TEMA      4         
La    mecanización   de   la   imagen

del    mundo     (1600-1700)

* LA    REVOLUCIÓN CIENTÍFICA

* LA    RECONSTRUCCIÓN   DE   LA   FILOSOFÍA

 La   creación   de   la   consciencia:   René   Descartes   (1596-1650)

 El   entendimiento   humano:   John   Locke   (1632-1704)

* FILOSOFÍA,   CIENCIA    Y   ASUNTOS   HUMANOS

 Las    Leyes de la vida   social: Thomas   Hobbes   (1588-1679)

 El   corazón tiene   razones que   la razón   desconoce:   Blaise   Pascal   (1632-1662)

 La   ampliación del   determinismo:   Baruch   Spinoza    (1632-1677)

 Niveles   de   conciencia:   Gottfried   Wilhelm Leibniz   (1646-1716)

* CONCLUSIÓN.  EL   SIGLO   XVII: SEMILLAS   DE   CAMBIO

Los   dos siglos que   siguieron   al año   1600   fueron   auténticamente   revolucionarios.  Este período   comenzó    con la   Revolución científica   del   siglo   XVII   y   concluyó con   las revoluciones   políticas que  tuvieron   lugar   en   la   América   colonial   y   en la   Francia   monárquica.   El siglo   XVII   vivió   una crisis   general en la que el   viejo orden   feudal   se desvaneció y comenzó   a ser   sustituido   por   las   estados-nación   modernos, seculares   y   capitalistas, que   sobreviven   hoy   en día.   La   transformación   se completó en el  siglo    XVIII, período de   la     Ilustración, cuando   las   ideas   tradicionales   fueron sustituidas   por ideas o  bien propiamente científicas   o   bien   científicamente   inspiradas.

Para   el   pensador   del   Medievo   y   del Renacimiento,   el   Universo   era   un lugar   misterioso, en  el que cada hecho tenía un significado especial y se organizaba en una gran   jerarquía   continua   que iba desde   Dios al   mundo material, pasando   por   los ángeles   y los   seres   humanos.   Era   una visión del   mundo profundamente espiritual, ya que la materia   y el espíritu   no   estaban   nítidamente   separados.  En el siglo   XVII  esta   visión   se   sustituyó por   una    visión   científica, matemática   y    mecánica, de   los   fenómenos  tanto celestes como terrestres   y, más tarde ,   de los cuerpos   de   los   animales.   En   1800, tanto   el   universo  como   la   humanidad   se consideraban   máquinas   sujetas   a la ley natural.

La     Revolución     Científica

El   resultado de   la    Revolución     Científica   es incuestionable:

- desplazó   a   la    Tierra   del   centro del    Universo,

- hizo del    Universo   una   gigantesca   máquina   independiente   de   los   sentimientos

- derribó la filosofía   académica   escolástica,   sustituyéndola por una búsqueda   de regularidades   matemáticas   precisas   y contrastables   a   través   de la experimentación.

- surge la idea   de   que   los hombres pueden   mejorar   su destino   a   través de   la   razón   y del  experimento,   en   vez   de recurriendo    a   la oración   y   a   la   devoción.

Se   suele   pensar   que la   ciencia   se   ha ido   desarrollando   paso a   paso, rechazando   la   superstición y la   alquimia    en favor   de las   matemáticas, el experimento   y   la mecánica.   Pero     Newton  le dedicó   más   tiempo a   la   alquimia   que   a   la   física.  Algunos   padres   de la    Iglesia   católica consideraron   al   mecanicismo   como   una   reivindicación   de    Dios,   el creador   de   la   máquina   del    Mundo   perfecta.

La    Revolución   comenzó   en    1543   con   la   publicación   del libro   de    Nicolás   Copérnico
“La   revolución   de   las   órbitas   celestes”,   libro   en el que   se   proponía   que era   el   Sol y   no   la   Tierra   el   que   ocupaba el   centro   del   sistema   solar.    Sigmund   Freud   definiría con posterioridad   la   hipótesis   de   Copérnico   como   el   primer   gran   golpe   al ego humano.

Galileo   Galilei    (1564-1642)   Fue el portavoz   más   eficaz   del   nuevo   sistema, al que apoyó  con su   nueva   física.  Aunque aún mantuvo   que   la órbita   de   los   planetas   era   circular.

John    Kepler   demostraría   que   las   órbitas   eran   elípticas.

La unidad   definitiva   de   la   física   terrestre   y   celeste, y la   nueva    visión   del   mundo   aportada  por   la   ciencia, llegaría de la mano de    “Principia   mathematica”   de   Isaac   Neuwton    publicada en  1687.

La   visión   del    Universo   como una máquina   se   hizo pronto muy popular, y esto apoyaba   la   existencia   de   Dios   como   un maestro   artesano, que   había construido   una máquina   perfecta y   la   había  puesto   en funcionamiento.

Durante la   revolución   científica se propuso una   importante   distinción   epistemológica que, en cierto   modo, contribuyó a   la   creación   de   la   psicología.  Esta distinción   está relacionada   con la   correspondencia  entre   el   mundo tal   y como   se   nos aparece   en nuestra experiencia   y tal y como es en sí   mismo.   A   partir  de    Galileo los científicos    argumentaron que   algunas   cualidades   sensoriales, las   cualidades primarias,  son objetivas,   mientras que otras, las   cualidades   secundarias, son de carácter    subjetivo, dependen del  estado del que   las   percibe.  Por ejemplo, el color.   En gran medida   esta   distinción   determinó la aparición  de la psicología, o   al menos,   de   la   psicología   de la conciencia.  Con el tiempo,   el   mundo subjetivo   de   la experiencia   se manifestaría   como   un problema   insoluble,   y   la psicología   de la conciencia   daría paso  a   la   psicología   objetiva   del   comportamiento.

