TEMA 5
RAZÓN Y REACCIÓN

El siglo XVIII, Siglo de las Luces

1. EL PROYECTO DEL SIGLO DE LAS LUCES.

Los propios pensadores de esta época acuñaron al siglo XVIII como el Siglo de Las Luces, Edad de La Razón o Ilustración. A sus líderes reformistas y revolucionarios se les conoce como philosophes, y llevaron el estudio de la naturaleza humana, a través de la ciencia newtoniana, en direcciones que Descartes y Locke sólo habían podido sugerir. Intentaron derrocar la oscura autoridad de la religión (superstición) y de la tradición histórica (al no basarse en la razón), aunque pocos de ellos se declararon marcadamente ateos. La mayoría creía que Dios había creado un mundo bueno, incluso perfecto, en el que todas las cosas estaban cuidadosamente dispuestas para contribuir a la felicidad humana, pero a partir de aquí, Dios ya no interviene en los asuntos de los hombres. 

Newton había aplicado la razón, la lógica y la matemática a la naturaleza, con carácter antimetafísico, demostrando que la mente humana puede captar las leyes de la naturaleza y someterlas a su voluntad. La naturaleza pierde su significado, pero la humanidad alcanzó un gran poder sobre ella gracias a las predicciones matemáticas. Ésta idea se convirtió en el resplandor que iluminó a los philosophes del Siglo de Las Luces. Consideraron que la razón newtoniana podía ser aplicada en la creación de una ciencia de la naturaleza humana, dedicada a los asuntos humanos: a la Psicología, a la ética y a la política. Se mostraron intolerantes con la diversidad cultural, al estar más allá del ideal racional, y con la historia, al considerarla como una serie de chismes del pasado irrelevantes para entender la sociedad contemporánea y construir la sociedad desde la luz de la razón. El mundo se convertiría en una máquina indiferente que tan sólo puede llegar a ser parcialmente conocida a través de las matemáticas. 

El Siglo de Las Luces atravesó dos profundas crisis:

1) Crisis escéptica: resultado de las preguntas que habían formulado Descartes y Locke sobre cómo podemos llegar a conocer el mundo a partir de las capacidades de nuestra mente(comenzó a hacerse evidente que el conocimiento humano estaba enormemente limitado y que, quizás, ni siquiera existía. La epistemología científica condujo a una crisis escéptica. 

2) Crisis moral: ante los esfuerzos por situar la moralidad sobre una base científica, de la misma forma que lo estaban los objetos del mundo físico. La ética científica desembocó en una crisis moral.

2. LA CRISIS ESCÉPTICA.

Tras la estela dejada por Newton surgieron filósofos de orientación psicológica que se dedicaron a analizar la mente y la naturaleza humanas a la luz de la razón newtoniana, para concluir que la opinión humana era susceptible de error y que podía ser puesta en duda incluso la propia existencia del mundo físico.

2.1   Bishop George Berkeley (1685-1753): ¿Existe un mundo?.

El Berkeley filósofo deseaba, al igual que Descartes y Locke, dotar a la filosofía de una base nueva y segura, pero el Berkeley religioso temía que el materialismo newtoniano pusiera en peligro la fe en Dios. Berkeley admiraba a Locke y creía que éste había elegido el camino correcto hacia el conocimiento, que su teoría había abierto la puerta hacia el escepticismo. El escéptico se preguntaba cómo sabemos que las ideas, supuestamente copias de los objetos, se parecen a los objetos originales. Berkeley afirmó que las ideas eran el contenido de nuestra mente y en ningún caso eran copias. La realidad viene determinada por las ideas y no por los objetos del mundo.

Refutó el escepticismo de Locke, al considerar que todo lo que conocemos son nuestras ideas. Sé que un objeto existe solamente cuando lo percibo (”esse est percipi” (existir es ser percibido).

Refutó el ateismo, puesto que Dios puede ser ahora considerado como el perceptor omnisciente que, al percibir las cosas, garantiza la continuidad de su existencia.

