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LA APORIA DEL SER EN ARISTOTELES: LENGUAJE, REALIDAD Y VERDAD

THE APORIA OF BEING IN ARISTOTLE: LANGUAGE, REALITY AND TRUTH

Enrique PEREZ MORALES
Facultad de Estudios Superiores Acatlan

UNIVERSIDAD NACIONAL AUTONOMA DE MEXICO | Naucalpan de Judrez, México

Resumen
Refutar el relativismo sofista (el homo mensura de
Protégoras) es una de las tareas mas urgentes que se pro-
pone la filosoffa de Aristételes. De aceptar su validez se
borraria la distincién entre lo bueno y lo malo, lo verda-
dero ylo falso, la realidad y la ficcidn, el ser y el no-ser. El
relativismo sofista, al rechazar la unidad esencial del sery
diseminar su significacion hasta el infinito, impide la po-
sibilidad de un conocimiento verdadero, justo y bueno
sobrelo real, promoviendo un alarmante “todo vale” Para
rebatirlo, Aristételes intenta demostrar que el ser (lo real)
posee en si una substancia esencial (ousia) que le otorga
estabilidad ontoldgica fuera de toda contingencia socio-
histdrica. La ousia (esencia), al fijar la identidad del ser,
garantiza la posibilidad de su referencia univoca e inequi-
voca y, por tanto, del conocimiento y la verdad. Ahora
bien, al momento de dar cuenta de la ousig como funda-
mento de la unidad del ser, Arist6teles no hace sino abrir
una aporfa: la ousia, el ser del que es (esencia), se dice de
muchas maneras; existe una irreductible diversidad en
su significacion. La diversidad de significaciones remite
a una pluralidad de esencias, lo cual senala, paraddjica-
mente, laimposibilidad de la identidad fija y plena del ser,
la imposibilidad de la unidad y estabilidad ontoldgica de
lo real. El presente articulo tiene como objeto analizar y

reflexionar criticamente esa aporia del ser en Aristételes.

Contacto: 893320@pcpuma.acatlan.unam.mx

Abstract

Refuting sophist relativism (Protagoras” homo men-
sura) is one of the most urgent tasks proposed by
Aristotle’s philosophy. Accepting its validity would
erase the distinction between good and evil, true and
false, reality and fiction, being and not-being. Sophist
relativism, by rejecting the essential unity of being
and disseminating its significance to infinity, pre-
vents the possibility of true and fair and knowledge
about reality, promoting an alarming “anything goes”.
Torefuteit, Aristotle demonstrates that being (the real)
possesses in itself an essential substance (ousia) that
gives it ontological stability outside of all socio-his-
torical contingency. The ousia (essence), by fixing the
identity of the being, guarantees the possibility of its
univocal and unequivocal reference and, therefore, of
knowledge and truth. Now, at the moment of account-
ing the ousia as the foundation of the unity of being,
Aristotle does nothing but open an aporia: the ousia
(essence) is said in many ways; there is an irreducible
diversity in its significance. The diversity of meanings
refers to a plurality of essences, which indicates, par-
adoxically, the impossibility of the full identity of the
being, the impossibility of the unity and ontological
stability of the real. The purpose of this article is to
analyze that aporia of the being in Aristotle.
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conocimiento Knowledge

Lenguaje y realidad: genealogia de una relacion

urante el siglo v a. c. (el “Siglo de Pericles”) y el siglo 1v a. c., dos vertien-

tes filosoficas sostendran posturas antagénicas sobre la relacién entre

lenguaje y realidad: Protagoras de Abdera y los “sofistas”, por un lado, y
Platén y Aristételes por el otro. Influenciado por la doctrina de Herdclito (Panta rei),
Protagoras sostendra que, al presentarse el mundo terrenal como algo en constante
cambio, y al estar comprendidos en este mundo no sélo los entes cognoscibles (las
cosas), sino también el alma cognoscente (el ser humano), no puede admitir nada in-
mutable, universal o necesario. Por tanto, si las cosas y el ser humano son cambiantes,
el conocimiento y la verdad tendrdn que serlo de la misma manera. La implicacion
ontolégica es que al reconocerse la movilidad de las cosas, se niega la estabilidad y
unidad del ser y, por tanto, se afirma la imposibilidad de fijar la identidad estable
y plena de las cosas. Si las cosas no tienen una identidad estable, si el sentido y el signi-
ficado se diseminan hasta el infinito, entonces es imposible adquirir un conocimiento
certero e inmediato sobre la realidad. Para Protagoras no existe un criterio estable y
necesario que funja como fundamento para decidir sobre la verdad.

De estas consideraciones se desprende su famosa doctrina homo mensura: “el
hombre es la medida de todas las cosas, de las que son en cuanto que son y de las que
no son en cuanto que no son” (Protdgoras, citado en Barrio Gutiérrez, 1984: 18).
Para el filésofo de Abdera, toda verdad, todo conocimiento, todo lenguaje, es rela-
tivo; esto es, se encuentra en relacion con algo o alguien: “dado que ta eres hombre
y yo también, ninguna de las representaciones puede pretender con mayor derecho
ser verdaderas, mds bien hay unas mas convenientes que otras” (Protagoras, citado
en Barrio Gutiérrez, 1984: 20). La conclusién que de ello desprende Protagoras es
que el lenguaje y su relacién con la realidad, asi como la validacién de la verdad y

el conocimiento, son producto de una convencidn social; es decir, son relativas a la
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praxis social: “lo que a cada polis le parece justo y bello efectivamente lo es, mien-
tras tenga el poder de legislar” (Protdgoras, citado en Barrio Gutiérrez, 1984: 21).
Las proposiciones de Protagoras seran para Aristételes (y para Platon antes que él)!
despreciables no sélo por sus implicaciones logico-epistémicas, sino también ético-
morales. Definira al sofista como “aquel que comercia con una sabiduria aparente y no
real; es esencial al sofista desempefiar en apariencia el papel de sabio antes que serlo
actualmente sin parecerlo” (Aristdteles, 1982a:1, 165a). Lo que la sofistica amenaza con
su retdrica relativista y “creadora de fantasmas” es, piensa Aristdteles, la unidad esen-
cial del ser. En la Metafisica Aristoteles (1988) afirma que “puede ser que la misma cosa
sea al mismo tiempo ser y no-ser, pero no es posible desde el punto de vista del mismo
ser” (1v, 5, 1010a). El estagirita insistia en que los sofistas admitieran “entre los seres, la
existencia de otra sustancia que de ninguna manera esté sujeta ni al movimiento, ni a
la destruccion, ni a la generacién” (Aristételes, 1998: 1v, 5, 1010a). Su consideracion se
basaba en la creencia de que las cosas poseen en si mismas una sustancia esencial que
no es susceptible al cambio: “debemos demostrarles que existe una realidad inmévil y
convencerlos” (Aristételes, 1998: 1v, 5, 1010a). Y es que si se demuestra que algo ha sido
y serd por si mismo, es evidente que todas las cosas no serdn ya relativas a la opinion.
En efecto, la condicion de posibilidad del conocimiento y la verdad, de la referen-
cia univoca e inequivoca del ser, es postular lo real como un ambito ontolégicamente
estable de cosas ya dadas fuera de toda determinacion sociohistérica. Es necesario,
pues, garantizar la trasparencia del lenguaje y la relacion directa e inmediata del alma
con el ser. Asi, frente al relativismo de los sofistas, Aristételes planteard como alter-
nativa una doctrina que afirma que la realidad contiene en si misma una sustancia
inmutable que la hace ser lo que es y, por tanto, puede ser aprehendida de manera
univoca e inequivoca por el alma. En otras palabras, la condicién de posibilidad del
conocimiento y la verdad es la determinacién de la identidad del ser como presencia
fija y estable fuera de toda contingencia, ajena a la temporalidad y la historicidad.

1 Platén es especialmente critico con los sofistas, y en particular con Protdgoras. A este dltimo le dedica varios Didlogos
en los cuales explicita o implicitamente intenta refutar sus ideas (por ejemplo, Protdgoras, Gorgias, Crdtilo, Teeteto,
Sofista, Repuiblica). En el Sofista los llama “falsos filgsofos’, ‘comerciantes de falsa sabidurfa’, ‘cazadores interesados de
gente rica; “vendedores caros de ciencia falsa y aparente’, “charlatanes que imitan la realidad y crean fantasmas para
engafar” (Platén, 1985: 221a-232a).



THEORIA | NO. 43 | DICIEMBRE 2022 — MAYO 2023 | ISSN: 2954-4270

Ahora bien, al momento de apelar a la sustancia esencial como fundamento ulti-
mo de la unidad y estabilidad ontoldgica de lo real, como aquello que detiene el libre
juego de la significacién y permite el conocimiento verdadero y univoco del ser, surge
en el discurso de Aristdteles una aporia: el ser se dice de muchas maneras; existe una
irreductible diversidad en su significacion. Si la sustancia esencial es el fundamento
del ser, si ella significa inmediatamente el ser, ;por qué no basta para significarlo?
;Por qué, desde el momento en que el ser se dice, se dispersa en una pluralidad de
significaciones? Cuando Aristdteles intenta suprimir el relativismo sofista a través
de afirmar la unidad del ser, no hace sino demostrar su pluralidad: la diversidad de
significaciones remite a una pluralidad de esencias, lo cual sehala, paraddjicamente,
la imposibilidad de la identidad fija y plena, la imposibilidad de la estabilidad onto-
l6gica de lo real. La aporia del ser en Aristételes consiste, como se analizara con mads
detalle a continuacién, en afirmar lo que rechaza: la inestabilidad ontolégica del ser y
la contingencia del acto de referir; cierto relativismo en la relacién entre el lenguaje

y la realidad y, por ende, en el conocimiento y la verdad.

La esencia del lenguaje y el problema de la homonimia

Al inicio de “Sobre la interpretacién”, Aristdteles (1995) define el lenguaje de la si-

guiente manera:

lo que hay en el sonido [phoné, ‘voz'] son simbolos de las afecciones que hay
en el alma, y la escritura es simbolo de lo que hay en el sonido. Y, asi como
las letras no son las mismas para todos, tampoco los sonidos son los mis-
mos. Ahora bien, aquello de lo que esas cosas son signos primordialmente, las
afecciones del alma, son las mismas para todos, y aquello de lo que éstas son

semejanzas, las cosas, también son las mismas. (16a)

De esa definicion podemos desprender tres observaciones. La primera es que la voz,
el lenguaje, es pura exteriorizacién de un contenido ya significado, de un signo ya
aprehendido previamente por el alma. Aristételes distingue el lenguaje (la voz y la
escritura) del pensamiento como acto cognitivo (los estados del alma), y al hacer esto

9
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atribuye no mas que una relacion de pura expresividad entre ellos. Es decir, como ya
lo notarfa Derrida (2013a: 231), lenguaje y lengua se consideran la exterioridad con-
tingente del pensamiento, del sentido pensable y significable. Al considerar al lengua-
je como pura exterioridad contingente, lo que se encuentra en relacion directa con el
ser no es el habla ni la escritura, sino el alma. De esta manera, el lenguaje no podra
sino repetir o reproducir un contenido de sentido y significado ya constituido sin él y
antes que él. Siguiendo a Derrida (2013b: 201), si el lenguaje sélo profiere un sentido
ya constituido, es esencialmente re-productor, es decir, improductivo. La distincién
pensamiento/lenguaje, con la consiguiente consideracion de contingente y secunda-
rio del segundo término, es lo que se encuentra detras del juicio, muy aceptado hasta
el dia de hoy, de ver al lenguaje como un no problema dentro de las reflexiones episte-
moldgicas, ya que se trata esencialmente de un conducto neutro que, a manera de un
espejo o ventana, refleja una realidad ya constituida.

La segunda observacion es que el lenguaje, como exteriorizacién del pensa-
miento, reviste de un caracter convencional. A pesar de que Aristdteles considera
al lenguaje como una exteriorizaciéon de los “estados del alma”, no duda en con-
cederle una cierta autonomia. Es decir, aceptar la diversidad de lenguas obliga a
admitir una naturaleza relativa y convencional del lenguaje (de alli que Aristételes
lo caracterice como simbolo).? Pero admitir el convencionalismo es admitir, a su
vez, la pluralidad de significaciones. Si, como afirma Aristételes (1982a: 1, 165a), en
toda discusion es imposible alegar las cosas mismas, y en vez de las cosas debemos
usar sus nombres a modo de simbolos, y puesto que una palabra, un nombre, en
cuanto simbolo, puede tener varios significados, ;como garantizar la comunica-
cién? ;Como no caer en la ambigiiedad y el equivoco? La naturaleza convencional
y relativa del lenguaje abre el juego de la diseminacién del sentido, el juego de la
identidad, la contingencia de la referencia plena.

2 Aristételes distingue entre “simbolo” (copBolov, simbolon) y ‘signo” (onpeiov, sémeion). Como afir-
ma Pierre Aubenque (2008: 95-104), Aristételes ocupa la palabra simbolo para referir una rela-
cién convencional y contingente en la significacion de las palabras, mientras que signo la utiliza
para referir una relacion natural y necesaria entre el significado y las cosas: un signo es la unidad del significado con
la referencia.

10
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Por tanto, la pluralidad de significaciones u homonimia, como lallamara Aristételes
(1982c: 1a), es un problema del lenguaje que hay que erradicar. Y este vicio s6lo puede
ser destruido con la univocidad, con la designacién propia frente a la impropia, y con
la relacién univoca entre la palabra y la cosa, el significado y la referencia:

por “significar una sola cosa” entiendo lo siguiente: si “hombre” es “tal cosa”,
y si algo es un hombre, “tal cosa” sera la esencia del hombre. Y nada importa
tampoco que alguien diga que significa varias cosas, con tal de que sean limi-
tadas, pues a cada concepto se le podria imponer un nombre diferente; por
ejemplo, si dijera que “hombre” no significa una cosa sino varias, una de las
cuales serfa “animal bipedo”, pero habria también otros significados aunque
limitados en cuanto a nimero, pues se impondrda un nombre particular a
cada concepto; y si no [se impusiera] sino que se dijera que significa infinitas
cosas, es claro que no podria haber razonamiento [didlogo, entendimiento];
pues el no significar una cosa es no significar ninguna, y si los nombres no
significan nada, es imposible dialogar unos con otros, y en verdad, también
consigo mismo. No es posible pensar algo si no se piensa en una cosa, por tan-
to debe imponerse un nombre a cada cosa. Quedamos, pues, el nombre tiene
un significado, y un significado tnico. (Aristételes, 1998: 1v, 4, 1006a-1006b)

Un lenguaje equivoco, un lenguaje que permita la diseminacion de sentido, dejarfa de ser
significante; se suprimirfa a si mismo. Dicho en otras palabras, el lenguaje no es lo que
es, lenguaje, mas que cuando puede dominar la polisemia. Cuando la homonimia es irre-
ductible, cuando no hay unidad de sentido y se permite el libre juego de la significacién,
nos encontramos fuera del lenguaje (Derrida, 2013c: 287). Para estar dentro del lenguaje
es necesario, pues, detener el juego de la polisemia asignando a cada cosa un nombre y un
sentido tnico. Pero tal sugerencia es ir en contra de la doctrina convencionalista sobre el
lenguaje, misma que Aristdteles plantea y acepta; por tanto, es ponerse en contradiccion
consigo mismo. Desde el momento en que se admite que la escritura no es la misma para
todos los hombres; las palabras habladas no son tampoco las mismas, el procedimiento de
la homonimia puede proseguir y complicarse hasta el infinito. ;Coémo pararla? ;A qué
apelar para no caer en contradiccién? ;Como se puede llegar a un conocimiento que ten-
ga validez universal y necesaria de un conjunto de realidades diverso y plural?

11
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La tercera observacién es que, mientras que el lenguaje es simbolo del pensamiento
(pues reviste de un caracter convencional y relativo), el pensamiento mismo es signo
de las cosas exteriores (pues el alma mantiene una relacion directa con el ser). Asi, a la
distincion entre lenguaje y pensamiento, Aristételes agrega otra: pensamiento y cosas.
Se trata de la idea de que las cosas sensibles consisten en un ambito exterior ontolégi-
camente estable que forma ella misma una realidad en si. Si éste no fuera el caso, si las
cosas no son independientes del ser que siente, advierte, “se viene a parar entonces al
sistema de Protagoras” (Aristételes, 1998: 1x, 3, 1047a). Nuestro fildsofo considera que
mientras la escritura y la voz tienen una naturaleza convencional, el pensamiento y las
cosas son universales e idénticos a todos. ;Como es posible esto? La relacion entre len-
guaje, pensamiento y realidad la explica Aristételes bajo las distinciones de ser en acto/
ser en potencia, por un lado, y, lo que comprende el meollo del asunto, sustancia/acci-
dente por otro. Veamos la primera distincién. Esta la ocupa el estagirita para explicar
el movimiento y el cambio. Ser en acto lo entiende como actualidad, como las cosas
son y estan siendo ahora; por ser en potencia entiende la facultad que tienen
las cosas de poder cambiar o mudar; sefiala lo posible, lo que puede llegar a ser.

Asi, dice, “Un ser tiene la potencia en tanto que tiene un poder de obrar, poder, no
absoluto, sino sometido a ciertas condiciones, en las que va embebida la de que
no habra obstdculos exteriores” (Aristoteles, 1998: 1x, 5, 1048a). Ahora bien, prosigue
Aristételes, “toda potencia puede pasar al acto” (1048a). Esto supone que en un mis-
mo ser se encuentran al mismo tiempo los contrarios, el ser y el no-ser. La aporia es
evidente, pues el mismo objeto posee al mismo tiempo varias identidades: es lo mis-
mo y lo otro de una vez; posee la potencia de ser otro mientras es el mismo. Sdcrates
joven deviene Sdcrates viejo pero nunca deja de ser Socrates. Si las cosas, como afir-
ma Aristételes, siempre son idénticas, es decir, las mismas independientemente del
hombre, ;cémo es posible que lo mismo pueda convertirse en otro sin dejar de ser lo
mismo? ;Por qué el ser es lo que es y, a la vez, no es lo que es? Se presenta el mismo
problema que con la homonimia en el lenguaje.

Aristételes intentard resolver ambas aporias con la distincion sustancia/accidente.
En efecto, afirma Aristételes (1988):
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Es posible en cierto modo que el no-ser produzca algo, y en otro modo
esto es imposible. Puede suceder que el mismo objeto sea al mismo tiempo
ser y no-ser, pero no desde el mismo punto de vista del ser. En potencia
es posible que la misma cosa represente los contrarios; pero en acto, esto
es imposible. Por otra parte, nosotros reclamaremos la existencia en el
mundo de una sustancia que no es susceptible ni de movimiento, ni de
destruccion, ni de nacimiento” (1v, 5, 1009a).

Aristételes apelara al concepto de ovoia (ousia, ‘sustancia esencial’, ‘esencia’) para refe-
rir ala esencia que tienen las cosas y que hace que sean lo que son. Es gracias a la esencia
o substancia que las cosas aparecen en su plena identidad; la ousia es, como en Platon, la
salvaguarda de la identidad, el cerco que resguarda el aspecto exacto de las cosas; la ousia
es presencia, la presencia de la forma precisa de cada ser. Asi, dice Aristételes (1988), la
forma sustancial es lo que es propiamente un ser, es “la causa intrinseca de la exis-
tencia de los seres” y “el caracter propio de cada ser, caracter cuya nocion es la defi-
nicion del ser, es la esencia del objeto, su sustancia misma” (v, 7, 1012a). La ousia, por
tanto, es “la sustancia de un ser o la esencia o lo universal, o el género, o el sujeto.
El sujeto es aquel del que todo lo demas es atributo, no siendo el atributo de nada”, y mas
adelante agrega: “la esencia de un ser es este ser en si. Ser td no es ser musico; ti no eres
en ti musico, y tu esencia es lo que eres td en ti mismo” (Aristdteles, 1998: vi1, 4, 1029b).

Es por la esencia que las cosas siempre son en si mismas, independientemente
del hombre. De esta manera, afirma el filésofo, “es imposible que el mismo atributo
pertenezca y no pertenezca al mismo sujeto, en un tiempo y bajo la misma relaciéon”
(Aristoteles, 1998: iv, 3, 1005b). Asi, la esencia o sustancia detiene en el ser el juego
de los contrarios fijando con ello su identidad. Si bien los contrarios pueden coexis-
tir en un mismo ser, esto solo es en potencia pues pueden o no acontecer; es decir,
no existen al presente como acto. Por el contrario, la sustancia es presencia y por
tanto siempre acto, “de donde se sigue evidentemente que el acto bajo la relacién
de la sustancia es anterior a la potencia” (Aristdteles, 1998: ix, 8, 1050b). Mds atn,
insiste Aristoteles (1998), “que por medio de la reduccion al acto se descubre lo que
existe en la potencia; y la causa de esto es que la actualidad es la concepcién mis-
ma. Luego del acto se deduce la potencia; luego por el acto también se la conoce”
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(ix, 8, 1050b). La condicion de posibilidad del principio aristotélico de no contradic-
cidn es la ousia como presencia y plenitud del ser.

Por otro lado, el accidente, en oposicion a la sustancia, sera todos aquellos atri-
butos que se predican del ser, que no son necesarios para que sean lo que son ni
modifican la esencia misma de cada ser: “Lo que no subsiste, ni siempre, ni en mayor
numero de casos, es lo que llamamos accidente [...] Es accidente que el hombre sea
blanco, porque no lo es ni siempre ni ordinariamente; pero no es accidental el ser
animal” (Aristoteles, 1998: vi, 2, 1026b). El accidente, por tanto, pone en peligro la
presencia plena del ser, quiebra la identidad, la homogeneidad y la unidad, pues sefia-
la la contingencia, el azar y lo inusual:

Significar la esencia de un ser es significar la identidad de su existen-
cia. Luego, si lo que constituye la existencia del hombre es lo que cons-
tituye la existencia del no-hombre, no habra identidad. De suerte que
es preciso que esos de que hablamos [los sofistas] digan que no hay nada
que esté marcado con el sello de la esencia y de la sustancia, sino que todo
es accidente. En efecto, he aqui lo que distingue la esencia del accidente: la
blancura, en el hombre, es un accidente; y la blancura es un accidente en el
hombre, porque es blanco, pero no blancura. (Aristételes, 1998: 1v, 4, 1007a)

Es preciso, pues, excluir del sistema el peligro del accidente, ya que él impide el cono-
cimiento y el discurso: “Se ve claramente que no hay ciencia de lo accidental. Toda cien-
cia tiene por objeto lo que acontece siempre y de ordinario. ;Como sin esta circunstancia
puede uno mismo aprender o ensefar a otros? Para que haya ciencia es indispensable la
condicion del siempre o del frecuentemente [...] Digo que no hay ciencia porque la cien-
cia de un ser es el conocimiento de la forma sustancial de este ser” (Aristoteles, 1998:
VI, 2, 1026b). En efecto, la condicion de posibilidad del conocimiento es la estabilidad
y permanencia del objeto. En este sentido, la ciencia de la que Aristételes habla debe
abstraer del objeto toda determinacién espacio-temporal; dicho en otras palabras, la
funcion de la ciencia es la de derivar la historicidad. Es por ello que, segtin Aristételes,
la contingencia, el azar, y lo inusual estan fuera de la ciencia, no imparten conocimiento
Y, por tanto, estdn del lado del no-ser; incluso, es un absurdo formar juicio respecto a
ellos: “Por otra parte, es un absurdo formar juicio sobre la verdad al tenor de los objetos
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sensibles que vemos que mudan sin cesar y no persisten nunca en el mismo estado. En
lo seres que permanecen siendo siempre los mismos, y no son susceptibles de ningtin
cambio, es donde debe buscarse la verdad” (Aristételes, 1998: x1, 6, 1063a).

Asi, para Aristdteles, conocer significa aprehender la esencia de las cosas: “creemos
conocer mejor una cosa, cuando sabemos cudl es su naturaleza” (1998: vii, 1, 1028a). De
aqui resulta la doctrina de la verdad como adecuacion o correspondencia, es decir, la
consideracion de que algo es verdadero en cuanto se parezca a su referente: “si lo que es
una cosa se aproxima mds a ella, debe haber algo verdadero, de lo cual serd lo mas verda-
dero mas préximo”. (Aristoteles, 1998: iv, 4, 1008b) Y si lo mas verdadero es lo que mas
se aproxima o retna con la sustancia, lo falso sera aquello que se aleje o separe de ella:

Pero el ser propiamente dicho es sobre todo lo verdadero; el no-ser lo falso. La
reunion o la separacion, he aqui lo que constituye la verdad o falsedad de las
cosas. Por consiguiente, esta en lo verdadero el que cree que lo que realmente
estaseparadoestaseparado,queloquerealmenteestaunidoestdunido. Peroesta
en lo falso el que piensa lo contrario de lo que en circunstancias dadas son o
no son las cosas. Por consiguiente, todo lo que se dice es verdadero o falso,
porque es preciso que se reflexione lo que se dice. No porque creamos que ta
eres blanco, eres blanco en efecto, sino porque eres en efecto blanco, y al decir
nosotros que lo eres, decimos verdad. (Aristdteles, 1998: 1x, 10, 1051b-1052a)

Ahora bien, hay que notar que para Aristételes el lugar de la verdad y la falsedad no
estd en las cosas mismas, sino en el pensamiento: “lo verdadero y lo falso [...] la conve-
niencia o disconveniencia s6lo existen en el pensamiento” (1998: v1, 5, 1027b). Y es asi
porque la esencia siempre existe en acto (como presencia) y no en potencia; es decir, las
cosas tienen, ya en si mismas, una forma sustancial determinada, por lo que “s6lo se
puede estar en lo falso accidentalmente cuando se trata de esencias [...] Luego no pue-
de haber error respecto a seres que tienen una existencia determinada, que existen en
acto; solamente hay o no pensamiento de estos seres” (Aristételes, 1998: 1x, 6, 1048a).
Asi, el hombre, en tanto ser con alma, pensamiento y sensaciones, es el que juzga so-
bre la realidad: “En efecto, jamas la misma cosa parece dulce a los unos, amarga a los
otros, a menos que en los unos el sentido, el drgano que juzga los sabores en cuestion,
esté viciado o alterado” (Aristoteles, 1998: 1x, 6, 1048a). Esto ultimo determinara el
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sentido de la esencia de la verdad. Como afirma Heidegger (1953), la verdad no sélo se
entenderd como aAn0sia (alétheia, desocultamiento de la esencia del ser) sino como
opoiwotg (homoiosis, correspondencia del pensamiento con la esencia del ser) también
entendido como rectitud, justeza o justicia al observar y decir el ser. En otras palabras,
el pensamiento tiene la tarea de desocultar, re-presentar, justa y exactamente la esencia
del ser. En adelante, este caracter de la verdad como correspondencia entre la represen-
tacion enunciativa y la esencia del ser regira todo el pensamiento occidental.

La aporia del ser y la metafora de la esencia

Recapitulemos un poco. Aristételes distingue entre lenguaje y pensamiento, esta-
bleciendo entre los dos una relacién puramente empirica, es decir, considerando al
lenguaje como un medio contingente del pensamiento, como simbolo de los “esta-
dos del alma”. Como tal, el lenguaje adquiere un estatus convencional que sefiala
el problema de la homonimia, es decir, el inconveniente de las multiples significa-
ciones. Aristdteles considera que la homonimia, al impedir la comunicacién, debe
ser erradicada. Asi, apela a la necesidad de la univocidad, a la relacion directa e
inequivoca entre la palabra y la cosa, el significado y la referencia.

Pero la simple peticion de univocidad no erradica el problema, pues realmente
no hay nada que impida el libre juego de la significacién. Por tanto, Aristdteles apela
a concepciones a priori y universales para parar y estabilizar la homonimia. De esta
manera, ademas de la fundamental oposicion ser/no-ser, se vale de las distinciones
acto/potencia por un lado, y sustancia/accidente por el otro. Con ello, Aristdteles
piensa que las cosas tienen una esencia intrinseca que hace que sean lo que son,
permitiendo la unidad de la identidad y, por tanto, de significacién. Lo que de ello se
desprende es que las cosas, al tener una forma sustancial, al ser dicha forma presen-
cia plena, siempre son por si mismas, haciendo posible su aprehension para formar
un juicio y un discurso univoco sobre ellos. Asi pues, apelar a la esencia como fun-
damento del ser es el intento de Aristételes por erradicar el problema de la homoni-
mia. Sin embargo, esta solucidn, lejos de dar certidumbre, encierra en si misma una
dificultad mas: la ambigiiedad por la pregunta sobre el ser y la aporia de la esen-

cia. En efecto, el fundamento presenta en si mismo el problema de la homonimia.
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Aristételes, al intentar dar solucién al problema de la homonimia, tropieza con la
irreductible pluralidad de las significaciones del ser:

El ser se entiende de muchas maneras, segin lo hemos expuesto anteriormente
[...] Ser significa ya la esencia, la forma determinada, ya la cualidad, la cantidad
o cada uno de los atributos de esta clase. Pero entre estas numerosas acepciones
del ser, hay una acepcién primera; y el primer ser es sin contradiccion la forma
distintiva, es decir, la esencia [...] El eterno objeto de todas las indagaciones pa-
sadasy presentes, la pregunta que eternamente se formula: ;qué es el ser?, viene
a reducirse a esta: ;qué es la esencia? (Aristoteles, 1998: vi11, 1, 1028a)

Vemos entonces que el ser significa no sélo la sustancia, sino también todo el con-
junto de categorias. De esta manera, como observa Aubenque (2008: 159), se podria
dirigir a Aristdteles lo que Sdcrates objeta a Menén cuando, interrogado acerca de
la esencia de la virtud, responde mostrando un “enjambre de virtudes™ el ser es la
esencia, es la cualidad, es la cantidad, es el tiempo, es el lugar, etcétera. La pregunta
squé significa el ser? no tiene una respuesta nica o, al menos, univoca. Ante esto,
Aristdteles planteara que, a pesar de la existencia de muchas maneras de significar el
ser, “estos diferentes sentidos se refieren a una sola cosa, a una misma naturaleza, no
habiendo entre ellos s6lo comunidad de nombre” (1998: 1v, 2, 1003b). Esta misma na-
turaleza o fundamento es, como ya vimos, la ousid, la esencia. Sin embargo, surge la
pregunta: si la esencia es el fundamento del ser, si ella significa inmediatamente el ser
spor qué no basta para significarlo? ;Por qué, desde el momento en que el ser se dice,
se dispersa en una pluralidad de significaciones? Como afirma Aubenque (2008: 168),
las categorias del ser, que no son la esencia en si, acaban por ser las multiples signifi-
caciones de la ambigua relacion con la esencia y el ser.