Al mismo   tiempo   la    Revolución    Científica   comenzó   a   alejar a   los   seres   humanos   del universo.  Los   hombres   descubrieron que   el mundo que experimentaban no era el   mundo real, sino que era  algo creado por   sus mentes.

La   reconstrucción   de   la    Filosofía
Igual   que   la ciencia   anterior   a   la   Revolución Científica   fue desacreditada,   lo   fue   la   filosofía   anterior.  Era el momento de   buscar nuevas   orientaciones.   Los dos   filósofos más   importantes que   se   empeñaron   en esta    búsqueda   fueron el   francés   René    Descartes   y el inglés    John   Locke.

La   creación   de   la   conciencia:   René    Descartes   (1596-1650)

La   psicología   tal y   como   la   conocemos   en   la actualidad comenzó   con   Descartes.

Crea   un marco de pensamiento en torno a   la   mente y al cuerpo, en cuyo contexto han trabajado desde  entonces todos   los   filósofos   y los psicólogos, incluso cuando se   han dedicado a atacar sus ideas.

Las nuevas iglesias   protestantes de   la    Reforma   le   restaron importancia al ritual   y comenzaron  a exigir a sus seguidores que   adoptaran con sinceridad   las creencias   cristianas verdaderas.   Las prácticas mágicas, como el uso de amuletos, fueron   perseguidas.   El Dios   cristiano   se transformó en una   figura   severa   y lejana.  Y esto hizo que la ciencia se convirtiese en una forma material   y efectiva   de ejercer poder sobre la  naturaleza.

Descartes   estuvo   estrechamente   relacionado   con un círculo   de católicos reformistas   liderado por  el   científico   y   teólogo    Marin    Merssene (1588-1648).   Estos   pensadores   se   mostraban preocupados  por   las   ideas   del    Naturalismo renacentista, ideas que aunque eran científicamente atractivas resultaban peligrosas   desde   el   punto   de   vista religioso.   Este naturalismo renacentista pretendía explicar el   mundo  sin hacer   referencia a poderes   sobrenaturales, y se convirtió en algo peligrosos para   la   ortodoxia religiosa  al aplicarse a   los   seres vivientes, sobre todo a los   hombres.  El   cerebro tendría   en   sí   mismo la capacidad  de   pensar., y esto ponía   en duda   la existencia   del   alma   humana.

Pero contrariamente a la filosofía   de la   naturaleza del    Renacimiento,   Descartes   y   Merssene, inauguraron y defendieron   una   visión   mecánica   del   universo,   en   la que   la materia era absolutamente   inerte, y el   poder activo   se reservaba   exclusivamente   para   Dios.

Consideró   a    los   animales   como   autómatas   complejos, y   en   la medida   en que los seres   humanos   somos también animales, los poderes   “mentales”    humanos deberían    poder explicarse desde   posiciones mecánicas.   El   lugar   del   alma   inmortal   en un cuerpo   mecánico   se convirtió en   un   serio   problema.

El   trabajo   desarrollado   por   Descartes puede dividirse   en dos periodos:

PRIMER   PERIODO
Al    principio se centró   en   proyectos   matemáticos   y científicos,   destacando   su   interés   por la  física,   con una creciente   atención   hacia   la   fisiología.  Su trabajo científico culminó con dos grandes libros:

Le   Monde   sobre   física   y    el   inacabado   L´ Homme     sobre   fisiología.

En   1633, Descartes   conoce la noticia de   la condena que   la   Inquisición    Romana   había impuesto  a     Galileo, por su   defensa   de   las   hipótesis   de    Copérnico.   Así   comenzó   un   segundo periodo   fundamentalmente    filosófico   en la obra   de   Descartes.

Descartes   recorrió   el camino,   iniciado   por   Empédocles,   que   conduce   desde   la   fisiología  hasta   la   psicología y   que, finalmente, desemboca en la   creación   de   la   psicología   científica.   Realiza estudios anatómicos, haciendo disecciones   de algunos   órganos.

Se   compromete   a   explicar   fisiológicamente   los   procesos mentales.

Propone   que   estos    Hombre-máquina somos    nosotros, excepto   por el hecho de que carecen de   alma.

Considera que podemos   explicar el comportamiento   de   los animales, y en   gran parte   el   comportamiento   humano, como   el producto de    una   maquinaría   interna sofisticada.

Inició   una tendencia   consistente   en la   reducción   de   las   funciones   mentales a   procesos  mecánicos.

Como   buen cristiano,   tuvo que   excluir de su explicación mecanicista del   hombre,   el alma   humana.

Tuvo que evitar   dos tentaciones heréticas:

- el    Averroismo , denominado   así por   la latinización del   médico-filósofo islámico   Ibn  Rushd   (1126-1198) , se   produce   al identificar   la   mente   humana   con   un alma que   sólo   contiene   conocimiento general,   no es   un   alma   individual   independiente   inmortal, o sea,   la   esencia de la personalidad.  La    Mente    fue   interpretada   por   Averroes, y   por   Ibn   Sina, como   una luz interior procedente de   Dios   que   ilumina   el conocimiento   general   pero que vuelve a fusionarse con Dios en el   momento de   la   muerte.   Si el   alama fuera impersonal,   su recompensa   o su sufrimiento se convertiría en algo  sin sentido.