Es especialmente significativo el análisis que hizo, mediante la introspección reflexiva, sobre la percepción de la profundidad: ¿cómo se produce la percepción en tres dimensiones cuando nuestra retina tan sólo capta dos dimensiones?. Postuló la existencia de otras sensaciones que nos proporcionan las claves sobre la distancia a la que se encuentran los objetos (a medida que el objeto se nos aproxima, las pupilas de los ojos se mueven en sentido convergente para poder enfocarlo). Aceptó la afirmación empirista de que la asociación es adquirida por medio del aprendizaje(la percepción de la profundidad es aprendida. Kant, posteriormente, afirmaría que la percepción de la profundidad es innata. En 1960 varios experimentos con niños demostrarían que la postura de Kant era la correcta.

Todo lo que vemos del mundo es un conjunto de manchas coloreadas que se proyectan sobre la retina( idealismo. El mundo sensorial e ideacional que experimentamos es tan sólo un conjunto de sensaciones. La filosofía de la mente de Berkeley se convertiría en la base de una importante Psicología de la conciencia: el estructuralismo de E.B. Titchener.

Berkeley había establecido el elemento esencial del escepticismo. Demostró que la existencia de un mundo físico de objetos fuera de la conciencia no puede ser justificada racionalmente, sino que es una inferencia psicológica aprendida.

2.2   David Hume (1711-1776): conviviendo con el escepticismo.

Hume analizó la naturaleza humana a partir de la observación introspectiva y del comportamiento de los demás. Su propósito era sustituir la metafísica por la psicología, su “ciencia de la naturaleza humana”, de una forma rigurosamente newtoniana. Terminó demostrando que la razón por sí misma, la esencia cartesiana de la mente humana, tenía poca capacidad para producir conocimiento útil acerca del mundo.

Hume ha sido considerado como el filósofo que demostró que no podemos llegar a conocer nada con certeza, como el gran escéptico, pero es mejor considerarle como post-escéptico o escéptico moderado. Hume pensaba que el escepticismo lo había establecido Berkeley, pero él pretendía llegar más lejos para desarrollar una filosofía práctica que permitiera vivir nuestras vidas sin las certezas que tanto Platón como Aristóteles o la religión habían pretendido imponernos. Su propuesta rechaza la búsqueda filosófica de la certeza absoluta por considerarla un asunto de locos y propone que la naturaleza humana se basta para construir una ciencia y una moral fiables.

Hume denominó a los contenidos de nuestra mente percepciones (=/=ideas de Berkeley). Se dividen en:

1) Impresiones: lo que hoy denominamos sensaciones. Se dividen a su vez en:

· Sensaciones: incluidos el placer y el dolor.

· Reflexiones: incluidas las emociones y las pasiones. Las pasiones se dividen en:

· Pasiones violentas: que habitualmente denominamos “pasiones”, como el amor y el odio.

· Pasiones tranquilas: sentimientos morales y estéticos de aprobación y desaprobación.

2) Ideas: copias menos intensas que las impresiones, más inmediatas, que permiten recordar un objeto.

También distinguió entre:

a) Percepciones o  impresiones simples: sensación elemental e indivisible (un punto azul de tinta).

b) Percepciones complejas: son la mayoría de las impresiones. Nuestros sentidos están expuestos a muchas sensaciones simples de forma simultánea.

c) Ideas simples: son copias de las impresiones simples.

d) Ideas complejas: agregados de ideas simples, que no tienen que corresponder con exactitud a una impresión compleja.

Conclusiones sobre las categorías de los contenidos mentales propuestas por Hume:

1) Prioridad de las impresiones sobre las ideas. Las impresiones nos mantienen en contacto directo con la realidad a través de la percepción, pero las ideas pueden ser falsas, correspondiendo a objetos que no existen (postura positivista: todas las ideas significativas deben ser reducidas a un elemento observable.

2) Prioridad de las percepciones simples sobre las complejas. Todas las percepciones complejas están construidas a partir de nuestra experiencia por percepciones simples y pueden ser descompuestas en elementos simples(atomista psicológico: Las ideas complejas se construyen a partir de sensaciones simples.

Hume consideró su aportación más importante a la ciencia de la naturaleza humana la doctrina de la asociación de ideas. Aunque Platón, Aristóteles, Hobbes, Berkeley, e incluso Locke ya habían utilizado el concepto de asociación de forma limitada, Hume hizo uso de él para investigar cuestiones fundamentales de carácter filosófico y psicológico, siendo la principal herramienta teórica de su nueva ciencia. Para Hume sólo existen 3 principios de conexión entre ideas, a los que denominó:

1) Semejanza: un retrato nos hace pensar de forma natural en la persona que representa.

