenament cristiana, supera amb molt les semblances amb la tradició pagana i hebrea. 

Entre Filó i sant Justí mitja l’evangeli de sant Joan. 

Baruch Espinosa

Baruch Espinosa és un filòsof holandès, hereu crític del cartesianisme i un dels pensadors més importants del segle XVII.

Naix a Amsterdam en 1632 i mor en 1677. 

Procedent d’una família de jueus sefardites de Portugal (de fet pareix que coneix bé el judeocastellà), serà educat en la comunitat fesol d’Amsterdam, l’ortodòxia de la qual li serà, amb el temps, impossible d’assumir. 

En 1656 serà expulsat finalment de la comunitat fesol, aleshores dividida en dos grups:

- Sefardites: jueus expulsats de la Península Ibèrica i grup al qual Espinosa pertanyia. 

Són el grup més tolerant ja que van rebre una educació humanista.

- Ashkenazis: jueus procedents d’Europa De l’Est que van emigrar al patir fort persecucions durant l’Edat Mitjana. 

Constitueixen un grup molt tancat i econòmicament dèbil, la qual cosa fa que les seves normes siguen molt rígides i excloents. 

Era el grup majoritari a Amsterdam.

Dins de la societat holandesa Espinosa rep pressions perquè no publiqués. 

Després de trencar amb els seus orígens entra en el grup dels Colegiantes, grup cristià protestant molt liberal. 

Posteriorment s’afirmava que Espinosa era cartesià.

Es dedicarà la resta de la seva vida a l’ofici de polidor de lents. 

En 1663 es trasllada a Voorburg. De 1670 fins a la seva mort viurà en L’Haya. 

En 1673 se li oferirà una càtedra de filosofia en la Universitat d’Heidelberg, que no acceptarà. 

Un any abans de la seva mort serà visitat per Leibniz. Mor en 1677.

Pensament

Partint de la innegable influència de Descartes, crea un sistema molt original, amb mescla d’elements pròpiament jueus, escolàstics i estoics. 

Pel que fa a Descartes, aquest havia considerat l’existència de tres substàncies: enteniment, món i Déu. 

Espinosa redueix aquestes tres substàncies a una sola: substància divina infinita, que segons la perspectiva que s’adopta, identificarà bé amb Déu o bé amb la Naturalesa.

Aquest canvi té l’avantatge, sobre la filosofia cartesiana, d’esborrar expeditivament els problemes que presenta la filosofia de Descartes per a explicar la possibilitat del coneixement: atès que enteniment i món són substàncies distintes, com podem conèixer el món? 

Descartes havia resolt d’una manera aparentment gratuïta, a més d’insatisfactòria, aquest problema a través d’assenyalar la comunicació d’aquest es  substàncies en la glàndula pineal. 

Amb Espinosa, perquè, ja no hi ha aquest problema: podem conèixer el món perquè nostre enteniment està format per la mateixa substància que aquell.

Però, al mateix temps, obri un tremend problema per a explicar la llibertat humana. 

L’anterior distinció de Descartes en tres substàncies va permetre a aquest sostraure del determinisme mecanicista a l’enteniment, amb la qual cosa el ser humà mantindria la seva llibertat. 

El mecanicisme sosté que tot l’Univers està determinat per lleis, amb la qual cosa qualsevol ens que estigui dins d’ell també estaria subjecte a aquestes lleis, inclòs el ser humà. 

Descartes i Espinosa són mecanicistes, però el primer salva el problema a través del seu postulat de tres substàncies: el mecanicisme (per tant el determinisme o absència de llibertat) només afecta la substància extensa o món, però no a la substància pensant o enteniment. 

Però, al postular Espinosa una sola substància, com és possible que existeixi la llibertat humana, si tot està sotmès a una inexorable regulació permanent? 

Espinosa acaba afirmant un determinisme (negació de la llibertat humana) rigorós, encara que deixa el badall d’una definició poc encoratjadora i paradoxal de llibertat: la llibertat humana apareix quan el ser humà accepta que tot està determinat.

En part segueix, en el polític, a Hobbes. 

No obstant el seu pensament ha tingut gran influència en el pensament del segle XVIII ja que se el considera l’iniciador de l’ateisme, encara que aquesta afirmació no és del tot correcta. 

Dins de l’àmbit de la política se li considera precursor de Roseau. 

Com a filòsof comparteix amb Hobbes el tema del materialisme. 

No obstant Espinosa va ser sempre i en tots els camps un escriptor proscrit i fins a començaments del segle XIX no se li reconeix, especialment pel moviment Romàntic alemany (Goethe, Jacobi, etcètera).

El seu pensament trasllada la visió del món de Galileu, que diu que el món està subjecte a unes lleis, a la societat, és a dir, busca les lleis que regulen la societat. 

En aquest punt coincideix en part amb Descartes i Hobbes, però amb la singularitat que Espinosa a més busca les lleis que regeixen la moral i la religió. 

Així Espinosa entra de ple tant en la moral com en la religió intentant introduir la raó en ambdós esferes, per al que usa un mètode racional.

En el seu llibre "L’Ètica" parla de Déu, el ser humà i el ja que l’home ocupa dins de la naturalesa; així diu que la forma correcta d’entendre als homes és com una part més de la naturalesa i que les accions humanes no s’han d’analitzar com a criteris morals, sinó com a parts necessàries de lleis que regeixen el Cosmos, això és, que hi ha lleis universals de la naturalesa a què els homes estan subjectes, per la qual cosa no es pot afirmar que l’home és totalment lliure. 

Seguint aquest plantejament trobem una de les seves afirmacions més importants i que més problemes li va portar, i és que Espinosa afirma que els valors són creacions humanes arbitràries.

En el polític Espinosa reivindica la democràcia més àmplia possible, encara que dins d’aquest a  no inclou explícitament les dones, de les que es planteja si aquestes han de tindre o no drets polítics, cosa que no té molt clara; finalment es decanta per una inferioritat innata de les dones i afirma que el millor govern és dels homes. 

No obstant deixa una porta oberta al reconeixement de les dones dient que si finalment sí que són iguals als homes, sí que poden governar, però que el millor és evitar el tema ja que pot generar conflictes. 

En el seu llibre "Tractat Polític" afirma que la democràcia és el millor sistema possible i el que més s’ajusta a la naturalesa i a la raó. S

Segons la seva visió, el fi de l’Estat és fer a tots els homes lliures, la qual cosa significa que l’home ha de deixar de ser un autòmat.

Dins del camp de la filosofia Espinosa es declara materialista, això és, no cregui en l’existència d’un dualisme cos - ànima.

 Per a Espinosa l’home és cos i ment i tot en el seu conjunt en matèria. 

També és determinista, la qual cosa suposa que no cregui en el lliure albir i assegura que l’home està determinat per lleis universals que li condicionen per mitjà de la llei de la preservació de la vida. 

Així afirma que ser lliure és regir-se per la raó enfront de la submissió, per exemple, a la religió.

René Descartes


Es considera el “pare” de la Filosofia Moderna.

René Descartes (31 de març, 1596, L’Haye - 11 de febrer, 1650, Estocolm), Filòsof i matemàtic francès.

René Descartes va nàixer en 1596 en L’Hayé (Turesna, França) en el si d’una família noble. 

Va ser el tercer fill del jurista Joaquín Descartes i de Jeane Biochard. 

Encara que René, pensava que sa mare va morir al nàixer ell, la veritat és que va morir un any després, durant el part d’un germà que tampoc va sobreviure. 

Després de la mort de sa mare, ell i els seus dos germans van ser educats per la seva iaia. 

Va ser alumne dels jesuïtes en el col·legi de La Flèche (1604-1612) i als 18 anys va ingressar en la Universitat de Poitiers per a estudiar Dret.

En 1617 es va allistar com a voluntari en l’exèrcit de Mauricio Nassau, en 1619 en l’exèrcit de l’elector de Baviera i en 1621 en l’exèrcit del comte de Bucquoy. 

Va viatjar per Hongria, Alemanya, Polònia, els Països Baixos, Suïssa i Itàlia, tornant esporàdicament a París o al costat de la seva família en Rennes. 

En 1628 va assistir al setge de La Gatzara. En 1629 va anar als Països Baixos, on va romandre vint anys, encara que va viatjar en una ocasió a Dinamarca i en tres a França.

Després viatge per Europa on ja posseïa alguna fama, allí va conèixer a Beeckman que li va demanar que abandones  el exercit que per cert no estava implicat en cap acció bèl·lica important.
Per a continuar els seus estudis visita en 1619 Dinamarca, es cregui que també visita Polònia, Hongria, Àustria i Bohèmia, després de finalitzar el seu viatge tom part en la contesa que llibre Maximiliano V de Baviera més  enllà de Praga en les muntanyes Blanques el 8 de novembre de 1620 contra la casa de Bohèmia liderada pel príncep electe Federico V. 

Però a pesar d’aixó Descartes no deix de formar-se i per eixes dates va conèixer en Ulm al llavors famós mestre calculista alemany J. Faulhaber, gràcies a la seva estada amb el savi va descobrir el teorema denominat d’Euler sobre els poliedres, a pesar d’això no ho publica. . 

Apassionat per la cultura, les ciències i la filosofia al final del viatge abandó les armes per a meditar.

Realitza un segon gran viatge per Europa Central, va romandre, a més, en la casa de son pare en Rennes i viatge per Itàlia, després es trasllat a Paris, trava amistat amb el poeta Guy de Balzac. 

S’incorpora a un xicotet cercle de científics que eren liderats per Mersenne i que estudiaven les lleis de la naturalesa amb l’objectiu de demostrar-les davant de l’opinió publica per mitjà d’experiments, observacions i generalitzacions en compte d’utilitzar el vell i assentat mètode de llegir els textos antics ( Sòcrates, Plató etc. ) i demostrar-los ( sovint per la força.). 

Durant aquesta època Descartes porta una vida de jugador i vividor, però la mala vida li va ser atrapant encara que afortunadament escapa dels vicis, des de llavors es retira a un lloc més tranquil Saint Germáin. 

Durant aquest període realitza un treball dur i intensiu. 

El context històric li va afavorir molt, les ciutats holandeses florien i creixien gràcies al comerç i grups de burgesos van potenciar les ciències fundant-se l’acadèmia d’Amsterdam en 1632.

Sobre eixes dates Descartes s’havia integrat en grups de pensadors i científics arribant a tindre gran influència en la societat. 

Arriba ha conèixer el secretari del príncep d’Aurenja, Constantino Huygens, això li proporciona algunes ajudes i li va ser benèfic. 
Descartes van residir a Holanda durant 20 anys, vivint en cases de camp on trobar tranquil·litat i sense preocupacions, en 1635 fruit de la secreta relació amorosa entre el i la seva criada va nàixer una xicoteta a la qual s’anomena Francine, aquesta va morir als cinc anys. 
A holanda va escriure el seu Discurs del Mètode ( 1637) que és un tractat donat sobre el seu mètode per a conduir rectament a la raó i buscar la veritat sobre ciències naturals, diòptrica, els meteors ( Fenomen que ocorre en l’atmosfera), i geometria. 

Durant aquests anys treball n quasi totes les matèries de la ciència del segle XV, va escriure el llibre Li pele un compendi del saber que guarda zelós per por a ser executat com el seu contemporani Galileu. 

Descartes visitaven Paris sovint i mantenia correspondència amb el seu vell company Mersenne. 

També visitava Anglaterra.

El seu amic Mazzarino li crida perquè amb les seves influències recolzarà al monarca francès pel que havia combatut en la joventut, Descartes viatge fins allí però va descobrir una societat commocionada per l’absolutisme i les revoltes quasi mensuals contra el rei, a més, hi havia moviments foscos entorn de l’aristocràcia, tal era la seva confusió que fuig després d’una rebel·lió que quasi tom Paris i que va ser sufocada per Mazzarino, Mersenne va morir cinc dies després mentres l’aterri’t descartes arribava a Amsterdam. 

Allí va viure fins a 1649.

Cridat a Suècia per la reina Cristina, fervent admiradora seu, va morir pocs mesos després de la seva arribada, mata d’una afecció pulmonar contreta per que la reina insistia en el fet que li donera cinc classes diàries tots els matins i pel dur hivern suec. 
Sens dubte va ser un gran innovador en tots els canvis i la seva vida va tindre diverses etapes molt diferents: La de jove lluitador per la pàtria i Filòsof innovador.

Al setembre de 1649 la Reina Cristina li va cridar a Estocolm, on va morir d’una pulmonia.


En el sistema de Descartes, la filosofia engloba totes les ciències. 

És com un arbre l’arrel del qual és la metafísica, el tronc és la física i les branques són les altres ciències que, en l’essencial, redueix a tres: medicina, arts mecàniques i moral.

Com a científic, Descartes va simplificar les notacions algebraiques, va crear la geometria analítica i va assentar els principis del determinisme físic i biològic, així com de la psicologia fisiològica. 

Va ser el creador del sistema de coordenades cartesianes la qual cosa va obrir el camí al desenvolupament del càlcul diferencial i integral pel matemàtic i físic anglès Sir Isaac Newton i el filòsof i matemàtic alemany Gottfried Leibniz.

Taula de continguts

1 Obres 

2 Filosofia 

3 Teoria de les tres substàncies 

4 Discurs del Mètode 

5 Enllaços externs 

Obres

La seva primera obra va ser "Regles per a la direcció de l’esperit" (1628-1629). 

Després va escriure "El món" o "Tractat de la llum" (1630-1633). 

En 1637 va escriure el "Discurs del mètode", seguit de tres assajos: "Diòptrica", "Geometria" i "Meteors". 

Aquesta obra és considerada la seva primera obra important.

En 1641 va escriure "Meditacions metafísiques" i, tres anys més tard, "Els principis de la filosofia". 

Finalment, en 1649 va escriure "Les passions de l’ànima".

Filosofia

Descartes és considerat el pare de la filosofia moderna i el primer pensador modern.

A partir d’una sèrie de sons, en els quals va albirar els fonaments d’una nova ciència universal, va desenvolupar una nova filosofia prenent com a model els procediments deductius de les ciències exactes, concretament de l’aritmètica i la geometria. 

En la seva investigació de la veritat, considera verdader tot allò que és certesa indubtable, excloent, fins tant sotmetre-la al juí de la raó, la veritat preestablida que estiguera fonamentada en raons només probable i faltats de demostracions.

Va ser un autor representatiu del dogmatisme, posició filosòfica que defèn que és possible aconseguir un coneixement segur i universal i estar totalment convençut d’això, així com la possibilitat que els nostres coneixements es vagin ampliant.

Una altra postura recolzada per Descartes és l’evidència de la llibertat, que afirma que actuar lliure i voluntàriament és quelcom evident per si mateix. 

Per tant, defèn l’existència de la llibertat.

Descartes va ser considerat el filòsof del dubte perquè pensava que calia dubtar de tot el que fora possible dubtar. 