- el     Alejandrismo, denominada    así   por    Alejandro de   Afrodisia   (fl.   200) surgió   por  la atribución a la   materia   cerebral   del poder   no sólo   de percibir   y   de   recordar sino también   de   pensar  y   poseer   conocimiento.   Además   también   negaba   la   inmortalidad   del   alma   personal.

El   alma   humana   se   distingue   de   las funciones   del cuerpo   animal, porque posee   el poder   de  pensar, poder    que   se caracteriza, según    Descartes,   por incluir tres importantes   facetas:

Experiencia   humana.- El    Pensamiento   determina   que   la   experiencia   humana   sea   diferente  de   la   experiencia    animal.  Nunca   negó que los animales   tuvieran experiencia, es decir, que fueran   conscientes   de su   entorno, lo que les   faltaba   era el pensamiento    consciente,,   reflexivo   sobre su   propia  conciencia.

Al   igual que haría    William   James,   Descartes   trazó   una marcada    línea divisoria   entre   la conciencia   simple   y   la    autoconciencia.   James   señaló   que la mayor parte de nuestro   comportamiento   puede   ser   ejecutado a   través de   hábitos   simples,   sin   intervención del   pensamiento.

Comportamiento.-   El   pensamiento   permite que el   comportamiento humano   sea   más   flexible   que   el comportamiento   animal.   Descartes   consideró   a   los animales   como   máquinas que siempre   respondía   de una forma   refleja.   Los   seres   humanos podemos   responder ante   situaciones   completamente   nuevas   aplicando   sobre   ellas   el   pensamiento.  Un animal cuando   no existe   un   estímulo que controle su comportamiento, permanece   inmovilizado.  Para   William   James    la    flexibilidad   del   comportamiento   se    convertiría   en   el sello distintivo   de   la   mente.

Por lo que se refiere al pensamiento   animal, Descartes fue bastante inconsistente, en algunas ocasiones  negó que   los animales fueran capaces de pensar, y otras   afirmó que, si existe, debería   ser   bastante   diferente   del   pensamiento   humano.

Lenguaje.-   Para   Descartes   era algo    exclusivo   del    ser   humano.  En    L’Homme, el   lenguaje  se   convierte   en   un elemento   crucial de la autoconciencia   humana.  Podemos pensar reflexivamente sobre  nuestra experiencia, en lugar   de   simplemente   tenerla.   Los   animales   no   pueden pensar   utilizando    proposiciones   estructuradas   lingüísticamente.   Propuso   la   existencia de   un   lenguaje   innato   en la mente humana,   mientras   que   las lenguas   en   las   que   nos comunicamos no serían sino   traducciones   externas   de   ese lenguaje    mental.
Algunos filósofos y    psicólogos han seguido   a   Descartes   en   el   establecimiento   de   una   estrecha   conexión   entre el   lenguaje y   el   pensamiento, mientras que otros han mostrado   un profundo   desacuerdo.

Noam   Chosky   propuso   una   lingüística   cartesiana,   en   la que el lenguaje era considerado   como  una   propiedad   exclusiva   de la   mente humana y   específica   de   nuestra   especie.   La    Lingüística   cartesiana    jugó un   destacado papel en el   declive   del   conductismo   (que no   había   establecido   una   línea  divisoria clara entre   los   humanos y   los animales)   y   el   nacimiento   de   la ciencia cognitiva, que alinea a  los humanos con los   ordenadores, en vez de identificarlos con los animales que no utilizan lenguaje alguno.

Descartes nunca concluyó    La sección   de    L’Homme en el que había   planeado   dar   un   tratamiento  científico   al   alma humana.   En   1663, abandona el   estudio de la   fisiología, y   quedó   inconcluso.

SEGUNDO PERIODO
Enfrentado   con la posibilidad   de que su ciencia   pudiera   llegar   a   ser   condenada   de la   misma   forma   que lo había   sido   la   ciencia   de   Galileo, decidió   proporcionar a sus   ideas   un sólido fundamente  filosófico.   Esta   nueva orientación sería fatídica   para el posterior   desarrollo   de la psicología.

A   partir de   esa   orientación   se   crearía   el   concepto moderno   de   conciencia,   la   definición   de   la   psicología   como   ciencia   que   se ocupa del   estudio   de la conciencia.

Fue importante   su proyecto   de descubrir   o   crear reglas   metodológicas   que   sirvieran a la   mente   para conocer de   manera   fiable la   verdad en   la ciencia   y en la filosofía.   Durante algunos  años trabajó en el libro   “Reglas   para la   dirección del   espíritu”.  Finalmente abandonó   esta   empresa,  auqnue el libro se publicó de forma   póstuma   en   1684.   En   1635 volvió   a   dotar a la ciencia   de   un   fundamento epistemológico en su   obra    “Discurso   del   método   para   conducir   bien   la   razón y  buscar   la   verdad   a   través   de   las ciencias”,   publicada   en    1637.

Descartes quería   encontrar   un   fundamente   filosófico   firme   para   la   ciencia   que estaba   desarrollando; para   encontrar   este fundamento adoptó   el   método   de   la   duda   radical.   Decidió   dudar  sistemáticamente de   cada una   de sus creencias   hasta   que   encontró   una verdad   tan   evidente que no   podía   ser   objeto   de    duda.   En cierto sentido, Descartes   estaba sometiéndose   al   elenchus     Socrático,  buscando razones   explícitas   para   sostener las creencias   intuitivamente   obvias.