2) Contigüidad: cuando se nombra la “Giralda” pensamos de forma natural en Sevilla.

3) Causalidad (causa-efecto): Cuando pensamos en el hijo probablemente nuestra atención se desplace hacia el padre. Ésta se convertiría en la ley más importante de las tres, al encontrarse en la base de la mayor parte de los razonamientos cotidianos. Pero, ¿de dónde proviene nuestro conocimiento de la causa y el efecto?.Las causas nuca se perciben directamente, sino que se aprenden con la experiencia. No existe ningún principio de razón subyacente en las generalizaciones empíricas, ya que están basadas en la experiencia en vez de en la razón, pero las hacemos continuamente(la causalidad no es tan sólo una forma de correlación, sino que es un sentimiento de necesidad entre dos acontecimientos, y por tanto, no sería un principio básico de la asociación, ya que podría reducirse a la suma de la contigüidad y del sentimiento de necesidad.

Principio de la costumbre o hábito: la capacidad para alcanzar conclusiones generales o hábitos se basa en la asociación, en nuestra propensión para generalizar a partir de unos pocos ejemplos y para sentir las causas vinculadas a los efectos. Ésta capacidad para generalizar es innata e infalible.

La misma tendencia a la generalización está presente en los animales. El conocimiento práctico del mundo en los animales es casi perfecto, aunque no posean la razón. Los animales aprenden hábitos( aproximación comparativa a las mentes humana y animal.

La razón es de poca ayuda para conocer la realidad y debe estar al servicio de la experiencia y del instinto de generalización, que reflejan el mundo tal y como es (sorprendente conclusión de un filósofo de la Edad de La Razón)(al confiar en la naturaleza humana, se estaba oponiendo al escepticismo(escepticismo moderado y práctico. Los sentimientos, las pasiones, son una parte esencial de la naturaleza humana( vertiente emocional, motivacional, del hombre.

Influencias en la Psicología de la adaptación: en el fondo, el conocimiento humano consiste tan sólo en hábitos ( conductismo.

Hume tan sólo pretendía mostrarnos cómo se puede vivir en un mondo en el que no existen verdades absolutas. Para sus críticos, Hume representaba un defensor ateo del escepticismo que disfrutaba al destruir el conocimiento.

2.2   La escuela escocesa:      la reafirmación del sentido común.

Algunos compatriotas de Hume que se dedicaban a la filosofía creyeron que éste, al eliminar toda creencia, había sido víctima de una especie de “locura metafísica”. Éstos filósofos reafirmaron las pretensiones del hombre común frente a las embrolladas especulaciones de la filosofía.

Thomas Reid (1710-1796) fue el fundador de éste movimiento. Consideró que la filosofía había comenzado a andar por mal camino a partir del desarrollo del “Teatro Cartesiano”. Creía que éste había sido el 1º paso hacia el escepticismo, ya que si la mente funcionara de la forma en que Descartes y Locke habían sugerido, no existiría ninguna manera de asegurarse de que las ideas fueran copias verdaderas de los objetos, ya que nunca podríamos inspeccionar a los objetos reales para compararlos con sus representaciones. Reid inició la filosofía del sentido común, volviendo al punto de vista aristotélico (la percepción tan sólo capta el mundo tal y como es en realidad). Defendió la existencia de 3, y no 4, elementos participantes en la percepción: el preceptor, el acto de la percepción y el objeto real. Este punto de vista es conocido como realismo directo, a diferencia del realismo representacional de Descartes, Locke o Hume, y del idealismo postulado por Berkeley o Kant.

 Reid planteó dos temas importantes para la Psicología posterior:

· Rechazó que la experiencia consciente estuviera formada por elementos de sensación (Berkeley, Locke, Hume y Kant). El material bruto de la experiencia son los objetos en sí mismos. Los psicólogos posteriores seguirían a Hume o a Kant al considerar la experiencia como algo que se construye a partir de elementos simples. A Reid lo seguirían los psicólogos de la Gestalt o William James, quienes rechazaron la concepción de la mente como un “taller de máquinas” en el que se confeccionara la experiencia. Los conceptos son símbolos mentales que representan algo real, por lo que la percepción sería similar al lenguaje.