Va establir tres nivells de dubte: 

1. El primer consistia a dubtar dels sentits; 

2. El segon, a dubtar de si quelcom és real o és un son; 

3. El tercer  diu que hi ha un ser superior que ens pot enganyar en qualsevol moment.

No obstant, el dubte no s’entén com un fi en si mateix. 

Al contrari, és un mig per a aconseguir el coneixement cert. 

Es tracta d’un dubte metòdic: al dubtar de tot el que es puga dubtar el que queda és l’indubtable, l’absolutament cert. 

Aquesta certesa absoluta es materialitza en la proposició fonamental del sistema cartesià: "Penso, després existeixo" (Pense ergo sum).
Teoria de les tres substàncies

Descartes considerava que hi havia tres substàncies que es poden dividir en dos grups:


Una substància infinitament i plenament autosubsistent: cap infinita (Déu) 

Dos substàncies finites que no són absolutament autosubsistent: 


cap cogitans o substància pensant 


i la cap extensa o substància corpòria.(l’ànima i el cos) 

Discurs del Mètode

Descartes considerava que encara que la lògica tenia molts preceptes, era prou amb quatre:

El primer consistia en no admetre mai quelcom com verdader sense conèixer amb certesa que així és. És a dir, no admetre la precipitació i la prevenció. 

El segon, a dividir la dificultats que tenim en tantes parts com sigui possible per a solucionar-les millor. 

El tercer, a conduir amb orde nostres pensaments, començant pels mes simples fins als mes complexos. 

I l’últim, a fer sempre revisions àmplies per a estar segurs de no haver omès res. 

Descartes considerava que encara que la lògica tenia molts preceptes, era prou amb quatre:

El primer consistia en no admetre mai quelcom com verdader sense conèixer amb certesa que així és. És a dir, no admetre la precipitació i la prevenció. 

El segon, a dividir la dificultats que tenim en tantes parts com sigui possible per a solucionar-les millor. 

El tercer, a conduir amb orde nostres pensaments, començant pels mes simples fins als mes complexos. 

I l’últim, a fer sempre revisions àmplies per a estar segurs de no haver omès res. 

Discurs del mètode
(bis)
De Wikipedia, l’enciclopèdia lliure.

El Discurs del Mètode és una obra de René Descartes considerada una obra fonamental de la filosofia occidental amb implicacions per al desenvolupament de la filosofia i de la ciència.

Es va imprimir en Leyden (Holanda) l’any 1637. 

Anava seguit de tres assajos científics: 

· La Diòptrica, 

· Els Meteors 

· i la Geometria. 

Es divideix en sis parts:

· en la primera es troben diferents consideracions sobre les ciències. 

· en la segona, les regles principals del mètode. 

· en la tercera, algunes altres de moral que ha tret d’aquell mètode. 

· en la quarta, les raons amb què prova l’existència de Déu i de l’ànima humana. 

· en la quinta, l’orde de les qüestions de física que ha investigat, l’explicació del moviment del cor i d’algunes altres dificultats que afecten la medicina, i també la diferència que hi ha entre la nostra ànima i la dels animals. 

· en l’ultima, les coses que creia necessàries per a arribar més enllà d’on ha arribat, i les raons que li van impulsar a escriure. 

Enllaços externs. En castellà:

Discurs del mètode (ebook) Biblioteca Digital Carlos Pellegrini 

Immanuel Kant


Immanuel Kant (22 d’abril de 1724 - 12 de febrer de 1804) va ser un destacat filòsof i geògraf alemany. 

Naix en Königsberg, Prússia oriental, actualment Kaliningrado, Rússia. 

Fill d’un modest guarnicioner, Immanuel Kant va ser educat en el pietisme. 

En 1740 va ingressar en la Universitat de Königsberg com a estudiant de teologia i va ser alumne de Martin Knutzen, qui ho va introduir en la filosofia racionalista de Leibniz i Wolff, i li va imbuir així mateix l’interés per la ciència natural, en particular, per la mecànica de Newton.

La seva existència va transcórrer pràcticament completament en la seva ciutat natal, de la que Kant no va arribar a allunyar-se més que un centenar de quilòmetres quan va residir per uns mesos en Arnsdorf com a preceptor, activitat a la qual es va dedicar per a guanyar-se el suport després de la mort de son pare, en 1746.

Després de doctorar-se en la Universitat de Königsberg als trenta-un anys, Kant va exercir en ella la docència i en 1770, després de fracassar dos vegades en l’intent d’obtindre una càtedra i d’haver rebutjat oferiments d’altres universitats, finalment va ser anomenat professor ordinari de lògica i Geografia.

La vida que va portar ha passat a la història com a paradigma d’existència metòdica i rutinària. 

És coneguda el seu costum de fer un passeig vespertí, diàriament a la mateixa hora i amb idèntic recorregut, fins al punt que va arribar a convertir-se en una espècie de senyal horari per als seus conciutadans; es compta que l’única excepció es va produir el dia en què la lectura de l’Émile, de Rousseau, ho va absorbir tant com per a fer-li oblidar el seu passeig, fet que va suscitar l’alarma dels seus coneguts.

En el pensament de Kant sol distingir-se un període inicial, denominat precrític, caracteritzat pel seu afecció a la metafísica racionalista de Wolf i el seu interès per la física de Newton. 

En 1770, després de l’obtenció de la càtedra, es va obrir un lapse de deu anys de silenci durant els quals va escometre la tasca de construir la seva nova filosofia crítica, després que el contacte amb l’empirisme escèptic de David Hume li permetera, segons les seves pròpies paraules, «despertar del son dogmàtic».

En 1781 es va obrir el segon període en l’obra kantiana, a l’aparéixer finalment la Crítica de la raó pura (Kritic der regnen Vernunft), en la que tracta de fonamentar el coneixement humà i fixar així mateix els seus límits; el gir copernicà que pretenia imprimir a la filosofia consistia a concebre el coneixement com transcendental, és a dir, estructurat a partir d’una sèrie de principis a ‘priori’ imposats pel subjecte que permeten ordenar l’experiència procedent dels sentits; resultat de la intervenció de l’enteniment humà són els fenòmens, mentres que la cosa en si (el noúmeno) és per definició incognoscible.

Pregunta fonamental en la seva Crítica és la possibilitat d’establir judicis o enunciats sintètics (és a dir, que afigen informació o coneixement), a diferència dels analítics en què no es transmet coneixement nou. 

Aquestes categories es divideixen a més en a ‘priori’, quan l’enunciat de la veritat és independent de la prova de l’experiència (amb valor universal, no contingent), la possibilitat del qual per a les matemàtiques i la física va aconseguir a demostrar, però no per a la metafísica, perquè aquesta no aplica les estructures transcendentals a l’experiència, de manera que les seves conclusions queden sense fonament; així, el filòsof pot demostrar al mateix temps l’existència i la no existència de Déu, o de la llibertat, amb raons vàlides per igual.

El sistema va ser desenvolupat per Kant en la seva Crítica de la raó pràctica, on estableix la necessitat un principi moral a ‘priori’, el cridat imperatiu categòric, derivat de la raó humana en la seva vessant pràctica; en la moral, l’home ha d’actuar com si fora lliure, encara que no sigui possible demostrar teòricament l’existència d’aquest a llibertat.

El fonament últim de la moral procedeix de la tendència humana cap a ella, i té el seu origen en el caràcter al seu torn nouménic de l’home.

Kant va tractar d’unificar ambdós Crítiques amb una tercera, la Crítica del juí, que estudia el cridat gaudi estètic i la finalitat en el camp de la naturalesa. 

Quan en la posició de fi intervé l’home, el juí és estètic; quan el fi està en funció de la naturalesa i la seva orde peculiar, el juí és teleològic. 

En ambdós casos cal parlar d’una desconeguda arrel comuna, vinculada a la idea de llibertat.

A pesar del seu caràcter fosc i hermètic, els textos de Kant van operar una verdadera revolució en la filosofia posterior, els efectes de la qual arriben fins a l’actualitat.

Obres

Història general de la naturalesa i teoria del cel (Allgemeine Naturgeschichte und Theorie dónes Himmels, 1755) 

Crítica de la raó pura (Kritik der regnen Vernunft, 1781) 

Prolegòmens a tota metafísica futura que puga presentar-se com a ciència (Prolegomena zu einer jeden künftigen Metaphysik, die als Wissenschaft wird auftreten können, 1783) 

Fonamentació de la metafísica dels costums (Grundlegung zur Metaphysik der Sitten, 1785) 

Principis metafísics de la ciència natural (Metaphysische Anfangsgründe der Naturwissenschaft, 1786) 

Crítica de la raó pràctica (Kritik der praktischen Vernunft, 1788) 

Crítica del juí (Kritik der Urteilskraft, 1790) 

La religió dins dels límits de la mera raó (Die Religió innerhalb der Grenzen der blossen Vernunft, 1793) 

Per a la pau perpètua (Zum ewigen Frieden, eet philosophischer Entwurf, 1795) 

El conflicte de les facultats (Der Streit der Fakultäten, 1798) 

Els seus últims escrits no publicats són arreplegats sota el títol Transició des dels primers fonaments metafísics de la ciència natural a la Física, i publicats en 1888. En 1920, es van publicar com a Opus postumum 

Friedrich Wilhelm Nietzsche  

Friedrich Wilhelm Nietzsche (1844-1900) va ser un filòsof alemany. 

Va nàixer en Röcken, prop de Lützen en 1844, fill d’un pastor evangèlic, que va morir cinc anys més tard, la qual cosa va fer que Nietzsche cresquera en un ambient completament femení, dominat pel pietisme protestant.
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Biografia

Nietzsche va estudiar primer en l’interna’t de l’Escola de Pforta, on va rebre els primers coneixements sobre l’antiguitat clàssica, que es convertiria en un referent bàsic del seu pensament posterior.

Més tard va estudiar filologia clàssica en les universitats de Bonn i Leipzig. 

En aquesta última ciutat va entrar en contacte amb la filosofia d’Arthur Schopenhauer, que també influiria decisivament en la formació de les seves idees, i amb la música de Richard Wagner, a qui més tard va conèixer personalment, i del que va ser un apassionat admirador.

En 1869, quan a penes tenia 25 anys, Nietzsche va ser anomenat catedràtic de filologia clàssica en la universitat de Basilea. 

A aquest nomenament van contribuir els treballs filològics que el jove Nietzsche havia publicat abans d’acabar els seus estudis.

La seva activitat docent a Basilea es va veure interrompuda per la guerra de 1870, en la que Nietzsche va participar com a infermer fins que es va veure obligat a tornar per causa d’una disenteria, malaltia de què mai va arribar a restablir-se del tot. 

Així, en 1876 Nietzsche va haver de demanar un permís d’un any per malaltia, i poc després, la seva jubilació; la ciutat de Basilea li va pagar una pensió durant la resta de la seva vida, fins que va morir l’any 1900.

En 1881 Nietzsche va conèixer Lou Salomé, de la que es va enamorar profundament; però aquesta dona no li va correspondre, sinó que es va casar amb un amic seu.

Després de la seva jubilació, Nietzsche va passar llargues temporades en la Riviera francesa i en el nord d’Itàlia, dedicat a pensar i a escriure. 

Però les seves obres no tenien l’èxit esperat i Nietzsche s’anava quedant cada vegada més només. 

A principis de 1889, a Torí, quan ja estava quasi cec, Nietzsche va patir una crisi de bogeria de què no es va recuperar. 

Va estar internat en una clínica de Basilea i, després, en una altra de Jena, fins que sa mare se se’l va portar amb si. 

Nietzsche va viure els últims dotze anys de la seva vida en un estat de letargia, sota les cures de sa mare i després de la seva germana Elisabeth.

Al febrer de 1894 es funda l’Arxiu Nietzsche en Naumburg. En 1897 mor la mare de Nietzsche i la seva germana ho porta amb si a la vila Silberblick en Weimar, on farà certes falsificacions a alguns manuscrits de l’Arxiu Nietzsche. 

La seva germana Elisabeth Förster-Nietzsche-Förster-Nietzsche, casada amb un conegut antisemita, va manipular part de la seva obra, en especial Eccehomo i diverses cartes personals.

El 25 d’agost de 1900 mor Nietzsche en Weimar sense adonar-se de l’interés i la importància que les seves obres estaven alçant.

Obres

Les seves principals obres són:

El naixement de la Tragèdia des de l’esperit de la música (1872) 

Sobre el futur de les nostres institucions educatives (1872) 

Cinc pròlegs a cinc llibres no escrits (1872) 

L’origen de la tragèdia (1872) 

Consideracions intempestives (1873-1876) 

Humà, massa humà (1878) 

Aurora (1881) 

La gaia ciència (1882) 

Així va parlar Zaratustra (1883) 

Més enllà del bé i el mal (1886) 

La genealogia de la moral (1887) 

El crepuscle dels ídols o com es filosofa a martellades (1888) 

El cas Wagner (1888) 

Eccehomo, o com un es fa el que u és (1888) 

L’Anticrist (1888) 

La voluntat del poder (1901) 

Filosofia

En el pensament de Nietzsche solen distingir-se tres grans períodes:

Primer període

Comprèn des dels seus estudis en Leipzig fins a 1877, està representat bàsicament per la seva obra El naixement de la tragèdia des de l’esperit de la música, publicada en 1871. 

En ella Nietzsche estableix la distinció entre l’esperit apol·lini, que expressa el món com a representació (arts plàstiques) i l’esperit dionisíac, que ho expressa com a voluntat (música). 

Nietzsche exalta el dionisíac, que interpreta com a encarnació de la voluntat de viure, enfront de l’apol·lini, que representa la fugida davant de la vida. 

L’idea’l estètic de l’esperit dionisíac és el drama vagneria, que posa en escena la força incontenible de la vida.

Segon període

Precisament la ruptura de Nietzsche amb Wagner és la fita que marca el trànsit del primer període al segon, que va des de 1878 fins a 1882. 

Nietzsche retrau a Wagner l’haver cedit, en la seva obra Parsifal, davant dels ideals del cristianisme, intrínsecament contraris a les forces de la vida. 

En aquest segon període, Nietzsche s’aparta dels ideals i mestres que havia admirat fins llavors, es mostra crític cap a l’art i la metafísica i es torna cap al positivisme naturalista de la Il·lustració, encara que sense caure en el culte al progrés. 

L’obra central d’aquest  període és Humà, massa humà. 

Un llibre per a esperits lliures (1878-1880), dedicat a Voltaire.

Tercer període

El tercer període del pensament de Nietzsche arranca l’any 1882 amb la publicació de la seva obra Així va parlar Zaratustra. 

Les doctrines d’aquest  període parteixen de la concepció de la vida com a dolor, lluita i irracionalitat que havia aprés en Schopenhauer, però rebutjant l’actitud de resignació davant d’això. 