Nos encontramos con un par de problemas importantes. Por un lado, se sigue
manteniendo la ambigiiedad de la pregunta por el ser: precisamente porque el ser
tiene muchos sentidos, nunca se ha terminado de plantear y responder la pregunta
squé es el ser? El ser esta siempre mds alla de sus significaciones: si bien se dispersa
en ellas, no se agota en ellas vy, si bien cada una de las categorias significan el ser,
todas las categorias juntas nunca serdn el ser entero (Aubenque, 2008: 162). Por otro
lado, si apelar a la esencia como fundamento del ser, y por tanto de la univocidad,
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no basta para significar el ser. Esto quiere decir, paraddjicamente, que la ousia no
puede funcionar como fundamento, sino que es ella misma una categoria, es decir,
una manera mas de significar el ser. Como afirma Aubenque (2008), la esencia, en-
tonces, no esta mas alla ni mds aca de las categorias, como podria esperarse de un
fundamento, sino que es el primer término de una serie, o sea, de un conjunto don-
de hay anterioridad y posterioridad, y al cual pertenece ella misma: el fundamento
es, en este caso, inmanente a la serie (167).

Se hace evidente, pues, que existe una irreductible pluralidad de significaciones del
ser. Asi, llevando hacia el extremo las implicaciones en las ideas de Aristdteles, pode-
mos decir que la pluralidad de significaciones nos remite a una pluralidad de esencias,
lo cual, a su vez, nos llevan a afirmar la pluralidad del ser, que, finalmente, sefiala la
imposibilidad de la unidad y la identidad plena. Vemos entonces que la exigencia de
Aristételes de suprimir la homonimia apelando a un fundamento (la esencia) revela, a
un tiempo, la exigencia de univocidad y la imposibilidad de alcanzarla: la homonimia
del ser no es, por tanto, un accidente o imperfeccion del lenguaje que habria que superar.
Si es asi, si la polisemia es irreductible y la busqueda por univocidad infinita, entonces
habria un viraje en lo que Aristdteles considera que es estar fuera del lenguaje: el exterior
se convierte en el interior, el afuera del lenguaje es ya el adentro del mismo.

Ahora bien, la problematica de la relacion entre categorias, esencia y ser (es decir,
la problematica sobre las maneras que tiene el ser de decirse o significarse) conecta
con la problematica de la teoria aristotélica sobre la analogia del ser y su concepcion
de la metafora; es decir, la cuestion de la relacion entre lenguaje literal y lenguaje figu-
rativo. En efecto, ya lo comprobaremos, el concepto aristotélico de metafora —que ha
tenido la influencia y los efectos histdricos mas poderosos— pertenece al sistema de
interpretacion metafisica que, como una cadena, conjunta las oposiciones sustancia/
accidente, acto/potencia, sinonimia/homonimia, propio/impropio, adentro/afuera,
etcétera., las cuales hemos venido explicando.

La cuestion de la metdfora nace de una pregunta que Aristdteles se resuelve a
responder: ;como es que una cosa puede ser significada por varias palabras sin que
aquella pierda la unidad de su identidad? Y a la inversa, ;cémo una palabra puede
significar varias cosas sin que el sentido se pierda? Como ya vimos, a pesar de que el
ser se diga de muchas maneras, esas maneras se refieren a una misma naturaleza: la

esencia. Aristoteles (1998) lo explica ast:
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Asi como por sano se entiende todo aquello que se refiere [que se relaciona, que
tiene relacion [...] ala salud, lo que la conserva, lo que la produce, aquello de que
ella es signo y aquello que la recibe; y asi como por medicinal puede entenderse
todo lo que se relaciona con la medicina, y significar ya aquello que posee el arte
de la medicina, o bien lo que es propio de ella, o, finalmente, lo que es obra suya,
como acontece con la mayor parte de las cosas; en igual forma el ser tiene muchas
significaciones, pero todas ellas se refieren a un principio tnico. (1v, 2, 1003b)

Es valido que varias cosas pueden ser significadas con una palabra o, igualmente,
una cosa por varias palabras, porque existe entre ellas una conexion racional que
no es fortuita, azarosa o contingente. Esa conexidn, que el filésofo funda en la
proporcién o igualdad de dos relaciones, es lo que Aristételes (1974) llama analo-
gia. Ilustrandolo con un ejemplo, dice: “si la vejez es a la vida lo que la tarde es al
dia, podra decirse por analogia que la tarde es la vejez del dia, o que la vejez es la
tarde de la vida” (21, 1457b). Desde este punto de vista, la analogia sugerida por
Aristételes aparece como una especie de la metéafora.

Ahora bien, la definicién y el sentido de la metafora tienen su lugar en la onto-
logia aristotélica, dentro de la Poética, que a su vez se abre como un tratado de la
mimesis. El gesto de incluir a la metafora dentro de la poética no tiene nada de for-
tuito. La mimesis, como imitacidn, es acompanada de la percepcion del parecido o
la similitud: “siendo el poeta imitador a manera del pintor o de cualquier otro autor
de retratos, ha de imitar con precisién los originales [...] y estas cosas las expresa
con su habla por medio de metaforas” (Aristdteles, 1974: 1, 1447a). La imitacidn sera
caracterizada como algo natural en el hombre y tendré para Aristételes (1974) dos
propiedades de suma importancia: un efecto de conocimiento y un efecto estético:

Parece cierto que dos causas, y ambas naturales, han concurrido generalmen-
te a formar la poesia. Porque lo primero, el imitar, es connatural al hombre
desde nifio, y en esto se diferencia de los demds animales, que es inclinado
a la imitacién, y por ella adquiere las primeras noticias. Lo segundo, todos
se complacen con las imitaciones, de lo cual es indicio lo que pasa en los

retratos; porque aquellas cosas mismas que miramos en su ser con horror,
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en sus imdagenes al propio las contemplamos con placer, como las figuras de
fieras feroces y los cadaveres. El motivo de esto es que el aprender es cosa
muy deleitable, no sélo a los fildsofos, sino también a los demas. (4, 1448b)

Desde este punto de vista, la metafora sera una derivacién de la mimesis, y
Aristoteles la definirda como “la transferencia [desplazamiento, transporte] del nom-
bre que designa una cosa a otra cosa, transferencia que se da ya del género a la es-
pecie, ya de la especie al género, o de una a otra especie, o bien por analogia” (1974:
21, 1457b). Hacer metaforas es ver el parecido entre las cosas, y al hacerlo sustituir
entre ellos sus nombres propios. Asi, la metafora es propia de la nominacién o, mejor
dicho, la metafora es propia, es buena, cuando la trasferencia de nombres se hace
con propiedad. Recordemos que, para Aristoteles, “el nombre designa la esencia, y
designa un objeto tinico” (1998: 1v, 4, 1006b), de esta manera la metafora consistira
en una sustitucion de nombres propios que, en tanto tales, tienen ya un sentido y
un referente fijos. Por tanto, la condicién de la metafora, de la buena metafora, es la
univocidad del nombre y la palabra.

Aristételes insiste que “los nombres y las palabras especificos hacen el estilo claro
y no oscuro” (1999: 111, 5, 1407a), por ello en el empleo de metéaforas se debe “hablar
con palabras propias y no con términos abstractos; y no servirse de palabras ambiva-
lentes, a no ser que se busque lo contrario a la claridad, cosa que se hace cuando no se
tiene qué decir, pero se finge decir algo” (Aristdteles, 1999: 111, 5, 1407b). La metafora
debe buscar la unidad del sentido entre la multiplicidad de significantes. Quien, en el
uso de metaforas, haga lo contrario y se rinda a la dispersion, al equivoco y al lengua-
je oscuro no serd poeta, sino sofista: “De los nombres, los homdénimos o equivocos
son utiles al sofista —ya que en ellos basa sus artimafias—; al poeta le son ttiles los
sinénimos” (Aristdteles, 1999: 111, 2, 1404b-1405a). De alli que, para el estagirita, la
metafora por excelencia sea la analogia.

Como efecto de la mimesis y manifestacion de la analogia, la metafora aparecera
como un cuasisilogismo, cuya caracteristica esencial es la percepcién del parecido
(Derrida, 2013c: 279). Esta percepcion tendra, para Aristételes, propiedades tanto
estéticas como epistémicas. Por un lado, la metdfora posee propiedades estéticas, ya
que “pone bajo los ojos”, con vivacidad e ingenio, lo que la comparacién mds moné-
tona reconstruye indirectamente. Percibir un parecido escondido y poder sustituir
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un término por otro es manifestacién de genio e inteligencia (Derrida, 2013c: 284).
Por otro lado, la metafora posee efectos deconocimiento, porque percibir los pare-
cidos es también develar la verdad de la naturaleza. Siendo la univocidad el ideal
del lenguaje para dar a conocer la cosa misma, asi los giros y desplazamientos me-
taforicos seran mejor en cuanto mds nos aproximen a la verdad, a la esencia y a la
propiedad de las cosas. Determinada asi, la metafora esta ligada a la identidad, al
sentido y a la verdad del discurso (Derrida, 2013c: 286).

Vemos, entonces, que, dentro del gran sistema ontoldgico aristotélico, el concepto
y sentido de la metafora es indisociable, es subordinado, o mejor dicho, estd dominado
por los conceptos de ousid, alétheia y homoiosis. Sin estos tltimos, la operacién me-
taférica es imposible. La condicién de la metafora (de la buena y verdadera metafora)
es la esencia y la verdad como correspondencia (Derrida, 2013c¢: 276). Asi, la metafora
parte de un referente con una identidad y un sentido fijo, de una esencia determinada
como presencia. Dicho en otras palabras, el poeta, al crear metaforas, se enfrenta con
un mundo ya constituido con una realidad independiente de él. El giro metafdrico
comienza cuando el poeta toma propiedades de la esencia de cosas diferentes, las rela-
ciona unas con otras, y las manifiesta para senalar su correspondencia.

De esta manera, el poeta pretende procurarnos un acceso a lo desconocido y a
lo indeterminado a través del desvio por algo familiar reconocible. Trasladaria un
predicado familiar hacia un sujeto menos familiar, mas alejado, que trataria de apro-
pidrselo mejor, de conocerlo, de comprenderlo, y que se designaria asi mediante el
desvio indirecto por lo mas proximo (Derrida, 1989: 60). La légica de la metafora
es la logica del “como si...”, es decir, ver aquello (lo menos préximo) “como si” fuera
esto (lo mds préximo). En palabras de Aristoteles, “se puede usar esta especie de me-
tafora tomando lo ajeno y anadiendo algo de lo propio; por ejemplo: lo que la copa es
para Baco, eso es el escudo de Ares; diriase pues: el escudo, copa de Ares,
y la copa, escudo de Baco” (1974: 111, 21, 1457b). Otro ejemplo de Aristdteles seria:
“como dijo Pericles: ‘la juventud muerta en la guerra habia desaparecido de la ciudad,
como si alguien hubiera quitado del ano la primavera™ (1999: 111, 10, 1410b).

La metafora, manifestacion de la analogia y, por tanto, de la esencia, debe, segtin
Aristételes (1999), “deducirse de cosas propias y no evidentes, como en filosofia con-
templar la semejanza aun en lo que difiere mucho es cosa propia de un espiritu sagaz”
(111, 10, 1410b). Sin embargo, no es tan seria como la filosofia misma y conservara ese
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estatus intermedio (e incluso, como ya veremos, marginal) a través de toda la historia
de la filosofia. Es cierto que, bien ordenada, la metéfora debe trabajar al servicio de la
verdad, pero quien la utilice no debe contentarse con ella y debe preferir el discurso
directo de la verdad plena (Derrida, 2013c: , 277). El poeta y su arte estética se colo-
caran en medio del filésofo y del sofista manteniendo siempre una relacién indirecta
y figurativa con la esencia y la verdad. El fildsofo, por su parte, mantendra una rela-
cién directa con el ser por medio del logos y la razén; mientras que el sofista siempre
estara alejado, vivira en el engafio y en el no-ser.

Desde este punto de vista, el lenguaje figurativo del poeta fungird como el comple-
mento ornamental del lenguaje literal del filésofo: llega para adornar una plenitud y
una presencia ya dada. Aristoteles (1982b) sabra que la metéfora, a pesar de todo, con-
tendra, dentro de si misma, un elemento “oscuro” del cual hay que estar prevenidos,
pues afectara la definicion de las cosas, es decir, la relacion entre el sentido y el referente:

Un primer lugar pues, sobre la oscuridad de la definicién es ver si el término
empleado es homénimo de algtn otro [...] Otro lugar, es ver si el adversario
ha hablado por medio de metaforas [...] También es posible embrollar al que
se ha servido de una expresion metaférica como si la hubiera empleado en
sentido literal, pues la definicién indicada no se aplicaria al término definido
[...] Hay ciertas expresiones que no son tomadas ni por homonimia, ni por
metafora, ni en sentido literal, como cuando se llama a la ley medida o ima-
gen de las cosas que son naturalmente justas. Estas expresiones son todavia
inferiores a la metafora. La metafora, en efecto, va acompainada de la bisque-
da de un cierto conocimiento de la cosa significada, en razén del parecido
que establece, pues cada vez que nos servimos de la metéfora lo hacemos a la
vista de algin parecido. (v1, 2, 139b-149a)

Aristételes argumentard con insistencia que la metafora debe servir al conocimiento
y que, en este caso, la mejor es la metdfora por analogia. En esta logica del traslado
de lo préximo a lo menos préximo, la metafora funciona a condicion de que, al llegar
a su destino después de transportar el sentido, se retire para hacer aparecer el ser, la
esencia, la verdad. Es decir, la condicion de la buena metafora es que, en ese traslado,
no se pierda o disemine el sentido. Sin embargo, si hay metaforas “buenas” y “claras”
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es porque también hay la posibilidad de que existan metaforas “malas” y “oscuras”. El
peligro de que el sentido se pierda en este traslado se encuentra latente.

Como afirma Derrida (2013c: 280), la metafora también corre el riesgo de inte-
rrumpir la plenitud semdntica a la que deberia pertenecer, sefialando el momento del
giro o del rodeo, durante el cual el sentido puede parecer que se aventura completa-
mente solo, desligado de la cosa misma, de la verdad que lo concilia con su referente;
la metafora también abre el vagabundeo semantico. El sentido de un nombre, en lugar
de designar la cosa que debe designar, se dirige a otra parte. Asi, es el mismo poder de
desplazamiento de la metafora el que hace que se pueda perder el referente, la esencia
y lo verdadero. Cuando aceptamos que las cosas pueden asociarse por una relacion de
analogia metaférica y los términos que designan esas cosas entran en su juego de gi-
ros y desplazamientos, ese procedimiento —Aristételes no lo dice— puede proseguir
y complicarse hasta el infinito. Nada nos asegura que la metafora nos reconducira al
nombre propio. De esta manera, la metafora contiene una sobredeterminabilidad sin
fondo inscrita en su propia estructura (Derrida, 2013c: 283).

Mas atin, hay ocasiones en que la relacion por analogia, mas que ser metaférica,
apareceria como un enigma. Aristételes lo explica con el siguiente ejemplo: “En cierto
numero de casos de analogia no hay nombre propio existente, pero no se expresara
menos semejante la relacion; por ejemplo, la accion de lanzar grano se llama sembrar,
pero para designar la accién del sol que lanza su luz no hay una palabra. Sin embargo,
la relacion de esta accion con la luz del sol es la misma que la de sembrar con el grano;
es por lo que se ha dicho ‘sembrando una luz divina™ (Aristételes, 1974: 111, 2, 1457b).

Como observa Derrida (2013c: 282), ;no se trataria alli de un “enigma”, de un relato
secreto, compuesto de una cadena de varias metaforas para “poner juntos, diciendo
lo que es, términos inconciliables”? Si el sol puede “sembrar”, es que su nombre
estd ya inscrito en un sistema de relaciones determinado que lo constituye. Asi, ese
nombre (el sol) ya no es el nombre propio de una cosa tnica al que sobrevendria la
metafora; mds bien, ya ha habido una metaforizacion previa a la metafora formal “el
sol siembra” (Derrida, 2013c: 282). Esto significa que la metafora ha comenzado a
hablar antes de toda propiedad, que el sentido figurativo se manifiesta antes de todo
sentido literal. Nos sefiala, en fin, el origen multiple, dividido, disperso y diferido de
todo “nombre propio”, y con él de toda esencia, de toda definicion y de toda identidad.
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;No es evidente que la delimitacién aristotélica de la metafora se deja construir y tra-
bajar ya por metaforas? Siguiendo a Derrida (2013c):

toda esta delimitacion filoséfica de la metafora se deja construir y trabajar ya por
«metdforas» [...] Si retomdramos cada término de la definicién propuesta por
la Poética, reconoceriamos alli la sefial de una figura: methapora o epiphora, es
también un movimiento de traslacién espacial; eidos, es también una figura visi-
ble, un contorno y una forma [...] Este recurso a una metéafora para dar la «idea»
de la metafora, impide la definicién, pero sin embargo asigna metaféricamente

una parada, un lugar fijo: la metafora/morada. (292-293, [cursivas mias])

Teniendo aquello en mente y regresando al problema aristotélico de la analo-
gia del ser, podemos decir que el ser estaria ya en situacién trépica. Es decir, sélo
puede anunciarse, presentarse, revelarse, bajo la especie de un como que bo-
rra su como tal, su “propia propiedad” (Derrida,1989: 57): el ser como esencia,
como verdad, como cantidad, como cualidad, como tiempo, etcétera. Esto signifi-
ca que el ser no puede tratarse como de una cosa o un ente que se puede univo-
camente designar, sino a través de relaciones metafdricas, de trazos y re-trazos
trépicos. Asi, lo que la metafora transporta y desplaza no son sélo los términos
para significar el ser, también traslada el ser mismo. Cuando la metafora se retira
para revelar la esencia, la identidad y la correspondencia, también se retira el ser.
La retirada de la metafora, dice Derrida (1989) siguiendo a Heidegger,
corresponde a una retirada del ser:

“La” metafisica no serfa solamente el recinto en el que se habria producido y
encerrado el concepto de la metafora, por ejemplo a partir de su determinacién
como eidos: ella misma estaria en situacion trépica con respecto al ser o al pen-
samiento del ser [...] Lo metafisico, que corresponde en su discurso a la retirada
del ser, tiende a concentrar, en la semejanza, todas sus separaciones metonimicas
en una gran metéfora del ser o la verdad. Esa concentracién serfa la lengua de la
metafisica [...] El discurso metafisico [...] es, pues, una metafora que engloba el
concepto estrecho-restringido-estricto de metafora que, por si mismo, no tiene
otro sentido que el estrictamente metafdrico (56-58 [cursivas en el original])
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Desde este punto de vista, el lenguaje figurativo, en oposicién al lenguaje lite-
ral, no es uno de tantos modos de hablar del ser, sino el Ginico modo de decirlo.
La metafora suple a lo literal, o mejor dicho, es la literalidad misma al decir el ser.
Extendamos un poco mas esta observacion. Si bien podemos pensar, con Aristételes,
que la metafora como expresion de la imitacién es un lenguaje natural o primigenio que
pertenece a la “naturaleza humana” (otro concepto de la metafisica de la presencia),
también se hace evidente que ésta es sdlo un efecto del sistema de la metafisica: no esta
en absoluto inscrito en la naturaleza humana. El lenguaje figurativo no puede existir
fuera de ese sistema que lo construye, pertenece al adentro del lenguaje metafisico.
Asi, la metafora aparece desde el momento en que se piensa en la existencia de un
lenguaje literal que dice univocamente el ser, siendo el lenguaje literal, a su vez, efecto
del pensamiento o la determinacion del ser, el sentido y la esencia como presencia.
El lenguaje figurativo, por tanto, es el resultado del juego y la lucha de un
lenguaje literal que anhela aprehender univoca e inequivocamente lo real.

Aquello se hace evidente cuando observamos que, dentro de las consideracio-
nes aristotélicas, la metafora surge, paraddjicamente, cuando se senala la necesi-
dad de univocidad. Cuanto mds intenta Aristételes aprehender el ser, cuanto mas
proximo quiere estar de la esencia, cuanto mas apela a la univocidad del lenguaje,
mas se acerca a la metafora, mas figurativo se vuelve su discurso, mas
retorna la homonimia: el afuera es ya el adentro del lenguaje. Entonces podemos
concluir con Aubenque (2008):

si la homonimia es aquello que debe ser eliminado (si queremos que nuestro
discurso tenga un solo sentido) y, a la vez, aquello que, en el caso del ser, no es
eliminable, podremos preguntarnos si la ontologia [y por tanto la metafisica],
en cuanto ojeada a un discurso tnico sobre el ser, no sera toda ella el esfuerzo
propio del hombre por solucionar, mediante una buisqueda necesariamente
infinita, la radical homonimia del ser. (169)
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Resumen
Este articulo pretende discutir la nocién de conocimien-
to icénico del filésofo Gottfried Boehm y su relevancia
dentro delas teorfas dela imagen, asi como su papel den-
tro de la ciencia y las consecuencias de la demostracion
puramente icénica. Para ello, se analizard, en un primer
momento, la argumentacién sobre el conocimien-
to icénico de Boehm, y su nocion de esquema como
demostracion visual al margen de un conocimiento-
lingtifstico o notacional. Esta nocién deconocimiento
iconico se inscribe en el proyecto de Boehm de estable-
cer criterios para definir como las imdgenes son instru-
mentos de conocimiento desde sus propios medios y no
meros accesorios para la teorfa. Para argumentar esto, el
filésofo se vale de la diferenciacion entre las 6gicas de la
imagen yellenguaje, la perceptiva y la predicativa. En un
segundo momento, argumentaré cémo somos capaces
de reconocer conceptos, abstractos e invisibles, en mo-
delos, asi como la posibilidad de juzgarlos como verda-
deros o falsos; esto en contraposicion de la postura de
Boehm sobre la distancia entre imagen ylenguaje. En un
tercer momento, se abordara el acercamiento de Dieter
Mersch a las imagenes cientificas y su capacidad demos-
trativa, asi como los obstaculos metodoldgicos y tedricos

alos que debe enfrentarse un conocimiento icénico.
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Abstract

This article discusses the notion of iconic knowledge
from philosopher Gottfried Boehm and its relevance
among pictorial theories, as well as its role within sci-
enceand the consequences of purely iconic demonstra-
tion. First, I will analyze Boehm’s argument regarding
iconic knowledge, and his notion of schema as a visual
demonstration separate from any linguistic or nota-
tional knowledge. The notion of iconic knowledge is
part from Boehm’s project to determine a criterion
that shows how images are instruments of knowledge
by their own means and not mere accessories for theo-
ry. To support this, Boehm uses the differentiation be-
tween the logics of the image and language, which are
perceptual and predicative, respectively. Secondly, I
will show how we are able to recognize concepts, both
abstract and invisible, in models, and the possibility of
judging them as true or false, contrasting to Boehm’s
position on the distance between image and language.
Thirdly, I will address Dieter Mersch’s approach to sci-
entificimages and their demonstrative capacity, as well
as the methodological and theoretical obstacles iconic
knowledge must face.

© Universidad Nacional Auténoma de México, 2022


mailto:marco_reyes1@outlook.com
http://doi.org/10.22201/ffyl.29544270e.2022.43.1533 

REYES CRUZ, Marco Antonio
“Conocimiento iconico y demostracion. Critica al valor deictico de la imagen cientifica”

Palabras clave: Imagen (filosofia), Keywords: Image (Philosophy),
reconocimiento ( filosofia), teoria del recognition (Philosophy), Theory of
conocimiento, interpretacion de imdagenes, Knowledge, picture interpretation,
semdntica semantics

Introduccién

ste articulo aborda el estado de un conocimiento icénico basado en la demos-

tracion visual, es decir, en el mostrar de la imagen desde sus propias mecdnicas

sin que sea un mero complemento para la teoria.Me parece que esta empresa,
la cual recojo del fildsofo aleman Gottfried Boehm, se topa con una problematica en
particular debido al modo en que es presentada, a saber, que el conocimiento icdnico
radica en el caracter demostrativo de las imagenes, en su poder para hacer visible lo
invisible al margen de una légica predicativa. Sin embargo, si se escinde entre légica pre-
dicativa (lenguaje) y perceptiva (imagen), se pierden herramientas conceptuales claras
para garantizar la objetividad del conocimiento que provenga de imagenes inscritas en
disciplinas cientificas, tanto en uso como en estudio. Considero que, si se busca abogar
por un conocimiento icnico que no sea accesorio sino fundamentalmente estructural
para una determinada teoria, el criterio de la demostracion es débil si se le aisla de una
légica predicativa. Propongo un abordaje critico al valor deictico de la imagen cientifica
para lograr claridad en sus mecanismos de sentido y uso. En las cuatro siguientes seccio-
nes, abordaremos la relacion entre imagen y demostracion; la nocién de conocimiento
icénico de Boehm; los mecanismos de sentido de las imagenes y las posibles objeciones a
la exclusividad de la 16gica perceptiva en la mediacién de imdagenes cientificas, especial-

mente las que son generadas mecanicamente.
Imagen y demostracion
El caracter demostrativo (demostratio) de la imagen no ha pasado por alto en el de-

sarrollo cientifico gracias al supuesto caracter objetivo que ofrecen los registros me-

canicos en resultados como la fotograffa, encefalogramas, medicién de vibraciones,
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visualizaciones microscopicas, registros eléctricos, térmicos, entre otros. A partir del
siglo X1X, y con el uso generalizado de instrumentos como el telescopio, el microscopio
y la aparicion de la fotografia, la generacién de imagenes cientificas paso de regirse por
la imaginacion del artista a patrones de (supuesta) objetividad de un registro meca-
nico que es neutro e incorruptible, pues es desestetizado (Mersch, 2011: loc. 116). En
particular, a lo largo de su historia, la fotografia como técnica que genera imagenes
ha sido objeto de numerosas afirmaciones en pro de su objetividad como garantia de
visualizaciones que no se ven interpeladas por el artista, ademads de presentar cémo lu-
cfa algo (Scruton, 1981: 587), siendo un testimonio de ello. La confianza en el registro
mecanico de la realidad se extiende a otros medios técnicos para registrar constructos
tedricos, como la oscilacion eléctrica, impulsos luminicos u ondas electromagnéticas
(Mersch, 2011: loc. 144), cuyo correlato es la eliminacién de cualquier subjetividad
para presentar lo que el filésofo aleman Dieter Mersch llama argumentos visuales
(2011: loc. 116): huellas o rastros que manifiestan cdmo han sido las cosas. Estos ar-
gumentos suelen presentarse como demostraciones de un estado de las cosas que se
representan a través de una tecnologia objetiva mientras operan deicticamente, pues
fijan en una forma visible aquello que no cuenta con un correlato éptico preciso. Estas
imdgenes tienen un poder de mostrar que algo ha sido de una cierta manera o, por lo
menos, cercana al modo en que se registrd. La capacidad deictica de mostrar aquello
que no tiene correlato Sptico es fundamental para un supuesto conocimiento icénico.

El mismo Mersch se suma a las criticas a esta vision demasiado entusiasta por la
supresion de interpelacion y la supuesta mirada natural, debido a que la forma en la que
senalan al mundo (deixis) deja abierta la posibilidad de registrar errores y, por supuesto,
charlataneria. Esto sin mencionar que toda imagen mecanica se inscribe en un plexo de
relaciones semdnticas que le dotan de sentido. Si la imagen fotogréfica tiene un vinculo
causal con el mundo y éste explica lo que se representa debido al caracter objetivo del
registro mecanico, entonces el vinculo debe permanecer, aunque se trate de un montaje
que busca satisfacer los deseos, sentimientos y pensamientos de las personas, como el
caso de fantasmagoria (Zamorategui Zabadua, 2011: 110); y no, de un hecho real.
Como ha dicho Flusser (1990: 19) respecto a la fotografia, una imagen técnica es una
imagen y no una ventana al mundo y, como toda imagen, emana una magia que seduce

a sus observadores al proyectar su magia sobre el mundo exterior. Estamos, entonces,
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justificados a poner en suspension la objetividad de toda imagen, no sélo por la inter-
vencion técnica debido a la cual existen sino, también, por el sentido que generan.