· Defensa del innatismo. Estamos dotados por naturaleza de ciertas facultades innatas y de ciertos principios mentales que nos permiten conocer con certeza el mundo y nos proporcionan acceso a las verdades esenciales(su escuela se ha llamado “Psicología de las facultades”.

Reid recuperó los argumentos de Hume, pero fue más allá  en cuanto al nº de principios que incorporaría a la condición humana, incluyendo “primeros principios” como la veneración a Dios. La diferencia básica entre ambos era de carácter religioso. Reid evitó el escepticismo al afirmar que el Todopoderoso había implantado en cada uno de nosotros los 1º principios que serían válidos debido a su procedencia. Reid era un clérigo en primer lugar y después un filósofo.

Dugald Stewart (1753-1828), discípulo de Reid, dio un importante paso hacia la Psicología, abandonando el término “sentido común” para utilizar el de “asociación”. Su obra es introductoria a la Psicología basada en la experiencia cotidiana en vez de en experimentos de laboratorio, en la atención, la asociación (aprendizaje), la memoria, la imaginación, los sueños e incluso distinciones que podemos encontrar en la moderna Psicología del procesamiento de la información. 

Siguió a Reid en su intento de diseccionar la mente para identificar las facultades que la componen, asignando a cada una un papel en la vida mental y en el conocimiento. 

Gracias a Stewart, la filosofía escocesa se convirtió en una escuela bastante influyente en los EE.UU., al ser una filosofía fácilmente aceptable, intuitivamente atractiva y consistente con las ideas de la cristiandad.

2.3    Immanuel Kant (1724-1804):    la reafirmación de la metafísica.

Kant había sido seguidor de Leibniz hasta que leyó la obra de Hume, considerando que las conclusiones de éste podían minar la certeza del conocimiento humano además de amenazar los logros de la física newtoniana. Al igual que Platón, Kant perseguía la verdad trascendente, para lo que intentó rescatar la metafísica, diferenciada de la vieja metafísica especulativa que trataba sobre Dios y la sustancia espiritual de la humanidad, demostrando que ésta había sido siempre una ilusión. Deseaba demostrar la validez del conocimiento humano más allá de cualquier hecho empírico relacionado con la formación de hábitos en el hombre. Así reafirmaba la pretensión metafísica filosófica por convertirse en la base del resto de las ciencias frente a la Psicología.

De lo que tenemos conocimiento es de los fenómenos que se encuentran en la experiencia humana. La experiencia está organizada en virtud de la naturaleza inherente de la percepción y del pensamiento humanos. En nuestra experiencia, cada hecho tiene una causa. La creencia en la causalidad no puede venir determinada por los hábitos, sino que debe proceder de algo inherente al pensamiento humano. La suposición newtoniana de la causalidad universal nunca puede ser falseada, es una verdad absoluta y necesaria, al menos por lo que concierne a los fenómenos.

Hume conduce a un escepticismo moderado que Kant encontraba inaceptable, por lo que propuso una sorprendente afirmación: son los objetos los que se adaptan a nuestro entendimiento y no al revés. Estamos dotados de ciertas cualidades perceptivas y de pensamiento que se imponen sobre la experiencia. Para un empirista la mente es pasiva al registrar las cualidades de los objetos. Para Kant la mente estructura la experiencia de forma activa, organizada y reconocible. Así se puede rescatar al conocimiento humano del escepticismo. La metafísica ilusoria se produce cuando la razón humana aplica sus categorías sobre los noumena (cosas-en-sí) o hechos sin causa. De esta forma, los intentos por demostrar la existencia de Dios son vanos, ya que Dios nunca puede ser conocido fenoménicamente.