Nietzsche tenia la intenció de presentar aquestes idees en una obra sistemàtica que havia de titular-se La voluntat de poder, però no va poder acabar-la. 

Va ser publicada després de la seva mort amb les anotacions que es van trobar entre els seus papers pòstums.

El superhome

Una de les idees que ha defensat  amb major interès, és que els valors tradicionals representats pel cristianisme sotmeten les persones més dèbils a una "moralitat esclava", que no provoquen en ells més que un estat de resignació i conformisme cap a tot el que succeeix al seu voltant. 
Per a ell, aquests valors han de desaparèixer perquè apareguin altres nous que representen el seu prototip d’home ideal, a què ell mateix va cridar superhome.

Eixe superhome és segur, independent i individualista, i no es deixa portar per la multitud; al contrari de les persones dèbils, que només es deixen portar per les tradicions i les regles establides.


«El superhome és el sentit de la Terra. Que la vostra voluntat diga: que el 
superhome sigui el sentit de la Terra.»

Aquest superhome no cregui en les coses que prometen les religions després de la mort, ell només cregui en la realitat i en el que pot veure. 

És un ser que, abans que res, raona; encara que això no vol dir que no assenta. aquest superhome es deixa portar per les seves passions i els seus sentiments. 

Nietzsche contradiu en això totalment a Plató, i Sòcrates, els quals consideraven totalment necessari el control de les passions. 

Nietzsche considera Sòcrates com el culpable de la moral de ramat del la Societat Occidental.

La voluntat de poder

Nietzsche pensava que totes les accions humanes estaven influïdes per la "voluntat del poder". 

No sols pel poder de voler dominar sobre altres, sinó també pel poder de voler dominar-se un mateix, quelcom que és necessari perquè cada un puga desenvolupar la seva pròpia creativitat.

Aquesta idea de «voluntat de poder» és quelcom nou que Nietzsche introdueix en la filosofia. 

Encara que abans i després de la voluntat de Nietzsche un altre autors van parlar sobre la voluntat del poder, tots coincidien que el poder era l’últim i principal objectiu de la voluntat, quelcom en el que Nietzsche no estava d’acord.

L’etern retorn del mateix

En certa manera, tota la filosofia de Nietzsche, tot el cos de Nietzsche, són una preparació per al seu instant suprem: el «etern retorn del mateix». 

Aquesta concepció última, la més cara per al seu creador (més encara que la voluntat de poder), té dos accepcions: la primera és cosmològica, la segona, ètica.

Bàsicament queden desplegades de la manera següent: l’etern retorn del mateix, com distingeix Eugen Fink, és la màxima curvatura còsmica, la restauració del Món, o Vida, en la seva preeminència ontològica; d’altra banda, Nietzsche considera com a mòbil fonamental de l’ètica del übermensch el considerar cada un dels seus actes com si fora a repetir-se eternament. 

La filosofia de Nietzsche ha servit de molt per a la literatura alemanya i els seus conceptes han portat a nombrosos debats entre filòsofs. 

La filosofia de Nietzsche ha servit moltíssim també per a la literatura russa i per a la cultura russa en general: 

Nicola Berdiaev, Lev (Lleó) Shestov, Maxim Gorki, Pavel Filonov, Kazimir Malevich i molts altres van ser influenciats per Nietzsche.

Karl Popper


Karl Popper Karl Raimund Popper (Viena, 28 de juliol de 1902 - Londres, 17 de setembre de 1994) va ser un filòsof britànic d’origen austríac. 

Autor del falsacionisme. Es va doctorar en 1928 en filosofia, a Viena, la seva ciutat natal. 

Va ser professor en la Universitat de Canterbury (Nova Zelanda) i a Londres. 

Va crear un sistema de comprovació que va cridar falsabilitat, per a trobar la validesa científica. 

Va contribuir a la filosofia científica amb la seva caracterització del mètode científic. 

Pensador important en l’àmbit de la gestió del coneixement.

Obra

Lògica del descobriment científic (1934), obra en què s’oposa a la concepció 
inductiva de la ciència i defèn el caràcter deductiu de la mateixa 

La societat oberta i els seus enemics (1945), on va defendre la democràcia. 

Misèria de l’historicisme (1957) 

La lògica de la investigació científica (1959) 

Post scriptum a la lògica de la investigació científica (1982) 

Obtingut de "http://es.wikipedia.org/wiki/Karl_Popper"

Thomas Kuhn


Thomas Samuel Kuhn (18 de juliol de 1922 - 17 de juny de 1996) va ser un destacat epistemólog autor de The Structure of Scientific Revolutions (L’estructura de les Revolucions Científiques).

Kuhn va obtindre el seu PH.D en física per la Universitat de Harvard en 1949 i va tindre a càrrec seu un curs acadèmic sobre la Història de la Ciència a Harvard de 1948 a 1956. 

Després de deixar el lloc, Kuhn va donar classes en la Universitat de Califòrnia, Berkeley fins a 1964, en la Universitat de Princeton fins a 1979 i en el MIT fins a 1991.

El seu pensament és deutor de les reflexions de Koyré, Piaget, Whorf i Quine. 

Per la seva condició d’historiador de la ciència s’ha interessat profundament en el problema del canvi científic. 

Aquest és de caràcter revolucionari, la ciència no progressa per simple acumulació de coneixements; les revolucions científiques són moments de desenvolupament no acumulatiu en els que un vell paradigma és substituït per un altre distint i incompatible amb ell.

La seva obra L’estructura de les revolucions científiques (1962) i el concepte de paradigma que introdueix han suposat un replantejament i crítica de la filosofia de la ciència desenvolupada fins llavors (Carnap, Popper, Hempel), al mostrar que no és prou per a la caracterització de la ciència l’exclusiva atenció al context de justificació, i la impossibilitat d’un llenguatge observacional neutre. 

Procura aclarir conceptes, corregir malentesos i, en suma, demostrar l’extraordinària complexitat del mecanisme del progrés científic, quan se l’examina sense idees preconcebudes. 

El terme paradigma designa tots els compromisos compartits per una comunitat de científics. 

D’una banda, els teòrics, ontològics, i de creences i, per un altre, els que fan referència a l’aplicació de la teoria i als models de solucions de problemes. 

Els paradigmes són, per tant, una miqueta més que un conjunt d’axiomes (per a aclarir la seva noció de paradigma Kuhn invoca a la noció wittgenstieniana de joc.).

Obres

La revolució copernicana (1957) 

The Structure of Scientific Revolutions, University of Chicago Press, Chicago, 1962 i 1969 - ISBN 0226458083. (També edicions en espanyol). 

Segons pensaments sobre paradigmes (1974)

Ludwig Wittgenstein   

Ludwig Josef Johann Wittgenstein (*Viena, Àustria, 26 d’abril de 1889 — †Cambridge, Gran Bretanya, 29 d’abril de 1951) Filòsof austríac que es va interessar, fonamentalment, per l’estructura lògica del llenguatge. 

En vida va publicar només un llibre: el Tractatus logico-philosophicus, que va influenciar en gran manera als positivistes lògics del Cercle de Viena, moviment aquest del que mai es va considerar membre. 

Temps després, el Tractatus va ser severament criticat pel mateix Wittgenstein en Els quaderns blaus i marró i en les seves Investigacions filosòfiques, ambdós obres pòstumes. 

Va ser deixeble de Bertrand Russell en el Trinity College de Cambridge, on més tard també ell va arribar a ser professor.
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Vida

Ludwig Wittgenstein va nàixer a Viena. 

A l’abandonar els seus iaios paterns el judaisme per a convertir-se al protestantisme, es van mudar de Saxònia (Alemanya) a Viena, on el pare de Ludwig, Karl Wittgenstein, va guanyar força i admiració al tornar-se un dels negociants pioners de la indústria de l’acer i del ferro de l’Imperi austrohúngar. 
La mare de Ludwig era catòlica i son pare era d’ascendència fesol. 

Ludwig va ser batejat en una Església catòlica (i de fet al morir podria haver tingut un enterrament catòlic, si no fora perquè ell mai va practicar ni va creure en el Catolicisme).

Ludwig va créixer com el fill més xicotet d’una família amb huit xiquets, on se li va oferir un ambient propens a l’art i la intel·lectualitat. 

Ja que els seus pares eren aficionats a la música, tots els seus fills van tindre dots intel·lectuals i artístiques. 

La casa del els Wittgenstein atreia a diversa gent culta, especialment als músics. 

La família rebia visites freqüents d’artistes com ara Johannes Brahms i Gustav Mahler. Tota l’educació musical de Ludwig seria molt important per a ell. 

Inclús va utilitzar exemples musicals en els seus escrits filosòfics. 

Una altra no tan afortunada herència que va poder haver tingut va ser la tendència al suïcidi: tres dels seus quatre germans barons es van llevar la vida. 

L’altre (Paul Wittgenstein) es va fer pianista.

Wittgenstein va mantindre una posició molt crítica sobre els seus col·legues filòsofs i inclús sobre el que podien opinar d’ell altres figures de caràcter científic. 

En les seves opinions, com sempre, no es mossegava la llengua:

Pensament

El Tractatus (primer Wittgenstein)

En el Tractatus, Wittgenstein comença dient-nos que "el món és la totalitat dels fets, no de les coses" (Tractat-vos logico-philosophicus, § 1.1). 

També sosté que "el fet, és el donar-se efectiu d’estats de coses" (Ibid., § 2), mentres que tal estat de coses "és una connexió d’objectes (coses)" (Ibid., § 2.01). En conseqüència, el món serà la totalitat del donar-se efectiu de connexions entre objectes.

A més, així com un fet atòmic o estat de coses [Sachverhalt] és una connexió entre coses, una proposició atòmica serà una connexió entre paraules. 

Així mateix, tals objectes o coses són passibles de ser anomenats per mitjà de les paraules, aneu est, que es dóna una relació entre les paraules i les coses, de manera que les proposicions atòmiques representen fets atòmics i, d’aquest a  manera, constitueixen una imatge o pintura [Bild] de la realitat. 

I, ja que "la totalitat de les proposicions és el llenguatge" (Ibid., § 4.001), aquest serà una mena de mapa de la realitat.

Quant a les proposicions atòmiques, n’hi ha de tres classes:

a) Les que representen fets atòmics: són aquelles que formen part del llenguatge 
significatiu [sinvoll], v. gr., "Sòcrates és mortal". Les dites proposicions, en tant que 
e refereixen a fets, són contingents i, eo ‘ipso’, susceptibles de ser verdaderes o 
alsas. 

b) Les que no representen fets atòmics: són aquelles que no pertanyen al llenguatge 
significatiu o amb sentit [Sinn], és a dir, que no tenen significació. Se subdivideixen 
 la seva vegada en: 

b.1.) Sense sentit [sinnlos]: v. gr., "Sòcrates és Sòcrates". aqui estan incloses 
odes les tautologies i contradiccions, de manera que aquestes proposicions seran 
sempre verdaderes les unes i sempre falses les altres, encara que d’una manera 
prou distint que les anteriors; ja que "no representen cap possible 
estat de coses" (Ibid., § 4.462). 

Per això, les proposicions sense sentit no seran, en rigor, autèntiques 
proposicions, ja que "pertany a l’essència de la proposició poder 
comunicar-nos un sentit nou" (Ibid., § 4.027). 

b.2.) Absurdes o insensates [unsinnig]: v. gr., "Sòcrates és idèntic". És clar 
que aquestes proposicions no poden ser ni verdaderes ni falses, sinó absurdes. 
Aquestes tampoc són proposicions en sentit estricte, sinó que es tracta de 
pseudoproposicions [Scheinsätze]. 

Ara bé, es va dir que el llenguatge es constituïa en un mapa del món, val dir, de la realitat. 

Per tant, els límits del llenguatge seran els límits del món. 

I si ocorre que el llenguatge natural tendeix a vegades a sobrepassar tals límits, això se deu al fet que és imperfecte. 

D’ací que calga encontrar en el llenguatge una estructura lògica que constituïs la seva essència. La dita estructura lògica serà el llenguatge ideal.

Però succeeix que les proposicions per mitjà de les quals es descriu l’estructura lògica del llenguatge no són ni proposicions significatives ni sense sentit, sinó absurdes. 

Per consegüent, no hi haurà, parlant amb propietat, metallenguatge. 

Així, el Tractatus tot no és més que una escala per a accedir a certa visió correcta del llenguatge i del món; però és necessari "tirar l’escala després d’haver pujat per ella" (Ibid., § 6.54).

D’aquesta  manera, "el que s’expressa [mostra] en el llenguatge no podem expressar-ho [dir-ho] nosaltres a través d’ell" (Ibid., § 4.121). 

D’ací que la tasca pròpia de la filosofia no sigui un dir respecte del llenguatge sinó un elucidar el llenguatge.

En efecte: per a Wittgenstein, segons ja es va dir, el llenguatge només és capaç d’expressar fets i, per això mateix, els límits del món vénen a coincidir amb els límits del llenguatge i viceversa. 

De manera que anar més enllà dels límits del llenguatge implica anar més enllà dels límits del món.

Respecte a aquest punt, l’autor del Tractat-vos ens brinda l’analogia següent:

D’això resulta que "el sentit del món ha de residir fora d’ell" (Tractat-vos, § 6.41) i, a més, fora del llenguatge significatiu, és a dir, del llenguatge amb sentit. 

Recorde’s que, segons aquesta caracterització del llenguatge, "una proposició només pot dir com és una cosa, no el que és" (Ibid., § 3.221).

Ara bé, que quelcom estiga fora del món, és a dir, que sigui inexpressable, no implica que no existis sinó que, molt al contrari, "l’inexpressable, certament, existeix. 

Es mostra, és el místic [dónes Mystische]" (Ibid., § 6.522).

Però si "el místic" no pot expressar-se per mitjà del llenguatge sense caure en proposicions absurdes, 

De quina manera podem tindre un cert accés a ell? 

El mateix Wittgenstein ens proporciona alguna ajuda a l’afirmar que "no com sigui el món és el místic sinó que siga" (Ibid., § 6.44).

En efecte, la pregunta sobre com sigui el món és una pregunta passible de tindre una resposta, encara que la ignorem. 

La resposta és una resposta sobre el món o, per així dir-ho, intramundana i, en últim terme, científica, ja que no passaria de ser una mera descripció d’estats de coses, de fets. 

Però que el món sigui és quelcom d’una altra naturalesa. 

Tan és així que, per a poder explicar-ho, hauríem d’ubicar-nos fora del món, és a dir, sobrepassar els límits del llenguatge significatiu, metaforitzar, fer poesia, metafísica...

No per casualitat aquesta concepció wittgensteiniana de "el místic" ve a coincidir amb la pregunta filosòfica per excel·lència, la cèlebre pregunta leibniziana sobre per què hi ha ens i no més prompte res.