Descartes concluyó   que podía dudar   de la existencia   de   Dios, de la validez de sus propias sensaciones   e, incluso,   de la existencia   de su   cuerpo.  Hasta que encontró algo de   lo que   no podía dudar:   su   propia  existencia como   un   ser   autoconsciente   y   pensante.   Uno no puede dudar que se   está dudando.  Dudar es un acto de   pensamiento   y   Descartes   expresó   su primera   verdad   indudable   en la   frase: “cogito  ergo   sum”   (pienso,   luego existo).   El    Alma,   la   cosa   pensante,   era   una   sustancia   espiritual   sin   ningún   tipo de componente   material, que   no   ocupa   ningún   espacio   (Inextensa)   y   que   era completamente independiente del   cuerpo.

Propuso   un   nuevo   dualismo   radical   entre   el   alma   y el   cuerpo, en el que eran   completamente diferentes y   no   compartían    materia   ni   forma.   El   alma residiría dentro del cuerpo mecánico   como   una especie   de   fantasma,   recibiendo las   sensaciones   del   mismo   y   dirigiéndolo a   través   de   acciones   de voluntad.

Este   dualismo   alma/cuerpo      se   convirtió   en   una   manera   de explicar    el   dualismo de las propiedades   sensoriales   primarias   y   secundarias.   El   mundo   material estaría   formado   por corpúsculos  o    Átomos que tan sólo   poseen las   propiedades   de   la extensión en el espacio y   de la localización   física.  Además   de   este   mundo   material, que   incluye   al cuerpo, existe un mundo subjetivo de la   conciencia   y   de   la   mente .  Quizás   este   segundo mundo sea   también   espiritual,   al   igual que Dios y el alma, que  no son materiales.  Descartes   llegó a la conclusión de que existían   dos mundos:

- el   mundo mecánico-material objetivo, científicamente   cognoscible  -el   mundo tal y como realmente   es-

- y el   mundo subjetivo de la   conciencia humana   que se puede   conocer   a través de la   introspección  -el mundo de   un individuo como   ser   pensante-.   Esto fue lo novedoso: su propuesta de la  conciencia como   algo susceptible   de estudio.  San   Agustín también se había vuelto hacia su interior, encontrando   ahí   a   Dios.  Descartes se volvió a su interior   y se encontró a sí   mismo.
Antes   de la   Revolución   Científica se   asumía   que el   mundo   era tal y como   parecía ser, sólo había   que vivir en él   y conocerlo a través   de   la   experiencia.   Pero la división entre las propiedades sensoriales primarias y secundarias   destruyó la creencia ingenua   tradicional   en   la   validez   de   la   experiencia.   Descartes partió   de   esta   distinción   al mantener   que   podemos   nuestras   experiencias   con   objetividad  y   examinarla   como un conjunto de    objetos-sensaciones   que   no forman parte   del yo.

Daniel    Dennett   (1993)   Ha   propuesto   una   forma   adecuada para   entender el modelo   cartesiano de   la experiencia.   Denomina al modelo de la mente propuesto por Descartes el   teatro cartesiano.  Un espectador, el   yo   interior, cuya existencia ha sido demostrada   a través   del   cogito , mira a una pantalla   sobre   la que   se proyectan   los estímulos visuales   procedentes de la retina.   Lo que vemos realmente no es  una hoja, sino   la imagen   proyectada de la   hoja.  Descartes   afirma que   la   experiencia   consciente es como  un   teatro   o   como   una   fotografía, una imagen que el yo , ingenuamente, considera   real, pero que puede  ser   examinada   con   un   objeto   -la propia conciencia-    gracias a una forma   especial   de observación   interna llamada    introspección.

La psicología   de la conciencia   nació   como   un producto de   este   Teatro   Cartesiano aunque   no  llegara   aún   a   alcanzar   el rango   de ciencia.

El que   la   experiencia   se considerara    como un   objeto,   la   conciencia,   independientemente   de  las   cosas   que   la producen, facilitó que hacia   la   mitad   del siglo   XIX surgieran   tanto   la psicología   científica    como   el   arte   moderno.

Junto con la conciencia,   el   Teatro    Cartesiano   creó   el concepto moderno   de   yo   “similar a   un  punto”.   El   alama   era como   un punto matemático   localizado   en el   espacio, pero realmente   no ocupaba espacio alguno   y que estaba   dedicado   en exclusiva   a   una misión: el pensamiento.  Este modo de pensar  en el alma como un   punto fue   algo   realmente   nuevo.

La   concepción   radicalmente novedosa que   propuso   Descartes sobre el alma y el cuerpo   estaban  en sintonía con   la   Revolución Científica , que había comenzado   a cuestionar la validez   de la percepción y a  considerar   al    Mundo   como   una máquina.  La psicología cartesiana y sus   variantes se extendieron con rapidez  por   el   mundo   intelectual   europeo,   convirtiéndose   en   el   punto de partida para   todos   los   psicólogos,  incluso para aquellos que   estaban   en   desacuerdo   con   Descartes, pero   se   presentarían una   serie de   dificultades,   dos de ellas   intentó incluso solventarlas   el   propio    Descartes.

El   primer problema hace referencia   a   la manera   en que   la mente   y el cuerpo   interactúan.  Descartes propuso que una pequeña   glándula existente   en   la base del   cerebro,   la   glándula pineal, era  el escenario   del    Teatro   Cartesiano.  La fisiología demostraría que esto   no   era así, y    El problema   filosófico  tampoco se   resolvió.   Con   el   paso del tiempo,   los   filósofos   y   los psicólogos, en vez de abandonar   el  teatro   cartesiano, mantuvieron la idea de que la   mente   era   similar a   un   punto,   pero negaron   la   existencia   de   la interacción entre   la mente   y   el   cuerpo.