Según Kant, los principios innatos humanos estructurarían la experiencia, de manera que el conocimiento de los fenómenos tiene que ser necesariamente cierto, aunque no ocurre lo mismo con respecto a los noumena. La diferencia fundamental entre Hume, por una parte, y Reid y Kant, por otra, está relacionada con la magnitud y la naturaleza del equipamiento innato de los seres humanos. La teoría de Kant ha sido apoyada por hallazgos que indican que la percepción tridimensional es innata, pero también ha sido puesta en duda por la moderna física cuántica.
Kant creía que la Psicología, como estudio introspectivo de la mente, no podía llegar a ser una ciencia:

1) Pensaba que nunca podrían cuantificarse el nº suficiente de aspectos de la conciencia como para que fuera posible elaborar ecuaciones newtonianas sobre la mente.

2) Para Kant, cualquier ciencia cuenta con dos partes: el aspecto empírico (observación y experimentación) y el aspecto racional o metafísico. Para él, la Psicología racional no era mas que una ilusión. Su objeto era la sustancia pensante o el alma, el “yo pienso cartesiano”, pero no experimentamos el alma, lo que Kant llamaba el “ego trascendental”. No tiene contenido, ya que es puro pensamiento y tan sólo tiene existencia nouménica y no fenoménica. No existe un poder introspectivo en la reflexión, ya que el sujeto no puede observar su propio pensamiento. Existe un “ego empírico” que sí podemos analizar por medio de la introspección(la Psicología empírica no podría llegar a ser una ciencia al faltarle el componente racional. 

Kant sí consideró la existencia de una ciencia relacionada con la humanidad: la antropología, que es en realidad una Psicología que se ocupa del estudio de las facultades intelectuales, los apetitos o el carácter humano(la antropología kantiana sería una Psicología del sentido común. Distinguió entre:

1) Antropología fisiológica: relacionada con el cuerpo y los efectos que ejerce sobre la mente.

2) Antropología pragmática: referida a las personas como elementos moralmente libres. Su objetivo es la mejora del comportamiento humano, por lo que no se basa en la metafísica de la experiencia, sino en la metafísica de lo moral. Los métodos eran diversos: aunque Kant era consciente de los peligros de la introspección, porque la reflexión excesiva sobre la propia mente puede llevar a un estado de demencia, propuso que se puede alcanzar un cierto conocimiento introspectivo de nuestra propia mente y, por extensión, de las mentes de otras personas.

Muchas ideas kantianas influyeron notablemente en:

· Jean Piaget, quien estudió el proceso mediante el cual las categorías y la construcción del conocimiento sobre el mundo se desarrollan a lo largo de la evolución del niño.

· Wilhelm Wundt, fundador de la Psicología de la conciencia. Para Kant, si examinamos nuestra conciencia, nos percatamos de que en la misma existen percepciones muy claras, aquellos aspectos a los que prestamos atención, y otras que son oscuras, de las que no somos claramente conscientes. En la época que Wundt desarrolló su obra ya existían técnicas para experimentar y cuantificar la mente, por lo que fue capaz de demostrar la posibilidad de una Psicología empírica de carácter científico, sin que fuera necesaria la contrapartida racional. Además, Wundt situó el pensamiento, al igual que Kant, fuera del alcance de la introspección, distinguiendo entre el estudio de la experiencia en el laboratorio, por medio de la introspección, y el estudio de los procesos mentales superiores a través de un análisis comparativo de la cultura, similar a la “antropología” de Kant.(Wundt modificó la consideración kantiana de la introspección al afirmar que una buena introspección científica no consistía en un intenso escrutinio del alma, algo lleno de peligros para Kant, sino en la auto-observación de la propia experiencia, lo que si sería viable para Kant.

· El conductismo, de forma indirecta, cuando se rechaza el estudio del yo como objeto de la Psicología.

La influencia global de Kant sobre el pensamiento occidental es muy profunda. Frecuentemente se le considera el pensador más importante desde Platón, aunque algunos historiadores de la Psicología afirman que la influencia de Kant sobre nuestra ciencia ha sido un verdadero desastre, debido a su énfasis sobre la introspección y al dualismo radical sujeto-mundo que defendió. En su defensa podemos decir que él no inventó la introspección, incluso alertó de sus peligros, y que el dualismo sujeto-mundo ya formaba parte del pensamiento occidental al menos desde Platón.

3. LA CRISIS MORAL.

El centro vital del proyecto de la Ilustración era encontrar la forma ideal para la vida humana a través de la investigación científica y lograr hacer real esa forma de vida aplicando la tecnología científica. Sin embargo, el desarrollo de una ética experimental se convertiría en una empresa más desalentadora y mucho más peligrosa que la construcción de la física experimental newtoniana.