Per aquest motiu, Wittgenstein ens diu que "respecte a una resposta que no pot expressar-se, tampoc cal expressar la pregunta" (Ibid., § 6.5).

Tot el que s’ha dit fins aqui ens cèrvix per a entendre per què Wittgenstein arriba a sostindre que

El mètode correcte de la filosofia seria pròpiament aquest: no dir ni més menys que el que es pot dir, o siga, proposicions de la ciència natural —o siga, quelcom que no té res a veure amb la filosofia—, i llavors, quantes vegades algú voldria dir quelcom metafísic, provar-li que en les seves proposicions no havia donat significat a certs signes. aquest mètode li resultaria insatisfactori —no tindria el sentiment que li ensenyàvem filosofia—, però seria l’únic estrictament correcte. (Ibid., § 6.53)

D’ací que Wittgenstein tancament el Tractatus amb la famosa sentència que resa: Wovon man nicht sprechen kann, darüber muß man schweigen. 


Del que no es pot parlar cal callar.] (Ibid., § 7).

Les Investigacions (segon Wittgenstein)

En les Investigacions, Wittgenstein sosté que el significat de les paraules i el sentit de les proposicions són la seva funció, el seu ús [Gebrauch] en el llenguatge, val dir, que preguntar pel significat d’una paraula o pel sentit d’una proposició equival a preguntar com s’usa. 

D’altra banda, ja que tals usos són molts i multiformes, el criteri per a determinar l’ús correcte d’una paraula o d’una proposició estarà determinat pel context al qual pertany. 

Tal context rep el nom de joc de llenguatge [Sprachspiel] *. 

Aquests jocs de llenguatge no comparteixen una essència comuna sinó que mantenen una semblança de família [Familienähnlichkeiten]. 

D’això se segueix que l’absurd d’una proposició radicarà a usar-la fora del joc de llenguatge que li és propi.

Des d’aquest a  òptica, els cridats "problemes filosòfics" no són en realitat problemes, sinó perplexitats. 

D’ací que la missió de la filosofia sigui la d’una lluita contra el "embruixament" de la nostra intel·ligència pel llenguatge.

Diferències entre el primer i el segon Wittgenstein

Estem ja en condicions d’oferir una concisíssima comparació entre el primer (W1) i el segon (W2) Wittgenstein.

Mentres que per al W1 hi havia un sol llenguatge, a saber: el llenguatge ideal compost per la totalitat de les proposicions significatives (llenguatge descriptiu), per al W2 el llenguatge s’expressa en una pluralitat de distints jocs de llenguatge (del que el descriptiu és només un cas). 

D’altra banda, el W1 definia l’absurd o insensat d’una proposició en tant que aquesta sobrepassava els límits del llenguatge significatiu, mentres que el W2 entén que una proposició resulta absurda en la mesura que aquesta intenta ser usada dins d’un joc de llenguatge al qual no pertany. 

D’ací que, per al W1, el significat estava determinat per la referència, la qual cosa equival a dir que si una paraula no anomena cap cosa o una proposició no figura cap fet, no té significat en tant que resulta impossible assignar-li un determinat valor de veritat. 

Però el W2 reconeix que en el llenguatge ordinari la funció descriptiva és una de les tantes funcions del llenguatge i que, per tant, el domini del significat és molt més vast que el de la referència. 

Així, per al W2, el sentit d’una proposició o el significat d’una paraula és la seva funció, o siga, que està determinat per l’ús que es faci de la mateixa. 

En síntesi: el criteri referencial del significat és reemplaçat pel criteri pragmàtic del significat.

Quant a la noció de veritat, el W1 adhereix sense més al criteri correspondentista, ja que, en virtut de la relació isomòrfica entre llenguatge i món, la veritat es constitueix com la correspondència entre el sentit de (allò que s’ha representat en) una proposició i un fet. 

Però atès que el W2 postula distints usos possibles del llenguatge més enllà del descriptiu, l’aplicació del criteri semàntic de veritat pareix quedar restringida a l’àmbit del llenguatge merament descriptiu.

La traducció a l’anglès de la paraula alemanya "Spiel" (joc) pot ser o play o game, Wittgenstein aclareix que es tracta d’un joc normatiu, regit per alguna llei o lògica subjacent ,és a dir el que en anglès es diu un game of language. 
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Filosofies orientals:
Buda

Buda (c. 563-c. 486), fundador del budisme, nascut en el parc Lumbini prop de Kapilavastu, en l’actualitat Nepal, prop de la frontera índia. 

El nom de Gautama Buda, pel qual es coneix el Buda històric, és una combinació del nom de la seva família, Gautama, i l’epítet Buda, que significa "l’il·lumina’t". 

A pesar de tots els esforços, les dates del seu naixement i mort continuen sent dubtoses. 

Les diverses fonts budistes estan d’acord en què va viure 80 anys, però no sobre les dates concretes. 

Els països moderns del budisme theravada situen el seu naixement l’any 623 A.C. i la seva mort en el 543 A.C., però aquestes datacions són rebutjades per la majoria dels historiadors occidentals i hindús. 

Les fonts antigues ofereixen dos cronologies diferents: la cronologia llarga, basada en fonts singaleses, que situa el nirvana final de Buda al voltant de 218 anys abans de la consagració del rei Asóka (c. 273 A.C.); i la cronologia breu, avalada per totes les fonts xineses i sànscrites, que daten la mort de Buda 100 anys després de la consagració d’Asoka. 

Tots els relats que han arribat fins a nosaltres sobre la vida de Buda van ser escrits molts anys després de la seva mort per deixebles daus a la idealització més que per historiadors objectius, per la qual cosa resulta difícil separar els esdeveniments reals dels nombrosos mites i llegendes que apareixen sobre la seva vida. 

A més, la majoria de les tradicions budistes sostenen que Buda no va ser sinó l’ultima encarnació en una sèrie de vides arreplegues en diverses històries edificants. 

Per al budisme, els mites i llegendes que rodegen la figura del Buda històric són tan importants com les seves paraules i fets, d’ací que els detalls històrics de la seva vida resulten difícils d’establir, i potser per això no reben un tractament preferent respecte de relats i doctrines que es van afegir. 

Budisme

El Budisme és una religió de gran importància a escala mundial, fundada en el nord-est de l’Índia. 

Es basa en les ensenyances de Siddhartha Gautama, més conegut com Buda o L’il·lumina’t. 

Es va originar com un moviment monàstic dins de la tradició bramànica dominant en aquell llavors, encara que ràpidament el budisme se va anar desenvolupant en una altra direcció, adquirint característiques pròpies. 

Buda no sols renegava d’alguns aspectes molt significatius de la filosofia hindú, sinó que també desafiava l’autoritat dels seus sacerdots, no acceptava la validesa de les escriptures vèdiques, i estava en contra dels sacrificis al culte en què es basaven aquestes escriptures. 

A més Buda va obrir les portes del seu moviment a persones de totes les castes socials, rebutjant obertament la idea que els assumptes espirituals de les persones estigueren determinats per la condició social dins de la que naixen. 

Hui en dia, el budisme està dividit en dos grans branques: 

el Theravada o Camí dels Savis, 

i el Mahayana o Gran Vehicle. 

Els seguidors del Mahayana es refereixen en forma despectiva als del Theravada usant el nom de Hinayana o Xicotet Vehicle. 

El budisme ha tingut una influència molt forta no sols a l’Índia, sinó també en països com ara Sri Lanka, Tailàndia, Cambodia, Birmània i Laos, on la branca predominant és la Theravada. 

Per la seva banda, la branca Mahayana ha tingut una especial influència en Xina, Japó, Taiwan, Tibet, Nepal, Mongòlia, Corea i Vietnam, així com a l’Índia. 

S’estima que el nombre de membres de la religió budista que hi ha en el món, oscil·la entre els 150 i els 300 milions. 

La raó per la qual hi ha una diferència tan gran en aquesta estimació es deu a dos causes: en gran part d’Àsia l’afiliació religiosa tendeix a no ser exclusiva; i resulta especialment difícil poder estimar la influència del budisme en països comunistes com a Xina. 

Les ensenyances de Buda

Buda transmetia les seves ensenyances en forma oral, per la qual cosa al morir no va deixar cap testimoni escrit de les seves idees i pensaments. 

No obstant, més tard els seus deixebles es van encarregar d’escriure’ls. 

Els elements centrals en què es basava la Il·luminació de Buda, estaven condicionats a la realització de les Quatre Veritats Excel·lents:

 (1) La vida és un patiment. 

Aquesta afirmació va més enllà del simple reconeixement de l’existència del patiment en la vida i es refereix més prompte que l’existència humana és intrínsecament dolorosa, des del moment que naixem fins que morim. Més encara, aquest patiment ni tan sols desapareixeria amb la mort, ja que Buda va incloure en les seves ensenyances la idea hindú de què la vida és cíclica, per la qual cosa la mort simplement precediria a una nova reencarnació. 

(2) La causa d’aquest  patiment radica en el fet que l’home desconeix la naturalesa de la realitat, producte de tot això, sent ansietat, té afecció per les coses materials i molta cobdícia. aquets defectes provoquen el seu patiment. 

(3) Es pot posar fi al patiment si l’home aconsegueix superar la seva ignorància i anar més enllà dels lligams mundans. 

(4) El camí per a donar fi al patiment és la Senda de les Huit Grans Veritats, que consisteix a tindre una adequada visió de les coses, bones intencions, un correcte mode d’expressió, realitzar bones accions, tindre un correcte forma de vida, esforçar-se de forma positiva, tindre bons pensaments i desenvolupar la contemplació d’una manera adequat. 

Aquests vuit punts generalment es divideixen en tres categories que conformen el pilar central del budisme: moral, saviesa i samadi o concentració. 

Anatmán
El budisme analitza l’existència humana partint de la base que està formada pel conjunt de cinc realitats (skandhas): 

· el cos material, 

· els sentiments, 

· les percepcions, 

· la predisposició davant de les coses o tendències kármicas 

· i la consciència. 

Cada persona és simplement la combinació temporal d’aquest es  cinc realitats, les que estan al seu torn subjectes a continus canvis. 

Cap d’elles es manté igual ni tan sols en dos moments consecutius. 

Els budistes neguen que aquest conjunt de cinc realitats, ja sigui en forma individual o conjunta, puguen ser considerades com una existència independent i permanent, o l’ànima (atmán). 

De fet consideren un error el concebre que existís tan sols una unitat permanent que sigui un element constitutiu de l’home. 

Buda sostenia la idea que aquesta concepció de si mateix portava que les persones foren egoistes, patiren d’ansietat, i que per tant patiren. 

Per això va ensenyar la doctrina d’anatmán, o de la negació de l’existència d’un ànima permanent. 

Sostenia que tota l’existència humana es caracteritzava per comptar amb els tres senyals de:

· anatmán (no tindre ànima), 

· anitya (impermanencia) 

· i dukkha (el patiment). 

La doctrina d’anatmán va fer necessari que Buda donara una reinterpretació a la creença hindú de les reencarnacions en el cicle de l’existència fenomenològica, més coneguda com samsara. 

Després d’haver arribat a aquest punt en la seva ensenyança, Buda va començar a difondre la doctrina de l’origen subordinat o pratityasamutpada. 

En aquesta cadena de dotze causes unides, es demostra com l’haver sigut ignorant en una vida anterior fa que la persona botiga a formar un determinat conjunt que ha de desenvolupar. 

Aquesta combinació portarà que actuen la ment i els sentits. 

Les sensacions que resulten d’aquest  actuar porten a patir ansietat i una afecció a l’existència. 

Aquesta condició determina el procés de ser novament, creant un altre cicle de naixement, vida adulta i mort. 

A través d’aquest a  cadena causal, es vincula una vida a la següent. 

S’arriba a un fluir de noves vides, més que a un existir permanent que es desplaci d’una vida a una altra; de fet és la creença d’una reencarnació sense transmigració. 

Karma

La doctrina del karma es troba molt relacionada amb la doctrina anterior (anatmán). 

El karma es basa en els actes de cada persona i en les conseqüències morals que es desprenguin d’aquest procedir. 
Els actes humans determinen la seva reencarnació posterior, per la qual cosa les bones accions lògicament seran recompensades, com seran castigades les roïnes. 

Per això el budisme sosté que no existeixen en el món els plaers immerescuts ni els castigs injustificats, sinó que tot és més prompte producte d’una justícia universal. 

El procés kármico actua per mitjà d’una llei moral natural, més que per mitjà d’un sistema de judici diví. 

El karma de cada individu determina assumptes com ara: 

· la seva bellesa, 

· la seva intel·ligència, 

· la seva longevitat, 

· la seva salut  

· el seu nivell social. 

D’acord amb les ensenyances de Buda, depenent del tipus de karma que tinga cada persona, pot reencarnar-se en un ser humà, un animal, un fantasma famolenc, un habitant de l’infern o inclús en algun dels déus de la religió hindú. 

A pesar que el budisme no nega l’existència de déus, no els atribueix cap importància especial. 

La vida dels déus en el cel és llarga i plàcid, encara que estan subjectes als mateixos problemes que pot tindre qualsevol altra criatura, per la qual cosa estan exposats a una eventual mort i a una futura reencarnació en un estat d’existència inferior. 


No són els creadors de l’Univers, ni tampoc controlen el destí de la 
humanitat, per la qual cosa per al budisme, el resar o fer-los sacrificis no té 
cap utilitat. 

De les distintes modalitats de reencarnació, la humana és la millor, perquè les deïtats estan tan absortes en els seus propis plaers que perden de vista la necessitat redempció. 

Per tant, la possibilitat de ser un il·luminat és vàlida només per als sers humans. 

Nirvana

L’objectiu final del camí del budisme és aconseguir alliberar-se de l’existència fenomènica a què li és pròpia el patir. 

Per a aconseguir aquest objectiu cal aconseguir el nirvana, que és un estat d’il·luminació en què els focs de la cobdícia, l’odi i la ignorància han sigut apagats. 

Aquest estat no ha de confondre’s amb l’aniquilament; el nirvana és un estat de consciència que va més enllà de cap definició. 

Després d’aconseguir el nirvana, l’il·lumina’t pot continuar vivint i anar eliminant qualsevol romanent de karma que puga tindre, fins a aconseguir arribar, en el moment de morir, a un últim estat de nirvana (parinirvana). 

En teoria qualsevol persona podria aconseguir aconseguir el nirvana, encara que en realitat és un objectiu accessible només per als membres de la comunitat monàstica. 

En el budisme Theravada, la persona que haja aconseguit la il·luminació gràcies a haver seguit la Senda de les Huit Veritats o Xicotet Vehicle, se li coneix amb el nom d’arhat, o aquell que val molt, quelcom així com un sant solitari. 

Tots aquells que per una o altra raó no són capaç d’aconseguir l’objectiu final, tenen, com següent opció, el tractar d’aconseguir una millor reencarnació per mitjà del perfeccionament del seu karma. 