La   otra dificultad   relativa   a   la   posición   cartesiana   es   denominada   por   los filósofos “el    problema   de   las   otras   mentes” .  Descartes   resolvió   este problema recurriendo   al   lenguaje, cualquier  criatura   que   posea   lenguaje, y sólo   lo poseen   los   seres   humanos, puede   pensar   y, por tanto,   posee  una mente.  Pero la teoría   de la evolución   socavará   la ruptura   radical   propuesta por   Descartes   entre los  seres    humanos   y   los   animales.

Si atendemos a su dualismo y a su énfasis en la razón, el    innatismo   cartesiano   se   conecta con las  ideas   de    Platón.

La   filosofía   de   Descartes,   al   negarle   una memoria   personal   al   alma,   cayó en la    herejía   del    Averroísmo,   y   sus trabajos   fueron   incluidos   en   el   índice   de libros   prohibidos por   la   Iglesia   Católica    en    1663.   A   nivel   popular, Descartes   fue identificado   a menudo   con   Fausto, un científico   que  vendió   su   alma al   diablo   a   cambio   de   conocimiento.

El   entendimiento   humano:    John    Locke   (1632-1704)

Fue amigo   de los científicos   Isaac   Newton   y   Robert   Boyle   (en   cuyos laboratorios   trabajó  como   asistente).   Consejero   y   tutor de políticos    pertenecientes   a   la   nobleza y, en ocasiones,  médico   en   activo.

- Su   trabajo   más   importante   en   psicología   fue   “Ensayo acerca   del   entendimiento humano”, publicada   en   1690.

- Quería   entender   de   qué forma   trabaja   la   mente   humana, cuales   son las   fuentes   de   sus   ideas   y   los   límites   del   conocimiento.

- Mantiene   que   la   mente   tan   sólo   conoce   sus propias   ideas.   Al igual   que Descartes, recupera la   teoría   cognitiva   de   la   copia, al considerar   que las   ideas   son representaciones   mentales   de   los objetos.

- Las   ideas proceden   de   la     Experiencia:   en ella   se fundamenta y de   ella   se   deriva   todo nuestro  conocimiento.

- Existen   Dos   Fuentes del   conocimiento de las que   brotan   todas las   Ideas   que   tenemos o   que podríamos tener de forma natural:

* La primera   fuente   del   conocimiento o   el   primer tipo de experiencia , era   la   sensación , que  produciría   las ideas   de   aquellos   objetos   que   habían provocado   las   sensaciones,   incluyendo  al placer   y   al   dolor.

* La    Segunda   fuente   de la experiencia era la   reflexión   , es decir,   la observación   de nuestros  propios   procesos mentales.

Locke   propone que además   de   observar   su propia experiencia   del   mundo   exterior  -la sensación-,

el   yo   puede   observar sus propios   procesos   mentales   por   medio   de   la reflexión.

- Desde la   fundación de la   psicología como   una ciencia, la   investigación   y la teoría han   continuado divididas   en torno   al problema   de si   la   mente   puede   observar   o   no   sus propias   operaciones.  Si como mantiene  Locke es    posible, la   psicología    se   simplifica, sino   se pudiera   llevar   a   cabo tal   observación, como la  mayoría creen en la actualidad, como   mantiene   la   psicología cognitiva siguiendo   a    Kant, las   operaciones   internas de la mente no pueden llegar a conocerse   con   certeza, o   que , como dice el conductismo   siguiendo  a   Hume,   no existen   los procesos mentales.

- Del mismo modo que se   reconoce   a   Descartes   como   el   padre   del   Racionalismo, a   Locke se   le suele  considerar   como   el   padre del   empirismo, puesto que planteó   el   principio   empírico según el cual el   conocimiento   deriva   tan   solo   de   la   experiencia.   

- Fue el   primero   que   propuso   la   famosa   comparación   entre   la   mente   como una   tabula   rasa   o  trozo   de papel en   blanco sobre   el que la   experiencia   escribe   las   ideas.

- Se   opuso a   los que pensaban   en   los   principios   morales   innatos, y   que los consideraban como el fundamento     de   la   moralidad   cristiana.   Por esta razón   fue acusado   de   ser un peligroso   ateo.   Locke   abogó   por el principio   del   descubrimiento   según   el cual   los estudiantes   debían mantener sus mentes  abiertas   descubriendo   la verdad a   través   de   la   experiencia   y   siguiendo   sus   propias   dotes   intelectuales.

- Prácticamente   no existe ninguna   diferencia entre   Locke y   Descartes   en torno a las ideas   innatas.  Descartes mantuvo que había encontrado   en   el   yo ideas que no podían   tener   su   origen   en la experiencia,  y   por tanto concluyó   que   eran innatas, pero no   insistió   en que fueran   totalmente   formadas,   consideró  que “es   posible que   la   gente nazca con una cierta disposición o   facultad para   llegar a   las ideas innatas”.  Este fue el   mismo punto   de   vista defendido   por    Locke.   Afirmó   que el   lenguaje   es   un rasgo   humano   específico   de nuestra   especie.   Sólo   los   humanos pueden utilizar sonidos articulados   para  expresar   ideas.

- En sus   trabajos   sobre educación,   Locke   consideró   que   una gran parte   de   la personalidad   y de las  capacidades   de un   niño    son    innatas.

- Los   motivos básicos   del hombre, buscar la felicidad   y evitar   el sufrimiento, son igualmente   “principios  prácticos   innatos”, aunque   no tienen   nada que ver con   la verdad.