3.1. El naturalismo francés:  la ética experimental.

En Francia el proyecto de la Ilustración se llevó a cabo de forma más radical e implacable que en Gran Bretaña. Los pensadores franceses asumieron este proyecto desde una visión optimista, con la pretensión de mejorar la vida de todos los seres humanos, utilizando los descubrimientos de la ciencia. A pesar de este optimismo, su intento culminó con una revolución que, aparentemente, confirmaba el pesimismo de Hobbes.
Se pueden identificar dos fuentes principales para el naturalismo de los filósofos franceses:

· Fisiología mecanicista de Descartes. Los defensores de la religión planteaban que después de que Descartes propusiera que los animales no eran mas que máquinas, el siguiente paso sería afirmar que el ser humano también era una máquina, lo que les parecía ridículo y peligroso para la fe. Sin embargo, en el Siglo de La Razón, con su característico desdén por la religión, también surgieron pensadores que apoyaban abiertamente las ideas materialistas de Descartes. El más importante fue el médico y filósofo Julien Offray de La Mettrie (1709-1751), quien defendía que tan sólo los médicos conocen adecuadamente el mecanismo corporal. Sus principales convicciones se pueden resumir:

· Los monos pueden llegar a ser “pequeños caballeros” si se les enseña el lenguaje de los sordos. El lenguaje es lo que convierte a una persona en humana, pero no es innato.

· Los animales comparten con los humanos algunos sentimientos morales como la pena o el remordimiento, por lo que la moralidad es algo inherente al orden biológico natural. No pretende rebajar al ser humano al nivel de los animales, sino elevar a éstos al nivel cercano al hombre.

· La meta de la vida es ser feliz (hedonismo absoluto), abandonando todas las especulaciones vanas y las supersticiones religiosas. Al reconocernos como parte de la naturaleza, tenderemos a reverenciarla y a honrarla en vez de a destruirla.

· Actitud científica inflexible y claramente anti-aristotélica al negar cualquier acto divino de creación intencional (Ej. Los ojos no han sido creados por Dios sino que han aparecido a lo largo de la evolución para la supervivencia biológica de los seres vivos)(defensa de la doctrina llamada transformismo, popular en el XVIII, que marcó el inicio del pensamiento evolucionista y según la cual el universo no habría sido creado por Dios, sino que habría emergido a partir de la materia primordial como resultado de la acción de la ley natural.

· Atribución de poderes especiales a la materia viva: el tejido biológico es capaz de autoregeneración y movimiento (Ej. El corazón sigue latiendo después de extraerlo del cuerpo). La materia está viva, es vital y no puede considerarse como materia muerta. Este vitalismo demuestra que su intención al proponer una visión materialista no era degradar a la humanidad, ni convertir al ser humano en una máquina fría y metálica, sino que deseaba hacer del hombre una máquina vital y dinámica, un elemento integral de una naturaleza viviente.

· Psicología empírica de John Locke. En la Francia del siglo XVIII se había desencadenado una manía por todo lo inglés, especialmente por la ciencia de Newton y por la Psicología de Locke. Excepto un grupo llamado “los Newtons de la mente franceses”, cuya tendencia fue el sensacionismo, corriente que consideraba la mente como un mero compuesto de sensaciones y que niega la existencia de facultades mentales autónomas y el poder de la reflexión que Locke había incluido en la Psicología. El 1º fue Etienne Bonnot de Condillac (1715-1974), quien rechazó a todos los filósofos excepto a Locke (tras Aristóteles vienes Locke) y consideraba, al igual que Berkeley, que Locke no había llegado suficientemente lejos en el desarrollo de sus concepciones empiristas. Condillac negó la existencia de la reflexión e intentó explicar todas las facultades mentales a partir de la sensación simple. Su lema: “Siento, luego existo”, redujo la razón al deseo o la necesidad. Intentó elaborar una teoría empirista de la mente, pero seguía siendo cartesiano en un aspecto: al terminar su hipotético experimento de construcción de la estatua, a la que iría dotando de todos los sentidos y facultades mentales, todavía carecería del rasgo más esencialmente humano: el habla. Condillac afirma que su estatua no sería capaz de hablar porque carecería de razón. Su mente sería pasiva en vez de activa, le faltaría el poder del pensamiento (su alma humana sería semejante a la legada por Descartes). Condillac, que era cristiano, dejó que fueran otros pensadores más radicales los que despojaran a los seres humanos del alma, el fundamento de la razón.