Generalment aspiren a aquesta meta inferior els budistes laics, els que veuen en aquest objectiu l’esperança d’arribar a una vida en què siguen capaços d’aconseguir la il·luminació final, com a membres del sanga. 

L’ètica que guia i que porta a aconseguir el nirvana, és objectiva i d’orientació interior, personal. 

Exigeix cultivar quatre actituds que demostren la virtut; aquestes actituds són conegudes com Els Palacios del Braman, i són:

· amabilitat i tendresa, 

· compassió, 

· alegria benèvola 

· equanimitat. 

No obstant, l’ètica que porta a aconseguir una millor reencarnació se centra més prompte en el compliment dels deures que té cada persona respecte a la seva societat. 

Aquests deures inclouen actes de caritat, un especial suport al sanga, com també el no oblidar mai els cinc preceptes que constitueixen el codi bàsic de la moral budista. 

Aquestes normes prohibeixen: 

· matar, 

· robar, 

· tindre un llenguatge feridor, u

· n comportament sexual indegut 

· i consumir begudes alcohòliques. 

· Si la persona s’atinguera a aquets preceptes, podria superar les tres grans arrels del mal: 

· la luxúria, 

· l’odi 

· l’engany. 

Mahayana

Els orígens del Mahayana resulten especialment foscos. 

No són coneguts ni tan sols els noms dels seus fundadors, i els estudiosos no concorden en si es va originar en el sud o en el nord-est de l’Índia. S

Els seus primers anys de formació van ser entre els segles II A.C. i el I D.C. 

Les especulacions respecte al Buda etern van continuar fins a prou entrada l’era cristiana, acabant amb la doctrina Mahayana que es refereix a la seva naturalesa triple o de triple "cos" (trikaya). 

Aquests tres cossos són 

· el de l’essència, 

· el de la benaventurança de la comunitat 

· i el de la transformació. 

El cos de l’essència representa la naturalesa última de Buda. 

Abans que açò, existiria la forma absoluta i invariable, a la que es referien com a consciència o ho buide, el no-res. 

Aquesta naturalesa essencial de Buda es manifestaria sola, prenent formes celestials com aquella de la benaventurança de la comunitat. 

Davall aquesta forma, Buda s’assenta a predicar en els cels, al mig de l’esplendor divina. 

Finalment, la naturalesa de Buda es fa present en la terra utilitzant una forma humana, el seu fi és el de convertir la humanitat. 

A aquesta forma física se li coneix com el cos de la transformació. Els Mahayana consideren el Buda històric, Siddhartha Gautama, només com un exemple del cos de transformació ja que, segons ells, Buda ha pres aquesta aparença humana una infinitat de vegades. 

El nou concepte Mahayana de Buda va fer possible el crear conceptes de gràcia divina i d’una revelació contínua, nocions que estan absents en el Theravada. 

La creença en les manifestacions divines de Buda, van portar al desenvolupament d’una significativa ramificació en la devoció Mahayana. 

No obstant, alguns estudiosos han descrit el precoç desenvolupament Mahayana com una "hinduización" del budisme. 

Un altre concepte nou dins del Mahayana, també molt important, és el de bodhisattva o del ser il·luminat, com un ideal cap al qual els bons budistes haurien d’aspirar. 

Un bodhisattva és una persona que ha aconseguit una il·luminació perfecta, però que es nega a entrar al nirvana final, per a fer possible així, la salvació de tots els altres sers sensibles. 

El bodhisattva aconsegueix transmetre-li a sers menys afortunats els seus mèrits aconseguits després de moltes vides. 

Els principals atributs d’aquest ssants socials són la compassió i l’amorosa bondat. 

Per això els Mahayana consideren el bodhisattva superior a l’arhat, representant de l’ideal Theravada. 

Alguns bodhisattvas, com Maitreya, que representa l’amorosa bondat de Buda, i Avalokitesvara o Kuan-yin, que representa la seva compassió, s’han transformat en el centre de l’adoració i devoció popular Mahayana. 

Tantrisme

Al voltant del segle VII D.C. es va desenvolupar una nova forma de budisme coneguda com a tantrisme. 

Es va formar arran de la unió entre el Mahayana i creences i màgia del folklore popular del nord de l’Índia.

A pesar de ser semblant al tantrisme hindú, que es va desenvolupar per aquells mateixos anys, el tantrisme budista difereix del Mahayana pel gran èmfasi que el primer posa en l’acció sacramental. 

Coneguda també com Vajrayana, el Vehicle del Diamant, el tantrisme té una tradició esotèrica. 

Les seves cerimònies d’iniciació inclouen l’entrada al mana-la, un cercle místic o mapa simbòlic de l’Univers espiritual. 

Per al tantrisme, també és important la utilització de mudras o demostracions rituals, i mantras o síl·labes sagrades, les que es cantaven moltes vegades i s’utilitzaven com a formes de meditació. 

El vajrayana es va transformar en la forma del budisme dominant en el Tibet. 

A través de Xina va ser transmesa a Japó, lloc on es continua practicant per la secta shingon. 

L’expansió asiàtica

Al rei Asóka, al seu fill Mahinda i a la seva filla Sanghamitta se’ls relaciona directament amb la conversió de Sri Lanka al budisme. 

Des del començament del seu regnat, el Theravada es va convertir en la religió oficial d’aquest  país. 

D’acord amb la tradició, durant el regnat d’Asoka, el Theravada hauria sigut portat a Birmània des de Sri Lanka, encara que no hi ha constància de la seva presència en aquest país fins al segle V D.C. 

Durant el segle VI, el Theravada es va estendre des de Birmània fins a la zona del que avui és Tailàndia. 

La religió va ser adoptada pels tailandesos quan finalment es van haver assentat, des del sud-oest xinés, en la zona de la Tailàndia actual; això va succeir entre els segles XII i XIV. 

Amb el floriment del regne tailandés, el Theravada va ser adoptat com la religió oficial. 

Durant el segle XIV, el Theravada també va ser adoptat per la casa real de Laos. 

Tant el Mahayana com l’hinduisme van començar a influir en el poble de Cambotja a finals del segle II D.C. 

No obstant, després del segle XIV i sota la influència tailandesa, el Theravada va ser convertint-se gradualment en la religió amb més força a Cambotja. 

Al començament de l’era cristiana, el budisme va ser portat a Àsia Central. 

Des d’allí, i durant el segle I D.C., va entrar en Xina seguint les rutes del comerç. 

A pesar que comptava amb l’oposició dels confucionistas ortodoxos i víctima de persecucions durant l’any 446, en el període 574-577 i en el 845, el budisme va aconseguir fonamentar-se i influir amb força en la cultura xinesa, havent d’adaptar-se als costums del país. 

El període més fort d’influència del budisme xinés, va acabar amb la gran persecució de l’any 845. 

A pesar d’açò, les sectes Zen o Ch’an, enfocada a la meditació (del Sànscrit dhyana, "meditació"), i Terra Pura, amb major èmfasi en la devoció, van continuar sent importants. 

Des de Xina el budisme va continuar la seva expansió asiàtica. 

Les autoritats del confucianisme estaven totalment en desacord amb què el budisme entrara a Vietnam, però la influència Mahayana se sentia allí des de feia molt de temps, més o menys des del 189. 

D’acord amb fonts oficials, el budisme va arribar per primera vegada a Corea, des de Xina, el 372. 

Des de llavors, i donada la forta influència que durant segles va tindre Xina en aquest país, Corea va ser convertint-se gradualment al budisme. 

El budisme va ser portat a Japó des de Corea. 

A pesar que els japonesos ja tenien coneixement d’aquest a  religió, 552 D.C. es considera l’any de la seva introducció oficial en el país. 

En el 593, el príncep Shotoku declara el budisme com la religió oficial de Japó. 

El budisme va arribar al Tibet a principis del segle VII D.C., a través de la influència de les manilles estrangeres del rei. 

A mitjan segle següent, ja s’havia transformat en una força prou significativa dins de la cultura tibetana. 

Un personatge que va tindre gran protagonisme en el desenvolupament d’aquest  budisme tibetà, va ser el monjo hindú Padmasambhava, qui havia arribat al Tibet en 747. 

El seu principal interès era expandir el budisme tàntric, branca del budisme que es va transformar en la més forta dins del Tibet. 

Tant els budistes xinesos com els hindús competien per la influència de la seva religió en el Tibet, fins que a finals del segle VIII, els xinesos van ser vençuts i expulsats del país. 

Aproximadament set segles més tard, els budistes tibetans havien adoptat la idea que els abats dels grans monestirs eren reencarnació és dels famosos bodhisattvas. 

Arran d’açò, el principal dels abats va passar a ser conegut com Dalai Lama. 

Des de mitjans del segle XVII fins a 1950, any en què Xina es va apoderar del Tibet, els Dalai Lames van dirigir el Tibet com una teocràcia. 

La vida Monàstica

Des d’un principi, els seguidors més devots de Buda estaven organitzats en un grup monàstic cridat sanga. 

Els membres podien ser fàcilment identificats pels seus caps totalment afaitats i les seves túniques sense costures i de color taronja. 

Els primers monjos budistes o bhikkus, vagaven d’un lloc a un altre, establint-se en comunitats només durant l’època de les pluges, període en què els viatges resultaven difícils. 

Cada una d’aquest es  comunitats establides, i les que se van anar desenvolupant conforme passava el temps, eren independents i estaven organitzades democràticament. 

La vida monàstica estava regida pels reglaments del Vinaya Sutra, una de les tres col·leccions canòniques de les escriptures. 

Cada quaranta nits, dins de cada comunitat, els monjos celebraven una assemblea formal, la uposatha. 

Una part molt important d’aquest a  cerimònia constituïa el recitar molt respectuosament les regles del Vinaya i la confessió pública de totes les seves violacions. 

El sanga incloïa normes per a monjos i monges, un tret únic i distintiu dins de les ordes monàstiques de l’Índia. 

Ells i elles, seguidors del Theravada eren cèlibes, i diàriament aconseguien la seva menjar demanant almoines en les cases dels laics més devots. 

L’escola Zen no va fer cas a la regla en què es deia que els membres del el sanga havien de viure demanant almoina; més encara, com a part de la disciplina de la secta, se’ls exigeix als seus membres treballar en els camps per a guanyar el seu propi suport. 

La popular escola Shin de Japó, una branca de Terra Pura, permet als seus sacerdots casar-se i tindre famílies. 

Dins de les funcions més tradicionals dels monjos budistes, estan el celebrar serveis fúnebres per a honrar els morts. 

Els elements més importants d’aquest serveis inclouen el cant de les escriptures i el traspàs de mèrits per a benefici del mort. 

CONFUCI (Kong Qiu)

Confuci, en xinés Kongfuzi (551-479 A.C.), va ser un filòsof xinés, creador del confucianisme i una de les figures més influents de la història xinesa. 

Segons la tradició Confuci va nàixer en l’estat de Lu (avui província de Shandong) en el noble clan dels Kong. 
El seu nom original era Kong Qiu. 

Relats de la seva vida recorden que son pare, comandant d’un districte en Lu, va morir tres anys després que Confuci nasquera, i va deixar la família en la pobresa. 

Confuci, no obstant, va rebre una acurada educació. Es va casar als 19 anys i va tindre un fill i dos filles. 

Segons diuen, durant els quatre anys posteriors al seu matrimoni la pobresa li va impulsar a realitzar labors de criat per al cap del districte on residia. 

Sa mare va morir l’any 527 A.C., i després d’un període de dol va començar la seva carrera de mestre. 

Solia viatjar d’una banda a l’altra i instruir els comptats deixebles que s’havien reunit en torn seu. 

La seva fama com a home de saber i caràcter, amb gran veneració cap a les idees i costums tradicionals, prompte es va propagar pel principat de Lu. 

En la segona meitat de l’època de la dinastia Zhou, el govern central s’havia degenerat en Xina i la intriga i el vici predominaven. 

Confuci va lamentar el desordre d’aquells temps i la falta de models morals. 

Va arribar a creure que l’únic remei era convertir la gent als principis i preceptes dels savis de l’antiguitat. 

Per aquesta raó ensenyava als seus alumnes els clàssics antics de la literatura xinesa. 

També va subratllar la importància de la música, la música xinesa d’aquest a  època tenia funcions cerimonials i religioses en les pràctiques de l’Estat i del culte. 

Propugnava el gran valor del poder de l’exemple. 

Els governants, deia, només poden ser grans si ells mateixos porten vides exemplars i es guien per principis morals, d’aquest a  manera en els seus estats s’estimularia als ciutadans que arribarien a ser pròspers i feliços. 

Una tradició popular sobre la vida de Confuci estableix que als 50 anys va ser anomenat magistrat de Zhongdu, i l’any següent ministre del crim de l’estat de Lu. 

La seva administració va ser un èxit; va establir reformes, la justícia va ser administrada amb imparcialitat i el crim també va ser eradicat. 

Lu va arribar a ser tan poderós que el governant d’un estat veí va intrigar per a aconseguir la destitució del ministre. 

És més probable, no obstant, que només fora un funcionari menor, però en qualsevol cas Confuci va deixar el seu càrrec i en el 496 A.C., va viatjar per diferents territoris impartint classes i esperant en va que algun altre príncep li permetera mamprendre mesures de reforma. 

L’any 484 A.C., després que la seva busca d’un governant ideal es revelara per complet infructuosa, va tornar per última vegada a Lu. 

Va passar els anys que li quedaven, escrivint comentaris sobre els autors clàssics. 

Va morir en Lu i va ser soterrat en una tomba en Qufu, Shandong. 

Confuci no va deixar escrits sobre els principis de la seva filosofia; aquets van ser transmesos només a través dels seus deixebles. 

El Lunyu (Analectes), obra recopilada per algun dels seus seguidors, és considerada la font d’informació més fidedigna sobre la seva vida i ensenyances. 

Una de les obres històriques que segons es diu ell mateix havia arreplegat i editat, el Ch´un Ch´iu (Annals de primavera i tardor), és un relat analític de la història xinesa en l’estat de Lu des del 722 al 481 A.C. 

Desitjava ser conegut com un transmissor més que com un pensador, i per aquest motiu va restablir l’estudi dels llibres antics. S

Les seves ensenyances es van convertir en llibres de text de les generacions xineses posteriors. 

Confuci va ser molt venerat durant la seva vida i en anys successius. 

Encara que ell mateix tenia poca fe en el sobrenatural, ha sigut reverenciat per milions de persones quasi com una divinitat. 

El conjunt de les ensenyances de Confuci va tindre un caràcter pràctic i ètic, més que religiós. 

Afirmava ser un restaurador de la moralitat antiga i mantenia que els propis actes externs basats en les cinc virtuts,

· bondat, 

· honradesa,

· decor, 

· saviesa 

· i fidelitat, 

Tanquen el conjunt del deure humà. 