- La   mente    era   un   complejo   mecanismo   de información-procesamiento preparado   para convertir  el material procedente   de la experiencia   en conocimiento humano   organizado.   La experiencia directa nos  proporciona   ideas simples,   que son posteriormente,   elaboradas   y   combinadas   entre   ellas, por la  maquinaria mental,   para   formar   ideas   complejas.
- ¿Tenemos   libre albedrío?.  Responde   que   preguntar   si   la   voluntad   es   libre   es plantear la cuestión  de manera   equivocada.   La   pregunta   adecuada   es   si nosotros    somos libres.   Desde este punto de   vista  la respuesta   es sencilla:   somos libres cuando somos capaces de hacer lo que queremos, aunque no seamos   conscientes   de nuestros   deseos.   Lo que importa   es la libertad   de acción,   y    no la libertad  de la voluntad.

La   versión   de   Locke   del   yo   racional   separado   radicalmente   de la experiencia, que puede ser  escudriñado de la   misma forma   que   la conciencia,   resultó   ser de mucha influencia   tanto   en Gran Bretaña  como    en   Francia, donde   fue   popularizada   por   Voltaire.

Filosofía , ciencia   y   asuntos   humanos

Tras la estela de la   Revolución Científica,   la religión   comenzó   a perder   su   autoridad y la ciencia  comenzaba   a asumir   la   suya propia.   La tarea   de   reelaborar   la   forma en que el ser humano   se entendía  a sí   mismo y   a su   propia   vida   dentro   del   marco   de   la ciencia   es una empresa   en que la psicología  está   estrechamente   involucradas.  La ciencia plantea preguntas muy   importantes sobre las fuentes   de   la conducta humana, el papel que juegan los valores   en   un mundo   de hechos,   la responsabilidad   moral, las  formas más   adecuadas   de   gobierno   y   el   lugar   de los sentimientos   en una   visión   del   mundo fundamentada   en la   razón científica.   A   lo largo   del siglo XVII los   filósofos comenzaron   a   enfrentarse   con   estos    problemas.

Las   leyes de   la   vida   social:    Thomas     Hobbes   (1588-1679)

Fue   el primero en   comprender   y expresar   la   nueva   visión   científica   de   los seres   humanos  y   de   su   lugar   en el   universo.

Descartes, contemporáneo   de   Hobbes, creía   que los animales en su totalidad   máquinas, aunque no  llegó a extender esta   idea a   los   humanos.

Hobbes    yendo   más   lejos, afirmó   que la sustancia   espiritual   era una idea   absurda, tan sólo existe la   materia,   y cualquier   acción humana   está plenamente   determinada por causas materiales en  vez   de   espirituales.

Existe un punto   en el que coinciden   las   opiniones   de   Descartes   y las de   Hobbes:   la   filosofía  debía    ser construida siguiendo   el   modelo de   la   geometría.

- Creía que todo   el   conocimiento   estaba   , en último término,   sustentado   sobre   la   percepción sensorial.

- Defendió   un   nominalismo   extremo, considerando   que   los universales   no eran   más que nombres que no servían nada más que para   agrupar   aquellas   percepciones   sensoriales que recordamos.

-Separó   rígidamente   la filosofía,   que consideró   racional y con significado, y   la   teología, que sería  irracional   y carente   de significado.

  
- Su doctrina psicológica más interesante es aquella   que considera   que   el lenguaje y el pensamiento están estrechamente relacionados,    o que , quizás, incluso sean idénticos.

- Su   trabajo   más   importante    Leviathan (1651): el   pensamiento   es una forma de lenguaje  manifiesto.

- Su verdadero interés era por la ciencia   Política, disciplina   que   afirmaba   haber   inventado.  Creía  que   si los   seres   humanos   son máquinas   determinadas   de la misma forma en que lo son   las   estrellas y  los planetas,   una ciencia relacionada   con   los asuntos humanos   debería   ser similar   a la   astronomía y a la física. 

Tras   haber vivida la   guerra civil   inglesa, Hobbes   deseaba situar al   gobierno sobre   una   sólida base  racional   para   que tales   horrores    No   volvieran   a   repetirse en   el   futuro.   Parte de una solución común  al   liberalismo   moderno cuando   asume   que    todos   los   seres   humanos   han sido   creados   aproximadamente   de la   misma forma   por   lo   que se refiere   a las capacidades   mentales    y   físicas.   Pero sino hubiera   gobierno,   cada persona   buscaría   su   interés   personal por encima de sus   semejantes.   Fuera   de   la   sociedad organizada :   “está    siempre   la   guerra   de   todos contra todos...” y  la vida   del hombre   es   solitaria, desagradable, brutal   y   breve.

- Se deben reconocer   la existencia de las    Leyes   de   la   Naturaleza, por ejemplo, que cada individuo  debería   renunciar   a   la     libertad   absoluta   y   a   sus   derechos   igualitarios   para conseguir cualquier cosa,  puesto   que esto   engendra   la   guerra y   debería   “tener tanta libertad   como permitiría que tuvieran otros   individuos   con   respecto a   él”.    El   mejor   estado   político   para   asegurar   tales libertades   es el   del   despotismo   absoluto   en el que todos los miembros de   una sociedad   fijan   sus derechos   o   sus poderes  por medio   de un contrato   con   un soberano,   ya   sea   éste   un rey   o   un parlamento.   A   pesar   de todo  no es el fundador   del totalitarismo   moderno, en   el   que   el   estado   controla cada uno   de los   aspectos de  los   ciudadanos, incluso   hasta sus pensamientos.