Claude Helvetius (1715-1771) aceptó tanto el empirismo de Condillac como una versión mecanicista del materialismo de La Metrie. Planteó que los hombres nunca habrían poseído un alma divina ni una estructura biológica compleja. El ser humano solamente poseería sentidos, una mente pasiva capaz de recibir sensaciones y un cuerpo capacitado para realizar ciertas acciones. En el momento del nacimiento, la mente está vacía y es impotente. El entorno en que se desarrolla determina su futuro. Una educación adecuada puede conducir a un mejor desarrollo individual(conductismo radical: el comportamiento humano es totalmente maleable.

Para el racionalista la razón es previa e independiente de la sensación, por lo que el hedonismo es una tentación a vencer. El empirismo contempla la razón con su carga de sensaciones afectivas, considerando el hedonismo como la fuerza rectora que se encuentra tras cada pensamiento. Al contemplar la felicidad como fruto exclusivo del placer físico, en vez de cómo eudaemonía (buena vida), La Mettrie considera que, desde el punto de vista de la felicidad, el bien y el mal son cosas bastante parecidas en sí mismas y que aquel que obtenga mayor satisfacción con el mal será más feliz que una persona que consiga menos satisfacción con el bien.(Crisis del naturalismo: si tan sólo somos máquinas programadas para buscar el placer y evitar el dolor, ¿cuál será el fundamento del valor moral y del significado de nuestras vidas?.

El marqués de Sade (1740-1814) decía que si la única meta en la vida que puede encontrarse en el naturalismo es el placer, cada individuo debería buscarlo sin sentirse inhibido por la moral o por las opiniones de la sociedad. El más fuerte debería triunfar sobre el más débil: Los animales se cazan entre ellos sin escrúpulos y, por tanto, no poseen ley moral. Los seres humanos somos animales, por lo que deberíamos actuar de la misma forma. La Ley moral no es mas que una ilusión metafísica(precursor del nihilismo moral.

3.2. La escuela escocesa:  sentido moral.

Los filósofos escoceses del sentido común nos recuerdan que los seres humanos no son tan malvados como Hobbes o Sade temían o deseaban. Aunque exista el crimen y la guerra, los humanos nos relacionamos entre nosotros de manera aceptable durante la mayor parte de nuestras vidas y, cuando no lo hacemos, nos sentimos culpables o avergonzados. Argumentaron que la naturaleza humana, aunque no sea esencialmente moral, tiende a la moralidad.

George Turnbull, maestro de Thomas Reid, intentó hacer por la moral lo que Newton había hecho por la naturaleza, investigando acerca de los fenómenos morales de la misma forma en que lo hacemos con los fenómenos físicos. Razonaba que el comportamiento humano está ordenado y gobernado por leyes morales, ya que Dios nos ha dotado de un sentido moral innato que nos permite descubrir este tipo de leyes.

La teoría escocesa del sentido moral es importante por tres aspectos:

1) Los humanos tendemos por naturaleza a ser sociables y a comportarnos adecuadamente, en vez de ser viciosos y egoístas(Rechaza afirmaciones extremas de Hobbes y de naturalistas franceses.

2) Tuvo que ver con la fundación de la Psicología, la ciencia de la naturaleza humana.

3) Ejerció gran influencia sobre el pensamiento de los EE.UU., convertido en centro de la Psicología.

4. LA CONTRAILUSTRACIÓN.

El imperialismo de la razón y de la ciencia defendido por los filósofos ilustrados favoreció una reacción de algunos pensadores que lo encontraban terriblemente inhumano, proponiendo la autonomía de la cultura y los sentimientos del corazón.