El venerar els pares, vius i morts, va ser un dels seus conceptes claus. 

La seva idea del Govern era paternalista, i ordenava tots els individus a complir amb rigor les seves obligacions cap a l’Estat. 

En els segles posteriors les seves ensenyances van exercir una poderosa influència en la filosofia xinesa i en la història de Xina. 

Confucianisme

El Confucianisme és el principal sistema de pensament en Xina. 

Es va desenvolupar a partir de les ensenyances de Confuci i els seus deixebles, i tenia a veure amb els principis de la pràctica del bé, la saviesa empírica i les pròpies relacions socials. 

El confucianisme ha influït en l’actitud xinesa davant de l’existència, fixant els models de vida i pautes de valor social, i proporcionant la base de les teories polítiques i institucions xineses. 

Des de Xina es va estendre a Corea, Japó i Vietnam i en les últimes dècades ha despertat interès entre els erudits d’Occident. 

Encara que el confucianisme va arribar a ser la ideologia oficial de l’Estat xinés, mai ha existit com una religió establida amb una església i un clero. 

Els erudits xinesos van lloar Confuci com a gran mestre i savi, però mai el van adorar com un déu. 

Confuci tampoc es va proclamar a si mateix una divinitat. 

A diferència de les esglésies cristianes, els temples erigits en honor a Confuci no eren llocs en què grups organitzats es reunien per a lloar-li, sinó edificis públics dissenyats per a cerimònies anuals, en particular l’aniversari del filòsof. 

Diversos intents per a divinitzar Confuci i guanyar prosèlits al confucianisme van fracassar a causa de la naturalesa secular de la filosofia. 

Els principis del confucianisme estan arreplegats en els nou llibres antics xinesos transmesos pel mestre i els seus seguidors, que van viure en una època de gran inquietud filosòfica. 

Aquests escrits poden dividir-se en dos grups: 

Els Cinc Clàssics 

Els Wu Ching (Cinc Clàssics), que es van crear abans de l’època de Confuci, consisteixen en: 

1. el I Ching (Llibre de les Mutacions), 

2. Shu Ching (Llibre de la Història), 

3. Shih Ching (Llibre de la Poesia), 

4. Li Chi (Llibre dels ritus) i 

5. Ch’un Ch’iu (Annals de primavera i tardor). 

El I Ching és un manual d’endevinació probablement recopilat abans del segle XI A.C. 

El seu aspecte filosòfic complementari, contingut en una sèrie d’apèndixs, va poder haver sigut compost més tard per Confuci i els seus deixebles. 

El Shu Ching és una col·lecció de documents històrics antics, i el Shih Ching, una antologia de poemes antics. 

El Li Chi tracta dels principis de conducta, inclosos els de les cerimònies públiques i privades; va ser destruït en el segle III A.C., però resulta presumible que gran part del seu material fora preservat en una recopilació posterior, el Document dels ritus.

El Ch’un Ch’iu, l’única obra recopilada, segons es diu, pel propi Confuci, és una crònica d’esdeveniments històrics importants en la Xina feudal des del segle VIII A.C. a la mort de Confuci, a principis del segle V A.C. 

Els Shih Shu (Quatre Llibres), compilacions dels dites de Confuci i Mencio i dels comentaris de seguidors sobre les seves ensenyances, són: 

El Dl Yü (Analectes), un conjunt de màximes de Confuci que formen la base del seu moral i filosofia política; 

Ta Hsüeh (El gran saber), 

Chung Yung (La doctrina del mètode), que conté algunes de les declaracions filosòfiques de Confuci sistematitzades amb comentaris i exposicions dels seus deixebles, 

Mencius (Llibre de Mencio), que conté les ensenyances d’un dels principals seguidors de Confuci. 

La clau de l’ètica confuciana és jen, traduït de diversos modes com: 

· ‘intuïció humana’, 

· ‘amor’, 

· ‘bondat’ 

· i ‘humanitat’. 

Jen és una virtut suprema que representa les millors qualitats humanes. 

En les relacions humanes, aquelles que es construeixen entre una persona i una altra, jen es manifesta en chung, o la fidelitat a un mateix i als altres, i shu, o altruisme, millor expressat en la regla d’or del confucianisme: 


"No faces als altres el que no vullgues que et facen a tu mateix". 

Altres valors virtuosos importants en el confucianisme són l’honradesa, la decència, la integritat i la devoció filial. 


Qui posseïsca totes aquestes virtuts serà un chün-tzu (cavaller perfecte). 

En el pla polític, Confuci defenia un govern paternalista en què el sobirà fora benèvol i honorable i els súbdits respectuosos i obedients. 

L’estadista ha de cultivar la perfecció moral per a donar bon exemple a la gent. 

En educació Confuci va recolzar la teoria, notable per al període feudal en què va viure, resumit en el principi: 


"en educació, no hi ha diferència de classes." 

Escoles confucianas de pensament

Després de la mort de Confuci van sorgir dos escoles importants de pensament: una representada per Mencio, l’altra per Hsün-tzu (Hsün K’uang, 300-c. 235 A.C.). 

Mencio va continuar les ensenyances ètiques de Confuci accentuant la bondat innata de la naturalesa humana. 

Creia, no obstant, que la bondat original del ser humà pot envilir-se pel propi esforç destructiu o immersa en un ambient pervers. 

El problema de la cultura moral consisteix, per aquesta raó, a preservar o almenys a restaurar la bondat que és un dret de naixement de cada u. 

En l’orde polític, Mencio és considerat a vegades com un dels primers defensors de la democràcia, perquè va anticipar la idea de la supremacia del poble sobre l’Estat. 

En oposició a Mencio, Hsün-tzu afirmava que les persones naixen amb una naturalesa perversa però susceptible de regenerar-se gràcies a l’educació moral. 

Creia que els desitjos han d’estar guiats i moderats per les regles de la correcció i que el caràcter hauria de ser instruït per mitjà d’un compliment metòdic dels ritus i per la pràctica de la música. 

Aquest codi exerceix una influència poderosa sobre el caràcter al dirigir d’una forma correcta les emocions i proporcionar harmonia interna. 

Hsün-tzu va ser el principal exponent del ritualisme en el confucianisme. 

Després d’un breu període de decadència en el segle III A.C., el confucianisme va ressorgir durant la dinastia Han (206 A.C.-220 D.C.). 

Les obres confucianas, còpies de què havien sigut destruïdes en el període precedent, van ser restaurades, canonitzades i ensenyades per erudits en les acadèmies nacionals. 

Aquestes obres van constituir també les bases dels posteriors exàmens per a exercir llocs civils i polítics; els candidats a llocs governamentals de responsabilitat eren anomenats en funció del seu coneixement de la literatura clàssica. 

Com a conseqüència, el confucianisme va adquirir un domini ferm sobre la vida intel·lectual i política xinesa. 

L’èxit del confucianisme Han es deu en gran manera a Tung Chung-shu, qui va ser el primer a recomanar un sistema d’educació construït sobre les ensenyances de Confuci. 

Tung Chung-shu creia en una estreta correspondència entre els sers humans i la naturalesa; així, les accions de la persona, en especial les del sobirà, són sovint causants de fenòmens inusuals en la naturalesa. 

A causa de l’autoritat del sobirà, recau sobre ell la responsabilitat de fenòmens com el foc, una inundació, un terratrèmol o un eclipsi. 

Com aquets mals presagis poden caure sobre la terra com una advertència a la humanitat que no tot es troba en equilibri en aquest món, el temor al castig diví resulta útil com a fre als abusos de poder de la monarquia absoluta. 

En el caos polític que va succeir a la caiguda de la dinastia Han, el confucianisme va ser superat per les filosofies rivals del taoisme i el budisme, i el pensament va patir un contratemps. 

No obstant, els clàssics confucians  van continuar sent la font principal de coneixement per als savis i amb la restauració de la pau i la prosperitat en els temps de la dinastia Tang (618-906) es va estimular la difusió del confucianisme. 

El monopoli dels coneixements dels erudits confucians els va assegurar una altra vegada elevats llocs burocràtics. 

El confucianisme va tornar a ser l’ensenyança ortodoxa estatal. 

Neoconfucionisme
Les activitats intel·lectuals durant la dinastia Sung (960-1279) van donar origen a un nou sistema de pensament confucia basat en una mescla d’elements budistes i taoistes; la nova escola de confucianisme va ser coneguda com neoconfucionisme. 

Els erudits que van desenvolupar aquest sistema intel·lectual coneixien bé les altres dos filosofies. 

Davant de tot professors d’ètica, van dedicar així mateix el seu interès a les teories sobre el cosmos i l’origen del ser humà. 

El neoconfucionisme es va ramificar en dos escoles. 

L’exponent més famós d’una d’eixes escoles va ser Chu Hsi, un eminent pensador només superat en prestigi per Confuci i Mencio, que va establir una nova base filosòfica per a les ensenyances del confucianisme estructurant l’opinió erudita en un sistema coherent. 

Segons el sistema neoconfucia que representava Chu Hsi, tots els objectes en la naturalesa estan compostos de dos forces inherents: 

1. li, un principi immaterial universal o llei, 

2. i ch’i, la substància de què estan fetes totes les coses materials. 

Mentres ch’i pot canviar i dissoldre’s, li, la llei subjacent i nodrida de miríades de coses, roman constant i indestructible. 

Chu Hsi identifica el li en la humanitat amb la naturalesa humana, que és en essència la mateixa per a tot el món. 

El fenomen de les diferències particulars pot atribuir-se a la varietat de proporció i densitat del ch’i trobat entre els individus. 

Així, aquells que reben un ch’i que és térbol trobaran la seva naturalesa original enfosquida i hauran de netejar la seva naturalesa per a restaurar la seva puresa. 

La puresa pot aconseguir-se ampliant el coneixement propi del li en cada objecte concret. 

Quan, després de molt d’esforç, el li universal o llei natural inherent en tot objecte animat i inanimat, s’adquireix la condició de savi. 

Oposada a l’escola del li (llei) està l’escola de neoconfucionismo hsin (ment). 

El màxim exponent de l’escola hsin va ser Wang Yang-ming, qui va ensenyar la unitat de coneixement i de pràctica. 

La seva afirmació principal va ser que "a banda de la ment, ni llei ni objecte" existeixen. 

En la ment, afirmava, es troben personificades totes les lleis de la naturalesa, i res existeix sense la ment. 

L’esforç suprem hauria de ser desenvolupar "el coneixement intuïtiu" de la ment, no a través de l’estudi o la investigació de la llei natural, sinó per mitjà del raonament intens i la meditació en calma. 

Durant la dinastia Ch’ing (1644-1912) va haver-hi una forta reacció a ambdós escoles de pensament neoconfucianas, li i hsin. 

Els erudits Ch’ing defenien un retorn al primer i potser més autèntic confucianisme del període Han, quan encara no va resultar adulterat per les idees taoistes i budistes. 

Van desenvolupar una crítica textual dels clàssics confucians basada en la metodologia científica, utilitzant la filologia, la història i l’arqueologia per a reforçar la seva erudició. 

A més, erudits com Tai Chen van introduir un punt de vista empirista en el conjunt de la filosofia confuciana. 

A finals del segle XIX, la reacció contra la metafísica va prendre un sentit distint. 

En compte de limitar-se als estudis textuals, els erudits van tindre un interès actiu en política i van formular programes de reforma basats en la doctrina confuciana. 

K’ang Yu-wei, un líder del moviment reformista confucia, va acabdillar un intent d’exaltar la filosofia com una religió nacional. 

Degut potser a les amenaces estrangeres a Xina i a la demanda urgent de mesures polítiques dràstiques, els moviments reformistes van fracassar. 

En la confusió intel·lectual que va seguir a la revolució xinesa de 1911, el confucianisme va ser ratllat de decadent i reaccionari. 

Amb el col·lapse de la monarquia i de l’estructura familiar tradicional, de la que es derivava molta de la seva força i suport, el confucianisme va perdre la seva influència en la nació. 

En el passat, sovint havia aconseguit fer front a les adversitats i emergir amb renovat vigor, però durant aquest període de cataclisme social inaudit, va perdre la seva habilitat anterior per a adaptar-se a les circumstàncies canviants. 

Segons l’opinió d’alguns especialistes, Confuci serà venerat en el futur com el gran mestre de Xina; els textos clàssics confucians seran estudiats i les virtuts del confucianisme, personificades per a innumerables generacions en les màximes familiars i en la pràctica del sentit comú de la població xinesa, romandran com la pedra angular de l’ètica. 
No obstant, és dubtós que el confucianisme torna a jugar el paper crucial en la vida política i institucions xineses que va exercir en els segles passats. 

La implantació del comunisme xinés de 1949 va subratllar l’incert futur del confucianisme. 

Moltes tradicions inspirades en les ensenyances de Confuci van ser marginades o proscrites. 

El sistema familiar, per exemple, en altre temps molt reverenciat com una institució central confuciana, va perdre la seva importància. 

Es van publicar molt pocs llibres clàssics confucians i a finals de la dècada de 1960 i principis de la de 1970 es va organitzar una campanya oficial contra el confucianisme. 

CRISTIANISME

El cristianisme va aparèixer en la història amb la predicació i la persona de Jesús de Natzaret, el crucificat, confessat com a Messies (és a dir, com a Crist, el «ungit») en un sentit molt diferent del que ho entenien els jueus. 

Jesús anunciava la imminència del Regne de Déu, a qui s’accedeix per la fe i per la conversió, sense vincular-se a una raça o a un poble determinat, ja que se estén a totes les gents. 

D’aquesta manera, a pesar de trencar amb el seu particularisme i legalisme, el cristianisme es mostrava molt vinculat a la revelació donada als jueus. 

Com el judaisme, el cristianisme no s’entén a si mateix com una religió més, sinó com a revelació de Déu als homes. 

Comparteix amb el judaisme un agut sentit de la història, es distancia dels cicles naturals i regulars de les transmigracions i reencarnacions i els projecta cap a una escatologia real i inimaginable que corona i dóna sentit a la història humana, individual i col·lectiva.

D’altre banda, difereix del judaisme i de l’islamisme per l’afirmació de la divinitat de Jesús, el seu fundador. 

Amb la desaparició física de Jesús i el do de l’Esperit, comença la història de les primeres comunitats cristianes i de la Església, la influència de la qual en la història de la humanitat és innegable.

ORTODÒXIA 

Conjunt de doctrines i opinions religioses conformes a la Revelació i a les decisions oficials de l’Església catòlica.

Conjunt de les doctrines i de les pràctiques de les Esglésies ortodoxes.

Conformitat amb la doctrina fonamental de qualsevol tendència o sistema. 

L’Església ortodoxa constitueix una de les tres expressions capitals del cristianisme, junt amb l’Església de Roma i les comunitats sorgides de la Reforma. 