No pretendo ahondar en el tema del registro mecanico como discusién filosé-
fica sobre la imagen, la verdad y la mirada directa al mundo, pero me parece que este
breve recorrido permite apuntar que una nocién de conocimiento icénico que parta
de la demostracion se topa con cuestiones externas a su iconicidad como 1) el recono-
cimiento de conceptos en imdgenes o visualizaciones y 2) la posibilidad de predicar
la verdad o la falsedad sobre visualizaciones. Estas se hacen mas urgentes cuando el
conocimiento iconico busca ser explicativo por si mismo al margen de la predicacion
del lenguaje y cuyo contenido no sea trivial como Stolntiz (2004: 321) afirma sobre
el conocimiento adquirido por el arte. A partir de ahora, adoptaré la nocién de co-
nocimiento icénico tal como lo desarrolla a lo largo de su obra el filésofo aleman y
alumno cercano de Hans-Georg Gadamer: Gottfried Boehm.'

Conocimiento iconico

Boehm (2017: 129) sostiene quelasrepresentaciones quellamamos “modelo” poseen una
capacidad demostrativa como deixis o demostratio gracias a su relacion con los objetos a
los cualeshacen referencia. Estos modelos pueden clasificarse en dos tipos: los de simula-
cién, queacentianlaescaladeunoriginalylohacenaccesiblealmundo,ylosheuristicos,
que acentiian una relacion de referencia abierta. Los primeros poseen un caracter
sugerente que minimiza las diferencias con su objeto y nos permite reconocerlo. Este
es el caso de modelos utilizados en las dreas de la industria y las ciencias exactas. Los
heuristicos visibilizan objetos de apariencia imprecisa en lo imaginario, como la apa-
riencia del mundo o el firmamento. Las funciones practicas y epistémicas del modelo
se encuentran en su disponibilidad como original, como un concepto visible de lo que
representa y que se adopta en discursos de distintas disciplinas (Boehm 2017: 144).
Por ello, son utilizados como instrumentos de conocimiento que van desde talleres de
artistas hasta el quehacer cientifico. En Como generan sentido las imdgenes. El poder

1 Paraeste articulo tomo por principal referencia los textos que componen: Gottfried Boehm Cémo generan sentido las
imdgenes. El poder del mostrar, editado por Linda Bdez Rubi (2017).
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del mostrar (2017), Boehm afirma que un modelo puede servir como un original con
el siguiente argumento: se tiene una locomotora miniaturizada que se emplea como
modelo, pues de hecho funciona como una locomotora de tamano real. Si las personas
son encogidas a la escala del modelo, éste pasa a ser una locomotora funcional y ya no
un modelo miniaturizado para su experimentacion. La capacidad de ser un original
radica en que se hayan replicado las caracteristicas funcionales del objeto.

Ahora bien, la diferencia entre ambos modelos radica en cémo representan
las cosas. Por un lado, los modelos heuristicos tienen una relacion simbdlica con lo
que representan. Un mapa medieval puede tener relaciones semdnticas y simbdlicas
para mostrar el mundo en forma de T-O que despoja al territorio transitable y las
aguas navegables de sus caracteristicas geograficas (Boehm, 2017: 153). Nadie toma
un mapa de estas caracteristicas para navegar o trasladarse por el globo, pues las
representaciones denotan relaciones simbdlicas, mas no espacialidades facticas por
las cuales desplazarse. Por otro lado, un mapa que busque ser modelo de simulacién
debe mostrar propiedades topoldgicas de una region, asi como esquemas y planos
que indiquen la codificacién matematica y/o geométrica de un territorio sobre el cual
transitar o con posibilidad de movilidad espacial y fisica.

Boehm (2017) centra su argumentacion en los modelos heuristicos y, en conso-
nancia con su argumentacion sobre el poder iconico, sostiene que tales imdgenes no se
concretan en una reproduccién de un estado de las cosas sino en la “realizacion posible
de la visibilidad de una de las muchas posibilidades a representar” (146). Cuando se di-
buja una casa, se constituye la imagen que se quiere mostrar: “En el momento en que se
hace visible esta casa, debemos tomar en cuenta que millones de otras han desaparecido
en el ‘nirvana’ del mundo potencial” (Boehm, 2017: 146). Visibilizar algo en imagen es
hacer concreta una vision especifica, mientras otras posibilidades de visualizacion que
no son aquella desaparecen por no realizarse. Boehm (2017) afirma que el poder iconico
radica en la posibilidad de mostrar, pues los contenidos de la imagen (lo que se visibili-
za en una imagen) se mezclan con sus modalidades de aparicién (medio donde se hace
visible la imagen) y no pueden ser separados del lugar y contexto donde aparecen. Una
imagen particular es ella misma con todas sus determinaciones, su singularidad y sus
caracteristicas. Un retrato no puede separarse del modo en el que presenta el rostro y su
singular concrecion. El lenguaje, por el contrario, puede separarse entre sujeto y predica-
do, para indicar de qué se habla y sus condiciones de verdad segtin dos valores: el si y el no
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(Boehm, 2017: 56), la afirmacidn y la negacién. Para Boehm (2017), cuando algo aparece
como imagen, no puede entenderse dentro de la 16gica predicativa donde se enuncia un
objeto y un complemento, sino que se percibe, se ve que hay algo en otro algo. El filésofo
aleman Bernhard Waldenfels (2011) propone una fenomenologia de lo icnico en la que
un x se hace visible como y. La férmula de algo se hace visible como algo indica los momen-
tos formales y materiales de la fenomenologia de la imagen, a saber, algo ausente —por
ser abstracto, conceptual, carente de relato dptico o cualquiera que sea situacion— se
hace visible en un medio material. Tematizar lo ausente como algo que puede mostrarse
(deixis) y demostrarse por su visibilidad corresponde al momento formal o funcional:
yo veo un x. Hacer pléstica dicha tematizacién corresponde al momento material: yo le
doy una forma y a este x. Experimentar el poder icénico corresponde al veo x como y don-
de el como indica una operacion sensorial de reconocimiento visual de algo en otro algo.

La semejanza es marginal en el proceso de generacién de sentido icénico. Uno
puede tener dos objetos semejantes entre ellos, como dos tornillos de diferentes lotes o
medidas, sin que uno sea imagen de otro. Una imagen no necesita denotar las relacio-
nes de semejanza para llegar a ser imagen de algo,” pues, la imagen crea visibilidad de
lo ausente que puede ser invisible. El poder de hacer visible proviene de una légica per-
ceptiva que se arraiga en la mirada y no en una predicativa de afirmar o negar predica-
dos (Boehm, 2017: 56). Las practicas de fantasmagoria generan imagenes sin importar
la garantia mecanica de su generacién (fotografia), independientemente de si muestran
algo susceptible a ser afirmado o negado (la apariencia y existencia de un fantasma). Su
poder no radica en su génesis técnica ni en su relacion con un estado de las cosas, sino
en su capacidad demostrativa de un ser extraterreno.’ Como diria Flusser (1990), en su
magia seductora que invita a creer lo que se muestra a la mirada. Asi, la demostracién
iconica se relaciona con el poder que tienen las imagenes para hacernos ver, incluso si
lo que vemos esta ausente, asi como las cualidades de deixis o demostratio se relacio-
nan mas con el poder de la imagen que con funciones verificadoras de un estado de
las cosas. Boehm (2017: 53) resume la necesidad de abordar la imagen desde su propia

2 Ernst. H. Gombrich (1985) argumenta que un caballo de juguete es representacién de un caballo real no por ser su
copia fiel, sino por sus modalidades formales y funcionales, como la capacidad de ser montado, lo que apunta a una
representacion psicoldgica de momentos formales.

3 Hans Belting (2007) demuestra que imdgenes finebres y objetos magicos representan la ausencia de los difuntos sin
tener que ser copias fieles de los muertos. Estas imdgenes juegan un papel especial en los lugares sociales durante
diversas celebraciones y rituales a los difuntos.
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potencia, a diferencia de un acercamiento mimético donde las imagenes son reflejos de
otras cosas: la manera mas exitosa de determinar una imagen es como copia, pero se le
opone la premisa de que ningin objeto dicta cdmo ser determinado. Ahora bien, el
tema de los modelos cientificos cobra importancia si se quiere legitimar como verdade-
ra o falsa una teorfa que se apoye en imagenes u otros mecanismos visuales. Pretendo
analizar el reconocimiento de conceptos o cosas en imagen y la posibilidad de afirmar-
la 0 negarla dentro de una teoria cientifica. Pero antes, analizaremos la forma en que
una imagen llega a ser modelo y artefacto de demostracion.

Esquema e imagen

Boehm (2017) aborda el caso de una casa para determinar el transito de un concepto
que es invisible a una entidad material que es imagen. El toma las casas dibujadas
por Paul Klee en Libro pedagédgico de bocetos de 1925 para indicar una representa-
cién de algo que es una casa, pero al mismo tiempo no lo es (Boehm, 2017: 147). Uno
puede trazar una casa libremente con elementos muy basicos como tres lineas (dos
laterales y una diagonal elevada) que advierten que una cuarta cerraria los limites
entre un adentro y un afuera, entre un dentro de la casa y afuera de la casa. Tenemos
un concepto de casa —como habitar— pero también imagenes que lo concretan en
representaciones materiales. Ambos espacios se transitan a través de una generacién
del aspecto, la cual es transferencia de lo factico a su efecto (2017: 147), a saber, un
esquema de lo que se representa (2017: 149).

El esquema es el recurso explicativo entre concepto (ausente e invisible) y su
modo de hacerse visible en imagen. El esquema de una casa conduce a su imagen, por lo
que ésta no muestra el concepto univoco de una casa como representacion particular,
mas bien “algo asi como una casa” (Boehm, 2017: 149). El esquema de la casa no es una
realidad por si misma, sino que se realiza por medio de su visibilidad. El modelo de la
casa es analogo al constructo de la realidad, por lo que tienen una referencia a su objeto
sin una correspondencia de similitud precisa. En suma, la funcién de los modelos es
hacer visible, demostrar un concepto. Pero la cuestion de la demostracion visual de la
casa es mas cercana a un hacer visible que a una verificacion de estado de las cosas.
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Con el surgimiento del arte abstracto en el siglo xx, que se deriva de sus propios
elementos particulares, se problematiz6 la relacion entre imégenes y objetos, pues apa-
recieron pinturas que no se asemejan a nada en particular, pero muestran la visibilidad
misma (Schapiro, 2011: 22-23). Boehm (2017) concluye que este arte ofrece modelos que
permiten experimentar visualmente el mundo y hacerlo entendible. También, admite
un discurso disciplinario de la ciencia sobre uno estatuario, por lo que las imagenes que
hacen visibles conceptos tienen un caracter temporal determinado por su momento de
aparicion, las razones de su surgimiento y para quién(es) se destina: “En todo momento
estamos frente a una relacion funcional del modelo tanto interna como externa, pues no
solamente pone a discusion la pregunta del qué sino también otras mas que portan un
indice histdrico bastante claro, a saber ;cuando? ;para qué? ;para quién?” (Boehm, 2017:
142). Podemos notar la postura disciplinaria sobre el uso de modelos para ciertos sabe-
res, lo cual resulta acertado dentro del analisis hermenéutico y genealdgico de la imagen.

Los modelos a los que Boehm hace referencia son los heuristicos, con ejem-
plos como las casas de Klee; los simulativos sélo los aborda de forma ocasional y
sin ejemplos concretos de practicas cientificas. De esto no se deriva un déficit en su
teoria ni argumentacion, pero deja abierta la pregunta respecto al modo en el que re-
conocemos conceptos invisibles o de apariencia imprecisa en modelos de simulacién,
los cuales son situados en un campo de uso cientifico por el filésofo aleman. Boehm
tampoco indica como podemos asegurar el uso instrumental de modelos como arte-
factos deicticos con posibilidad de juicio cuando se inscriben en determinadas dis-
ciplinas, especialmente predictivas. Podemos resumir que los esquemas que facilitan
modelos heuristicos, en tanto elementos que permiten el transito de lo invisible a lo
visible, no estan sujetos a ser falsables dado que: 1) al ser imdgenes no responden a
una légica predicativa y 2) no estan condicionados a representar variables proposi-
cionales o un estado de las cosas. Quisiera contrastar estas premisas de un modelo
heuristico —de las cuales, solo la primera estd presente de manera explicita en la
obra de Boehm— para analizar si son aplicables a uno de simulacién y evaluar las
implicaciones en un quehacer cientifico a partir de un conocimiento icénico que se
base en modelos que minimizan la diferencia con lo que representan. Mi postura
difiere de la Boehm, pues sospecho que hay razones para discutir la presencia de re-
presentaciones de variables proposicionales en imagenes sin tener una disminucién

de la potencia visual, es decir, reducir la imagen a una copia de las cosas.
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Imagen, verdad y falsedad

Para Boehm, el modelo heuristico hace visible un concepto invisible al margen de si
sus elementos mantienen una relacion estrecha con lo que representan. Al no estar
sujeta a juicios de verdad, no se puede decidir si hay mejores maneras de representar
las cosas. De esta forma, una representacién, como una esfera armilar griega del siglo
v a.C., tiene el mismo peso como demostracion visual de una teoria que el que pue-
dan tener los mas recientes mapas estelares. Si bien una generaciéon computacional de
imagenes no garantiza mejores representaciones, en sentido tedrico ni estético, pare-
ce mantener un rigor mayor en la semejanza entre visualizacién y lo que representa.
La esfera armilar y el mapa estelar visibilizan un concepto de cosmos. No obstante, en
un sentido pragmatico de ver-hacer, cobra relevancia la minimizacién de diferencias,
es decir, la semejanza respecto a lo que denotan. No niego que una esfera armilar
sirva como instrumento pragmatico de la teoria que la justifica, pero en materia del
estudio y la exploracion espacial seria sorprendente que se adopte este modelo sim-
bdlico en lugar de un registro de datos varias veces constatados. Parece sospechoso
sostener que no hay mejores formas de representacion si lo que se busca es demostrar
visualmente un postulado en el campo cientifico actual, asi como tener relevancia en
la practica y no solo a nivel tedrico, estético o simbdlico.

Considero que, a diferencia de una relacion abierta, un modelo de simu-
lacién que trate de minimizar la diferencia respecto a lo que representa se topa
con el problema de la reduccién de diferencias entre representacion y objeto. Coincido
en que la semejanza no es la especificidad de la creacion de sentido de las iméagenes,
pues las relaciones de similitud no se dan si no se ha establecido antes un punto de refe-
rencia sobre el cual fundar rasgos de parentesco (Waldenfels, 2011: 149). Pero que pue-
dan reconocerse conceptos cientificos en imagenes implica trazar previamente puntos
minimos para juzgar la semejanza entre tales elementos y su representacion, lo que
significa que no se confunde un concepto —o incluso un conjunto de proposiciones—
con su imagen, esquema o modelo. Al trazar un concepto dentro de un esquema visual,
podemos pretender juzgar si su representacion es correcta o no de acuerdo con su mi-
nimizacion de diferencias. Ademas, si no fuéramos capaces de relacionar los predicados
de un concepto a su imagen, dificilmente podriamos actuar en consecuencia del mero

mirar. La evidencia icénica no supondria un valor agregado a la teorfa, ni tampoco
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podriamos considerarla como un instrumento de ver-actuar. En consecuencia, seria
banal, como afirma Stolnitz (2004) respecto al conocimiento adquirido por el arte.

1) Una apariencia imprecisa es similar a la nocion de tipo de Husserl, en don-
de hay expresiones vagas de la vida comtn y expresiones exactas dentro de las teorias
y leyes puras. Hay que considerar que “[...] expresiones vagas no poseen un conte-
nido de significacién que sea idéntico en todos los casos de su aplicacién; orientan
su significacién seguin ejemplos tipicos, pero sélo parcialmente concebidos con cla-
ridad y determinacion, ejemplos que en diferentes casos e incluso en uno y el mismo
curso mental suelen variar bastante” (Husserl, 1999: 278). Este contenido tipico esta
incompleto, pero nunca del todo vacio, por lo que forma parte de la estructura de la
experiencia como un pre-saber (Vorwissen) (Husserl, 1973: 32). El tipo se distingue
de un concepto por ser constituido pasivamente en experiencias de la percepcion —
no necesariamente lingiiisticas— y s6lo aparece como concepto cuando es puesto en
juicio a través de lo que Husserl llama llevar a intuicidon. Asimismo, la nocién de tipo
ayuda a compensar la ambigiiedad causada por la terminologia de Boehm, quien se
refiere a “concepto” como lo que se hace visible en imagenes, pues conceptos como
cosmos o ADN bien pueden ser expresiones vagas para casi cualquier hablante com-
petente, pero exactas para un grupo especializado.

2) Laterminologia propuesta introduce un mecanismo de reconocimiento entre
loquesehacevisible (x=tipo)yeldondesevisibiliza (y=imagen) paraexplicarcasosdonde
X 10 son cosas en concreto sino meras expresiones vagas sin contenido de significacion
idéntico entodossuscasosy, portanto, deaparienciaimprecisa.Asise explicariael modo
en que reconocemos expresiones vagas enimagenes, como es el caso derepresentaciones
debestiaslegendariasoseressobrenaturales. Muchosreferentesdeestaclasedeimagenes
provienen de esquemas, figurasy modelos, que a su vez parten de expresiones vagas. Sin
embargo, se reconocen visualmente porque hay un pre-saber tipico, que conforma pun-
tosminimos dereferencia que, posteriormente, se verificaniconicamente. Los puntosde
referencia son similares a una lista de predicados que enumeran las caracteristicas
de lo constituido tipicamente cuando no tiene un correlato éptico univoco en todos
los casos, lo cual hace que las cosas que vemos en imagenes sean semejantes a lo
que representan, no fielmente, sino por una “semejanza abstracta” ligada a la lista
de enunciados (Mitchell, 2011: 527). Tenemos una vision tipicamente constituida

con predicados sobre el como deberia lucir un fantasma: similar a un vivo aunque
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degradado, con cierto grado de transparencia, cubiertos con capas, etcétera, que se
demuestra en imagenes de fantasmagoria. De esta manera se reconoce lo representa-
do y sus propiedades en imagen se constatan como una demostracion (visual) de la
expresion exacta o vaga. El como operante de Waldenfels (2011) de la formula “x se
hace visible como y” se determina en asociar el tipo a lo visual al mismo tiempo que
determina un punto de referencia para que la semejanza haga que y se parezca a x
mediante la verificacion de sus predicados asociados. Al ver una lista de predicados
como imagen se puede demostrar aquello que no tiene una visibilidad precisa.

3) Considero plausible una similitud entre el “llevar a intuicién” el tipo me-
diante juicios y el “ponerlo en imagen” a través de medios visuales. De este modo, ten-
driamos imagenes de expresiones exactas, las cuales no tienen una visibilidad hasta
que son puestas en imagenes. Tomemos la expresion “estructura de doble hélice” que
se pone en imagenes como modelos cientificos mads o menos precisos, segun lo que se
tenga como tipo habitual de qué es lo que debe ser una estructura de dcido desoxirri-
bonucleico. No es necesario tener certeza del aspecto de un concepto que se visibiliza
en imagen, basta con tener una nocién constituida tipicamente para reconocerla en
imagen. “ADN” puede ser una expresion vaga, reconocible en la obra de Dali, donde
lo que predomina es una relacién abierta entre representacion y expresion vaga y de
la cual sélo hay una demostracién del tipo “algo asi como una estructura de ADN”™.
Asimismo, puede ser una expresion exacta con predicados y variables proposiciona-
les, los cuales pueden ser verdaderos o falsos en su forma de representarse. En ambos
casos, estamos separando el concepto (sujeto) de su modo de predicacion (forma de
aparicion). Estas imagenes se configuran de manera andloga a cémo un juicio sobre
el mismo concepto se configura, en la medida en que lo antepredicativo toma una
constitucion objetiva de evidencia, la cual es el concepto reconocible por la funcién
asociativa cuando se pone en juicio, en este caso, en imagen.

Adoptar un mecanismo como el tipo husserliano permite hacer visibles ex-
presiones vagas, sin correr el riesgo de negar o disminuir la potencia de la imagen,
es decir, juzgarla sélo por ser una copia de lo que representa. Esto explica también
la relacion abierta que tienen los modelos heuristicos con las expresiones exactas
que se hacen visibles sin que estas imagenes tengan que ser precisas o mantengan
su contenido alegdrico o simbdlico. También, el hacer visibles expresiones exac-
tas facilita identificar su semejanza con lo que representan y aportar elementos
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proposicionales y practicos a su uso como modelo de simulacién. Si bien hay ima-
genes cuyo objeto representado podemos enunciar y ver sin tener una dependencia
entre el decir y el mirar, hay imagenes que requieren previamente una tematizacién
del tipo para que puedan identificarse. Puedo ver una imagen de una manzanay
reconocerla porque he visto otras manzanas y me he relacionado con ellas en una
légica perceptiva que involucra sentidos como la vista, el tacto, el gusto y el olfato
y que me permiten constituir, tipicamente, la apariencia de una manzana. Por el
contrario, no puedo relacionarme perceptivamente, al menos de forma conscien-
te, con la imagen esquemadtica del dcido desoxirribonucleico si antes no tengo un
pre-saber tipicamente constituido que me facilite los puntos de referencia previos
para reconocerlo y no confundir su representacién con meros garabatos.

Se requiere la capacidad de asociar lo visual a un tipo determinado que es-
tablece el punto de comparacion para la semejanza, la cual es artificial, al construir
tipicamente un objeto y asi marcar puntos de referencia para el mismo. Me parece que
el proceso de marcar puntos de referencia previos al analisis iconografico es lo
que Panofsky (1998) llama familiaridad con las cosas. Asi, antes de ver imagenes, ve-
mos cosas en imagenes, porque hemos desarrollado familiaridad con ellas. Al ver una
cara en el relieve de una galleta, se asocia el pre-saber tipico de un rosto, ojos y boca,
elementos que nos dicen lo que un rostro es o debe tener. No es el caso con retratos
gendmicos, pues no hay una forma asociada al rostro constituido tipicamente, sino “el
limite de la incorporacion de una representacion (producto) proveniente de un proceso
de abstraccion (cientifica o técnica)” (Lomeli Bravo, 2015: 19) que pone una muestra
de ADN de la persona en lugar de su rostro. En el caso de la pareidolia, hay una fami-
liaridad con el tipo que ha configurado puntos de referencias para reconocer rostros en
superficies. Cuando la imagen no tiene referencias a lo que constituye, el tipo se da la
extrafeza de no reconocer nada en la imagen, como ocurre con los retratos limitrofes.
Es la labor del historiador del arte investigar el sentido intrinseco de estas iméagenes.

El tipo puede ser enunciado y puesto en imagen. Cuando se ve una imagen de
algo con apariencia inexacta puede separarse, analiticamente, la lista de predicados
que lo constituyen (tipicamente) de su forma de demostracion visible. Ver expresiones
tipicamente constituidas en imagenes no implica la inferencia necesaria de ponerlas
en juicios para juzgarlas como verdaderas o falsas. Como afirma Dustin Strokes (2006
:70) sobre nuestra relacién visual con el arte, vemos cosas en el mundo y con ello
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advertimos posibles certezas que posteriormente ponemos en juicio mediante propo-
siciones. Esto pareciera ocurrir también con imdgenes, vemos cosas en imagenes sin
necesidad de ponerlas en juicio; ademads, si lo hacemos, esto no niega su demostra-
cion visual (x se hace visible en y), pero si aporta elementos de validacion cuando se
pretende darles un uso como instrumentos de difusiéon del conocimiento cientifico.
Asimismo, poder predicar verdad o falsedad de las imagenes no implica que podamos
realizar juicios de valor para juzgar unas representaciones como mejores que otras.

En resumen, no es la imagen como demostracion visual, sino el concepto pues-
to en imagen lo que se somete a juicio. Con esta ligera distincion se puede aplicar una
l6gica predicativa a la imagen que hace visible un concepto en tanto éste sea exacto.
No se pone a juicio el ver algo en otro algo, sino que lo constituido tipicamente se
haga visible y sea reconocible en su exactitud segtin sus predicados.* Evidentemente,
tratar de juzgar como verdadera o falsa la imagen de una expresion vaga cortocircui-
tarfa el analisis, pues la expresion vaga en si misma implica cambios en sus conteni-
dos de significacién, en cada caso. Considero que un modelo de simulacién, en tanto
demostracién visual, no descarta la separacion entre sujeto y predicado, tampoco la
capacidad de afirmar verdad o falsedad de expresiones exactas al llevarlas a imagen.
Si se cuenta con expresiones exactas sujetas a ser conceptualizadas —al tematizarse
los predicados que la componen—, nada excluye que la conceptualizacién no pueda
ser afirmada o negada al ser demostrada en imagen.

Visibilidad de variables proposicionales

Otro punto importante en la discusion es el estatus epistémico que se afirma o se
niega respecto a la evidencia visual. Es decir, si todo modelo, sea heuristico o de
simulacion, demuestra al hacer visible algo invisible, cabe preguntarnos si la demos-
tracién tiene un correlato en la realidad, si no se estd mostrando una falsedad. El
caso de la fantasmagoria es bien conocido por hacer visible una supuesta evidencia,
aunque sus imagenes se hayan generado como una simulacion. Hoy dia nos topamos

4 Elreconocimiento visual de una entidad abstracta en un plano sensible remite a Sofista (Platén, 2000: 266b-c) donde
el problema radica en como detectar las ideas (Eidos) y materializarlas. Platén, de manera rigurosa, busca legitimar
una teorfa de la verdad sobre las imagenes, como bien puede hacerse con la predicacion al negar una proposicion.

39



REYES CRUZ, Marco Antonio
“Conocimiento iconico y demostracion. Critica al valor deictico de la imagen cientifica”

continuamente con imdgenes como graficas y visualizaciones generadas por ordena-
dores y software que muestran determinadas relaciones entre un conjunto de datos.
No es extrano tratar de legitimar la duda si la informacién que se muestra es real y
significativa, y si la relacién entre sus componentes esta coherentemente presentada.
Asimismo, la visibilidad de conceptos o entidades de apariencia vaga supone va-
rios problemas como la naturaleza de tales entidades, cémo se cuantifican y/o miden
y cdmo se seccionan para presentarse en imagenes. Hay mucho mas para discutir res-
pecto a si los conceptos son entidades, y si lo son, si son discretos o de otra clase. No
obstante, todas estas dificultades acerca de la definicién de conceptos no han repre-
sentado problema alguno para su representacion en imagenes. Tenemos conceptos de
expresiones vagas como alma o fantasma que en si mismas incluyen un contenido
de significacién variable, asi como de expresiones exactas como las oscilaciones térmicas
del planeta Tierra correspondientes al afio 2020 que en principio tienen una significa-
cién univoca en sus juicios y representaciones (formales), ademas de tener una génesis
diferente a la naturaleza dptica. Que una imagen estilice conceptos segin tradiciones
visuales pone mas énfasis en su proceso de aparicion que en lo que trata de representar.
Un andlisis artistico, propio de una teoria del arte, podria poner mayor énfasis en la
técnica de materializar una idea que en la idea misma.> Por otro lado, un analisis del
artista como creador pondria mayor atenciéon a cémo éste observa la naturaleza y la
mejora para crear una imagen.® Estos casos no son puntos de partida negativos para la
ciencia de la imagen, pero si imprecisos para una teoria de la evidencia visual que bus-
que ser una demostracién o evidencia rigurosa dentro de una disciplina cientifica.
Creo que hay imagenes cuyo proposito es representar entidades discretas que
mantengan relaciones de similitud con su origen. Entiendo por entidades variables
proposicionales: variables discretas y continuas que remiten a valores observables y
medibles; aunque, en el caso de las altimas, no pueden ser determinadas con exac-
titud pero si con un valor fijo. Las variables pueden remitir a indicadores y medidas
que, a pesar de no tener un correlato 6ptico univoco, comparten un denominador co-
mun: ser calculables en unidades discretas (Mersch, 2011: loc. 265). Ejemplos de estas

5 Max Black (1972) presenta una distincion entre retratar escenas originales que de hecho ocurrieron y mostrar temas
que nunca tuvieron un correlato precedente como escena originaria.