- La   idea   de   Hobbes   de   que la Ley   Natural   sería   aplicable a   los   seres humanos   es   de gran  importancia para   la   psicología.  Afirmó que existen   reglas   inherentes   a la   naturaleza, que   rigen todas   las  cosas, desde la máquina   planetaria   del Sistema   Solar   hasta   las   máquinas   biológicas   de los animales, incluido   el hombre.  Mantiene   que aceptamos racionalmente   seguir tales   leyes.  Podemos elegir seguirlas   o   no, en el caso de que conduzcan   a   la ruina personal.

El   corazón tiene   razones   que   la razón   desconoce:   Blaise    Pascal   (1623-1662)

- Pascal prefigura   al   existencialista   angustiado de los tiempos   recientes.   

Según   Descartes,   la   duda   conduce   a   la certeza triunfante   de la   razón, según   Pascal la   duda  conduce   a   otra   duda todavía   peor.

- Aborreció   el   racionalismo   exacerbado   de   Descartes y tan sólo encontró consuelo   y certeza en   su   fe   en Dios.

- Lo   verdaderamente    esencial   en el hombre   no es la   razón   natural, sino    la    Voluntad   y   la  capacidad   de   fe,   es   decir,   el   corazón
- Dudaba   de   la capacidad   de una persona para   comprender   a la   naturaleza   o para entenderse  a sí   misma,   la humanidad   es   desdichada.  Pero   la   exclusiva   autoconciencia   del hombre   le   eleve más   allá   de la   naturaleza   animal, pudiendo alcanzar   la   salvación   a   través   de   la fe   en   el Dios cristiano.  La   angustia manifestada por     Pascal, así   como   su   necesidad   de fe  , resuenan   en  todo   el   existencialismo    moderno, incluso   en   existencialistas   ateos   como   Sartre.

- Fue   también   un   científico y   un matemático   que investigó   sobre   el   vacío   y que colaboró con  el descubrimiento   de   la teoría   de   la probabilidad.  Como matemático había sido   un niño   prodigio, con 19  años construyó   la primera   calculadora   mecánica.

- Fue   el primero que pensó   que   la mente   humana   podía   concebirse como un procesador   de   información   susceptible   de   imitación   por parte   de una máquina, concepto   que será   central   en   la psicología   cognitiva contemporánea.

- Manifestó   que   sería   el   libre   albedrío   y   no   la razón   lo que diferenciaría   al   ser humano  de   los animales.  Es   el corazón, y   no   el cerebro,   lo que   humaniza   a las   personas.

La    ampliación    del   determinismo:    Baruch   Spinoza   (1632-1677)

- Judío   de   nacimiento, pero   excomulgado   por su falta de creencia en   Yahvé,   desarrolló   una   filosofía   que    identificaba    a    Dios   con   la   naturaleza    (Panteísta).   

- Consideró   al   estado   como un   mero   acuerdo   social que podía   revocarse en   cualquier   momento.

- Fue denunciado   por   los cristianos, llegando a censurarse sus trabajos   incluso   en   la   liberal   Holanda, donde fijó   su residencia.   Durante la   Ilustración   llegó   a   ser admirado   por su   independencia, pero  su filosofía   panteista fue   ampliamente   rechazada.

- Dios   no   es   un ser diferente   ni    apartado   de   la   naturaleza: todas   las cosas son   sin excepción,  una parte   de   Dios   y   Dios   no es más   que   la totalidad   del   Universo.   A partir de estas   afirmaciones   se   le consideró   como   un   ateo.

- Interpretó   la   naturaleza,   es   decir a Dios,    desde   una   perspectiva totalmente   DETERMINISTA. Afirma   que   entender   cualquier   cosa   es   desentrañar   sus   causas   eficientes,   niega   la existencia   de  causas finales, considerando   a   la   teleología   como    una   proyección   de los   sentimientos   propositivos del   hombre sobre   la   naturaleza.

- Extendió   su   análisis   determinista   a la   mente humana.   La   mente   no sería algo separado   del cuerpo,   sino que estaría generada   por   procesos   cerebrales.    La   mente   y   el cuerpo   son  una unidad, pero   pueden   ser contempladas   desde   dos   perspectivas:   como   procesos   cerebrales   de   naturaleza   fisiológica,   o   como hechos   mentales   (Pensamiento).   No   niega la existencia   de la mente, pero   la considera   como   una   faceta   fundamentalmente material   de   la   naturaleza.   Por eso para   él,    La   actividad mental   está    tan   determinada   como    la   actividad   corporal.  

- Rechazó   el   dualismo   cartesiano, y por tanto no se planteó   el problema   de la   interacción.

- Sentimos   que   somos libres, pero este   sentimiento   no   es más   que una   ilusión.  No podemos   responsabilizar   a los   hombres   de   sus acciones.   La sociedad   actúa   para   controlar   al asesino   con objeto  de prevenir futuros   desastres, pero   es una consideración   de corte   más   pragmático   que   moral.

- Describe   una    ética   basada   en   el   autocontrol que   trasciende   al   materialismo    determinista, y que   en cierta   medida   entre   en conflicto con el resto   de   su   pensamiento.  Argumenta que  la acción y el pensamiento   correctos   dependen   del control   que   la razón   ejerce sobre   las emociones corporales.  La   razón   nos   guía    para   actuar   en favor de    nuestros propios   intereses, esto   es,   ayudando  a   los   demás de la   misma forma   en   que nos   gustaría   que   nos ayudaran   a   nosotros.   Su   ética   es  de   carácter    estoico.   El   universo   físico   está   más   allá   de   nuestro   control, pero no   lo están   nuestras  pasiones.   La   sabiduría   es una   forma   de   autocontrol   racional en   vez de   un vano   esfuerzo   por  controlar   a   la naturaleza o a   Dios.