La seva regla de fe es basa en els set concilis ecumènics que es van celebrar en Orient durant el primer mil·lenni amb el propòsit de precisar i de preservar el misteri  de Crist. 

En l’Edat Mitjana bizantina, es va fer més prompte insistència en la deïficació del ser humà per mitjà de la recepció de l’Esperit Sant. 

L’època moderna es va caracteritzar per la defensa de la identitat ortodoxa enfront de la Reforma i a la Contrareforma. 

El s. XX hi ha intentat il·lustrar de forma profètica la modernitat amb la filosofia religiosa russa. 

La litúrgia ortodoxa, per mitjà d’una bellesa lluminosa i pacificadora, fa pressentir al ser humà en la seva integritat  la presència del Misteri del Regne. 

Les icones són part integrant de la celebració i revelen la bellesa de Déu a través de les 

presències personals, transparents en virtut de la llum transfiguradora.

CATOLICISME

Comunitat universal dels què professen la religió catòlica. Creença de l’Església catòlica; doctrina, experiència i pràctica catòliques. 

Tendència Liberal d’alguns mitjans catòlics que, a partir de 1830, van veure el progrés de la Església en l’acceptació de les llibertats modernes nascudes de la Revolució francesa, dins dels límits imposats per l’ortodòxia religiosa.

Exteriorment, el catolicisme es defineix com la reunió dels fidels de Jesucrist que reconeixen al papa com el seu cap espiritual, el qual assegura la unitat de l’Església en l’espai i en el  temps. Interiorment, és una forma de ser i de creure que s’estén al «universal», al total (comprèn la religió i la cultura, la eternitat i el temps, l’ànima i el cos, la unitat i la varietat, la totalitat i l’individual).

SANT AGUSTI

Agustí, sant (Tagaste, 354-Hipona, 430) Doctor de l’Església llatina. 

De pare pagà i mare cristiana, maniqueu, va professar l’eloqüència en Tagaste, Cartago, Roma i Milà. 

Insatisfet, va pensar trobar la veritat en el neoplatonisme; convertit al cristianisme, sant Ambrosi el va batejar a Milà (387) junt amb el seu fill Adeodato (nascut en 371 de una jove amant). 

A punt d’embarcar-se a Òstia per a tornar a Àfrica, va morir Mónica, sa mare. 

Ja a Àfrica, va entregar tots els seus béns als pobres. 

Es va establir en Hipona i va ser ordenat sacerdot (391); cinc anys després, era bisbe de la ciutat. 

Va morir en ella mentres era assetjada pels vàndals. 

El pensament de sant Agustí, centrat en dos temes recurrents, Déu i el destí del ser humà, perdut pel pecat i segó per la gràcia, tendeix al universal. 

Autor d’Homilies, de controvèrsies contra maniqueus, donatistes, pelagians i pagans i de tractats teològics, va abordar tots els grans temes de la filosofia i de la teologia i va intentar posar de manifest el sentit sobrenatural de la història en el seu Ciutat de Déu (413-426). 

Les seves Confessions (397-398) són una obra mestra del gènere autobiogràfic i descriuen les etapes de la seva conversió. 

Va influir de manera decisiva en tot el pensament occidental. 

Les directrius de la seva comunitat, expressades, sobretot, en la Carta 211, van establir les línies mestres de moltes regles religioses. 

Els seus tractats estètics i les seves idees sobre la música i el culte van propagar pel N d’Àfrica la litúrgia romana i ambrosiana. 

Luter i el jansenisme van recuperar i van transformar la seva visió del home pecador, que va desembocar en un radical pessimisme. 

L’aportació pròpiament filosòfica de sant Agustí es redueix a una assimilació cristianitzen-te tant d’elements platònics (teoria de les idees -encara que identificant-les amb el Verb o amb l’essència de Déu-, immortalitat de l’ànima) com a neoplatònics (concepció jeràrquica de 

la realitat, idea del mal com a privació de bé), que en algun cas transforma de forma radical (la teoria epistemològica platònica de la reminiscència es converteix, així, en ilumiEl triomf de sant Agustínnismo). 

No obstant, l’empremta més profunda que sant Agustí hi ha deixat en la història del pensament ha sigut un cert dualisme i un larvat pessimisme antropològic, resultants de la seva època de fervorosa adhesió al maniqueisme (a pesar del seu posterior rebuig del mateix); de aquí també el seu constant i visceral oposició al pelagianisme i la seva inequívoca proclama d’una naturalesa humana caiguda, radicalment malalta i incapaç, per si mateixa, d’obrar el bé, línia en què hi ha d’enquadrar-se l’agustinisme polític.

LUTER, MARTÍN 

(Eisleben, 1483-aneu., 1546) Teòleg i reformador alemany. 

Pertanyia a una família llauradora i acomodada. 

Va ser alumne de la Universitat d’Erfurt (1501) i va ingressar en els agustins d’aquesta ciutat (1505). 

Sacerdot dos anys després, es va doctorar i va ensenyar teologia i exegesi bíblica i va exercir el càrrec de vicari general  dels agustins alemanys. 

Mentres redactava el seu Comentari a la carta als Romans, un dominic predicava les indulgències que se concedirien als que contribuïren amb la seva almoina a l’edificació de la basílica de Sant Pere. 

Luter es va oposar de forma contundent a tal venda: el 31 d’octubre de 1517 va fixar en les portes del castell de Wittenberg les seves 95 tesi, redactades en llatí, que van marcar el començament de la reforma protestant. 

Pretenia combatre els errors i els abusos dels dirigents. 

Va multiplicar la seva activitat i va acceptar controvèrsies. 

Va apel·lar al papa, qui li va invitar a retractar-se per mitjà de la butlla Exurgix, Domine (1520).

Luter va refusar i va cremar en una plaça pública de Wittenberg la butlla pontifícia, per la qual cosa va ser condemnat de forma definitiva. 

En 1520 va publicar les seves tres grans obres:

1.  Manifest a la noblesa cristiana d’Alemanya, 

2. La captivitat de Babilònia

3. De la llibertat del cristià. 

En 1521, citat a comparèixer  davant de la dieta d’Augsburg, es va negar a retractar-se i, passant-se al ban dels prínceps imperials, va ser protegit i ocultat per Federic de Saxònia en el castell de Wartburg, on va traduir al alemany el Nou Testament, traducció amb la qual va elevar l’idioma alemany a la categoria de llengua literària. 

Va publicar el seu Catecisme en 1529 i va reglamentar la litúrgia mentres polemitzava amb Erasme. 

En 1530 Melanchton va exposar en la Confessió d’Augsburg, aprovada per Luter, les seves principals tesis; el manifest es va convertir en la confessió de fe de les esglésies luteranes. 

Casat en 1525 amb Katharina von Bora, va aprofitar la pau de Nuremberg per a predicar de forma incansable i per a consolidar la nova Església. 

Les Xerrades de sobretaula, mantingudes amb els seus amics, permeten comprendre millor la rica i complexa personalitat d’un dels genis religiosos de la humanitat.

Astrologia
 

L’astrologia (del grec: ast??????a = ?st???, astràs, «estrella» + ?????, logos, «paraula»)és l’estudi de la posició i del moviment dels astres, a través de la interpretació i del qual observació es pretén conèixer i predir el destí dels homes i pronosticar els successos terrestres.

Les persones que practiquen l’astrologia, els astròlegs, sostenen que les posicions de certs cossos celests exerceixen influència o tenen correlació amb els trets de la personalitat de la gent, els successos importants de les seves vides, i inclús les seves característiques físiques.

En l’antiguitat l’astrologia (pretensió d’endevinar el futur per mitjà de l’observació celeste) i l’astronomia (estudi científic dels cels) concorrien, però a mesura que la humanitat ha avançat en coneixement i ha entès millor la pròpia realitat, l’astrologia ha quedat relegada, igual que l’alquímia, com una reminiscència com ho seria l’Oracle de Delfos o l’adoració als déus egipcis.


Sense menyscabar la importància històrica que l’astrologia ha tingut en la història 
de l’home, avui en dia no té més sentit que el d’un corrent espiritual o 
mística o un mer passatemps per a la secció d’horòscops del periòdic.

En l’antiguitat

Els orígens de l’astrologia es mesclen amb els de l’astronomia, ja que pràcticament totes les civilitzacions han acudit als astres tractant d’esbrinar el destí dels sers humans.

L’astrologia tal com la coneixem va nàixer en Babilònia fa més de 5.000 anys. Es tractava d’una mescla de religió, ciència i creences. 

La part científica estudiava l’evolució dels astres al llarg del temps, i detectava i determinava la concurrència de certs esdeveniments. 

La part religiosa intentava determinar relacions entre els esdeveniments còsmics i els successos terrenals com la caiguda de reis o resultats de batalles.

L’observació del cel va proporcionar grans instruments de càlcul i les bases de l’astronomia i astrologia actual, de les que destaca el nostre actual horòscop, d’altra banda ja desfasat ja que les estrelles sí es mouen, encara que lentament, al llarg del temps.

Altres pobles van desenvolupar la seva pròpia astrologia, i encara que es van combinar durant tota l’edat antiga van conservar les seves diferències. 

Els egipcis, per exemple, milloraven el mesurament i incloïen els angles relatius i no sols les col·lisions.

Després va passar a Grècia i Roma, amb predomini del vocabulari clarament zoroàstric. 

A Grècia i Egipte va començar a nàixer l’astronomia com a coneixement pur separant-se de les supersticions.

A Roma es va començar a denunciar tímidament a l’astrologia com a superxeria.

Ptolemeu en el seu Almagest recupera la divisió clàssica zoroàstrica donant-li una precisió astronòmica a la divisió del cel en 12 sectors.

La càbala, alquímia i astrologia
Per: Maximiliano Oibex 

Extreta de l’antiga tradició fesol, la càbala constituirà, al llarg dels segles quinze i setze el principal renaixement dins de la màgia, ja que apartara per complet al mag de les pràctiques comunes de bruixeria i fetilleria (El cabalista “ pur”, i per això no podrà mai realitzar màgia negra, ja que treballa sempre en el temor de Déu) buscant més que objectes materials, l’espiritualitat.

Basada essencialment en la simbologia dels números, i en la seva correspondència amb lletres de l’alfabet hebreu, La Càbala constituirà el fonament de tota l’Alta Màgia contemporània. 

Tindrà durant tot el renaixement, els seus brillants partidaris i defensors : 


Dant la usarà abundantment en la seva “Divina Comèdia” on les xifres 
cabalístiques 3,6,9 i 10 són usades abundantment;


Raimundo Lulio basarà en ella tota la seva filosofia,


Pic de la Mirant-la serà un dels principals defensors i divulgadors.        

Però la màxima figura d’eixe temps serà “Paracels” (El verdader nom de la qual és Teofrast Bompast von Hohenheim), el qual a més de ser famós metge, precursor de la medicina racional i descobridor del Magnetisme animal i de l’Homeopatia, va ser també un dels majors més celebres alquimistes del seu temps.

L’alquímia ens endinsa amb ella, en la segona gran art Màgica del renaixement, la més publica de les arts màgiques d’aquell temps. 

Encara que abast el seu màxima esplendor en els segles quinze i setze, els primers alquimistes, es troben ja en el segle dotze, i la seva empremta es prolongara fins al segle dèsset, on l’arribada del racionalisme (i també els constants fracassos d’alguns alquimistes en la seva busca de “la pedra filosofal”) la faran afonar-se en els seus fonaments. 

La finalitat última de l’alquímia, no obstant, en contra del que cregui molta gent, no és això de regirar els metalls en or, sinó buscar, per mitjà del complicat ritual del procés alquimista, la interlocutòria perfecció de l’executant. 

És per això, per ser la seva finalitat ultima més espiritual que física, que la verdadera alquímia ha sigut sempre protegida i practicada per reis i inclús Papes, en un temps en què la Inquisició condemnava Bruixots i Fetillers i els portava a la foguera.

Mentres que els alquimistes eren considerats com a savis . 

I entre els alquimistes més  anomenats d’aquell temps hi ha fins a religiosos com Alberto el Gran i inclús “Santos” com Tomás d’Aquino.

L’astrologia és finalment, l’única ciència màgica la popularitat del qual s’ha mantingut invariable a través dels anys, des de la més remota antiguitat fins als nostres dies. Tal vegada a causa del fet de ser menys esotèrica i més pública de totes les arts màgiques.

En el segle setze l’astrologia pateix un gran renaixement a Itàlia, que s’estendrà molt prompte per tot Europa.

Els astròlegs, en alguns països, considerats com a professionals, no s’oculten, sinó al contrari fan publiques i evidents les seves prediccions, gaudeixen del favor i la protecció dels reis i discuteixen aferrissadament entre si les seves teories, que són considerades com a teories científiques, ja que l’astrologia en el renaixement constitueix una ciència paral·lela a l’astronomia i al mateix nivell que la medicina i la física.

Un dels personatges més celebres en aquesta època serà Nostradamus, sigui més que un astròleg, un vident................

Revolució científica

Història de la ciència

1. Visió general

2. Historiografia de la ciència

3. Civilitzacions antigues

4. Grècia i Roma

5. Món islàmic i oriental

6. Europa medieval

7. Renaixement

8. Era Moderna

9. L’Industrialisme

10. Ciència contemporània

11. El futur de la ciència

12. Ciències naturals 

13. Astronomia 

14. Biologia 

15. Química 

16. Ciències de la Terra 

17. Física 

18. Ciències exactes 

19. Matemàtiques 

20. Ciències socials 

21. Antropologia 

22. Economia 

23. Lingüística 

24. Ciències polítiques 

25. Psicologia 

26. Sociologia 

27. Altres disciplines 

28. Ecologia 

29. Geografia 

30. Informàtica 

31. Medicina 

32. Línies temporals 

33. Descobriments 

El concepte de Revolució científica s’associa a la transformació de la societat occidental de medieval en moderna, iniciada en el segle XVI per Nicolás Copèrnic. 

Aquesta transformació ha sigut el resultat d’un canvi de mentalitat cap a la naturalesa, d’un nou pensament científic. 

En els temps de Galileu, la física va adquirir l’estatus de model de ciència, model que hauria de seguir tot saber que voldria aconseguir la categoria de coneixement científic. 

La tasca de la ciència del segle XVII va ser trobar tècniques precises per a tindre el control racional de l’experiència i mostrar com conceptes matemàtics es poden utilitzar per a explicar els fenòmens naturals.

Essencialment, l’èxit de Galileu es va deure a la capacitat per a combinar les funcions d’erudit i artesà. 

Per a això va acceptar les tècniques dels artesans - les lents, l’astrolabi, les bombes - i el raonament logicomatemàtic desenvolupat pels grecs i l’escolàstica medieval. 

A partir de dades repetibles, ordenats baix principis matemàtics Galileu va formular la llei de la caiguda dels cossos, les lleis de moviment dels projectils i la llei del pèndol. 