6 Erwin Panofsky (1998) realiza resumen de cémo artistas adoptaron la quinta idea (idos) y laimaginacion (®avtaoic)
como principios rectores en la generacién de imagenes pldsticas en contra de la imitacion.
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variables son las unidades métricas, espaciales y fisicas, como metros, centimetros,
Newtons o Pascales. Estas pueden expresarse como variables discretas o continuas, y
medirse y cuantificarse en unidades precisas o aproximadas mediante una determina-
cién matemadtica. Considero que este tipo de entidades pueden asociarse a expresiones
exactas que se hacen visibles en modelos de simulacion e implican la posibilidad
de ser verdaderas o falsas. Pienso, por ejemplo, en el trazo de planos de proyectos
multidisciplinarios que cruzan la ingenieria y la arquitectura, donde se muestran va-
riables discretas y continuas dentro de las diversas figuras geométricas que conforman
la representacion del programa que se esté desarrollando. Estas figuras representan
idealizaciones geométricas repetibles, por lo que su localizacién, angulo y proporcio-
nes sobre su apariencia visible cobran mayor importancia (Mersch, 2011: loc. 224).
El plano de una presa, por ejemplo, esquematiza el concepto de presa y otras
expresiones (como planta, distribucién de tuberias, elevacion, atraque, etcétera) den-
tro de un modelo. Una presa que yo puedo esbozar en un lienzo y que esquematiza
una expresion vaga de presa crea una apariencia especifica (mi dibujo). Pero, al mis-
mo tiempo, no es necesariamente una presa posible en el mundo factico. Sin em-
bargo, éste puede ser un modelo heuristico con el que demuestre que hay algo “asi
como una presa’, aunque queda en duda si la demostracién que mi imagen hace es
banal y las condiciones en la que podria tener relevancia, sea como objeto de arte o
posible experimento critico. Un plano respecto a un proyecto que se plantee como
realizable en el mundo factico implica la apariencia de algo “asi como una presa”
para llegar a ser un modelo de simulacién, pero también demostraciones de variables
discretas y continuas (como conectores, anclajes, elevaciones, plantas y longitudes),
independientemente de la escala en la que esté disefiado. Sin aquellas referencias,
que en sentido estricto representan el aspecto esquematico del proyecto, el plano no
tendria utilidad como modelo de simulacién que minimice las diferencias respecto
a lo que hace visible, a saber, una presa posible en el mundo factico. Una imagen asf,
al mostrar representaciones de variables discretas, puede negarse si éstas son falsas.’

7 Respecto a imdgenes que muestran arquitecturas imposibles de materializar sin atentar contra las leyes fisicas del
mundo fictico, destacan las escaleras de Penrose, donde se hace visible la apariencia de unas escaleras interminables
que dan la impresion de subir y bajar al mismo tiempo.
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Modelos de simulacién como este plano no pueden descifrarse por su mera ico-
nicidad, sino que debe establecerse una formalizacion del espacio en el cual las variables
proposicionales puedan ser situadas y juzgadas bajo el orden visual-espacial. Esto es lo
que Mersch denomina iconicidad notacional: los textos se basan en notaciones discretas
(provenientes de variables discretas) y estas, al colocarse en imdagenes, desplazan “las
propiedades de los signos y las “letras” a la localizacién y expansion espacial de éstas”
(2011: loc. 237). Las notaciones discretas se hacen visibles en imagenes a través de la
determinacién de puntos dentro de una formalizacién del espacio donde las variables
pueden ubicarse y verificarse de acuerdo con sus propiedades y lugares dentro del plano.
Un caso burdo serfa tratar de situar un nimero positivo en un eje inferior dentro de un
plano cartesiano; esto indicaria una contradiccion y permitiria falsear la visualizacion
por contravenir las propias reglas de su espacio representacional.® Este ejemplo remite al
uso de mapas como instrumentos de conocimiento: “Al mapa le corresponde la regla de
traduccion [...]. Por lo que el mapa es aparentemente un instrumento util. Y esto justifica
su analisis, su eficacia/funcién. Por tanto, no basta ‘para entender el mapa [...] que vea el
dibujo [...]. He de saber también qué significa seguir un mapa”™ (Mersch, 2011: loc. 305).
El plano que hemos supuesto es una imagen cuya facultad deictica es hacer visible algo
que no esta presente en el mundo factico “algo asi como una presa”, pero que no tiene
sentido como mapa o plano privado (Wittgenstein, 2009: 515) con funciones epistémi-
cas verificables hasta que se pone en concepto, donde pasa de ser “algo asi como una pre-
sa” a “la representacion de la presa x”. Asi, modelos de simulacién basados en iconicidad
notacional, en cuanto visibilizan variables discretas, estan sujetos a las propiedades nota-
cionales de tales variables y, por tanto, también a ser verdaderas o falsas.

Hay expresiones vagas y exactas como “datos”, los cuales muchas veces se apo-
yan en imdagenes para tener una demostracion visual. Por datos entiendo entidades
discretas que no son necesariamente de naturaleza dptica, sino abstractos y cercanos
a una matriz discursiva (Mersch, 2011: loc. 169) como bien pueden ser las variables
que se visibilizan en graficos generados por ordenador. Los datos visibles en imagenes
denotan la impresion de lo registrado. Para Boehm, el origen icénico de la impresion
como indicio de lo que ha sido tiene su origen en el acontecer grafico del dibujo que

8 Aunque contradiga la l6gica del espacio representacional; y se descarte cono demostracién comprobable y rigurosa,
no significa que no pueda adoptarse como imagen u objeto artistico con un contenido simbdélico como las escaleras
de Penrose.
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denota el concepto y fenémeno de huella (2017: 162). La huella, en el caso de datos
generados y registrados por instrumentos mecanicos, son variables de un origen que
no es necesariamente 6ptico, contrario a un dibujo mimético basado en la imitacion.

Cuando los datos visibles en imagenes corresponden a variables proposicionales,
se anudan a elementos de navegacion grafica para el conjunto semantico al que perte-
necen. Mersch (2011) define a estas imdgenes como visualizaciones diagramaticas y/o
grafematicas, como “imagenes que se basan en organizaciones discretas, por tanto tam-
bién las visualizaciones generadas por ordenador que sirven para identificar estructuras
o patrones” (loc. 194). Para Mersch (2011), la clave de la cuestion no se trata de su técnica
de produccién de imagenes sino de las bases estructurales que permiten la modelizaciéon
matematica: la formalizacién de un espacio para determinar métricas y escalas donde los
datos se organizan y forman figuras (loc. 210). Este tipo de imdagenes pertenecen al grupo
de modelos de simulacién. Las visualizaciones grafematicas presentan dos inconvenien-
tes al uso de modelos simulativos como demostracién. El primero es que estas imagenes
estan basadas en un conjunto de datos generados por instrumentos que son traducidos a
pixeles. Lo visible no dispone de algtin recurso para determinar el material del que pro-
cede; por tanto, no funciona como “huella” o “copia”, ya que es paraddjico que:

[...] un medio haga algo visible sin mostrar el modo en que lo hace visible, es
decir, sin que se muestren también en la visualizacién las condiciones de pro-
duccién y la de sus dispositivos, paradoja que produce una opacidad o falta de
transparencia de las imdagenes técnicas que ademas crece proporcionalmente con
el grado de programacion al que hayan sido sometidas. (Mersch, 2011: loc. 343)

La falta de transparencia lleva a que no seamos capaces de diferenciar entre el
argumento [visual] y el instrumento [lo que registra el aparato] (Mersch, 2011: loc.
343), lo que reintroduce la intervencién mecénica como sospecha de la objetividad
del registro y el proceso de produccion de visualizacién. Por tanto, la cuestion de los
modelos simulativos se enfrenta a la imposibilidad entre diferenciar el modo de deno-
tar y su construccion. Esta problematica parece reforzar el argumento de Boehm so-
bre traer conceptos a modelos en un proceso que los constituye como demostracion.
Si no hay imagen sin un proceso de constitucion, lo que se visibiliza no puede ser afir-
mado o negado, pues no puede ser separado de su modo de aparicion. No obstante,

43



REYES CRUZ, Marco Antonio
“Conocimiento iconico y demostracion. Critica al valor deictico de la imagen cientifica”

la puesta en imagen de variables discretas implica que estas pueden separarse de su
forma de aparicidén, pues no tienen un correlato dptico sino notacional; por tanto,
éstas pueden ser verdaderas o falsas cuando se hacen visibles en visualizaciones:

Las visualizaciones cientificas, sobre todo aquellas que son generadas me-
diante procedimientos grafematicos y tratadas digitalmente (como las image-
nes por resonancia magnética, el espectrograma radiografico, la microscopia
de sonda de barrido y de efecto tinel, etcétera), constituyen visualizaciones
de este tipo, ya que operan tanto con enunciados, susceptibles de ser verdade-
ros o falsos, como deicticamente. (Mersch, 2011: loc. 251-265)

Esto nos lleva a la segunda problematica de las visualizaciones grafematicas como co-
nocimiento icénico. Estas son cada vez mds parecidas a imagenes referenciales (como lo
que Boehm llama dibujo) debido a que, en disefio, recurre a determinadas tradiciones que
facilitan su visualizacién, como los son cuadriculas de perspectiva geométrica, puntos
de fuga, proyeccion de luces y sombras coherentes, trazados de objetos, asignacion de
colores y la suavizacion en la transicién de imagenes (Mersch, 2011: loc. 355). Asi, el
proceso de generacion de estas imagenes producidas por instrumentos de medicién se
inserta dentro de tradiciones visuales. Ademas, éste se hace visible debido a un proceso
mimético de repeticion y semejanza de elementos visualmente constituidos: “Cuando
estas [informaciones o datos] se unen de forma conjunta en una suma de ‘agregados’,
imitan a una estructura tridimensional que se asemeja a las imagenes estereoscopicas
del espacio euclideo” (Mersch, 2011: loc. 182). Al disefiar la apariencia de la informa-
cién, se asume un espacio tridimensional similar a una ventana sobre la cual se traza
la visualizacién de datos; esto es analogo a la matematizacion del espacio en el retrato,
donde ningtin espacio es irrelevante para la interpretacién (Gombrich, 1985: 10).

Si una imagen grafematica se constituye segun las leyes de la mimesis y mues-
tra objetos en perspectiva, entonces, mas que ser una evidencia de lo que ha sido,
conduce a una paradoja donde la evidencia se constituye mediante su proceso de vi-
sualizacion. Con ello, se refuerza la incapacidad de diferenciar entre denotar visual-
mente y construir su relato dptico; es decir, no es posible diferenciar entre lo que se
hace visible y cdmo se visibiliza. De ello no se sigue que estas imagenes no puedan
ser verdaderas o falsas, pues puede diferenciarse entre objeto (lista de predicados o
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contenido notacional) y su complemento al margen de su modo de hacerse visible.
Esto se hace mas evidente con el marco tedrico que permite, en cada caso, la genera-
cién de estas imdgenes, pues sin él no serfa posible entender visualizaciones cientificas
producto de tecnologias especificas. Las imagenes grafematicas no son autoexplicati-
vas (Mersch, 2011: loc. 319) y requieren de un correlato lingiiistico de la disciplina
en la que se inscriben para que se reconozca su contenido. Aunque estos modelos
muestren algo que carece de correlato dptico, lo hacen de manera similar a la manera
en que la pintura hace visible el contenido primario (formas) y secundario (temas)
mediante una iconografia (Panofsky, 1972), mientras su contenido intrinseco cobra
sentido gracias a los saberes del marco tedrico del que se deriva y no necesariamente
por potencia visual.

Conclusion

La nocidén de conocimiento iconico se topa con problematicas en su desarrollo meto-
dolégico para garantizar mecanismos conceptuales claros de una demostracién que
se valga exclusivamente de medios visuales. No niego el poder icénico de mostrar x
en y, pero hay oscuridad metodolégica en la argumentacion visual de caracter cien-
tifico basada meramente en la funcién de mostrar visualmente. Discutir su lugar y
sus posibilidades de sentido resulta valioso cuando nos topamos con imagenes a las
que se les asigna un supuesto valor epistémico, sea propio o auxiliar en funciones
cognitivas, por tener una relacién cercana con las propiedades del objeto que repre-
sentan. Asf, el analisis del tipo husserliano permite distinguir entre expresiones vagas
y exactas. Al tener un tipo que constituya elementos a identificar en iméagenes, hay dos
consecuencias 1) reconocer objetos cuya apariencia es imprecisa en medios iconicos
que le disenan una visibilidad y 2) establecer parametros de referencia con los cuales
aplicar juicios de verdad al estado de las cosas dentro de las imagenes.

Por un lado, los conceptos pueden ser expresiones vagas sin un contenido de
significacién claro y univoco en todos sus usos, los cuales, al hacerse visibles en ima-
genes, pueden resultar en visualizaciones banales para un conocimiento cientifico.
Por otro lado, las imdgenes cientificas estan ligadas a un caracter notacional de re-
presentacion de expresiones exactas o variables discretas; por lo tanto, comparten
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elementos con las proposiciones, como poder ser verdaderas o falsas. En el caso de
modelos, se requiere la capacidad de asociar lo visual a un tipo determinado que es-
tablezca el punto de reconocimiento de cosas en imagenes. Asi, no es la imagen como
demostracion visual, sino el concepto puesto en imagen lo que se somete a juicio.
Contar con elementos para juzgar un modelo como verdadero o falso no atenta con-
tra su potencia visual, pero si enfatiza su uso como instrumento legitimo dentro de
ciertas disciplinas, especialmente cuando lo que se hace visible tiene un caracter tipi-
camente constituido que se busca demostrar por medios visuales. Esto aplica para la
demostracion visual, donde lo tipicamente constituido adquiere una visibilidad pro-
totipica o0 modélica, aunque esta pueda ser actualizada o descartada segtin el desarro-
llo conceptual de su teoria. Considero que esta lectura reintroduce la semejanza como
mecanismo de produccién de sentido icénico, pero no entre imagen y realidad
como un miedo platdnico, sino entre imagen y tipo.

También, estd el hecho de que modelos de simulacion generados por tecnologias
especificas, como el encefalograma o el microscopio de tiinel, poseen un disefio apegado
a las tradiciones visuales del espacio tridimensional y la ventana. Esto resuena en pro-
blematicas sobre la intervencion mecdanica en la produccién de iméagenes, al igual que
la paradoja de inseparabilidad de mostrar/construir, donde no hay garantia de la obje-
tividad de las imdgenes. Aunque, en este articulo estamos rebasados en tales asuntos.
Considero que lasimagenes como modelo y como pilar de un conocimiento icénico que
busque ser demostracion deben atender a elementos fuera de su iconicidad, como el re-
conocimiento de un pre-saber constituido tipicamente, como he tratado de demostrar.
También deben atender a su estrecha relacién con variables proposicionales que ca-
recen de correlato dptico y que tienen presencia publica gracias a sus imagenes. Una
confianza excesiva en las cualidades deicticas de la imagen como demostracion se
centra en el poder icénico, pero no necesariamente en funciones ldgicas demostra-
tivas. No niego el poder de ensonacién de las imagenes y su capacidad de demostra-
cidn, pero considero que es necesaria una revision de sus mecanismos deicticos, sin
pasar por alto cierta nocién de semejanza relacionada al tipo husserliano.
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Resumen
En principio, este texto consiste en el desarrollo de la
continuidad que existe entre dos estructuras ontoldgi-
cas desde las cuales se explica la formacion historica de
diversos procesos y emergencias materiales. Estas es-
tructuras son el par virtual/actual, definido por Gilles
Deleuze, y el espacio de posibilidades, conceptualizado
por Manuel DeLanda. Lo virtual/actual es una estruc-
tura que opera mediante la diferenciacion yla divergen-
ciayes capaz de generar realidades vivientes, subjetivas
y sociales, mientras que el espacio de posibilidades
condiciona la emergencia de ensamblajes, cuya base es
material, en funcién de las capacidades y las tendencias
de entidades que se afectan entre si. A continuacion, se
expone por qué, en el proyecto filoséfico de DeLanda,
se apunta hacia una naturalizacion absoluta de la onto-
logfa de Deleuze. Después, se presenta una explicacion
tentativa sobre la formacion de diversos ensamblajes
sociales concernientes a los animales y los seres hu-
manos, a través de ciertas condiciones, emergencias
y acumulaciones materiales, cuyas determinaciones

acontecen a partir de la estructura virtual del espacio
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Abstract
This text consists of the development of the conti-
nuity that exists between two ontological structures
from which the historical formation of various pro-
cesses and material emergences are explained. These
structures are the virtual/actual pair, defined by Gilles
Deleuze, and the space of possibilities, conceptualized
by Manuel DeLanda. The virtual/actual is a structure
operating through differentiation and divergence,
capable of generating living, subjective and social
realities, while the space of possibilities conditions
the emergence of assemblages whose basis is mate-
rial, depending on the capacities and tendencies of
entities that affect each other. Below, we explain why
DeLanda’s philosophical project points towards an
absolute naturalization of Deleuze’s ontology. Then,
a tentative explanation is proposed on the formation
of various social assemblages of animals and humans,
through certain conditions, emergences and material
accumulations, whose determinations occur from the
virtual structure of the space of possibilities. Among

such emergent realities are neurons, insect intelligence,
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de posibilidades. Entre tales realidades emergentes se
encuentran las neuronas, la inteligencia de los insectos,
las memorias de los mamiferos y las metanormas; por
su parte, los ensamblajes sociales corresponden a las je-
rarquias de los primates, las comunidades de cazadores
y recolectores y los Estados antiguos. Para concluir este

articulo, nos preguntamos por los limites y la universa-
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mammalian memories and metanorms; for their part,
social assemblages correspond to primate hierarchies,
hunter-gatherer communities and ancient states. To
conclude this paper, we wonder about the limits and
the universality of the aforementioned virtual struc-
tures in relation to their capacities to constitute the
form through which the material history passes.

lidad de las estructuras virtuales mencionadas en rela-
cién con sus capacidades para constituir la forma segin

la cual transcurre la historia material.

Keywords: Ontology, materialism, immanence
(Philosophy), possibility, social structure

Palabras clave: Ontologia, materialismo,
inmanencia ( filosofia), posibilidad,

estructura social

Introduccion

esde su aparicion en el ambito de la filosoffa continental de la segunda mitad
del siglo xx, la ontologia de Gilles Deleuze ha mostrado, gradualmente, que
la sintesis dialéctica no es la iinica operacion posible desde la cual pueden ex-
plicarse la formacién de la subjetividad, la sociedad y la historia. Existe otra sintesis
que corresponde a la relacién entre lo virtual y lo actual. La actualizacién de lo virtual,
definida a partir del proceso de la vida, tiene su origen en el pensamiento de Henri
Bergson. Sin embargo, esta sintesis es desarrollada y ampliada por Gilles Deleuze de tal
modo que, por ejemplo, es utilizada para explicar el funcionamiento de las sociedades
disciplinarias estudiadas por Michel Foucault (1976). Asi, espacios disciplinarios como
la escuela, la prision y la fabrica efectian integraciones de nifos, criminales y trabajado-
res para dar lugar a actualizaciones de posiciones divergentes, como los estudiantes y los
profesores; los jueces y los reclusos; y los capitalistas y los proletarios (Deleuze, 1987b).
En la ontologia de Deleuze, el par virtual/actual constituye una sintesis que es
caracterizada como una temporalidad trascendental. Si para Immanuel Kant el tiem-
po es una forma necesaria segin la cual se manifiesta todo fenémeno y se enuncia

todo juicio, Deleuze radicaliza este caracter trascendental del tiempo cuando afirma
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que inclusive el sujeto que experimenta y que conoce tiene su génesis en la tempora-
lidad de lo virtual. En la filosoffa de Deleuze, la relacién entre lo virtual y lo actual es
una estructura capaz de determinar la organizacion de la materia, la vida, la subjeti-
vidad y las sociedades. Tales son los alcances que el filésofo francés defiende en torno
a la potencia de esta realidad ontoldgica.

En el marco del pensamiento filoséfico contemporaneo, el tedrico mexica-
no-estadounidense Manuel DeLanda (2002; 2011) ha complejizado y reformulado
la relacion entre lo virtual y lo actual, al especificar su funcionamiento en distintos
flujos materiales, a través de una estructura denominada como el espacio de posibi-
lidades. En este sentido, desarrollar la continuidad que hay entre la estructura vir-
tual/actual y el espacio de posibilidades es uno de los objetivos de este texto. En la
filosofia de DeLanda, la estructura del espacio de posibilidades es la forma segtin
la cual acontecen diversas emergencias materiales que dan lugar a fendmenos como la
inteligencia prelingiiistica de los insectos, las estrategias sociales de los animales y
las organizaciones politicas arcaicas de los seres humanos. Por consiguiente, esta fi-
losofia es definida, en el presente trabajo, como un materialismo de las emergencias.

Asi también, una tesis sostenida en este texto consiste en que DeLanda apunta
hacia la elaboracién de una naturalizacion absoluta de la ontologia deleuziana. Esto sig-
nifica que los procesos y las estructuras de la ontologia del filésofo francés son integrados
a las dindmicas de fendmenos concretos descritos empiricamente por ciencias naturales
y sociales. Conceptos como la intensidad, la diferencia y la territorializacion se encuen-
tran, ahora, en el centro de investigaciones empiricas correspondientes a realidades fi-
sicas, quimicas, bioldgicas y sociales. Sobre esta linea de pensamiento, en este trabajo se
explica brevemente la formacion histdrica de diversas organizaciones, practicas y rela-
ciones sociales de los animales y los seres humanos definidas como ensamblajes sociales.
El desarrollo de los conceptos que constituyen este materialismo de las emergencias, que
involucra la transicién que va del par virtual/actual hacia el espacio de posibilidades,
conduce, a su vez, a la pregunta por la universalidad de estas estructuras virtuales.

Por consiguiente, este texto abarca los siguientes cuatro puntos: 1) la exposi-
cién de la estructura virtual/actual ubicada en la ontologia de Deleuze; 2) la reformu-
laciéon del problema de lo virtual a través de la estructura del espacio de posibilidades;
3) la explicacion de la naturalizacién de lo virtual, y la elucidacién de las emergencias

materiales segtin las cuales se forman diversos ensamblajes sociales pertenecientes a
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los animales y los humanos; y 4) se sefialan algunos posibles limites tanto de la onto-
logia de lo virtual de Deleuze como del materialismo de las emergencias de DeLanda,
en cuanto a la universalidad y las capacidades que poseen para explicar filoséfica-

mente los comportamientos materiales.

La estructura virtual/actual en la filosofia de Deleuze

La ontologia de Deleuze puede caracterizarse, sintéticamente, a partir del entrela-
zamiento de cuatro conceptos: la univocidad, la vida, lo virtual y la inmanencia.
Mientras que la univocidad se refiere a que lo real es ontolégicamente uno y formal-
mente diverso, la vida consiste en la unidad de lo real, es decir, en su elemento comun:
la temporalidad de lo virtual entendida como un proceso basado en la diferenciacién
y la divergencia que da lugar a entidades materiales, vivientes, subjetivas y sociales.
Por su parte, la inmanencia se refiere a la existencia de una sola realidad cuya forma-
cidén y explicacion corresponde necesariamente a su propia constitucion; esto es, no
hay un afuera de la inmanencia. Deleuze sigue a Spinoza (2011) cuando afirma que
mas alla de la naturaleza nada puede ser ni concebirse.

De manera que la unidad de lo real, bajo la cual se agrupan y se dividen di-
versos tipos de realidades materiales, organicas y sociales, corresponde a la dindmica
diferencial entre lo virtual y lo actual, sobre la cual Deleuze (1987a) explica:

;Por qué la diferenciacion es una actualizacién? Porque supone una unidad,
una totalidad primordial y virtual que se disocia segin las lineas de
diferenciacién, pero que sigue dando testimonio en cada linea de su unidad,
de su totalidad subsistentes. De este modo, cuando la vida se divide en planta
y animal, cuando el animal se divide en instinto y en inteligencia, cada lado
de la divisién, cada ramificacién, arrastra consigo el todo bajo un determina-
do aspecto, como una nebulosidad que la acompaiia, testimoniando su origen
indiviso. Por eso hay una aureola de instinto en la inteligencia [...], un algo
animico en las plantas, un algo vegetativo en los animales. (100)
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Si bien esta totalidad virtual que se divide y se diferencia de si misma es
una estructura definida a partir del proceso de la vida, sus limites son constan-
temente ampliados con el fin de teorizar problemas cada vez mas especificos y
aparentemente mas lejanos. El filésofo francés aumenta la potencia explicativa de esta
estructura cuando se vale de ella, por ejemplo, para profundizar en aspectos centrales
del universo literario de Marcel Proust (Deleuze, 1995) o para pensar la division de
clases sociales mediante el pensamiento de Karl Marx (Deleuze, 2010).

Paraelucidarlanaturalezadeestaestructura,seexploranaquitrescuestionesvin-
culadasalarelaciénentrelovirtualyloactualenlafilosofiade Deleuze: primero,seexplican
algunas caracteristicas generales y constitutivas de esta estructura; segundo, se define
su caracter trascendental; tercero, se exponen brevemente dos ejemplos sobre la presen-
ciadelovirtual enlosdmbitos especificos delos seres vivos y delas sociedades humanas.
Desde el pensamiento de Deleuze pueden senalarse, al menos, dos caracteristi-
cas de esta estructura: por una parte, el aspecto afirmativo y divergente de la ac-
tualizacién de lo virtual y, por otra, que el par virtual/actual es indisociable.
Respecto a la primera caracteristica, Deleuze (1987a) distingue lo virtual y su actua-
lizacién de lo posible y su realizacion. Si lo real se parece a lo posible, la actualizacién
no se asemeja al virtual del cual proviene; del mismo modo, si algunos posibles se
realizan y algunos otros son excluidos o negados, las actualizaciones de lo virtual son
afirmativas y desemejantes:

Porque lo virtual no puede proceder por eliminacién o limitacion para ac-
tualizarse, sino que debe crear sus propias lineas de actualizacion en actos
positivos. La razén de esto es simple: mientras que lo real es a imagen y se-
mejanza de lo posible que realiza, lo actual por el contrario no se parece a la
virtualidad que encarna. La diferencia es lo primero en el proceso de actuali-
zacion —la diferencia entre lo virtual de que se parte y los actuales a los que
se llega [...]. (Deleuze, 1987a:102)

Lo virtual también puede comprenderse como una causa inmanente cuya ac-
tualizacion se encuentra en su efecto. Sin embargo, este efecto se distingue de su causa,
pero se mantiene integrado a ella (Deleuze, 1987b). Como segunda caracteristica, tal
integracion implica que el paso de lo virtual a lo actual se manifieste como indisociable.
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La actualizacién de lo virtual y la virtualidad que esta presente como una imagen espe-
cular en una realidad actualizada constituyen un complejo circuito que otorga unidad
a su estructura. Hay aqui una sintesis temporal sobre la cual Deleuze y Parnet (1996)
afirman: “Los dos aspectos del tiempo, la imagen actual del presente que pasa y la
imagen virtual del pasado que se conserva se distinguen de su actualizacion, mientras
que poseen un limite que no puede asignarse, pero se intercambian [...] hasta devenir
indiscernibles, cada una tomando prestado el rol de la otra” (185; traduccién propia).
Esta temporalidad virtual es, asimismo, definida como trascendental, puesto
que a partir de su dindmica se determina la formacién de los objetos y los sujetos. Por
este motivo, tal estructura temporal también es concebida por Deleuze como un cam-
po trascendental: un flujo material cuyo devenir esta circunscrito a la relacion entre
lo virtual y lo actual, en la cual el efecto diverge de su causa inmanente; sin embargo,
esta ultima se encuentra presente en las entidades ya determinadas, como una reali-
dad que puede o no actualizarse. Tal circuito conforma una sintesis temporal que no
solo es independiente de la experiencia, sino que condiciona su formacién. Deleuze

(2008) explica que el campo trascendental estda compuesto

[...] de virtualidades, acontecimientos, singularidades. Lo que llamamos vir-
tual no es algo a lo que le falte realidad sino algo que estd implicado en un pro-
ceso de actualizacion de acuerdo con el plano que le otorga su realidad propia.
El acontecimiento inmanente se actualiza en un estado de cosas y en un esta-
do de vivencia que hacen que ocurra. El propio plano de inmanencia se actua-
liza en un Objeto y en un Sujeto a los cuales se atribuye. Pero, aunque parezca
inseparable de su actualizacidn, el plano de inmanencia es él mismo virtual,
mientras que los acontecimientos que lo pueblan son virtualidades. (350)

Si la realidad virtual del plano de inmanencia puede actualizarse en estados de
cosas particulares, ;cudles pueden ser algunos ejemplos de estas actualizaciones en rea-
lidades concretas que son tanto distintas, como indisociables, del plano virtual del que
provienen? Como primer ejemplo, en el ambito de los seres vivos cada actualizacion o va-
riacion de los organismos estd, por un lado, correlacionada con un tipo de materia y, por
otro, responde a la exigencia especifica de un medio. Deleuze (1987a) sehala que por “[...]

esta razon el ser vivo aparece, en relacion con la materia, ante todo como planteamiento
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de problema y capacidad de resolver problemas: la construccién de un ojo, por ejemplo,
es ante todo la solucion de un problema planteado en funcién de la luz” (109).

El proceso de las actualizaciones de lo virtual no se restringe a las variaciones
organicas de los seres vivientes, sino que también esta presente en la historia de las so-
ciedades humanas. Por consecuencia, otro ejemplo de la presencia de esta estructura
se encuentra en la relacion entre el capitalista y el trabajador, analizada por Deleuze a
través del pensamiento de Marx. Asi, el trabajador y el capitalista son sujetos virtuales
hasta que se vinculan concretamente para dar lugar a efectos especificos y divergen-
tes: la compra de la fuerza de trabajo y la extraccion del valor de esa fuerza que es
representada mediante el dinero como capital. Sobre este ejemplo, Deleuze (2010)
comenta que, de otra manera, “[...] no habria ningtin medio para calificar los flujos
puesto que, fuera del encuentro efectivo, [...] el capitalista permaneceria eternamente
capitalista y el trabajador serfa un trabajador virtual, no llegando nunca a vender su
fuerza de trabajo” (122).