4.1. Giambattista Vico (1668-1744).

Oscuro filósofo italiano que inició una tradición filosófica que respeta las intuiciones clásicas del platonismo y del cristianismo, según las cuales los seres humanos son radicalmente diferentes del resto de los animales. Sus seguidores mantuvieron que lo que hace diferente al ser humano es la cultura y que, por tanto, no podría existir una ciencia similar a la de Newton referida a la mente o al comportamiento. Sus ideas son:

· La Naturaleza sólo la puede conocer Dios, puesto que ha sido Él quien la ha construido. Los humanos tan sólo la podemos observarla desde el exterior.

· La historia es la más grande de las ciencias. A través de ella podemos llegar a conocer cómo surgió cualquier sociedad. Los seres humanos se hacen a sí mismos a través de la historia.

· Debemos respetar todas las culturas pues son, en todos los casos, creaciones humanas.

· Entender los mitos y el lenguaje de otros tiempos y otros lugares, es entender cómo pensaban los humanos en ese momento y lugar. El lenguaje da forma y expresa los pensamientos de sus miembros.

Vico anticipó una diferencia que interesó a los historiadores alemanes del siglo XIX:
1) Naturwissenchaft: ciencia natural newtoniana, construida a partir de la observación externa de la naturaleza.

2) Geisteswissenchaft: “ciencia humana” que estudia la historia y la sociedad, como creaciones del hombre.

4.2. Johann Gottfried Herder (1744-1803).

Herder rechazó el culto ilustrado hacia la razón y la verdad universal a favor de la verdad romántica, que se encontraba en el corazón humano y el respeto histórico a las verdades humanas. Sus puntos de vista eran muy similares a los de Vico, aunque no conociera su obra. Fue más lejos al considerar que la Edad de La Razón implicaba una cierta decadencia: era artificial, imitaba a los griegos y a los romanos, se basaba demasiado en la razón y carecía del elemento espiritual.

Su lema: “vivimos en un mundo creado por nosotros mismos”. Herder se opuso a la Psicología de las facultades porque representaba una fragmentación de la personalidad humana. Tanto para el individuo como para su cultura, Herder acentuó el desarrollo biológico.

Las concepciones de Herder fueron muy influyentes en Alemania, a pesar de la popularidad de Kant y de Federico el Grande de Prusia, prototipo del déspota ilustrado (exaltación de la conciencia individual), acentuando la singularidad de las culturas presentes y pasadas. El alejamiento de la filosofía alemana del pensamiento ilustrado influiría profundamente en su Psicología. Los pensadores alemanes, incluyendo a Wundt y al orgulloso judío Freud, se vieron a sí mismos como algo diferente y superior al resto de pensadores occidentales.

4.3. Jean-Jacques Rousseau (1712-1778):      Naturaleza vs. civilización.

En Francia, la contrailustración comenzó con la publicación en 1749 de un ensayo por Rousseau en donde sostenía, en contra de la opinión mayoritaria de los filósofos ilustrados, que los seres humanos habían sido corrompidos por la ciencia newtoniana y por la filosofía, en vez de haber mejorado gracias a ella. Consideró que la sociedad corrompía y degradaba la naturaleza humana, defendiendo la creación de una sociedad menos alienante (ideal al que se sumaron los protagonistas de la Revolución Francesa).

Su lema: “Existir es vivir” y “los primeros impulsos del corazón son siempre los correctos”(romanticismo de Herder. Al igual que éste, Rousseau rechazó el mecanicismo porque no podía explicar el libre albedrío humano.

Rousseau era amigo de Condillac y compartía con él sus posiciones empiristas y su interés por la educación. La corrupción en la que se encontraba la civilización podría ser superada con una educación adecuada, que perfeccionara las potencialidades de cada individuo. Creía en una educación abierta del “niño en su integridad” y en la maleabilidad y en la capacidad de perfección del ser humano(precedente de la teoría conductista de Skinner.

5. CONCLUSIÓN.

La Revolución Francesa se inició a partir de una mezcla de viejos agravios: la exigencia de una reforma científica por parte de la Ilustración y la reverencia hacia la emoción y la acción mostrada por la contrailustración. Los ciudadanos franceses habían acumulado siglos de resentimientos, por lo que el desarrollo de la monarquía comenzó a convertirse en un gran peso para ellos. En EE.UU. las pasiones que condujeron a la revolución habían sido guiadas por la razón. En Francia la razón fracasó y la pasión ganó la batalla.
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