És a dir que va reduir a lleis els diversos fets observats utilitzant un raonament inductiu.

Els plantejaments de Galileu van ser decisius en la revolució intel·lectual i científica del segle XVII. 

Els seus treballs sobre la mecànica i la dinàmica sumats als esforços dels astrònoms Nicolás Copèrnic i Kepler van ser integrats i sistematitzats per Isaac Newton.

Galileu va albirar que en gran part les dificultats per a comprendre el moviment planetari estaven causades pel model geocèntric i que tals dificultats desapareixien acceptant el model heliocèntric proposat per Copèrnic. 

En relació amb l’estudi de les trajectòries planetàries, en particular la de Mart, se sabia que en el segle XVI no existia concordança entre el que es podia predir amb els instruments de Ptolemeu i les verdaderes trajectòries observades en el cel. 

Els Ptolemaics suposaven que cada planeta girava al voltant d’una circumferència (epicicle), el centre dels quals, al seu torn, descrivia una altra circumferència (deferent) centrada en la Terra. 

L’astrònom danés Tycho Brahe a mitjan segle XVI, va demostrar que la teoria fallava i va realitzar noves i precises observacions planetàries. 

Es van presentar llavors dos opcions: admetre, com ho havien fet abans Nicolás Copèrnic i després Galileu i Kepler, que estava fallant la teoria geocèntrica, o bé que les hipòtesis auxiliars sobre el número i grandària d’epicicles i altres recursos per a l’explicació eren insuficients. 

Els Ptolemaics havien adoptat aquesta última postura durant molts segles fins que Kepler va poder explicar el que succeïa assignant a cada planeta una única trajectòria el·líptica al voltant del Sol.

 d’aquest a  manera Kepler va formular les seves lleis del moviment planetari.

La mecànica de Newton va mostrar que les lleis galileanas i keplerianas es podien deduir a partir dels principis de la teoria que porta el seu nom. 

D’aquesta  manera va aconseguir unificar per via deductiva el que d’una altra manera haguera quedat com un conjunt dispers de lleis empíriques. 

Sovint es conclou que el projecte de la ciència moderna troba la seva culminació en la física de Newton. 

La teoria de Newton, tal com va ser presentada per l’autor en els Philosophiae Naturalis Principia Mathematica, de 1687, és sovint considerada un dels èxits més espectaculars de la història de la ciència.

Veja també

1. Mecànica clàssica 

2. Filosofia de la ciència 

3. Ciència 

4. Mètode científic 

Obtingut de "http://es.wikipedia.org/wiki/Revoluci%C3%B3n_cient%C3%ADfica"

DEL CONEIXEMENT VULGAR AL CONEIXEMENT CIENTÍFIC

Durant el transcurs de la seva història, el ser humà hi ha degut sortejar múltiples dificultats, la gran majoria d’elles lligada al problema de la supervivència. 

I per a això ha hagut d’enginyarse-les a fi de superar, almenys circumstancialment, les dites dificultats. 

Així, la major part de les respostes que ha intentat per a resoldre els seus problemes vitals ha sigut producte de processos metodològics bàsics, units generalment al mètode denominat "assaig i error". 

Que consisteix en la repetició més o menys encertada d’un model de resposta que, després d’assajar i errar diverses vegades, dóna amb la solució esperada.

D’aquesta  manera es comença a configurar el primer tipus de coneixement de què disposa el ser humà per a viure: el coneixement vulgar o ordinari. 

Aquest tipus de coneixement, encara que ha donat molt bons resultats, almenys per a una manera de vida primari i bàsic de supervivència, queda en dubte per la curtedat del seu abast: no és possible esperar que aconseguim adaptar-nos a la nostra societat mantenint aquest coneixement com l’únic o de major jerarquia.

En el medul·lar, el coneixement vulgar apunta a resoldre tot aquell cúmul de problemes d’orde essencialment pràctic, val dir, dóna solució a problemes immediats i que exigeixen una ràpida resposta. 

En aquest sentit, els problemes que soluciona són generalment simples, no demanen una gran teorització ni reflexió: es val per a resoldre les seves dificultats dels mitjans que posseeix a l’abast de la mà i que signifiquen la major economia de treball possible.

 Així, aquest tipus de coneixement, al no projectar-se en l’eventualitat de successos futurs, necessàriament s’esgota en l’acte de la seva pròpia execució.

Perquè bé, al ser el coneixement vulgar o comú primordialment pràctic, per tant limitat i insuficient per a donar compte de totes les necessitats del ser humà, suposa l’existència d’un gran buit de coneixements (superiors), que ha de ser remeiat gràcies a un altre mecanisme intel·lectual-cognitiu, parlem del coneixement científic.

(És possible jutjar que entre ambdós tipus de coneixements mencionats podem ubicar el coneixement tècnic, però ho hem esquivat a fi d’establir una polarització que facilita l’assimilació dels conceptes).

El coneixement científic

Aquest tipus de coneixement és el que, fonamentalment, dóna raons, és a dir, explica els perquè de les coses (o almenys tendeix a aquest fi). 

Se li pot cridar ‘coneixement objectiu’, perquè sobrepassa la mera opinió individual (subjectiva) i se situa com ‘possible de ser comprovat’.

Ara bé, el coneixement científic és superior al vulgar, però no és possible suposar-ho sense este: de les falacies del coneixement vulgar sorgeix la necessitat del coneixement científic. 

Per això direm que la ciència creix a partir del coneixement comú i li sobrepassa.

La investigació científica comença en el lloc mateix en què l’experiència i el coneixement ordinari deixen de resoldre -o tan sols plantejar- problemes.

No obstant, la ciència no és una mera prolongació, un simple afinament del coneixement ordinari. 

La ciència és un coneixement de naturalesa especial: arrisca i inventa conjectures que van més enllà del coneixement comú, i sotmet aquets supòsits a contrastació en l’experiència.

Per tant, el coneixement ordinari o vulgar no pot ser jutge autoritzat de la ciència, i l’intent d’estimar les idees i els procediments científics a la llum del coneixement comú és desgavellat. 

La ciència elabora els seus propis cànons de validesa, per això es troba en molts aspectes prou allunyada en les seves perspectives respecte del que ordinàriament acceptem o suposem com correcte o evident. 

Per a aquest tipus de coneixement, l’opinió comuna o tradicional es va convertint en matèria fòssil.

El mètode científic

Assumint que la ciència és un procés mental que intenta la busca d’explicacions per als fenòmens naturals emprant el mètode científic, gens millor que donar una visió més o menys rigorosa d’aquest a  ferramenta:

El mètode científic ha d’entendre’s com un procediment rigorós i sistemàtic orientat a extraure informació empíricament verdadera de qualsevol objecte d’estudi.

Observació: El primer pas per a desenvolupar el que anomenem coneixement científic és l’observació detallada de la naturalesa, ambient social, etc., on es troba o desembolica l’objecte d’estudi. 

Amb això s’aconsegueix determinar, de mode general, les possibles relacions (de causa i efecte, etc.) que s’estableixen entre el o els objectes observats i el mig en què es troben.

D’aquesta  primera aproximació a fi d’estudi, s’obté un coneixement encara molt vague, però que permet configurar el que serà el segon pas.

1r
Formulació del problema: 

Una investigació científica s’origina en el descobriment d’un problema que requereix solució. 

Però perquè un problema es convertir-se en tema d’investigació científica, ha de posseir una característica essencial: cal formular-lo de tal manera que l’experimentació en el món natural (físic) proporciona una resposta. 

Les preguntes que impliquen elecció o juí de valor, no poden contestar-se basant-se exclusivament en fets.

2n
Formulació d’una hipòtesi: 

El següent pas consisteix a formular una hipòtesi (suposició) que proporciona una explicació temptativa del problema.

3r
Recopilació i anàlisi de dades: 

La hipòtesi es comprova (o rebutja) observant les proves i totes les dades relacionades amb ella.

4t
Confirmació o rebuig de la hipòtesi: 

Una vegada reunits les dades, els resultats s’analitzen per a esbrinar si la investigació va aportar o no proves que recolzen la hipòtesi. El mètode científic no pretén -per endavant- provar-la, perquè això equivaldria a sostindre l’existència de veritats absolutes, la qual cosa és alié a ell. Més prompte pretén concloure si els fets abonen o no a la hipòtesi.

5t
Formulació de teories: 

L’últim aspecte de l’enfocament científic és la postulació de teories. Els científics reuneixen gran quantitat de fets a través de la investigació empírica. 

Però conforme aquets s’acumulen, sorgeix la necessitat integrar-los, organitzar-los i classificar-los a fi d’imprimir significat als descobriments aïllats. 

Les relacions significatives han de ser identificades en les dades i explicades. 

Una teoria es defineix com un conjunt de conceptes, definicions i proposicions inter connexes, que a l’especificar les relacions de les variables, ofereixen una visió sistemàtica dels fenòmens (fets físics o naturals), amb el propòsit d’explicar-los, predir-los i, al cap i a la fi, dominar-los.

FiloFilosofia.tk: Filosofia i tecnologia en Internet

http://www.filofilosofia.tk

FiloFilosofia.tk és un servidor gratuït per a llocs relacionats amb la filosofia, la tecnologia, l’educació, les ciències i les arts, a més de totes les connexions que es pogueren establir entre elles. 

Oferim totalment gratis un domini del tipus http://www.filofilosofia.tk/usuari, on la paraula usuari pot ser substituïda pel nom que tu vullgues. 

Fins aqui el servei  sembla semblant a què puguen oferir empreses com yahoo, terra, geocities, iespana o semblants, la diferència entre aquestes i filofilosofia.tk és que nosaltres no li col·loquem cibertires publicitàries als teus webs ni, per descomptat, cap tipus de script.
Per a sol·licitar allotjament en el nostre servidor, l’editor de la pàgina ha de manar-nos un correu electrònic explicant breument el nom del lloc (que després apareixerà en la barra de l’explorador) i quins temes tracta. 

Convé llegir abans la pàgina amb les normes mínimes del nostre servidor. 

En breu, quaranta-vuit hores com a màxim, comunicarem una resposta amb nom d’usuari i clau per a l’accés al servidor via FTP.

Busca el teu propi nom amb el nostre buscador de dominis. Feix clic en aquest enllaç per a comprovar si el domini que desitges està lliure i podràs triar entre diversos.

Llocs allotjats

A poc a poc, anem component el servidor, tot i que encara falta molt perquè funciona com fa un any, pretenem que després d’aquest  atziac estiu de 2005, torna a estar plenament operatiu. 

De moment, amb els exàmens de la facultat molt prop, hem restaurat algunes pàgines que poden resultar interessants:

Universitat Nacional de Bota: Pàgina de la facultat d’Humanitats d’aquest a  universitat argentina. En ella pots trobar, a part dels programes oficials, informació sobre l’Amèrica hispana entre els segles XVI i XVIII. 

ASEFI: Associació d’Estudiants de Filosofia de la Universitat de Múrcia. Editen la revista Inquietud. 

Soloapuntes: Pàgina no oficial de la UNED que conté multitud d’apunts i treballs de la llicenciatura en Filosofia. 

Associació universitària José María Las Prieto: Lloc oficial d’aquest a  associació d’estudiants de la Universitat d’Oviedo. 

Natureduca :: Naturalesa educativa: Gran portal de divulgació científica. Inclou seccions d’Astronomia, Física, Química, Biologia, Geologia... Totes les ciències naturals a l’abast de tots amb Natureduca. 

Associació d’antics alumnes del Col·legi Sant Antón: Pàgina web que utilitza l’Associació d’aquest  col·legi de Madrid, situat en el carrer Hortaleza. Després d’un període de crisi que quasi els porta a la desaparició, l’associació ressorgeix gràcies a Internet. 

Cova de Covalanas: Amb està pàgina podràs descobrir la Cova de Covalanas, una cova del paleolític superior amb pintures de l’època. És una de les coves que formen tot el conjunt d’art rupestre del cantàbric. 

Natalia Zepeda Vásquez, professora de la Universitat de Vinya del Mar, a Xile, ens ofereix en la seva pàgina tot el material sobre el curs Ciència i Tecnologia II per als tecnólogs informàtics. També ofereix material que pot interessar al públic en general, com algun programari interessant. 

www.cyberdisco.tk: En aquest portal, el seu editor pretén donar-nos a conèixer diferents estils musicals del món. Pots trobar descàrregues de música de tots els gèneres (un número moderat d’elles per gènere, sense abusar) que se n’aniran renovant cada cert temps. 

Versoados: Coneix aquesta revista literària. Compta amb nombroses obres literàries, poemes, ressenyes i notícies del món literari. 

Les vocals: Pàgina on els més menuts podran aprendre les vocals. Pàgina per a xiquets de 4 a 5 anys. Inclou arxius d’àudio, contes infantils... 

Recursos foniatria: En aquest lloc podràs trobar recursos sobre foniatria i logopèdia. Els textos de la web els ha escrit la Dra. Pilar Murtró, que és foniatre i màster en logopèdia. Els textos estan orientats a la prevenció de les disfonies/disfemia així com al tractament de les mateixes. S’han incorporat imatges de la laringe i faringe extretes dels casos clínics que ella té ocasió de visitar en la seva consulta. 

Amics del Karate: Setge de l’associació "Hayashi Hi ha Shito Ryu Kai" de Catalunya. En aquesta pàgina podràs trobar-ho tot sobre el món del karate: moviments, exercicis, katas, llegendes orientals, filosofia oriental, totes les regles del combat. Magnífica pàgina i molt completa. 

Ramón Hernández Martín: L’Objectiu principal d’aquest a  Web és difondre la labor d’investigació desenvolupada per aquest Pare Dominic al llarg de la seva vida sobre diversos temes d’història, filosofia i teologia. 

Fototeka: aquesta pàgina ens ofereix galeries fotogràfiques de qualsevol tipus. Disposa d’un museu amb fotografies d’obres d’art. També més de deu galeries repletes d’imatges lliures de drets, llistes per a la seva descàrrega 

L’Estret. Pàgina dedicada a la malacologia, és a dir, l’estudi dels mol·luscos, tema pràcticament inèdit en l’Internet en espanyol. Articles, estudis zoològics, taxonòmics, anatòmics, bibliografia respecte d’això, etc, de tota la fauna amb petxina de l’Estret de Gibraltar i contornada. Pàgina amb fotos i treballs, oferida totalment gratis i sense publicitat pel seu autor. 

Tutorials de Photoshop: aquets manuals t’ajudaran a descobrir els secrets del més famós programa editor d’imatges. Disposa d’un complet glossari, tutorials de vídeo i una interessant secció sobre què és un plugin. 

Patrocinadors: Fes clic en els nostres patrocinadors per a contribuir al ràpid restabliment del servidor. 

Visita també el nostre rànquing de pàgines dedicades a la informàtica i la tecnologia