Después de explorar la relacion entre lo virtual y lo actual, como una estruc-
tura temporal y trascendental desde la cual se forman distintos tipos de entidades,
actualidades y divergencias, se explicara en qué consisten su reformulacion y su con-
tinuidad a través de la estructura del espacio de posibilidades. Esto dltimo con el fin
de elucidar el surgimiento de diversos ensamblajes sociales de los seres vivientes, en

el marco de este pensamiento materialista.

La continuidad entre lo virtual y el espacio de posibilidades

Si lo virtual puede comprenderse como una causa inmanente cuyos efectos o actua-
lizaciones se distinguen completamente de la realidad de la que provienen, pero a la
cual, sin embargo, pertenecen, con DeLanda (2011), la reformulacién de la estructura
virtual/actual consiste en la articulacién de los siguientes conceptos: las capacidades,
las tendencias, la estructura del espacio de posibilidades y los ensamblajes (assembla-
ges). En primer lugar, las capacidades de una entidad, aunque estan condicionadas por
la disposicién de sus componentes, corresponden a su potencia para realizar deter-
minado acto que puede o no llevarse a cabo. DeLanda (2011) expresa que mientras la
propiedad emergente de un objeto como un cuchillo se refiere a su forma cortante, su
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capacidad concierne a la potencialidad de cortar cosas, la cual podria no ejercerse. Esto
significa que su capacidad es totalmente real, pero sin ser actual. Por consiguiente,

la relacién ontoldgica entre propiedades y capacidades muestra una comple-
ja simetria. Por un lado, las capacidades dependen de las propiedades: un
cuchillo debe ser afilado para cortar. Por otro, las propiedades de un todo
emergen de las interacciones entre sus partes componentes, interacciones cu-
yas partes deben ejercer sus propias capacidades: sin los atomos metalicos
ejerciendo su capacidad para unirse entre si, el filo del cuchillo no existirfa.
(DeLanda, 2011: 4; traduccion propia)

En cuanto a la relacion entre las propiedades de un objeto y sus tendencias, la
situacion es andloga: la propiedad de la solidez de un cuchillo se mantiene estable bajo
la temperatura adecuada, pero sila temperatura de su entorno se vuelve excesivamente
alta,susolideztendera hacialaliquidez. De nuevo, estatendencia es completamentereal,
pero bien podria no actualizarse. Aunque los conceptos de las capacidades y las ten-
dencias renuevan y complejizan la estructura virtual/actual, existe una notable dife-
rencia entre ambos que DeLanda (2011) explica del siguiente modo:

La diferencia principal entre las tendencias y las capacidades se en-
cuentra en que si las primeras son tipicamente finitas, las segun-
das no necesitan serlo. Podemos enumerar, por ejemplo, los posibles
estados a los cuales una entidad material puede tender (sdlido, liqui-
do, gaseoso o plasma) o las posibles vias en las que puede tender a fluir
(de modo uniforme, periédico o turbulento). Pero las capacidades para
afectar no necesitan ser finitas porque dependen de las capacidades de
ser afectadas de un niimero indefinido de otras entidades: un cuchillo tiene la
capacidad de cortar cuando interactia con algo que posee la capacidad de ser
cortado; pero también posee la capacidad de matar si interacttia con grandes
organismos con drganos diferenciados, es decir, con entidades que tienen la
capacidad de ser asesinadas. (4-5; traduccion propia)
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Mientras que las tendencias se circunscriben a las regularidades de la materia,
lascapacidadesdelasentidadessonindefinidasyestan expuestasalaacumulaciéon delas
propiedades emergentes que se actualizan en procesos histéricos y contingentes. El
desafio ontoldgico que subyace al proyecto de DeLanda (2011) consiste en mostrar la
existencia de una estructura que, si bien no es definida como trascendental, si pre-
tende aplicarse a procesos materiales de diversos tipos: desde patrones fisicos, hasta
algoritmos genéticos, redes neuronales, comportamientos animales y relaciones hu-

manas. Tal estructura es el espacio de posibilidades:

Podemos imaginar que en su espacio de estados posibles hay un conjunto
de puntos formando un circuito cerrado que posee la mayor probabilidad de
ocurrir actualmente, forzando un proceso fisico o quimico a repetir las
mismas series de estados una y otra vez. Si el proceso esta sujeto a un cho-
que externo se alejara de ese circuito, existiendo momentaneamente en
estados menos probables, pero después tenderd a volver a él. Este argu-
mento informal apunta a la solucién de nuestro problema: la estabilidad de
las propiedades emergentes es explicada por la estructura de un espacio
de posibilidad y el hecho de que esta estabilidad puede mostrarse mediante meca-
nismos enteramente diferentes es explicada por el hecho de que sus espacios po-
sibles comparten la misma estructura. (DeLanda, 2011:17-18; traduccién propia)

Por un lado, el espacio de posibilidades tiene como componentes estructurales
a las capacidades y las tendencias de la materia y, por otro, corresponde a la estabili-
dad de los procesos materiales, la cual puede ser alterada, pero que tiende, finalmen-
te, a retornar a la repeticion de sus series. La caracteristica que hace de este espacio
una verdadera estructura consiste en que la estabilidad de las regularidades, su even-
tual desarticulacion, las capacidades y las tendencias son un modelo organizacio-
nal que puede comprenderse como una légica de la historia material.! Empero, esta

1 Ciertamente, los comportamientos de las entidades materiales estructurados a partir del espacio de posibilidades
pueden vincularse, con el fin de enriquecer su comprension, a la nocion de equilibrio metaestable desarrollada por
el filésofo Gilbert Simondon (2009), de quien Deleuze extrae conceptos clave para constituir su ontologfa, como
es el caso de lo preindividual. El equilibrio metaestable, caracterizado como las estructuraciones potenciales de un
sistema, es un principio capaz de generar diversos tipos de individuaciones: fisicas, vivientes, psiquicas, sociales y
técnicas. Contra el sustancialismo y el hilemorfismo, Simondon escribe sobre la metaestabilidad y los procesos de
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estructura no preexiste a los procesos materiales en los cuales se manifiesta. El espa-
cio de posibilidades se refiere, entonces, a una organizacion estructural desde la cual
ocurre la formacién de entidades histdricas denominadas como ensamblajes. Sobre
estos ultimos, DeLanda (2011) explica:

[...] la identidad de un ensamblaje debe siempre concebirse como el produc-
to de un proceso histdrico, el proceso que reunié sus componentes por pri-
mera vez, asi como el proceso que mantiene su integridad a través de una
interaccién regular entre sus partes. Esto implica que la identidad de un
ensamblaje es siempre contingente y no estd garantizada por la existencia
de un conjunto necesario de propiedades que constituyen una esencia inmu-
table. [...] los ensamblajes no son miembros particulares de una categoria
general, sino individuos nicos y singulares. (185; traduccién propia)

Un ensamblaje es la sintesis de las propiedades de un conjunto cuyas capacidades son
irreductibles a sus partes (DeLanda, 2009). La duracién de la cohesion y la estabilidad
de tales propiedades dependen, asimismo, de las interacciones de sus capacidades
y sus tendencias con otras entidades. Por consiguiente, los ensamblajes, como enti-
dades histdricas tnicas, no pueden sino definirse como singularidades individuales,
entre las que se encuentran las moléculas, las células, los organismos, las especies
y los ecosistemas (DeLanda, 2011). Asi también, a los ensamblajes les son propios
dos parametros y una estructura, cuyos conceptos son tomados de la ontologia de
Deleuze y Guattari (2010): las territorializaciones (territorializations), las codificacio-
nes (codings) y los diagramas (diagrams).

Deleuze y Guattari (2010) explican que un territorio “[...] estd hecho de frag-
mentos descodificados de todo tipo, extraidos de los medios, pero que a partir de
ese momento adquieren un valor de ‘propiedades™ (513). Esto significa que una

individuacién lo siguiente: lo primordial es [....] la operacién de individuacién a partir de la cual el individuo llega a
existir y cuyo desarrollo, régimen y modalidades €l refleja en sus caracteres. El individuo serfa captado entonces como
una realidad relativa, una cierta fase del ser que supone antes que ella una realidad preindividual y que, atin después
de la individuacién, no existe completamente sola, pues la individuacién no consume de golpe los potenciales de la
realidad preindividual, y, por otra parte, lo que la individuacion hace aparecer no es solamente el individuo sino
la pareja individuo-medio. Asi, el individuo es relativo en dos sentidos: porque no es todo el ser y porque resulta de
un estado del ser en el cual no existfa ni como individuo ni como principio de individuacién” (Simondon, 2009: 26).
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territorializacion es una composicion de propiedades principalmente heterogéneas
cuya articulacién forma una identidad provisional dentro de flujos materiales. Desde
la reformulacion efectuada en el materialismo de las emergencias, la territorializacion
figura como un primer pardmetro que se refiere a la homogeneidad o heterogeneidad
de los componentes que integran un ensamblaje. Si los componentes son en su mayo-
ria homogéneos, la identidad del ensamblaje sera consistente. En cambio, si la hetero-
geneidad impera en la composicién de un ensamblaje, su identidad sera mas difusa.
Este parametro también responde a la identificacion de los limites de los ensamblajes
segun el tipo de componentes que los conforman. DeLanda (2011) escribe al respecto:

El término “limite” se refiere a cosas muy distintas dependiendo del ensam-
blaje: la capa exterior de electrones en un atomo; la membrana de una bacte-
ria; la piel exterior de una planta o de un animal; las fronteras geograficas de
un ecosistema; las barreras reproductivas de una especie. El parametro ne-
cesita un nombre y como determina parcialmente limites podemos llamarlo

territorializacion. (187; traduccion propia)

Mientras que la territorializacién concierne a la homogeneidad o heteroge-
neidad de los componentes de un ensamblaje y a sus limites, el segundo parametro
corresponde a los patrones y las reglas que condicionan la identidad y el comporta-
miento de una entidad emergente. Por consecuencia, un “[...] nombre obvio para este
nuevo parametro seria codificacion. Sobre un organismo, por ejemplo, puede decirse
que esta altamente codificado en cada detalle de su anatomia si esta rigidamente de-
terminado por sus genes y relativamente descodificado si el entorno también contri-
buye a su definicién anatémica” (DeLanda, 2011: 188; traduccién propia).

Del mismo modo, los comportamientos de los organismos son heredados segtin un
parametro de codificacion genético; sin embargo, tales conductas también pueden codifi-
carse o descodificarse mediante otro tipo de reglas, como aquellas que son propias de las
précticas sociales y lingiiisticas de las comunidades humanas. Finalmente, la estructura
del ensamblaje es definida como un diagrama, el cual se refiere a que las entidades emer-
gentes son realidades histéricas tnicas caracterizadas por sus propiedades, pero también
por sus capacidades y tendencias pertenecientes al espacio de posibilidades. En torno a la
relacion entre el diagrama y los dos parametros definidos, DeLanda (2011) expresa:
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El rango potencial y las posibles lineas de variacion estan determinadas por el
diagrama compartido por todos los miembros de una poblacién, pero su gra-
do real de similitud esta determinado por los valores de los pardmetros en un
momento dado: cuanto mas territorializados o codificados estén los miem-

bros de una poblacion, mas tenderan a parecerse. (189; traduccion propia)

Aqui, los miembros de una poblaciéon corresponden a los componentes de un en-
samblaje, los cuales se encuentran territorializados segin la homogeneidad o hetero-
geneidad de sus componentes, del mismo modo que su codificacion depende de las
reglas o patrones que los condicionan.

Tras haber especificado las condiciones ontoldgicas que dan lugar a las
emergencias materiales, como los componentes estructurales del espacio de po-
sibilidades, se vuelve factible desarrollar una explicacién sobre la formacién de
determinados ensamblajes sociales de los animales y los seres humanos. la for-
macion consiste en la acumulacion de estratos materiales de los cuales proviene
la existencia de novedosas realidades irreductibles. Para efectuar esta empresa,
debe también esclarecerse en qué sentido la filosofia de DeLanda se dirige hacia
una naturalizacion absoluta de la ontologia de Deleuze.

Naturalizacion de lo virtual y ensamblajes sociales

Desde Intensive Science and Virtual Philosophy (2002), DeLanda utiliza la onto-
logia de Deleuze para explicar la organizaciéon de diversos fenémenos natura-
les; por ejemplo, define procesos como la temperatura, la presion, la velocidad
y las concentraciones quimicas a través del concepto de diferencia intensiva. Ademas,
el filésofo desarrolla la tesis en la que se afirma que, tanto el espacio como el tiempo,
conceptualizados segtin la estructura de lo virtual, son expresables en los términos de
la modelacién matematica de los sistemas dindmicos. Esto significa que la ontologia de
Deleuze no sdlo se ocupa para constituir un pensamiento estético o para afianzar los
lazos entre la literatura y la filosoffa, sino que también puede naturalizarse.

La naturalizacién absoluta, término sugerido en el marco de este articulo, se
refiere al proyecto de elaboracion de una integracion, cada vez mas especifica, entre
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la ontologia de Deleuze y determinadas ciencias naturales y sociales. Esta naturali-
zacién no es una tarea acabada, sino un proceso abierto que ensambla el concepto
filoséfico y la practica cientifica. Por consiguiente, el proyecto de la naturalizacion
absoluta de la estructura de lo virtual, elaborado en los trabajos de DeLanda, com-
prende, al menos, los siguientes puntos:

1. Determinados fendmenos descritos empiricamente por las ciencias natu-
rales pueden teorizarse a partir de una estructura comun: el espacio de
posibilidades.

2. Tal estructura virtual es explicable mediante el concepto y puede simular-
se matemdticamente en programas computacionales.

3. La ampliacion y los alcances de la estructura virtual del espacio de po-
sibilidades dependen del tipo de emergencias materiales estudiadas
empiricamente.

4. Algunas de estas entidades emergentes no son investigadas por ciencias
naturales, sino que son tratadas por disciplinas sociales y conceptos filoso-
ficos; por ejemplo, las creencias, el comercio, las organizaciones politicas y
las ciudades. La estructura del espacio de posibilidades explica la emergen-
cia tanto de fendmenos naturales como de realidades sociales.

5. En esta naturalizacion, la condicion constante es que la fuente de cualquier
emergencia posee una base material.

Ademas, la naturalizacion de lo virtual, en la filosofia de DeLanda, esté relaciona-
da intrinsecamente con la ciencia social de la historia, como se muestra en las investiga-
ciones realizadas en Mil afios de historia no lineal (2017), a propésito de la circulacion de
los flujos geoldgicos, bioldgicos y lingiiisticos que constituyen a las sociedades occidenta-
les. A partir de este esquema, se describen determinadas acumulaciones de emergencias
materiales que posibilitan la existencia de diversos ensamblajes sociales de los animales
y los seres humanos —desde realidades bioldgicas especificas surgidas en los animales
hasta las primeras organizaciones politicas de los seres humanos—.

En primer lugar, la diversificacién de los organismos multicelulares ocurrida
hace seiscientos millones de afos dio lugar a la emergencia de un material biol6gi-
co con capacidades tnicas: las neuronas. Una vez que este tipo de células formaron
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parte del ensamblaje de los organismos, “[...] la capacidad de distinguir lo relevante
de lo irrelevante, la capacidad de destacar sélo las oportunidades y los riesgos, em-
pujando todo lo demas hacia un fondo indiferenciado, se incrementé vastamente”
(DeLanda, 2011: 80; traduccién propia). El funcionamiento de este material bioldgico
involucra la manipulacién de ingredientes quimicos como iones de potasio y sodio. A
consecuencia de esto, un potencial eléctrico activa o inhibe sustancias en los organis-
mos que estan correlacionadas con sus comportamientos. A partir de estos mecanismos
materiales, DeLanda (2011) asevera que organismos como los insectos comenza-
ron a ser capaces de desarrollar modelos internos de los objetos reconocidos como
oportunidades de alimento o como sefiales de peligro. Este reconocimiento indica la
aparicion de una inteligencia prelingiiistica que resulta del acoplamiento de los orga-
nismos a las exigencias de una realidad externa.

La explicacién postulada por DeLanda (2011) para conceptualizar la emergen-
cia de los modelos internos —que organismos como los insectos forman a partir de
los objetos de su medio— estd planteada en términos de simulaciones computacio-
nales. Esta explicacion consiste en que, cuando estos organismos son afectados por
otras entidades, se activan patrones neuronales que forman representaciones no-sim-
bdlicas de determinados estimulos sensoriales. Esto significa que un prototipo es ex-
traido a partir de los patrones activados segtin la repeticion de estimulos sensoriales.
A su vez, tal prototipo permite producir la respuesta motora adecuada a los problemas
planteados por un medio. Estas “[...] representaciones emergentes no-simbdlicas y la
forma en que capturan similitudes en lo que representan son exactamente lo que ne-
cesitamos para entender en qué sentido los cerebros de los insectos pueden construir
modelos internos de su entorno” (DeLanda, 2011: 89; traduccidn propia).

La emergencia de las neuronas, patrones materiales y bioldgicos, carentes de
significado y de propdsito intrinseco —cuyo funcionamiento involucra la transmi-
sion de senales electroquimicas que activan o inhiben sustancias vinculadas a la mo-
tricidad de los organismos—, es el primer estrato que da lugar al surgimiento de un
minimo gradiente subjetivo: las representaciones no-simbdlicas de los objetos con los
que los insectos se relacionan. En la medida en que las poblaciones de neuronas pro-
liferaron en seres vivientes de diversas proporciones, emergi6 otro tipo de entidades,
cuyas condiciones son materiales: las memorias de los mamiferos. DeLanda (2011)
explica su naturaleza del siguiente modo:
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Los recuerdos que las aves y los mamiferos forman de episodios vividos [...] son
experiencias repetidas mds o menos vividas de eventos o situaciones en las que
los objetos juegan papeles especificos (como agentes o afectados) y en las que
sus interacciones tienen sentido para el animal. El contenido de los recuerdos
autobiograficos en los animales debe pensarse como dotado de importancia
y no con significacién, que es una nocién lingiiistica. La importancia de una
escena o un evento esta relacionada con su capacidad de hacer una diferencia
en la vida de un animal, con su capacidad de afectar y de ser afectado por las
acciones del animal, mientras que la significacion es una nocién semantica que

se refiere al significado de las palabras y las oraciones. (94; traduccion propia)

Este estrato que contribuye a la formacion de los ensamblajes sociales de los seres
vivos se mantiene, ain, como prelingiiistico, puesto que la importancia (significance),
entendida como una propiedad emergente de las memorias animales, es un indicador
practico que continta refiriéndose a los peligros y a las oportunidades que presenta la
realidad con la que mantienen contacto los mamiferos. Aqui, ni las oportunidades ni
los peligros estan dotados de un significado mas alla de la diferencia que hacen para la
preservacion de la existencia de estos animales. De modo que la vida subjetiva de los ma-
miferos es ya un ensamblaje que ha emergido a partir de multiples representaciones aso-
ciadas a experiencias como el dolor, la agresividad, el hambre y la sed. Esta emergencia
implica un aumento de complejidad subjetiva en la realidad, la cual marca una relevante
diferencia respecto a los modelos internos de objetos propios de los insectos. DeLanda
(2011) expresa que la estabilidad de la identidad subjetiva de los mamiferos “[...] puede
explicarse como el efecto de un comportamiento habitual: los habitos territorializan el
comportamiento, haciendo ciertos patrones relativamente uniformes y repetitivos, y bajo
su influencia un campo relativamente desterritorializado de prototipos extraidos podria
consolidarse en un sujeto animal mas o menos coherente” (194; traduccion propia).

Ahora bien, la siguiente emergencia incluida en la formacién de los ensam-
blajes sociales de los animales estd vinculada a que determinados mamiferos, como
los monos y los simios, no sélo pueden recordar interacciones pasadas con su medio
y con otros organismos, sino que también son capaces de relacionarse con miem-
bros de su misma especie seglin su posicion en una jerarquia social. De modo que,
bajo estas condiciones, tiene lugar la emergencia del altruismo reciproco (reciprocal
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altruism): un tipo de interaccion social que consiste en el intercambio de favores en
el cual hay una diferencia temporal entre la donacién de un servicio y su devolucién.
Segtin DeLanda (2011), este altruismo es el punto de partida de un largo proceso que
desemboca en la aparicion de la solidaridad colectiva de las antiguas comunidades
humanas de cazadores y recolectores: “El altruismo reciproco entre primates no hu-
manos implica interacciones estratégicas entre dos animales que se suministran la
oportunidad de cooperar [...], pero también el riesgo de ser engafiados, dado que el
retraso que precede a la reciprocidad significa que no hay una garantia inmediata de
que el servicio prestado sera reembolsado” (112-113; traduccién propia).

Y es precisamente el dilema presente en este altruismo, es decir, la posibilidad
de que no haya una respuesta reciproca entre los primates, lo que da lugar, en este
materialismo de las emergencias, a la diferencia entre los animales y los humanos
respecto a sus ensamblajes sociales. Si para G. W. F. Hegel (2009; Kojeve, 2012) la
existencia social de los seres humanos supone el advenimiento de una lucha a muerte
por el reconocimiento, motivada por deseos que rebasan la autopreservacion animal,
o si para el materialismo dialéctico de Friedrich Engels (1950) la diferencia entre el
mono y el humano se juega en la actividad del trabajo; DeLanda (2011), por su par-
te, postula que la distincion entre los ensamblajes sociales de los animales y los que
pertenecen a las primeras comunidades humanas se encuentra en la emergencia de
metanormas. El surgimiento de tales reglas permitid resolver los dilemas presentes en
las relaciones de altruismo y reciprocidad, en las actividades de caza y recoleccion,
ubicadas en este paso entre los primates y los seres humanos:

Esto significa que habia que afiadir al ensamblaje un habito totalmente nue-
vo para estabilizar su identidad: metanormas, el habito de castigar a los que
no castigan a los tramposos. Aunque las metanormas en las comunidades
pre-lingiiisticas de cazadores y recolectores atin no constituyen un nuevo tipo
de codificacidn, siendo simplemente un nuevo recurso de territorializacion,
preparan el terreno para el eventual ascenso de las categorias lingiiisticas
transmitidas de una generacion a la siguiente por obligacién social forzosa.
(DeLanda, 2011: 196; traduccién propia)
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Si la existencia social en la jerarquia de los primates implica el ejercicio del
castigo sobre aquellos miembros que no participan de las actividades reciprocas, o
que directamente engafian a otros miembros, la aparicion delas metanormasindica que
esta vida social ha adquirido un nuevo nivel de complejidad, donde los miembros de
una comunidad son capaces aplicar reglas sobre reglas ya establecidas; es decir, pue-
den castigar a aquellos que ignoran las faltas a la reciprocidad.

Debido a que tales metanormas operaban en comunidades de cazadores-reco-
lectores, éstas dieron pauta para el comienzo de la actividad comercial, la cual, segtin
DeLanda (2011), es contemporanea al surgimiento del lenguaje humano. Entre el co-
mercio y la aparicién del lenguaje habria una coexistencia, pero no una dependencia,
porque las antiguas comunidades humanas del paleolitico medio, ademds de reali-
zar transacciones internas que inclufan el ofrecimiento de regalos y la ayuda mutua,
efectuaban intercambios externos para los cuales no era necesaria la existencia de un

lenguaje complejo plenamente formado. La razén consiste en que

la existencia del lenguaje complejo nunca fue un prerrequisito para el comer-
cio incluso en tiempos relativamente recientes: en areas de intensa actividad
comercial entre comunidades de diferentes origenes lingiiisticos, las lenguas
simplificadas, llamadas “pidgins del comercio”, se crean con frecuencia en un
tiempo relativamente corto y desaparecen cuando la situacion de contacto
deja de existir. Para las formas simples de trueque, unos pocos gestos y so-
nidos no articulados pudieron haber sido suficientes para llevar a cabo una
transaccion. (DeLanda, 2011: 130; traduccion propia)

En estos antiguos intercambios comerciales, propios ya de ensamblajes socia-
les humanos, la propiedad emergente corresponde a los precios, los cuales no estaban
expresados monetariamente, sino en habitos en los cuales un objeto se cuantificaba
en términos de otro objeto. La condicién practica y material para el desarrollo de
este comercio antiguo fue la capacidad de fabricar herramientas de piedra usadas
para la caza y la agricultura. La existencia del comercio permite justificar que el
flujo de materias primas de alta calidad para la elaboracién de tales herramientas
haya sido constante entre las comunidades paleoliticas. Sobre este punto, DeLanda
(2011) expresa que: “Desde que los pequefios centros urbanos especializados en el
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comercio de larga distancia comenzaron a existir, puede explicarse este fenémeno,
pero la evidencia de la alta movilidad de materiales como el pedernal es anterior a la
aparicion de las ciudades” (196; traduccion propia).

Este trabajo manual sobre las herramientas de piedra se encuentra intrin-
secamente vinculado a la emergencia del lenguaje humano. Parece que las habili-
dades manuales complejas y sus procedimientos pudieron dar lugar al lenguaje
hablado; es decir, quiza la mano le ensefid a la boca a hablar (DeLanda, 2011). En
una via cercana al tipo de explicaciones utilizadas en este materialismo de las emer-
gencias, el filésofo de la mente Thomas Metzinger (2009) recuerda que, si bien las
neuronas espejo figuran como los mecanismos materiales que posibilitan el recono-
cimiento consciente de que las acciones de otros seres humanos poseen propdsitos
significativos, el precursor evolutivo del lenguaje humano fue la comunicacion ges-
tual. Metzinger comenta que es “[...] posible que s6lo mas tarde los sonidos se hayan
asociado con gestos, tal vez con gestos faciales —como el cefio fruncido, el guino o la
sonrisa— que ya tenian un significado” (2009: 172; traduccién propia).

Ellenguaje humano, ya plenamente formado en el neolitico, esta condiciona-
do por el complejo trabajo sobre las herramientas de piedra y por la comunicacion
gestual que es, a su vez, manual y facial. Una propiedad central del lenguaje huma-
no, identificada inmediatamente en este materialismo, es la capacidad de formar
un numero infinito o indefinido de enunciados a partir de un conjunto finito de
palabras (DeLanda, 2011). Mientras que en Mil afios de historia no lineal (2017) las
lenguas son entendidas como multiplicidades de sonidos, palabras, construccio-
nes sintdcticas y semanticas vinculadas fisicamente a organismos y materiales, en
Philosophy and Simulation (2011), la emergencia del lenguaje humano, que comple-
jiza los ensamblajes sociales de los seres vivientes y la realidad misma, estd condi-
cionada por la existencia de artefactos simbdlicos monoliticos (monolithic symbolic
artifacts). Estos dispositivos terminaron transformdndose en ensamblajes lingiiisti-
cos compuestos de palabras y reglas sintdcticas:

debemos asumir que la evolucién lingiiistica comenzé con artefactos sim-
bdlicos monoliticos. Esto es, debemos asumir que las primeras “palabras”
no estaban hechas de partes que pudieran recombinarse para formar otras
palabras, y que las palabras mismas no eran partes que pudieran entrar en
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oraciones mds grandes. La tnica funcién comunicativa que esos artefactos
podrian haber tenido es la de operar como etiquetas que se referian a obje-
tos y acciones directamente experimentados. Las simples concatenaciones de
estos artefactos podrian haberse utilizado mds tarde para expresar la conjun-
cidén constante observada de causas lineales y de sus efectos, una observacién
que se habia hecho rutinaria por las practicas asociadas con la produccién de
herramientas de piedra. (DeLanda, 2011: 147; traduccién propia)

Cuando los artefactos simboélicos monoliticos se convirtieron, de modo lento
y gradual, en conjuntos finitos de palabras que podian organizarse en un nimero de
indefinido de enunciados, ocurrié una desterritorializacion de las identidades y los
significados lingiiisticos asociados a los objetos y las acciones experimentados por
las comunidades mesoliticas y neoliticas. Este proceso condujo a una mistificacién
de la naturaleza por parte de los seres humanos mediante creencias magicas que,
segin DeLanda (2011), produjeron un nuevo tipo de gradiente social: la legitimi-
dad. En principio, este gradiente estuvo vinculado el uso que una clase dirigente
hacia de las creencias magico-religiosas para manipular realidades naturales y legi-
timar asi su autoridad. Tal legitimidad puede encontrarse en el ejemplo siguiente:
“En particular, [...] la construccién de enormes monumentos funerarios, como las
piramides de Egipto, dependié del acoplamiento de creencias magicas y practicas;
las piramides mismas que constituyen un poderoso mecanismo para la producciény
el mantenimiento de la autoridad legitima” (DeLanda, 2011: 165; traduccién propia).
La organizacion politica de los egipcios es el referente principal para conceptualizar
el ensamblaje social de los estados arcaicos en este materialismo.