- Sostiene que   los   gobiernos   deberían   permitir   la   libertad    de   pensamiento,   de conciencia   y  de   expresión,   ya que cada persona debería   ser libre para   ordenar   su   mente   como considera oportuno.

Niveles   de   conciencia:   Gottfried   Wilhelm    Leibniz    (1646-1716)

Fue   matemático,   lógico y metafísico.   Inventó   el   cálculo e imaginó   un tipo de   cálculo   conceptual   formal   que significaría   para   el   razonamiento   verbal lo   que   las matemáticas habían significado para   las  ciencias.

- Concibió   al   universo   como   compuesto   de   una infinidad   de   entidades   similares a   puntos   geométricos a   los que denominó   mónadas,   cada   una   de las   cuales   poseía   vida   y   un   cierto   grado  de conciencia.   Los   animales   y   los   seres humanos   están compuestos   de   mónadas   que   sirven a   otra  mónada   más   consciente, y   por   ello, dominante.

- Descartes   había afirmado que el cuerpo y la mente   interactúan, pero no quedó claro de qué modo. Apareció un punto de vista denominado   ocasionalismo, según el cual Dios se había asegurado de que a cada  hecho   mental   ocurriera   un hecho   corporal y   viceversa.

Leibniz   propuso una teoría conocida como    paralelismo   psicofísico   o mente  - cuerpo de forma   que   Dios habría creado el   universo de modo que existiera   una   armonía preestablecida   entre todas  las mónadas   (analogía de dos relojes idénticos   que han sido puestos en marcha   a la vez y marcan la misma hora),

no   existen   interacciones   entre   ellas, no existen conexiones   causales, hay   una armonía preestablecida.

- Apoyó   la   existencias   de   ideas   innatas;   ciertas ideas: Dios o   las verdades matemáticas, no  podían   ser   creadas    a   través   de la   experiencia, por   demasiado abstractas, y por tanto deben ser innatas.

Ilustra la concepción de ideas innatas a través de la   metáfora   de   la estatua: la mente, al nacer,   es   como  un bloque de mármol ,   pero se requieren ciertas manipulaciones para conseguir la estatua, aunque las vetas del  mármol   prefiguren   ya una imagen.   El   niño posee   disposiciones innatas   hacia determinadas   clases   de conocimiento   que   tienen que ser activadas, ya   sea por medio de la experiencia o de la propia   reflexión.

- Para   la psicología, las ideas más   importantes están relacionadas con el concepto de   percepción,

preparando el terreno   para   la   PSICOFÍSICA y   para la fundación de la   psicología que culminaría con WUNT.

Distinguió   entre:

- “petit   perception” : un suceso   estimular   tan   débil   que   no   llega   a ser   percibido

- “perception” : percepción   compuesta   por   innumerables    petit   perception.

Esta   doctrina   abre   el   camino a la psicofísica: el   estudio   sistemático de   las   relaciones   cuantitativas   entre   la   intensidad   estimular   y la experiencia.

Esta   explicación   implica también   la   existencia   del   INCONSCIENTE.   Modificado y   adaptado  por   Freud   en el siglo    XIX.

- Distingue entre   percepción     y    sensación   (usa estos términos   al contrario que en la piscología  moderna).   Una    Percepción   sería una idea primaria y confusa, que no   es   realmente   consciente, y  que se da tanto en animales como   en humanos.  Las   sensaciones    aparecen cuando las percepciones   llegan  a reconocerse   reflexivamente   en la conciencia.   A este proceso   lo   denominó   APERCEPCIÓN: participa en  el proceso de   fusión de las petit   perceptions con el que se convierten en percepciones.  La   percepción   es  una propiedad emergente que surge de   las   petite   perceptions.

- El   componente   principal   de   la   apercepción   es   la   ATENCIÓN.   Puede ser de dos   tipos:

PASIVA:   el estímulo nuevo capta la atención.

ACTIVA: es la atención voluntaria.

- Vincula estrechamente los procesos de    Apercepción y    Atención   voluntaria, al considerar la apercepción   como   un   acto   de   voluntad.   Este será uno de   los conceptos Wundtianos   más importantes.

Conclusión.  El siglo    XVII: semillas   de   cambio

En este siglo se sentaron las bases de   la   Ilustración a lo largo del   siglo XVIII, en el que la ciencia y la  razón sustituyen a la religión, como   la principal institución   intelectual de   la   sociedad   moderna.  Los seres humanos serían considerados como   máquinas sin alma.

El   triunfo de la edad de la razón era   inminente.   Los   viajes   en busca de   descubrimientos habían  encontrado   culturas primitivas extrañas   Para   Hobbes   y     Locke estos hombres   salvajes   representaban  a la   humanidad   en un estado natural    de   felicidad   y aún   por   civilizar.  Pude que la   felicidad resida   en la renuncia de la   razón, para   volver   a   los instintos   de   los   salvajes   que viven   felices.  Estaba a punto  de iniciarse   una reacción   en contra   de la   razón.   Podemos   ver   ya sembradas   las semillas de   la   rebelión  romántica   contra   la   razón y a favor del   concepto   del    Noble   Salvaje.  A medida que la razón iba exigiendo  más   y más   de   los   seres   humanos, la tensión entre el   individuo   y la sociedad  -tan intensamente percibida   por   Sigmund   Freud-   se   iría   incrementando.


TEMA     4    




10