Por otra parte, desde la perspectiva de una filosofia de la historia dialéctica y
relativamente idealista, Hegel (2010) afirma que el pueblo egipcio se encontraba su-
mido en la naturaleza con la adoracion de los animales y las fuerzas naturales, pero,
al mismo tiempo, poseia un cardcter espiritual, intelectual y reflexivo que

se acredita, por una parte, en la policia del Estado y en el gobierno, don-
de existia un orden fijo y determinado y reinaban la sensatez y la unifor-
midad en las costumbres y las acciones, y se alia por otra parte con una
poderosa inteligencia, que por sus propias fuerzas vence la naturaleza, la
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parte fisica de la comarca. Los egipcios se han fabricado [...] un pais ar-
tificial y han erigido en €l ciudades rodeadas de diques contra las inun-
daciones del Nilo. (56)

A diferencia de esta dialéctica histérica donde el espiritu no logra aiin emanci-
parse de la naturaleza, desde el materialismo de las emergencias se explica cdmo surgen
las organizaciones sociales de los animales, el lenguaje humano y la politica en una rea-
lidad que no los contenia previamente. Es decir, tanto el pensamiento como los ensam-
blajes sociales han emergido histéricamente en una naturaleza que no posee ninguna
teleologia subyacente ni ningtn propdsito significativo esencial. Por consiguiente, la
explicacion que DeLanda propone sobre la formacién de la autoridad en un Estado an-
tiguo centralizado como el correspondiente al pueblo egipcio se organiza de otro modo,
aunque en ella se reconocen los componentes de la racionalidad y de la adoracién de la
naturaleza que Hegel identifica y relaciona dialécticamente. Asi, desde esta filosofia de
la emergencia, pueden sefialarse dos fuentes coexistentes que posibilitan la aparicién de
la legitimidad de una organizacion social jerarquica y esclavista: las creencias magicas
y un aparato legal-racional. A propésito de esta coexistencia, DeLanda (2011) explica:

La legitimidad tradicional, que hizo que la autoridad de un faraén egipcio
bajara directamente desde los dioses, dejé mucho espacio para el capricho
personal donde el cargo y el titular no estaban separados. Pero la legitimidad
derivada de la capacidad de una organizacién para resolver problemas de se-
guridad, logistica, construccién monumental y otras actividades en las que
el resultado depende de la adecuacidn exitosa entre medios y fines, era mas
impersonal. [...] Estos dos polos pueden verse materializados en la piramide
de Guiza, un monumento que fue a su vez una maquina de resurrecciéon y una
hazafa de ingenieria estructural. (199; traduccién propia)

El ensamblaje politico y social de un Estado arcaico como el egipcio puede observarse
en las relaciones jerdrquicas, las leyes, las cadenas de mando, la division del trabajo
y la definicién de tareas concretadas en la construccion de la piramide mencionada.
No obstante, debe subrayarse, también, que la finalidad de esta edificacién estaba
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completamente regida por creencias magicas, como la resurreccion y la vida eterna.
En tal construccidn, se expresa el diagrama de esta formacién politica antigua.

Queda, de este modo, delimitada sintéticamente la formacion de determinados
ensamblajes sociales propios de los animales ylos seres humanos desde una ontologia de
la emergencia. Es necesario subrayar que la formacion de estos ensamblajes cons-
ta de una serie de procesos histdricos contingentes, acumulativos y coexistentes.
La estructura del espacio de posibilidades, entendida como una renovacién de la
ontologia de lo virtual, figura como una forma potencialmente universal capaz
de contener y expresar los devenires de esta historia material. Por consiguiente, es
preciso, para finalizar este trabajo, preguntar por sus limites.

Conclusion. Los limites yla universalidad delas estructuras virtuales

Preguntar por los limites de una estructura ontoldgica significa también indagar so-
bre su caracter universal. Por consecuencia, resulta pertinente formular la siguiente
pregunta: sen qué consiste la universalidad de la estructura del espacio de posibilidades,
cuyo funcionamiento es capaz de albergar y de explicar la historia, las emergencias y
las complejidades de distintos flujos materiales? En principio, la universalidad de esta
estructura es expresable de tres modos:

1. Los componentes del espacio de posibilidades, es decir, las capacidades,
las tendencias, la estabilidad de las regularidades y las propiedades emer-
gentes, determinan diversas emergencias materiales, las cuales pueden ser
fisicas, quimicas, bioldgicas, sociales y politicas. Por esta razén, DeLanda
(2011) denomina a estos componentes como singularidades universales.

2. El espacio de posibilidades organiza el devenir de multiples procesos ma-
teriales a través de su existencia virtual y de sus singularidades universales.

3. Esta estructura es una sola y se manifiesta en flujos materiales formando
un particular anudamiento entre lo uno y lo multiple. Sin embargo, las
singularidades universales que le otorgan su forma no son entidades tras-
cendentes, sino que son completamente inmanentes a los procesos mate-
riales actuales en los cuales se presentan. Por este motivo, DeLanda (2011)
asegura que “[...] los diagramas siempre deben tratarse como inmanentes
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a la materia, la energfa y la informacién fisica: mientras que la existencia
objetiva de los diagramas puede no depender de ningin mecanismo ma-
terial, energético o informacional en particular, si depende de la existencia
actual de uno u otro mecanismo” (203; traduccién propia).

De esta manera, se reafirma la pertenencia mutua del par virtual/actual teo-
rizado por Deleuze en acontecimientos concretos cuya existencia manifiesta entrafia
potencialidades perfectamente reales. Si la estructura del espacio de posibilidades
es inmanente a los procesos materiales en los cuales se muestra, scudles podrian
ser los limites de su universalidad?; ;qué realidades podrian restringir su caracter
universal? Los posibles limites de esta estructura pueden identificarse, al menos par-
cialmente, mediante los siguientes cuestionamientos: primero, si la materia puede
dividirse de manera indefinida (Meillassoux, 2019), puesto que no habria ninguna
limitacién a priori para evitar esta operacion, jcual seria el estatuto de entidades
como “[...] los neutrinos, fotones, gluones, bosones y muones que componen el
espacio-tiempo fisico [...]” (Brassier, 2017: 364), en relaciéon con la estructura del
espacio de posibilidades? ;Estas entidades se organizan y se comportan en funcioén
de las capacidades y las tendencias que DeLanda reconoce como singularidades uni-
versales propias de los procesos materiales que teoriza?

En segundo lugar, ses factible pensar filoséficamente, mediante la estructura del
espacio de posibilidades —desde la cual se define la formacion de los ensamblajes socia-
les—, determinados procesos cosmoldgicos que podrian, quiza, anular en algiin momen-
to el tipo de surgimientos materiales aqui explicados? Estos procesos corresponden, por
ejemplo, a las colisiones entre las galaxias, a la extincion de las estrellas (Adams, 2008)
o a la desintegracion de la materia (Brassier, 2017; Odenwald, 2002). Y aunque se tra-
ta de realidades descritas mediante conocimientos que son revisables a partir de in-
vestigaciones futuras, o que pueden reformularse a raiz de las transformaciones en los
campos del saber de los cuales provienen, el posible advenimiento de tales procesos basta
para disputar los alcances de la universalidad del espacio de posibilidades.

Una vez expuestos tales cuestionamientos, lejos de negar el caracter ontoldgi-
co-estructural y la potencia explicativa del espacio de posibilidades, pueden extraerse
algunas consecuencias respecto a los limites y la universalidad de esta estructura,
pero también sobre el problema de la inmanencia. Si tanto la ontologia de Deleuze
como el materialismo de las emergencias de DeLanda apuntan hacia la formacién
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de una filosofia radicalmente inmanente, debe subrayarse, como observé Friedrich
Nietzsche (2003), que la fuente tanto de la experiencia como del conocimiento de
la inmanencia se encuentra en la tierra. Zaratustra declara: “[...] permaneced fieles
alatierra|...]” (36). Usando como referente esta alegoria, se afirma aqui que, debido a
que la virtualidad del espacio de posibilidades depende de la actualidad de los proce-
sos materiales explicados, éstos no pueden ser sino fundamentalmente terrestres. El
principio mismo de esta filosofia inmanente no es otro que la tierra.

Sin embargo, es posible aseverar que la inmanencia no se agota en los procesos
materiales terrestres o en aquellos que son relativamente conocidos. Como senal6 Baruch
Spinoza (2011) en su filosofia de la naturaleza, los atributos que componen la realidad son
infinitos, pero nuestro saber se limita al reconocimiento de dos de ellos: el pensamiento
y la extension. Esto significa que debe asumirse cierto caracter ilimitado, incluso inabar-
cable, de la realidad de una inmanencia que no se consuma en el conocimiento humano.
En los términos del materialismo de las emergencias, es necesario recalcar que la concep-
tualizacion de la estructura virtual del espacio de posibilidades se limita principalmente
a la actualidad de la materialidad terrestre. Por consecuencia, se concluye que, si bien
la fuente del conocimiento de la inmanencia es la tierra, los limites de la realidad de la
inmanencia se mantienen indeterminados debido a que su existencia es completamente

independiente del saber que puede formularse en torno a ella.
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Resumen
Las fuentes primarias de la tecnologia, los textos
con los que se han formado los ingenieros, los pro-
cedimientos por los que logran nuevos inventos o
las tendencias insitas en la historia de los desarrollos
tecnoldgicos, constituyen dreas que han recibido
comparativamente menos atencién que otras dentro
del floreciente campo de la filosofia de la tecnologfa.
TRIZ, sin embargo, muestra la enorme riqueza que
atesoran. La Teorfa para la Resolucion de Problemas
Inventivos (TRIZ por sus siglas en ruso), desarrollada
por G. S. Altshuller a partir de 1946 pertenece a la es-
tirpe del ars inveniendi leibniziano, con el que guarda
sorprendentes concomitancias. Los escritos de este in-
geniero e inventor de la era soviética arrojan portento-
saluz sobre el contexto de descubrimiento técnico. En
el presente articulo analizamos el potencial que para
la filosoffa de la tecnologfa encierran protocolos des-
critos por ¢l tales como la matriz de contradicciones,
las diferentes versiones del principio de separacion,
el resultado final ideal, los pequenos hombres inteli-
gentes, las 76 soluciones estandarizadas o el algoritmo
para la resolucién de problemas inventivos. De ellos
se deducen tendencias evolutivas que permiten expli-

car la creatividad técnica, multiplicarla y anticiparla.

Contacto: malual@telefonica.net

Abstract
Technological sources, texts with which engineers
are trained, the procedures by which they achieve
new inventions, or the trends inherent in the histo-
ry of technological developments are areas that have
received comparatively less attention than others
within the burgeoning field of the philosophy of
technology. TRIZ, however, shows their enormous
richness. The Theory of Inventive Problem Solving
(TRIZ), developed by G.S. Altshuller from 1946 on-
wards, belongs to the lineage of the Leibnizian ars
inveniendi, with which it shares striking concom-
itances. The writings of this Soviet-era engineer
and inventor shed portentous light on the context
of technical discovery. In the present paper, we an-
alyze the potential that protocols described by him
contain for the philosophy of technology, such as
the matrix of contradictions, the different versions
of the principle of separation, the ideal final result,
thesmartlittlemen,the76standardizedsolutionsorthe
algorithm for solving inventive problems. From
them, we can deduce evolutionary trends in tech-
nology that allow us to explain technical creativi-
ty, multiply it and anticipate it. This opens up new
and challenging opportunities for the philosophy
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Se abren asi oportunidades nuevas y retadoras para  of technology; although, as a good ars inveniendi,
la filosoffa de la tecnologia, aunque, como buen ars  the consequences that can be drawn from TRIZ go
inveniendi, las consecuencias que podemos extraer de  beyond that.

TRIZ van mas alld.

Palabras clave: Genrich Altshuller, tecnologia Keywords: Genrich Altshuller, technology
(filosofia), solucion de problemas, teoria (Philosophy), problem solving, TRIZ theory,
TRIZ, tecnologia technology

Introduccion

1 campo de la filosofia de la tecnologia puede considerarse maduro en muchos

aspectos. La reflexion filosdfica sobre este tipo de realidades se ha expandido

en multiples direcciones acumulando masas ingentes de literatura de notable
calidad. Cabe constatar, sin embargo, que tan importante desarrollo presenta ciertas
asimetrias si se lo compara con otras ramas de la filosofia con las que, cabe suponer,
debe guardar ciertas semejanzas. En efecto, si aceptamos los postulados doctrinales de
la corriente principal de la filosofia de la tecnologia del siglo xx, tecnologia y ciencia
resultaban indistinguibles. Ahora bien, el ambito de la filosofia de la ciencia abunda en
estudios de casos histéricos empleados como casos ejemplares para sustentar uno u otro
modelo filoséfico de la ciencia. Dichos puntos de apoyo suelen buscarse en lecturas mi-
nuciosas de las fuentes primarias y en prolijas reconstrucciones del ambiente intelectual
en el que nacieron. La filosofia de la ciencia ha dedicado amplia atencién al contexto de
descubrimiento, asi como a loar a sus padres fundadores, mostrando sensible generosi-
dad a la hora de ocultar sus errores y desvios. El volumen que ocupan en la filosofia de
la tecnologia los estudios dedicados a estas cuestiones resulta mucho mas reducido. La
propia tipologia de los artefactos técnicos que generan reflexion filoséfica parece extre-
madamente desigual. Lo que se pone ante nuestros ojos (centrales eléctricas, pantallas)
origina rios de tinta, pero no lo que circula por los polos, lo que queda sumergido bajo las
aguas, lo que se nos implanta (prétesis mamarias, coils) o lo que engullimos (hipotenso-
res, Prozac®), como si los ingenieros quimicos empleados por la industria farmacéutica

no hubiesen cambiado nuestras vidas tanto o mas que los ingenieros informaticos.
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Como modesto intento por mitigar algunos de estos desequilibrios, citaremos
reiteradamente en las siguientes paginas los textos de un ingeniero, expondremos una
filosofia de la tecnologia que florecié mas alld (y ain en contra) de los libros de filosofia
del siglo xx, bosquejaremos una metodologia filoséfica pensada en relacién con lo tec-
noldgico, en definitiva, repasaremos, brevemente, algunos aspectos destacables de TRIZ.

Los tiempos de G. S. Altshuller

Genrich Saulovich Altshuller nacié el 15 de octubre de 1926 en Tashkent (Uzbekistan).
Tras la Segunda Guerra Mundial, ingresé en el “Comité para las invenciones y los
descubrimientos de la flotilla del Mar Caspio”, dedicado, mds que a otorgar paten-
tes, a ayudar al desarrollo de las mismas, desde la recepcién del prototipo hasta la
cumplimentacién de los formularios. A diferencia de los gabinetes legales de nuestras
empresas, los empleados de estos comités carecian de formacion en derecho, pero se
les exigia un conocimiento exhaustivo de las patentes existentes dentro y fuera de la
URSS (Blair, 1973: 490). Queda implicito en lo dicho que no se esperaba que los em-
pleados del comité se especializaran por dareas.

A comienzos de 1946, Altshuller se dio cuenta de que repetia los mismos consejos
para inventores que pretendian patentar cosas diferentes (Madara, 2015: 85). Se puso, en-
tonces, a buscar un libro, un manual, una coleccién de articulos, algo, a lo cual pudiera
remitirlos. Pese a que recopilaciones de patentes industriales (soviéticas y occidentales) y
libros sobre la creatividad circulaban con libertad y en abundancia por la Unién Soviética,
Altshuller se cansé de buscar un texto adecuado, y no encontré nada que cumpliera con
sus expectativas. Llegd a la conclusion de que tendria que escribirlo él mismo revisando
la literatura sobre patentes. En esta labor se le unié Rafael Shapiro y, entre ambos, hacia
1948, tenian ya un punado de principios inventivos que les permitieron el desarrollo de
un par de patentes propias (Altshuller, 1986: s.p.). Convencidos del logro alcanzado, acu-
dieron a diferentes ambitos académicos que los recibieron con frialdad, al principio, y con
burlas en cuanto trataron de insistir. Sabedores de que se habian topado con un muro
que tardarfan décadas en derribar, Altshuller y Shapiro decidieron tomar un atajo, escri-
biendo a todas las altas instancias soviéticas que guardaran alguna relacion con las tareas
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inventivas. Sistemdticamente, recibieron las respuestas caracteristicas de quienes sdlo em-
prenden una accion bajo drdenes de la superioridad. Habia, pues, que apuntar mas alto.
A principios de 1950, Shapiro y Altshuller enviaron una carta a Stalin en la que
criticaban duramente el estado de la actividad inventiva en la URSS y proponian su
mejora mediante los principios hallados por ellos. Stalin, siempre curioso y atento a
las criticas, ordend su detencidn, su sometimiento a lo que en nuestras democracias
liberales se denomina “interrogatorio intensivo”, y su condena sin juicio a veinticin-
co anos de trabajos forzados que, en el caso de Altshuller, habria de cumplir en las
cercanias de Vorkuta, ciudad situada unos cincuenta kilémetros al norte del circulo
polarartico.Porsuerte paraambos, Stalin murié cuatro aios despuésylos procesos de
desestalinizacion incluyeron la rehabilitacién de Shapiro y Altshuller, aunque a este
ultimo no se le permitié retomar su puesto en el Comité para las invenciones. De
este modo, en 1958, nacié Henrich Altov, el pseudénimo con el que Altshuller
firmarfa relatos de ciencia ficcién a lo largo de las siguientes dos décadas.
Altov se convirtié rapidamente en un referente para la ciencia ficcion soviética. Al
propio Altshuller no le importaba reconocer la poca calidad literaria de sus relatos
(ampliamente superada por los de su esposa, V. N. Zhuravlyova), pero sus escri-
tos constituyen una demostracion practica del desafio que lanz¢ a la literatura de
su época: que cada texto contuviera, al menos, una idea cualitativamente nueva.
En cualquier caso, antes de todo esto, en 1956, una vez mas con Shapiro, public
“Acerca de la psicologia de la creatividad cientifica”, escrito seminal en el que se
hallan contenidos algunos de los principios basicos de su Teoria para la Resolucién
Inventiva de Problemas (TRIZ, por sus iniciales en ruso) y un embrién de ARIZ, el
Algoritmo para la Resolucién Inventiva de Problemas (Madara, 2015: 88).

Coémo convertir en realidad un proyecto “imposible”

Altshuller llevé a cabo el viejo proyecto leibniziano del ars inveniendi (Altshuller cita
reiteradamente a Leibniz), un procedimiento pautado para crear nuevas soluciones a
los problemas y, sobre él y con él, ensefi6 a generaciones de ingenieros, matematicos
y quimicos de la URSS en una red de mas de quinientos centros de formacion que
llegaron a cubrir buena parte del territorio del extinto pais (Fey y Rivin, 2005: 190;
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Altshuller, 1979b: s.p.). Tras la caida del muro de Berlin y la muerte de Altshuller el 24
de septiembre de 1998, muchos de sus discipulos llevaron sus ensefianzas a Occidente
y hoy dia TRIZ constituye una herramienta en expansién por el mundo empresarial,
de la que han sacado buen provecho Samsung, General Motors, Rolls Royce y una
larga lista de empresas, grandes, pequenas y medianas, generando decenas de miles
de patentes (Cordova Lopez, 2004: 12; Fan et al., 2016: 2).

TRIZ la conforman una decena amplia de protocolos, los cuales se pusieron a
prueba en las instituciones de ensefianza que Altshuller fundé. Cada vez que uno de
ellos conducia a los alumnos a un callejon sin salida, cada vez que un problema se les re-
sistia, cada vez que se descubria una forma de hacer mal uso de ellos, se procedia a su re-
visién y reformulacion. ARIZ, por ejemplo, sufri6 reformulaciones a lo largo de 30 afos
hasta alcanzar su forma definitiva (ARIZ-85-C). Se trata de un ejemplo de protocolo
estructurado; no todos los protocolos tienen ese caracter. Algunos carecen por comple-
to de él, caso del protocolo de los pequefios hombres inteligentes, y en otros, se podria
discutir su cardcter estructurado o no, caso de la celebérrima matriz de contradicciones.
La finalidad de todos ellos no consiste en “aumentar nuestra creatividad” o multipli-
car las ocurrencias y, mucho menos, desestructurar nuestro pensamiento. TRIZ acttia
como un vector que sefiala directamente al drea concreta entre todas las configuraciones
posibles donde hallar una solucion creativa al problema planteado (Gadd, 2011: xv1r).
Tampoco debemos caer en el otro extremo, el de imaginarnos que TRIZ constituye
una herramienta para evitar que pensemos. TRIZ no evita pensar, ayuda a pensar. No
elimina el esfuerzo del pensamiento, elimina el esfuerzo del pensamiento baldio. Como
le gustaba decir a Leibniz, nos hallamos ante el filum cogitationis (Leibniz, 1999a: 532),
que nos guia en cada paso de los procesos inventivos. Seguimos teniendo que recorrer el
laberinto y que enfrentarnos al Minotauro, sélo que ahora tenemos un hilo de Ariadna
que nos permite entrar y salir de él como si circuldsemos por el pasillo de nuestra casa.

Queda dicho, en cualquier caso, que TRIZ se cred para penetrar en la guarida
del Minotauro y no para andar por el pasillo de nuestros hogares; quiero decir, el
seguimiento riguroso de sus protocolos acaba por conducirnos, inevitablemente, mas
alla de nuestra zona de confort, de nuestras cabezas, de nuestro modo habitual de
pensar, de nuestros prejuicios y nuestras preconcepciones. TRIZ pretende destruir
las limitaciones de lo que Altshuller llamaba la “inercia psicoldgica” (Altshuller, 1973:
s.p.), 0 lo que viene a significar lo mismo, con los protocolos de TRIZ puede trabajar
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un individuo solitario, los participantes en una reunion o un equipo internacional. A
Altshuller le gustaba tanto referirse a TRIZ como “la ciencia exacta de la creatividad”
que titul6 asi uno de sus libros (Altshuller, 1984). Si los puntos de partida coinciden
y los procedimientos se han aplicado adecuadamente, debe haber equivalencia en
los resultados. Y, si tal cosa no ocurre, quienes han llegado a resultados distintos no
necesitaran argumentar ni disputar largamente, simplemente tomaran papel y lapizy
se diran: calculemus (Leibniz, 1999b: 913; Leibniz, 2009: 213).

Altshuller define como “problema inventivo” aquel problema que encierra una
“contradiccion” (Altshuller, 1965: s.p.; Cameron, 2010: 5). De un modo excesivamente
resumido, podemos equiparar el uso que Altshuller hace del término “contradiccion”
con lo que habitualmente se entiende por “conflicto”. Existen tres tipos de contradiccio-
nes en TRIZ: administrativas, técnicas y fisicas (Altshuller, 1979a: 44; Orloft, 2003: 47).
Nos hallamos ante una contradiccién administrativa cuando no se encuentran disponi-
bles las habilidades y recursos necesarios para resolver el problema. Toda contradiccion
administrativa conlleva una contradiccion técnica en su nticleo. Las contradicciones téc-
nicas se caracterizan porque existe un parametro, digamos potencia, cuya mejora parece
conducir al deterioro de otro, digamos el peso. El primer intento para dotar de mayor po-
tencia a un motor por parte de un ingeniero pasa, con toda seguridad, por aumentar su
tamano, con el consiguiente sobrepeso, lo cual hara que se necesite una mayor potencia
para moverlo y una vuelta a la situacion original en un circulo sin aparente salida, pero
que, con las herramientas de optimizacion tipicas de la ingenieria (Rao, 2020), permitira
una sucesion de mejoras relativas. Segtin Altshuller, una contradiccion técnica siempre
lleva consigo una contradiccion fisica y aqui ya no hablamos de algo que mejora y algo
que sufre un deterioro, sino de una situacion en la que queremos, a la vez, A y no-A. Las
soluciones verdaderamente inventivas provienen de solucionar los problemas a este ni-
vel, lo que permitird un salto cualitativo respecto de la evolucién anterior. Tres tipos de
preocupaciones habituales acaban de desaparecer: el ensayo y error, la optimizacion, y el
compromiso (Altshuller, 1975a: s.p.). El ensayo y error, el modelo de aprendizaje propio
del empirismo y/o conductismo, que Edison mitificé al probar 30.000 materiales hasta
dar con el que podria servir de filamento para sus bombillas, constituye para Altshuller
el paradigma de pérdida de tiempo y ralentizacién del progreso humano (Orloff, 2003:
26). TRIZ tiene como objetivo indicarnos, exactamente, el limitado espacio en el que

reside nuestra solucién. De modo semejante, el compromiso (y eso incluye la “sintesis”
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dialéctica), sélo pospone los problemas para el futuro, pero no los resuelve. La contra-
diccién como tal ird desapareciendo hasta que al final tengamos el maximo de los dos
términos contradictorios, por lo que no obtendremos el motor que nos dara la maxima
potencia aumentando el peso dentro de unos limites tolerables, obtendremos el motor

que nos dara la mayor potencia imaginable sin anadir ni un gramo a su peso.

La matriz de contradicciones

Nos hallamos ante el protocolo mds conocido de TRIZ. Se trata de una tabla con
39 parametros en su eje vertical y los mismos 39 parametros en su eje horizontal.
Tipicamente, se leen los parametros dispuestos en columna como todo aquello que se
quiere mejorar en un sistema técnico y los dispuestos en fila, como lo que empeorara
como consecuencia de ese intento de mejoria (Altshuller, 1979a: 203; Gadd, 2011: 110).
La lista de pardmetros incluye: peso de un objeto en movimiento, peso de un
objeto en reposo, longitud de un objeto en movimiento, longitud de un ob-
jeto en reposo, drea de un objeto en movimiento, drea de un objeto en repo-
so, volumen de un objeto en movimiento, volumen de un objeto en reposo,
velocidad, fuerza, tension/presion, forma, estabilidad, resistencia, durabilidad
de un objeto en movimiento, durabilidad de un objeto en reposo, temperatura,
brillo, energia de un objeto en movimiento, energia de un objeto en reposo, potencia,
pérdida de energia, pérdida de sustancia, pérdida de informacién, pérdida de tiempo,
cantidad de sustancia, fiabilidad, precision de medida, precision de manufactura, facto-
res perjudiciales actuando en un objeto, efectos secundarios dafiinos, manufacturabili-
dad, conveniencia de uso, reparabilidad, adaptabilidad, complejidad de un mecanismo,
complejidad de control, nivel de automatizacion y productividad. Altshuller mismo y
todos sus discipulos recomiendan no entender estas caracteristicas en sentido estric-
to, sino adaptarlas a nuestro problema (Salamatov, 2005: 12; Savransky, 2000: 200).
De este modo, podemos recordar en qué contextos se utiliza on fire en inglés y enten-
der el aumento de visitas a nuestro sitio web como el parametro 17, “temperatura’;
o podemos leer el parametro 22, “pérdida de energia”, como pérdida de dinero; o el
aumento del drea de un objeto en reposo (pardmetro 6) como el aumento de conoci-
miento; o el ser como fuerza (parametro 10); etcétera. La casilla en la que se cruza la
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fila correspondiente al pardmetro que pretendemos mejorar con la columna correspon-
diente al pardmetro que empeora cuando lo intentamos, responde a la pregunta scémo
mejorar X sin hacery peor? e incluye una serie de nimeros, que hacen referencia a los
cuarenta principios inventivos (Altshuller, 1984: 203; Gadd, 2011: 110). Estos cuarenta
principios constituyen el motor inventivo de TRIZ. En efecto, hallaremos la solucién
que buscabamos aplicando a nuestro caso concreto los principios sugeridos por la ma-
triz de contradicciones.! Deliberadamente no incluimos aqui ninguna imagen de la ma-
triz. Se pens6 originalmente colocar un mural en los talleres, con la matriz, la lista de
los principios y sus explicaciones. Sin embargo, el modelo se aviene mal con el tamafio

del papel impreso y no digamos de nuestras pantallas actuales.?

El principio de separacion

Hay un nimero significativo de casillas vacias en la matriz de contradicciones. Los cua-
renta principios inventivos no ofrecen unasolucion paraestos casos. Caracteristicamente,
las que ocupan la diagonal constituyen situaciones en las que buscamos tanto el aumen-
to de un pardmetro como su disminucion. Segiin TRIZ, eso indica que ya no nos en-
frentamos a una contradiccion técnica (queremos mejorar algo sin empeorar otra cosa),
sino a una contradiccién “fisica”, queremos A y no-A. En realidad, como explicamos,
detras de cada contradiccién técnica hay una contradiccion fisica y, aunque podamos
resolver las contradicciones técnicas utilizando la matriz de contradicciones, el nivel
mas alto de creatividad se logra cuando llegamos al fondo del problema, a la contradic-
cion fisica. Esta manera de entender las cosas significa que, tras los cuarenta principios
inventivos, existen otros principios mucho mas cercanos a la raiz de la cuestiéon. Ahora
bien, si los cuarenta principios inventivos daban cuenta de algo asi como el ochena por
ciento de las patentes no triviales que circulan por el mundo, entonces nos enfrentamos
a la sorprendente afirmacion de que existe un nimero muy reducido de principios que
pueden explicar esos cuatro millones de patentes. De hecho, toda esa masa ingente de
inventos puede explicarse en base a un tnico principio: el principio de separacion.

1 Un listado de los cuarenta principios inventivos puede encontrarse en Luna Alcoba (2021: 327).
2 Referencias a diferentes versiones de la matriz de contradicciones y explicacion de cémo funcionan pueden hallarse
en Luna Alcoba (2021: 198-210).
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Existen cuatro formulaciones del principio de separacion (Altshuller, 1971:
s.p.) En primer lugar, el principio de separacion en el tiempo. Si necesitamos cumplir
con requisitos contradictorios podemos proceder a colocarlos en momentos diferen-
tes. Los aviones, por ejemplo, deben tener tren de aterrizaje, pero éste obstaculiza la
velocidad de vuelo de los aviones a reaccion. Por tanto, los aviones a reaccién deben
tener tren de aterrizaje y no deben tener tren de aterrizaje. Siguiendo el principio de
separacion en el tiempo, la solucidon consiste en que tengan el tren de aterrizaje en
unos momentos concretos (aterrizaje y despegue) y no lo tengan en otros (vuelo).

En segundo lugar, el principio de separacion en el espacio. Cuando nos enfren-
tamos a requisitos contradictorios, debemos preguntarnos si necesitamos ambos en
el mismo lugar. Si no se necesita su presencia en el mismo lugar, entonces podemos
proceder a su separacion en el espacio. Los docentes utilizan este principio cotidia-
namente en el aula cuando dos o mds alumnos que se sientan juntos interrumpen
el normal decurso de las clases. Por una parte, se requiere que ocupen un lugar en el
aula para que sigan recibiendo la ensefianza pertinente. Por otra parte, si ocupan su
lugar en el aula no van a recibir la ensefianza pertinente. Debe procederse, pues, a una
reasignacion de los lugares que ocupan, separandolos en el espacio. En tercer lugar, el
principio de separacion entre el todo y la parte. Si los requisitos contradictorios no pue-
den separarse espacial y/o temporalmente, debe intentarse su separaciéon en micro y
macrosistema. Aqui se nos abren siempre dos posibilidades: que el requisito A se asigne
a las partes y el no-A al todo o que el requisito A se asigne al todo y el no-A a las partes.
La cadena de una bicicleta constituye un ejemplo tipico. En su totalidad, se trata de un
sistema flexible, pero cada uno de sus eslabones se caracteriza por la solidez exigida
para que el mecanismo de pedaleo no lo deforme.

Por ultimo, tenemos el principio de separaciéon en ambitos o por condicion.
Consiste en situar uno de los requisitos de la contradiccién en un entorno determina-
do y el otro requisito en otro. Buena parte de la historia de la filosofia puede ponerse
como ejemplo de aplicacion de este principio. Dada la aparente contradiccion entre la
inmovilidad del ser parmenideo y el continuo devenir de Heraclito, Platén propuso
una division entre dos mundos, de modo que tanto Heraclito como Parménides tienen
razon en sus propuestas bajo ciertas condiciones. En medio, por supuesto, el abismo. El
universo de Aristoteles se caracteriza por hallarse recortado en dos &mbitos separados
por la esfera lunar, mds alld de la cual se encuentra el quinto elemento o quintaesencia
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con sus movimientos circulares. La misma separacién en ambitos constituyd la solu-
cidén caracteristica del pensamiento medieval cristiano a la cuestion de las relaciones
entre razén y fe. Pero quizas el ejemplo mas paradigmatico de construccion de una
filosofia por aplicacion reiterada y sistematica del principio de separacién en &mbitos o
bajo condiciones lo encontramos en Kant, cuya filosofia critica incide, una y otra vez,
en la misma respuesta a los mas diversos problemas. La teoria de tipos de Russell (1910:
39), la separacion entre noesis y noema de Husserl (1976: 202), la distincion entre el ser
y los entes de Heidegger (1975: 169) o el deslinde entre contexto de descubrimiento y
contexto de justificacion de la filosofia de la ciencia, constituyen otros tantos ejemplos,
en el siglo xx, de un modo de resolver problemas que puede rastrearse en todas las
épocas, materias y tradiciones que constituyen la filosoffa occidental.

Inmediatamente se nos plantean toda una serie de cuestiones. ;Qué filosofia
platonica podriamos construir si respondiésemos a sus mismas preguntas aplicando
cualquiera de las otras tres versiones del principio de separacion? ;Qué aristotelismo
surgiria de ellas? ;Qué respuestas alternativas al problema fe-razon conseguiriamos?
sQué filosofia critica? ;Qué teoria semdntica? ;Qué fenomenologia? ;Qué doctrina del
ser? sQué filosofia de la ciencia? En definitiva, ;qué modos de pensar posibles han que-
dado sin desarrollar en el pensamiento occidental y a qué conducen?

Resultado Final Ideal

AfirmabaLeibniz queloreal se deja gobernar porloideal (Bohle, 1978: 198; Leibniz, 1978:
569), pero Altshuller y su esposa, Valentina Zhuravlyova, mencionan como padre de la
idea al matematico George Polya, en cuyo libro de 1965, Cémo plantear y resolver pro-
blemas, se sefalaba la necesidad de “comenzar siempre por el final” (Altshuller, 1979c¢:
s.p-; Zhuravlyova, 2005: 95). El protocolo del Resultado Final Ideal consiste en pregun-
tarnos en qué condiciones el problema que nos ocupa dejaria de existir. Si podemos
encontrar la respuesta a esta pregunta, varias cosas habran salido a la luz. En primer
lugar, quedara muy claro en qué consiste el problema y qué obstaculiza su resolucion.
En segundo lugar, y mas importante, tendremos una radiografia exacta de cudles de
nuestros planteamientos, supuestos y prejuicios formaban parte del problema. Nada
de esto quiere decir que hayamos encontrado ya el camino que nos lleva a la solucion.
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TRIZ nos anima a no preocuparnos, de entrada, por cdmo vamos a alcanzar ese resul-
tado final ideal (Altshuller, 1973: s.p.) El proceso, a partir de este momento, consiste en
ir despejando los rasgos que deben adornar esa x que solucionard nuestro problema.
Altshuller (1984: 102) proporciond una férmula que nos permite entender qué
significa “ideal™ Ideal = [Beneficios/(Costos + Perjuicios)]. Alcanzamos la “idealidad”,
cuando los beneficios superan la suma de sus costos mas los perjuicios que causa. Esta
férmula, parecida a la de costo-beneficio en economia, a la de eficacia en gestion de
empresas y al cdlculo del “valor” en ingenieria, no tiene pretensiones de arrojar una
cifra matemdtica (Savransky, 2000: 76). Mas bien, se trata de que cobremos conciencia
de la distancia que nos separa del ideal, ya que éste s6lo aparece cuando la férmula
da un valor cercano a infinito. En otras palabras, el sistema técnico ideal no produce
absolutamente ningin dafio; tiene un coste de instalacién y mantenimiento casi nulo
y ofrece todas las ventajas que un sistema técnico puede ofrecer. Si Deleuze habla-
ba de un cuerpo sin 6rganos, TRIZ persigue la maquina sin engranajes, la maquina
ideal (Altshuller, 1965: s.p.; Gadd 2011: 254). Inmediatamente pensamos: “imposible”.
Ese “imposible” que brota en nuestras mentes, indica de un modo nitido la inercia
psicoldgica que nos impide encontrar la solucién al problema planteado. En efecto,
imaginemos que viajamos con una maquina del tiempo a principios del siglo xx. Le
explicaremos a la primera persona que nos encontremos que tenemos relojes que no
pesan nada, que no necesitan que les den cuerda, que no consumen energia, que nunca
se rompen y que nos dan la hora sin el mas minimo retraso o adelanto. Con toda se-
guridad, oirfamos de su boca ese mismo “imposible” que nos asalta cuando hablamos
del sistema técnico ideal. Y, sin embargo, precisamente en eso consisten los relojes de
nuestros dispositivos maéviles, en relojes que dan una hora exacta sin coste ni perjuicio
alguno. Ahora tenemos una idea mucho mds clara de qué cabe entender, la mayoria de
las veces, por sistema técnico ideal: un sistema técnico cuyas funciones se han integra-
do en un sistema de nivel superior que asume, como parte despreciable, las funciones
del sistema que nos resultaba problematico. “No hay nada ideal ahi”, se me dird, “un
dispositivo mdvil consume energia, pesa, se estropea y lo conforman elementos con-
taminantes o que cuesta verdadero sufrimiento conseguir”. Desde el punto de vista
de TRIZ, todas esas cuestiones, por lo demas indiscutibles, constituyen otro ejemplo
de como el protocolo del resultado final ideal sirve para desvelar compromisos y op-
timizaciones que necesitamos superar mediante la bisqueda de un nuevo ideal y que,
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debido a nuestra inercia psicoldgica, habian permanecido hasta ahora invisibles. Ain
mas, si nuestros relojes parecen mas ideales que los relojes que circulaban a principios
del siglo xx y si nuestros dispositivos mdviles no parecen tan ideales como los que cir-
culardn a principios del siglo xx11, se debe a que el resultado final ideal también cons-
tituye una ley de evolucién de los sistemas tecnoldgicos: el desarrollo de los sistemas
tecnoldgicos siempre se produce en la linea de una mayor idealidad, entendiendo esta
“idealidad” en los términos de la formula mostrada antes (Altshuller, 1988: s.p.).

Pequefios hombres inteligentes

Para entender como funciona este protocolo, comenzaremos con un ejemplo. Durante
la Segunda Guerra Mundial, las minas navales se amarraban a un lastre mediante un
cable para que flotaran en un punto fijo y a una altitud tal que golpearan a los barcos
enemigos por debajo de la linea de flotacion. La estrategia para eliminar estas minas
consistia en un cable sumergido arrastrado por dos barcos alejados entre si. El cable
doblaba el de la mina de tal modo que ésta acababa explotando por el aumento de
la presion del agua o aflorando a superficie. Si quisiéramos fijar las minas con un
cable que esquivase este procedimiento de desminado, habriamos de sujetar la mina
a su lastre por medio de algo continuo que se convirtiera en discontinuo justo en el
momento en que el cable de los barcos desminadores entran en contacto con él. Aqui
tenemos una tipica contradiccién como las que TRIZ reconoce; de hecho, se trata de
la contradiccién entre continuidad y discontinuidad que aparece en la segunda anti-
nomia kantiana (Kant, 1911: 300). Este constituye el modelo de problemas resolubles
mediante la aplicacion del protocolo de los “pequefios hombres inteligentes”. Se trata,
por supuesto, de una ficcién puesta en marcha para romper la inercia psicolédgica,
ofreciéndonos una vision alternativa. Ademas, sigue una de las reglas basicas de cual-
quier propuesta para solucionar problemas, descomponerlos en partes simples y, de
resultar posible, en sus partes mas simples. Finalmente, proporciona empatia hacia
el problema. Puede considerarse un axioma basico el hecho de que los seres huma-
nos resolvemos mejor aquellos problemas con los que podemos identificarnos o, al
menos, aquellos en los que podemos identificarnos con los términos involucrados.
No obstante, si un poco de empatia resulta util para buscar otra perspectiva sobre
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el problema, mucha puede obstaculizar su solucion. En ocasiones habra que hacer
desaparecer de un modo drastico a los pequefios hombres inteligentes después de
introducirlos; por ejemplo, disolviéndolos en acido o triturandolos, asi que mejor no
considerarlos dotados de personalidad. Por lo demas, pueden hacer cualquier cosa
que necesitemos: agarrarse los unos a los otros, limpiar, pulir una superficie, etcétera.

Volviendo a nuestra mina, Altshuller imaginé que los pequeios hombres inteli-
gentes conformaban el cable que la unia al lastre. Cada uno de ellos veria venir el cable
desminador y, en el momento oportuno, soltaria una mano del hombrecillo situado por
encima de él y agarraria el cable. Luego, cogeria el cable con la otra mano mientras la pri-
mera volvia a agarrarse al hombrecillo por encima de él y, finalmente, dejaria marchar el
cable quita minas mientras se volvia a agarrar con su segunda mano a su congénere. La
idea se hallaba a un paso de la solucién final, un sistema de puerta rotatoria (Figura 1).
No importa por dénde llegue el cable desminador, termina en la muesca que le espe-
ra en cualquier lado de la puerta. El rodillo gira por su traccion y, eventualmente, el
cable sale por el otro lado sin poder destruir la mina (Gadd, 2011: 11).

Todo esto, sin duda, sonard esotérico, poco ttil y alejado de cualquier campo
medianamente serio. La verdad se halla en el punto opuesto. Los pequefios hombres

Figura 1

Fuente: Elaboracion propia a partir de Gadd (2011: 17)
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inteligentes forman parte de la tradicién de pensamiento mds audaz de Occidente. Al
fin y al cabo, tanto el geniecillo maligno de Descartes como el diablillo de Maxwell
pertenecen al linaje de estos pequefios hombrecitos inteligentes.

Las setenta y seis soluciones estandarizadas

La primera versiéon de TRIZ, que se ensefi6 en torno a 1971, contenia como ele-
mento basico la matriz de contradicciones. Muy pronto Altshuller observé que sus
alumnos hacian de ella una forma, sofisticada, pero forma, al fin y al cabo, del ensa-
yo y error, aquello contra lo que se dirige TRIZ. Desde los inicios mismos de su im-
plantacion, Altshuller comenz6 a buscarle una alternativa, un proceder puramente
analitico, guiado por tablas y ejemplos, que rapidamente cristalizé en una preocu-
pacion por el ars characteristica y la topologia de raices plenamente leibnizianas.
Por “soluciones estandarizadas” o, mds brevemente, “estandar”, se entiende
una combinacion de técnicas que garantizan una solucién para tareas de alto nivel
(Altshuller, 1979b: s.p.). Hallados empiricamente, surgieron como consecuencia del
analisis del fondo de patentes. Altshuller las cifr6 en 76 aunque dejé la puerta abierta
a que existieran mas. Cada estandar, tal y como los publicé Altshuller, consta de una
serie de enunciados que lo describen (lo que Altshuller llama su férmula, es decir,
el esquema simbdlico que lo representa y al que se considera “su esencia”), una bre-
ve explicacidn, y ejemplos del mismo. La elaboracién de esquemas gréficos, en la
practica, grafos mixtos, constituye una sefia caracteristica de este protocolo. Cada
grafo representa un sistema técnico y el estandar refleja el modo en que unos pue-
den transformarse en otros. A su vez, en cada sistema técnico cabe distinguir un par
de sustancias y un campo. Altshuller entiende por “sustancia” cualquier sujeto ca-
paz de accién con independencia de su tamafio o grado de complejidad (Altshuller,
1984: 69). Un pais o un atomo pueden considerarse “sustancias” en este sentido
(Gadd, 2011: 377). Dicho de otro modo, el entorno del sistema a analizar definira
lo que, desde él, puede considerarse una “sustancia”. Sin embargo, las sustancias no
pueden actuar una sobre otra (no tienen ventanas, diria Leibniz); necesitan de un
medio transmisor de la accidn, al que Altshuller designé con el término “campo” y

que puede entenderse como mecdnico, térmico, quimico, eléctrico y/o magnético
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(Altshuller, 1984: 70), pero también el olor, tacto, vision e, incluso, la emocién cau-
sada por la sustancia, pueden entenderse como “campos” (Altshuller, 1979a: s.p.).
Veamos, a modo de ejemplo, la segunda de las soluciones estandarizadas. Su
enunciado dice: si tenemos un modelo de sustancia-campo y las condiciones del proble-
ma no contienen restricciones a la introduccion de aditivos en las sustancias existentes,
el problema se resuelve introduciendo (de forma permanente o temporal) un aditivo (S3)
en cualquiera de ellas, S1 o S2 (Figura 2). Supongamos que el problema consiste en detec-
tar fugas (S2) de un gas inodoro (S1). La solucién pasa por afiadir a ese gas una sustancia
(S3) con olor (F). Podemos encontrar un ejemplo de aditivo (S3) afiadido a la sustancia (S2)
en el caso de la aplicacién de este estdndar a la filosofia. En efecto, el esquema de la figura
3 corresponde en la filosofia cartesiana a la interaccién entre res cogitans (S1) y res extensa
(S2) mediante el anadido a la segunda de una glandula pineal (S3), que pone en movimien-
to los espiritus animales (F). ;Existe alguna otra teoria de las relaciones alma/cuerpo (o
mente/cerebro) modelizable mediante esta solucion estandarizada? ;Hay alguna otra teo-
ria de las relaciones alma/cuerpo (o mente/cerebro) modelizable por alguna otra soluciéon
estandarizada? Dado que existen setenta y seis soluciones estandarizadas y no hay seten-
ta y seis teorias filosdficas sobre la interaccién alma/cuerpo (o mente/cerebro) diferentes,
sexisten modelos en las soluciones estandarizadas capaces de explicar la interaccion alma/
cuerpo (o mente/cerebro) ain no convertidos en teorias filoséficas? ;Hay mas problemas

filoséficos que compartan una estructura comuin con problemas técnicos?’

Figura 2

F F
S5 === § ":?":51 5‘:1‘ 51

1 F

Fuente: Elaboracion propia a partir de Altshuller (1979b y 1984: 348) y Gadd (2011: 406)

3 Listadosdelassetentayseissolucionesestandarizadas pueden encontrarse en Altshuller (1979b:s.p.), Altshuller (1984:
347-58) y Gadd (2011: 405-418).
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Figura 3
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Fuente: Elaboracion propia a partir de Altshuller (1979b y 1984: 348) y Gadd (2011: 406)

ARIZ

El algoritmo de la invencién (ARIZ) consiste en una serie de pasos que nos conducen
a una solucién altamente inventiva al problema planteado. Aunque sélo se introdujo el
término “algoritmo” en 1965, puede vérselo ya presente en el articulo seminal “Acerca
de la psicologia de la creatividad inventiva” escrito con Rafael Shapiro en 1956y, desde
entonces, no dejé de acumular versiones: 1959, 1961, 1965, 1971, 1977, 1982y 1985. De
hecho, en el texto en que se daba a conocer ARIZ-82, Altshuller hablaba de la inevita-
bilidad de esa sucesion infinita de versiones y sefialaba que existiria un ARIZ-87 y un
ARIZ-88. Cada vez, decia alli, ARIZ se vuelve mas sofisticado, mds eficaz, pero, por
lo mismo, apunta con mayor nitidez hacia los aspectos mejorables en él (Petrov, 2008:
81). Tres afios después, sin embargo, Altshuller sefialaba que ARIZ-85 debia conside-
rarse la version definitiva y no se necesitarian ulteriores modificaciones del texto pues
lo habia dotado de los pasos necesarios para que generara su propia modificacién
por la via de afiadir nuevos estandares inventivos (Altshuller, 1988: s.p.) Tampoco el
papel de ARIZ se mantuvo constante a lo largo del tiempo. Hasta su denominacién
como tal, figuré en la obra de Altshuller a modo de demostracién de una posibilidad,
como la indicacién de un hecho o la descripcion de un proceso llevado efectivamente
a cabo por los inventores. Su conversién en algoritmo lo hizo colocarse en el centro
de TRIZ. En las décadas de los sesenta y los setenta, Altshuller solia afirmar que con
€l se podia resolver el 85 por ciento de las tareas, quedando el 15 por ciento restante
para la aplicacion de otros protocolos de modo aislado (Altshuller, 1982: s.p.) A partir
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de 1977, sin embargo, el algoritmo de la invencién perdié progresivamente esa centra-
lidad y pasé del protocolo para el 85 por ciento de las tareas al protocolo para el 15por
ciento de las tareas, en esencia, todas aquellas que resistian el abordaje de los restantes
protocolos por separado. Hoy, en la literatura TRIZ, resulta facil encontrar la declara-
cién de que ARIZ sirve para “una tarea al afo” (Gadd, 2011: 385). En cualquier caso,
Altshuller senalaba que ni debia interpretarse a ARIZ como el Ginico algoritmo para
la solucién de problemas inventivos posible, ni debia considerarse su aplicacion, tal
cual, a las diferentes ramas del conocimiento e instaba a su adaptacion para necesi-
dades especificas, manteniendo siempre su estructura general. Dicho de otro modo,
Altshuller nos insta a modificar ARIZ para convertirlo en un instrumento apto para
la solucidn, digamos, de problemas filoséficos (Petrov, 2008: 25). Ciertamente, esta
adaptacion necesitaria de la creacion de una base de datos de “efectos de filosofia”, a
modo de la base de datos de efectos fisicos, quimicos, geométricos y biolgicos que
existe en TRIZ y no hay nada semejante a dia de hoy. Ni las historias de la filosofia
al uso ni los diccionarios de filosofia existentes sirven a estos fines. Sin embargo,
Altshuller nos dej6 un ejemplo practico de como construir esta base de datos de ideas
filosdficas en su registro de ideas de ciencia ficcién. Pero me he alejado del tema.*

Una teoria de la historia de la tecnologia

Si existe un numero finito y abarcable de pautas para inventar, si han dejado un
rastro identificable en el registro de patentes y si, por tanto, cabe suponer que
los seres humanos las vienen utilizando de modo intuitivo, se deduce que la evo-
lucién de los sistemas tecnoldgicos ha tenido que seguir a lo largo de los siglos
unas lineas claras, reconocibles y predecibles. Dicho de otro modo, TRIZ nos
permite una reconstruccién racional de la historia de la tecnologia en la que ya
no tenemos que limitarnos a ir marcando las fechas en las que éste o aquel dis-
positivo acontecid, como magica fulguracién. Podemos explicar por qué surgié
esto y no cualquier otra cosa, en ese momento concreto. Ya hemos hablado de

4 Un repaso por todas las formulaciones de ARIZ (en ruso) puede hallarse en Petrov (2008) y menos prolijo, pero en
espaiiol, en Luna Alcoba (2021: 410-483).
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coémo el Resultado Final Ideal actiia como motor de la evolucidn de los sistemas
tecnoldgicos. De él, en efecto, se derivan las demds tendencias identificadas por
Altshuller. Si imaginamos la existencia de un problema en un subsistema cual-
quiera, su solucidn no consistira en un compromiso, sino en alcanzar un ideal.
Ahora bien, una parte ideal dentro de un todo que no puede caracterizarse de ese
modo, inevitablemente generara conflictos con otras partes del sistema, quiero
decir, problemas que conducirdn a alcanzar soluciones ideales. Tendremos, en-
tonces, un sistema ideal como parte de un macrosistema que no puede caracte-
rizarse de ese modo, etcétera. Acabamos de enunciar otra de las tendencias de
los sistemas tecnoldgicos identificada por Altshuller, el desarrollo heterogéneo
de las partes del sistema, que genera los inevitables desacoples percibidos como
problemas a solucionar. Surge de aqui una tercera tendencia. Para solucionar
estos desacoples entre las partes de un sistema se procederd, como primer in-
tento, a acompasar los ritmos entre partes anteriormente desacompasadas o, a
la inversa, a desacompasar los ritmos entre partes anteriormente acompasadas.
Coordinar lo que antes se mostraba descoordinado y dejar de preocuparse por
coordinar elementos que antes presentaban este rasgo constituye el primer recur-
so al que se echa mano cuando un sistema muestra problemas entre sus partes. Si
este intento fracasa, se procede a medidas mas drasticas. De ahi que una cuarta
tendencia consista en el incremento en la segmentacidn. Este incremento en la
segmentacion toma diferentes formas. Una muy tipica consiste en el empleo de
partes cada vez mas pequenas, hasta que éstas tienen un tamafio tan nimio que
pueden sustituirse por el efecto de un campo (Altshuller, 1975a: s.p.)

Visto desde otra perspectiva, este proceso parece paraddjico. Primero, los sis-
temas se muestran muy simples; después, sus partes se van haciendo cada vez mas
complejas conforme se van miniaturizando; posteriormente, el paso de esas partes
minimas a campos genera una simplificacion, pero la propia produccién y control
de esos campos puede resultar bastante compleja. Dicho de otro modo, en la evolu-
cién de los sistemas técnicos hay una oscilaciéon continua desde la simplicidad hacia
la complejidad para volver a la simplicidad. Pero esta oscilaciéon no cabe entenderla
como una especie de ley del péndulo y ni siquiera en un sentido “dialéctico”; mas
bien, se trata de trayectorias en torno a un atractor o remolino que se forma cuando

un liquido se desliza hacia el fondo de un embudo en cuyo punto central mas bajo se
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halla la solucién ideal final hacia la que todo el sistema tiende pese a (o, precisamente,
mediante) sus oscilaciones. En definitiva, la tendencia a la idealidad lleva implicita
una tendencia a crear sistemas mas dinamicos, flexibles y controlables. Existe una
clara implicacién mutua entre estos factores, pues la exigencia de sistemas mas di-
namicos obliga a hacerlos mas flexibles, lo cual se logra a través de la segmentacion,
pero el aumento en el nimero de partes exige un mayor control. Incrementar el
grado de control y precision, hacer los sistemas mas dindmicos y flexibles, incita a
reducir el papel que juegan en ellos los seres humanos, los cuales suelen generar cos-
tes y recibir los perjuicios. Por tanto, la tendencia a la idealidad implica la tendencia
a la automatizacién (Savransky, 2000: 107).

Si observamos cémo acttian las tendencias anteriores a lo largo del tiempo
y lo comparamos con el nimero de invenciones que conllevan y los beneficios
que generan, obtendremos que estas tendencias dan lugar a un grafico de curva
en S como el que vemos en la Figura 4. Senalamos ya que existe una ida y vuelta
desde la simplicidad a la complejidad para terminar en la simplicidad. Ese ca-
mino de ida y vuelta puede quedar representado por la distribucién normal, la
famosa curva de campana. La curva en S corresponde a la mitad de este camino y
caracteriza a todos los procesos de crecimiento y desarrollo que imaginar quepa,
desde el proceso de aprendizaje de las neuronas artificiales hasta la estimacion
de costes en los proyectos, pasando por las ecuaciones de dosis-respuesta de Hill
en farmacologia o los paradigmas de Kuhn (Zlotin y Zusman., 1991: 34), sin olvi-
dar que puede entenderse a la Venus de Milo o el tribhanga del arte hindd como
otras tantas curvas en S. El tribhanga resulta muy significativo, pues consiste en

Figura 4

Fuente: Elaboracion propia a partir de Altshuller (1984: 242)
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contraponer la direccidon hacia la que se mueve el cuerpo con la direccion de las
rodillas, los hombros y el cuello de las esculturas, en un gesto que suele usarse
en la danza y que recuerda el movimiento serpenteante con que Edvard Munch
pint6 la figura central de su famoso “El grito”.

Altshuller (1984: 259) nos explica que, en su infancia (segmento 1), el siste-
ma técnico se desarrolla muy lentamente, llegaindose a un punto (a) en el cual se
alcanza un primer pico con altas dosis de creatividad. A un inventor se le ofrecen
en este periodo multiples oportunidades, pero debe armarse de paciencia, por-
que el desarrollo hasta el punto a puede resultar extremadamente lento. A este
segmento pertenecen la mayor parte de los “inventores heroicos”, creadores que
adquieren una imagen de unicidad en su campo, luchando contra las circuns-
tancias y que, con frecuencia, reciben poco o nada a cambio de sus esfuerzos. A
partir de este punto a, comienza la implementacion industrial, se multiplican los
beneficios, pero el nivel inventivo disminuye sensiblemente. El esfuerzo se cen-
tra en eliminar pequenas fallas o en la optimizacidon en forma de pequefias me-
joras marginales, pues cualquiera de ellas trae un ahorro sensible y una ventaja
competitiva (Altshuller, 1975b: s.p.) Los “inventores heroicos” desaparecen para
dejar paso a “inventos simultdneos” que menudean hasta alcanzar B (segmen-
to 3), momento en que ya no puede seguir expandiéndose el campo de la nueva
tecnologia por el simple procedimiento de mejorarla trivialmente. Para una au-
téntica mejora, se requiere alcanzar nuevos maximos de creatividad, pero tal es-
fuerzo ya no vendra recompensado por otra explosiéon en su uso, sino que éste
va a crecer de un modo mds pausado. Una explosion creativa aqui, conduce, con
frecuencia, a la aparicion de un nuevo sistema tecnoldgico (B), el cual comienza su
lenta ascension, mientras que el anterior (A) crece de un modo pausado hasta iniciar
su curva de desconexidn a partir del punto y (Altshuller, 1984: 251).

El conocimiento de las tendencias de los sistemas técnicos en general y de la
curva en S, en particular, tiene un profundo significado. Permite, en primer lugar,
una certera reconstruccion historiografica, localizando el punto en que se hallaba
cada tecnologia en cada momento, por ejemplo, detectando la frecuencia de los “in-
ventos simultaneos”, el nimero de nuevas patentes o su nivel inventivo. Pero, natu-
ralmente, también nos permite ir mas alld, pues podemos aproximar hacia qué tipo

de problemas se dirige y, por tanto, el punto en que apareceran nuevos problemasy la

94



THEORIA | No. 43

DICIEMBRE 2022 — MAYO 2023 | ISSN: 2954-4270

naturaleza de los mismos, utilizando herramientas susceptibles de critica y discusion
y no estimaciones subjetivas (Altshuller, 1988: s.p.). Lo diré de otro modo, una filo-
soffa de la tecnologia que utilice TRIZ adquirira un marcado caracter prospectivo.’

Conclusiones

Enraizada en medio siglo de practicas formativas de ingenieros y en la solidez del
registro de patentes, TRIZ desvela que el contexto de descubrimiento tecnoldégico
se halla dominado por un método combinatorio. Si postulamos que identificar
un resultado final ideal facilita el reconocimiento del deber, entonces explicar por
qué atisbamos cierto tipo de deberes, cierto aspecto ético (e, incluso, politico), en
todo artefacto, se vuelve trivial. Hemos visto que, reducidos a su forma, los pro-
blemas que intenta resolver la tecnologia no se diferencian, por ejemplo, de los
problemas metafisicos, dando cuenta asi de una sospecha que recorrié la filosofia
del siglo pasado. De los protocolos de TRIZ se deriva una reconstruccion racional
de la historia de la tecnologia mas centrada en el reajuste continuo que en la ro-
tundidad de éxitos y/o fracasos impredecibles, acotada, pues, por tendencias que
facilitan elaborar criterios para la prospeccion. Implicita en sus protocolos, anida
también una caracterizacion de la tecnologia como actividad discursiva sometida
a las reglas de dispersion de enunciados tipicas del registro de patentes, como ac-
tividad inventiva que trata de responder a los problemas de un colectivo utilizan-
do reglas combinatorias y como actividad productiva que incide en la evolucién
de esos colectivos. En definitiva, TRIZ nos deja muy cerca de una definicion de
tecnologia y, por ende, de filosofia de la tecnologia.

Como hemos visto, antes de que ningtin campo electromagnético la anime, toda
novedad viene inserta, en otro género de campo, un campo conflictual y dificilmen-
te TRIZ escapard a esa regla. Pecarfamos de crédulos otorgandole la fe de las teorias

5 Los pasos para esta prospectiva no encierran ningn misterio: realizacion de un andlisis funcional del sistema
técnico; detecciéon de contradicciones entre las funciones; reescritura de las mismas en términos de
incertidumbres clave; construccién de una tabla con ellas y con las tendencias evolutivas; y descripcidn de los
correspondientes escenarios. Tanto su acierto como su fracaso resultarin extremadamente informativos de cara a
prospecciones futuras. Para mds detalles véase Luna Alcoba (2020: 13-58).
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bellas. La tnica actitud sensata consiste en desconfiar, someterla a prueba y arrojarla
a la historia de las infamias si no cumple lo que promete. Pero, si lo cumpliese, no ten-
driamos mas remedio que admitir que nos hallamos a las puertas de un giro heuristico.
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Resumen
El presente texto busca poner de manifiesto las con-
diciones que hicieron posible que la concepcion de
tiempo en la época tecnoldgica contempordnea haya
devenido como aceleracién e inmediatez a partir de
lo que Heidegger llama lo sin-distancia (Abstandlose).
Para ello, el texto estd dividido en tres secciones. En la
primera, siguiendo la interpretacion heideggeriana de
laesencia dela modernidad, abordaré los presupuestos
que veran nacer la época técnica contemporanea y sus
respectivos modos de desenvolvimiento, uno de ellos,
la era tecnologica. En la segunda seccion ahondaré
en el fendmeno de la espacialidad, expuesta en Ser y
tiempo, como un elemento constitutivo para entender
la forma en la que el fenémeno del tiempo devino en
aceleracion a partir de lo sin-distancia (Abstandlose) y
la pérdida de lejanias y cercanias. Por dltimo, en la ter-
cera seccion reflexionaré sobre la temporalidad actual
y sus respectivos modos de interpretacién dados a par-
tir de la separacion espaciotemporal. La tarea principal
es llevar a cabo una reconstruccion tematica desde los
postulados heideggerianos que den cuenta del modo
actual en el que la concepcion de tiempo se ha transfor-
mado drasticamente, para poder atisbar algunos de los
peligros que esto provoca y ver las nuevas formas en las

que la concepcion del tiempo ha devenido aceleracion.

Contacto: angel.xolocotzi@correo.buap.mx

Abstract
This text seeks to highlight the conditions that allowed
the conception of time in the contemporary technolog-
ical to become acceleration and immediacy based on
what Heidegger calls “non-distance.” For this purpose,
the text is divided in three sections. First, following
Heidegger's interpretation of the essence of moderni-
ty, I will deal with the presuppositions that will give
birth to the contemporary technical age and its re-
spective modes of development, one of them being the
technological era. In the second section, I will delve
into the phenomenon of spatiality exposed in Being
and Time, as a constitutive element to understand how
the phenomenon of time became an acceleration from
the non-distance and the loss of remoteness and
proximity. Finally, in the third section, I will reflect
on current temporality and its respective modes of
interpretation from the space-time separation. The
main purpose is to carry out a thematic reconstruc-
tion from the Heideggerian postulates that account
for the ways in which the conception of time has been
drastically transformed to discern some of its dangers
and explore new ways in which the conception of time

has become acceleration.
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Introduccion

on frecuencia exaltamos las bondades de la técnica contemporanea. No obs-
tante, son pocas las veces que hemos cuestionado sus modos exacerbados de
desenvolvimiento, ampliacién y desarrollo. La tarea de los tltimos afios, tanto
de filésofos, como de socidlogos y antropdlogos, consiste principalmente en demostrar
las nuevas formas de relacionarnos en el mundo y los peligros que muchas veces se han
desencadenado a partir de las nuevas tecnologias. Si bien dentro de estas disciplinas
se habla menos de las “bondades” de la técnica, el punto es cuestionar por qué dichas
bondades se presentarian como el peligro latente para el desarrollo de la posteridad.
Martin Heidegger fue una figura importante para pensar el desarrollo de la técnica
en su momento y avistar no sélo lo catastréfico sino también la posibilidad de salvacion;'
lo que nos recuerda la célebre sentencia de Holderlin (1995): “donde hay peligro crece tam-
bién lo que nos salva” (395).* El pensador aleman detecta que lo verdaderamente peligroso
de la técnica no sdlo reside en su poderio ilimitado, sino en la forma en la que ésta modi-
fica la esencia misma de lo humano. Curiosamente, el nicleo de sus trabajos dedicados al
fendmeno de la técnica pertenece a diversos manuscritos que fueron objeto de toda una
discusion que sugeriria el caracter soberbio del fildsofo,’ pero que se trataria, mas bien, de
la cualidad intempestiva que deberia caracterizar a todo pensador.* Se trata de aquello que
el filésofo de la Selva Negra le pide a Hermann Heidegger: “cuando yo muera, lo que td
deberas hacer sera sellar todo lo que dejo, amarrarlo y clausurarlo durante 100 afios en un
archivo, la época todavia no esta lista para entenderme” (Xolocotzi Yafiez, 2009: 256).

1 Heidegger (2009) cita a Holderlin en La pregunta por la técnica (tomo 7 de la obra integral, en adelante GA por sus
siglas en alemdn) en relacion con el dominio de lo com-puesto (Ge-stell) (32, trad. 30); as{ como también en lo que
respecta a la esencia del arte, a saber: lo poético (39, trad. 36).

2 Delatraduccién de Federico Gorbea de Holderlin (1995): “Wo aber Gefahr ist, wichst das Rettende auch”

Para una visién ampliada de esta discusién puede confrontarse Xolocotzi Yanez, 2018 y 2021.

4 Aligual que Nietzsche, Heidegger seguird el mismo camino de lo que significarfa un pensamiento intempestivo en el
sentido de poder divisar aquello venidero para la historia de la humanidad. “La que cuento es la historia de los préxi-
mos dos siglos” (Nietzsche, 1988: 56s.).
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Al dia de hoy, casi un siglo después, podemos observar cémo cobra sentido aque-
llo que Heidegger (2015) se preguntd en torno a la técnica, asi como las consecuencias
derivadas del caracter planetario y totalizante de ésta. Quiza se cumple aquello de que
“una filosofia se la comprende creativamente como muy pronto 100 anos después de su
surgimiento” (281).En todo caso, muchos de los pensadores que se dieron a la tarea de
reflexionar sobre las condiciones de posibilidad de la era técnica, entre ellos el propio
Heidegger, Jiinger, Simondon, Stiegler o Blumenberg, entre otros, no se muestran com-
pletamente pesimistas al respecto, pero si mantienen un panorama incierto y sinuoso,
hasta el punto en que esas consecuencias se pueden apreciar a todas luces.

A finales del siglo xv111, la imagen de la tecnologia estaba estrechamente relaciona-
da con el uso de la méaquina, el ultraje a la naturaleza y la destruccion de la armonia entre
el ser humano y ésta (Hui, 2020: 130); sin embargo, la era tecnoldgica de nuestro siglo
ha rebasado por mucho esos limites: no se reduce ni siquiera a la madre naturaleza. La
presente meditacion busca poner de manifiesto, en primer lugar, cémo es que, a partir de
la esencia de la modernidad, segin Heidegger, se dan los presupuestos que veran nacer la
época técnica contemporanea y sus respectivos modos de despliegue, uno de ellos, la era
tecnoldgica que trastorna el trato con el mundo y la esencia misma de lo humano. En se-
gundo lugar, me centraré en el fenémeno de la espacialidad como un elemento clave para
entender la desarticulacion del fenémeno del tiempo y que, en todo caso, da paso a una
temporalidad homogénea, tema propio del tercer momento. El punto principal es llevar
a cabo una reconstruccién tematica desde los postulados heideggerianos que den cuenta
del actual modo en el que el tiempo ha devenido una temporalidad de la aceleracién y de
la inmediatez: lo sin-distancia (Abstandlose).

La esencia de la modernidad. Los peligros de la técnica
Como bien se sabe, gran parte de las discusiones heideggerianas en torno a la técni-

ca fueron planteadas posterior a la llamada Kehre, es decir, posterior a 1932, especial-
mente en las anotaciones que podemos encontrar en los Aportes a la filosofia (Beitrdge
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zur Philosophie), en las conferencias de Bremen de 1949, ® en algunos de los asi llama-
dos “tratados del Ser”, asi como en la célebre conferencia La pregunta por la técnica en
1953,y en el tomo 76 (Heidegger, 2009) el cual compila una serie de discusiones y apuntes
en torno a la técnica que se extienden a lo largo de varias décadas. Estos tltimos textos
constituyen el desarrollo mas amplio del problema en donde se tematiza la esencia de la
técnica a partir de la com-posicion (Ge-stell). Sin embargo, algunas de las reflexiones tem-
pranas sobre la técnica comenzarian a delinearse desde Ser y tiempo a partir de una serie
de criticas a las nociones modernas de mundo, sujeto y naturaleza. En este sentido, Ser y
tiempo representa un parteaguas para la comprension no solo del ser humano, sino de la
relacion de éste con el mundo. Sila maxima fenomenoldgica rezaja las cosas mismas!, para
Heidegger este proceder se lleva a cabo mediante el caracter familiary cotidiano de tratar
con las cosas, con los fendmenos. Ser y tiempo representaria, en tltima instancia, una de
las criticas al modo tradicional de tratar con el mundo.

En la primera seccion dedicada al andlisis del Dasein, Heidegger (2012) da el
primer paso para desvelar los problemas heredados de la modernidad y, por lo tanto,
descubrir los presupuestos que yacen al interior del pensamiento metafisico occiden-
tal. Conocido es que uno de sus principales frentes de batalla es Descartes. A partir
del §19 hasta el §21 de su opus magnum, Heidegger problematiza la determinacién del
mundo como res extensay todas las implicaciones derivadas de ésta, entre ellas, la nocién
de sustancia, la cual pasara a ser entendida como la concepcion del ser en tanto mera
presencia, esto es, como el estar-ahi (Vorhandenheit). Lo que determina a la ontologia
cartesiana del mundo, dice el autor, es “la fundamental orientacién ontoldgica hacia el
ser como permanente estar-ahi, cuya aprehension se lleva a cabo en forma eminente-
mente satisfactoria por el conocimiento matematico” (Heidegger, 2012: 117). A partir
de la matematizacion del pensamiento moderno, el fildsofo de la Selva Negra no ubica
a Descartes como el punto de partida, pero si como la “realizaciéon quiza mas extrema”
(Heidegger, 2012: 110) en tanto que logra una cierta “transposicion filoséfica” (117) que
posibilita que la ontologia tradicional tenga influjo sobre la propia fisica matematica vy,
en ese sentido, “el predominio incuestionado de la ontologia tradicional ha decidido de
antemano cudl sea el auténtico modo de aprehension de lo propiamente ente” (117).

5 Setrata de las cuatro conferencias leidas en Bremen en diciembre de 1949: La cosa (Das Ding), La com-posicién (Das
Ge-Stell), El peligro (Die Gefahr), La vuelta (Die Kehre). (Heidegger, 1994)
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Ante los ojos de Heidegger, esta “realizacion mas extrema” del cartesianismo no
es sino el desarrollo y continuacién de todo el proyecto precedente y subsecuente. La
idea que se tiene del mundo, en donde la primera relacién con los entes se da de forma
observable y contemplativa para después pasar a una relacién practica, es la constitu-
cién basica de la conciencia cientifica moderna, pero no es adecuada para los fenémenos
del estar-en-el-mundo (In-der-Welt-sein) (Luckner, 2008: 75). Antes bien, el estar-en-el-
mundo es la determinacion existencial del Dasein y “ontolégicamente el ‘mundo’ no es
una determinacion de aquel ente que por esencia no es el Dasein, sino un caracter del
Dasein mismo” (Heidegger, 2012: 86). Asi pues, la tarea para la filosoffa, a diferencia
delas matematicasyla ciencia moderna, consiste en ver el fendmeno del mundo a partir de
la experiencia practica y factica de éste en relacion con el habitar del Dasein.®

Este habita el espacio y lo comprende gracias a que sale al encuentro de los entes
intramundanos,’ los cuales, nota Heidegger, son esencialmente entes técnicos con los
que el Dasein tiene que habérselas en la ocupacion (Besorgen). Este ente que comparece
en la ocupacion, el 1til, “no ‘es” en rigor, jamas [...] Esencialmente, el util es ‘algo para™
(Heidegger, 2012: 90). En la estructura del “para algo”, éste se revela intencionalmente en
su mera pragmaticidad y no como mero ente que esta-ahi ante los 0jos.® Por ello, median-
te el trato que se ocupa, el Dasein descubre al util al usarlo, a diferencia, por ejemplo, de

una obra de arte que aparece en primera instancia como ente o cosa, pero no como util.’

6 “[...] la orientacién ontolégica fundamental que Descartes toma de la tradicidn sin ninguna critica positiva de ella, le
hizo imposible el descubrimiento de una problematica originaria del Dasein, y tenfa que bloquearle la mirada para el
fenémeno del mundo, provocando la reduccién de la ontologia del ‘mundo’ a la ontologfa de un determinado ente
intramundano. (Heidegger, 2012: 119).

7 Misadelante en Sery tiempo, especificamente en el §38, Heidegger tematizard el estado de la caida (Verfallen) como el
modo en el que originariamente se expresa el ser de la cotidianidad. Al respecto, Andreas Luckner (2008) refiere lo si-
guiente en relacion con el mundo y la critica a la ontologfa cartesiana del mundo: “nosotros, como seres ficticamente
existentes, tenemos la tendencia irreversible e irreducible a fundirnos en las relaciones del mundo en las que siempre
estamos ya situados. Esto es asi porque no estamos, como quiere la construccién moderna, enfrentados desde el prin-
cipio como sujetos sin mundo de un mundo objetual, que no puede ser probado fenomenoldgicamente en absoluto y
que, ademds, conduce a los conocidos problemas epistemoldgicos aporéticos que el cartesianismo ha arrastrado a lo
largo de los siglos (el problema de la existencia del mundo exterior, etc.)” (Luckner, 2008: 76).

8 “Los griegos tenfan un término adecuado para las cosas: las llamaban mpéypata, que es aquello con lo que uno tiene
que habérselas en el trato de la ocupacion (en la mpd€ig)” (Heidegger, 2012: 90)

9 Para profundizar en el analisis que hace Heidegger en torno a las diferencias entre la cosa, util y obra de arte, puede
confrontarse toda la primera parte de El origen de la obra de arte, titulada “La cosa y la obra” (Heidegger, 2010: 13-28).
“Pero en la tan invocada vivencia estética tampoco puede pasar por alto ese cardcter de cosa inherente ala obra de arte.
[...] El cardcter de cosa es inseparable de la obra de arte’, sin embargo, continta Heidegger, “la obra de arte consiste en
algo mds que en ese cardcter de cosa. Ese algo mds que estd en ella es lo que hace que sea arte” (Heidegger, 2010: 13)
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La propuesta heideggeriana sugiere, entonces, que el conocimiento matema-
tizado es incapaz de dar cuenta de la experiencia originaria del mundo, porque pre-
supone arbitrariamente la manera en la que tratamos con éste. Lo que esta en juego
es el hecho de que, en primer lugar, no se da la experiencia de objetos o entes a partir
del conocimiento teorético,' sino, esencialmente, de la experiencia practica y ejecu-
tiva. Pero, en todo caso, no se trata sélo de entes, sino de la forma en la que la época
moderna ha entendido el trato del ser humano con el mundo. Una de las tesis prin-
cipales de Ser y tiempo es que el Dasein, al estar-ya-en-el-mundo es un ente que esta
siempre en relacién con entes y se revela principalmente como mera relacion de ser.

Esto quiere decir que, a diferencia dela tradicién moderna y antigua, Heidegger
descubre que a partir del estar-en-el-mundo, el Dasein no se reduce a las manifesta-
ciones técnicas en las que se encuentra en medio de utiles, ni tampoco al modo teoré-
tico primado por la tradicién empezando por los griegos; antes bien, se comporta y
ocupa a partir de un saber-practico y familiar con el mundo. No obstante, la ocupa-
ci6én desvela el sentido instrumental del util y la relacién intrinseca que guarda con
el Dasein. Para dar cuenta de ello, Heidegger alude a la circunspeccién (Umsicht), en
la cual el Dasein comprende la cadena respeccional del util y lo ubica en el contexto
propio para su uso adecuado. Esto significa que, siguiendo el conocido ejemplo del
martillo, éste no se descubre al contemplarlo, sino al martillar el clavo; asi como el
libro se descubre al leerlo, no al servir de soporte para una mesa, aunque sea posible.
Sin embargo, dentro de este planteamiento surgen varios problemas. El primero es
que, a partir de la experiencia factica del mundo, el ser humano descubre a los entes
intramundanos mediante su uso, pero, inclusive, aunque los entes pertenezcan a una
cadena respeccional determinada (martillo, clavo, alicate), el ser humano puede tra-
tarlos para sus fines propios; es decir, un ente puede servir para lo que sea o para lo
que se pueda comoque un libro sirva como soporte y no para leer, o que el martillo
sirva de tope de una puerta y no para martillar. El segundo problema consiste en que
el ente se muestra en su completa instrumentalidad, y por lo tanto el Dasein corre el
riesgo de caer bajo la misma categoria." Si el dictum es que todo ente puede ser utili-

10 “Este ente no es entonces el objeto de un conocimiento teorético del mundo, es lo que estd siendo usado producido
etc” (Heidegger, 2012: 89).

11 Coincido con la interpretacién que defiende Jorge Linares (2003), la cual sostiene que ya en Ser y tiempo Heidegger
desarrolla “la primera ontologia moderna de la instrumentalidad y del mundo pragmatico, mediante la cual el sujeto
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zado para algo, sea cual sea su funcién o acoplamiento a otro modo de funcionar, el
principal peligro que avista Heidegger en Ser y tiempo es que la naturaleza sea vista
como un ente que sirve para algo, y que por lo tanto, se puede explotar.'> Claramente
estas referencias son un tanto cercanas para la época en la que Heidegger estaba pen-
sando esto; para nosotros, en cambio, estos ejemplos constituyen parte de nuestra
contemporaneidad y peor atn, se han exacerbado.

Ahora bien, mas alld de lo que el pensador de Friburgo reflexiona muy sucin-
tamente en torno a la naturaleza como la principal materia prima de la época con-
tempordnea, lo que le interesa es pensar de qué forma el Dasein entra en contacto con
los entes intramundanos estando ya en el mundo en contraste con los planteamientos
cartesianos en torno al mundo. Dicho estar-en, dice Heidegger:

[...] no se refiere a un espacial estar-el-uno-dentro-de-otro de dos entes que
estan-ahi, como tampoco el ‘en’ originariamente significa en modo alguno
una relacién espacial de este género; ‘in’ (en alemdn) procede de innan, re-
sidir, habitare, quedarse en. [...] El vocablo alemdn ‘bin’ ['soy’] se relaciona
con la preposicion ‘bei’ [‘en’, ‘en medio de’, ‘junto ’]; ‘ich bin’ [‘yo soy’] quiere
decir, a su vez, habito, me quedo en... el mundo como lo de tal o cual manera
familiar. (Heidegger, 2012: 75-s.)

Con la clara intencién de superar la ontologia de la presencia, Heidegger desarrolla
entonces la manera en la que el Dasein esta-en-el-mundo espacialmente y como se
relaciona con el ente intramundano, dado que éste también estd en el espacio y su es-
pacialidad “deberd estar en una conexién ontoldgica con el mundo” (Heidegger, 2012:
122). Esto, ademas de aclarar el fendmeno de la espacialidad del Dasein, constituye el

humano interpreta, comprende y actda en el mundo utilizando las cosas intramundanas (naturales y artificiales), de
acuerdo con los fines que él mismo se propone” (21).

12 Al respecto Heidegger menciona en el §15: “Pero aqui la naturaleza no debe entenderse como lo puramente presente
ni tampoco como fuerza de la naturaleza. El bosque es reserva forestal, el cerro es cantera, el rio, energfa hidraulica, el
viento es viento en las velas. Con el descubrimiento del mundo circundante comparece la naturaleza asi descubierta.
Desde su modo de serala mano se puede prescindir, ella misma puede ser descubierta y determinada solamente en su
puro estar ahi. Pero a este descubrimiento de la naturaleza le queda oculta la naturaleza como lo que se agita y afana,
nos asalta, nos cautiva como paisaje” (Heidegger, 2012: 92). Esto es la advertencia de lo que el pensador aleman de-
sarrollard anos mds tarde en los textos centrados en el fendmeno de la técnica, en donde el verdadero peligro se juega
entre la propia naturaleza y el ser del hombre mismo.
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punto de partida para la reflexién sobre la era técnica y las sugestivas repercusiones
suscitadas a partir de la separacion entre espacio y tiempo, correlacién elemental que
tuvo vigencia desde los griegos hasta la modernidad.

La espacialidad de la era técnica. El desplazamiento hacia una
nueva temporalidad

El dinamismo de la modernidad, escribe el socidélogo Anthony Giddens (1993), “deri-
va de la separacion del tiempo y el espacio y de su recombinacién de tal manera que
permita una precisa ‘regionalizacion’ de vida social; del desanclaje de los sistemas
sociales” (28). Sin lugar a duda, la herencia moderna no sélo trastoca las discusiones
filosdficas y humanisticas, sino que lo hace también en el &mbito de las ciencias socia-
les. El hecho de que la sociologia determine que uno de los fundamentos modernos
corresponda a la tajante separacion entre espacio y tiempo tiene que ver con la mane-
ra en la que las sociedades se han comportado a partir de la era moderna.

En su texto Consecuencias de la modernidad, Giddens (1993) expone algunos
ejemplos que aclaran la manera en la que durante la época premoderna estaba en-
raizada la correlacion espaciotemporal,” hasta que “la uniformidad de la medida del
tiempo con el reloj llegd a emparejarse con la uniformidad en la organizacién social
del tiempo” (29). Si la unidad tiempo y espacio constituia el modo de entender la rea-
lidad, es claro que la época moderna cambid por completo no sélo las concepciones
por separado de tiempo y espacio, sino esencialmente la realidad misma.

Al respecto, Heidegger (2011) también reflexiona sobre la correlacion entre
espacio y tiempo desde una mirada critica que interroga por el modo primario en el
que, desde la antigiiedad, pasando por la modernidad, se le concibié al tiempo como

13 “Todas las culturas premodernas poseyeron modos de célculo del tiempo. El calendario, por ejemplo, fue un rasgo
tan distintivo de los estados agrarios como lo fuera el invento de la escritura. Pero la estimacion del tiempo que con-
figuraba la base de la vida cotidiana vinculaba siempre, al menos para la mayorfa de la poblacién, el tiempo con el
espacio y era normalmente imprecisa y variable. Nadie podia saber la hora del dia sin hacer referencia a otros indi-
cadores socioespaciales: el cuando’ estaba casi universalmente conectado al donde’ o identificado por los regulares
acontecimientos naturales. El invento del reloj mecanico y su difusién a todos los miembros de la poblacién fueron
de crucial importancia en la separacion del tiempo y el espacio. El reloj expresé una dimension uniforme del tiempo
‘vacio cuantificindolo de tal manera que permitié la precisa designacién de zonas’ del dia (v.g.: la jornada laboral’)”

(Giddens, 1993: 28-s.)
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“representacion espacial” que “en tanto nimero de medida abarca algo, un de... has-
ta, algo medido” (302). De esta manera, si la critica va encaminada hacia la separacién
espacio-tiempo, a continuacion, me dispongo a discutir algunos de los puntos que
Heidegger tematiza en torno al problema del espacio y del tiempo, reformulando a su
vez ambas concepciones. Con esto se busca indagar las posibles repercusiones que se
han desencadenado y que han sido llevadas al limite gracias a las nuevas tecnologias
que sugieren no temporalizar el espacio ni espacializar el tiempo.

En La época de la imagen del mundo Heidegger (2010) refiere que “la técnica
mecanizada sigue siendo hasta ahora el resultado mds visible de la esencia de la
técnica moderna, la cual es idéntica a la esencia de la metafisica moderna” (63) la que,
a su vez, “fundamenta una era, desde el momento en que, por medio de una determi-
nada interpretacion de lo ente y una determinada concepcién de la verdad, le procura
a ésta el fundamento de la forma de su esencia” (63). Que la técnica y la metafisica
modernas sostengan una determinada concepcion de la verdad, implica que esta mis-
ma modificara la comprension de lo ente para dar cuenta de una supuesta realidad, la
cual, al fin y al cabo, no diferencia los modos de ser de los entes (llamese un util, una
cosa, una obra de arte). Ello constituye la ontologia de la presencia, a saber, algo esta
ahi pura y simplemente y puede ser cualquier cosa. En todo caso, se trata de un mero
estar-ahi presencial, algo asi como una extension presente. El conflicto que surge de esta
determinada interpretacion de lo ente es que el espacio se devela como distancia
entre un ente y otro, o entre un ente y yo. El espacio es Unicamente aque-
llo en donde las cosas posan su presencia. El problema para Heidegger es que
el Dasein en tanto estar-en-el-mundo guarda siempre una relacion familiar
estando-ya-en-medio-de, por lo que, tanto los entes intramundanos como el Dasein po-
seen una espacialidad propia que nada tiene que ver con presencialidad, sino esencial-
mente en qué sentido el espacio es un constitutivo del mundo (Heidegger, 2012: 122).

Al inicio del §22, el fil6sofo de Friburgo aclara que cuando se habla de aque-
llo que esta inmediatamente a la mano, “no se trata tan sélo del ente que comparece
antes que otro, sino fambién del ente que estd ‘en la cercania™ (Heidegger, 2012: 123,
el énfasis es mio), lo cual implica que los entes que comparecen en el mundo como
ttiles presuponen un entramado espacio-temporal, ya no a partir de categorias cuan-
tificables, sino desde “categorias” compatibles con el estar-en-el-mundo; una de ellas,
la cercania (Ndhe). La cercania queda implicita en el cardcter de lo que estd a la mano.
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Cotidianamente, cuando decimos que algo nos queda a la mano, es porque eso nos
queda cerca. Esa cercania no la medimos cuantificablemente de forma exacta; la fa-
miliaridad con el mundo es una relacién factica. A lo que apela el autor es que dicho
ente a la mano no se determina midiendo las distancias, mas bien se trata de un em-
plazamiento circunspectivo (Heidegger, 2012: 123). La circunspeccion del trato que
se ocupa determina el lugar propio del ente y la direccién en la que es accesible. “El
lugar propio es siempre el preciso ‘ahi’ o ‘aqui’ al que un qtil pertenece en propiedad”
(123). Pertenecer propiamente es lo que el autor llama pertinencia (Hingehorigkeit),
de la cual depende que todo el cardcter pragmatico del util; es decir, cualquier util
pertenece a un adonde (Wohin) especifico: el libro al estudio, a la biblioteca, a la libre-
ria. En conformidad con esto, Heidegger utiliza el término “zona” (Gegend) para de-
limitar los posibles lugares a los que pertenecen los entes. El problema concretamente
es: scomo se relaciona la espacialidad del ente con el cardcter espacial del mundo?
Pues bien, para dar cuenta de ello, Heidegger emprende la critica hacia la
nocion de espacio, derivada de la interpretacién unilateral del mundo como suma
de entes. Se trataria de algo asi como espacio presencial y mundo como algo mera-
mente formal. Sin embargo, el mundo aparece al acaecer como mundo (es weltet),"*
el mundo es mundo cuando se muestra, cuando usamos el mundo. Asi, cuando
nuestro autor se refiere a la zona, se refiere al sentido cultural que tienen los luga-
res, como una manera de interpretar dichas zonas y de interpretar la familiaridad
que guarda la espacialidad del ente con el caracter espacial del mundo."® Por ello, el
espacio no puede estar separado del ente, ni tampoco se puede entender en donde
reposa lo ente; al contrario, el espacio corresponde a la propia caracterizacion de lo
ente.' Asimismo, el lugar y el tiempo tampoco son independientes de la cosa, pero

14 Desde el semestre de posguerra de 1919, Heidegger hace alusion al hecho de que el mundo se expresa como mundo en
la medida en que éste ' mundea (es welfet): ‘en la vivencia del ver la citedra se me da algo desde un entorno inmediato.
Este mundo que nos rodea (la catedra, el libro, la pizarra, el cuaderno de apuntes, la estilogréfica, el bedel, la asociacién
de estudiantes, el tranvia, el automévil, etc.) No consta de cosas como un determinado contenido de significacion, de
objetos a los que ademds se anada el que hayan de significar esto y lo otro, sino que lo significativo es lo primario,
se da inmediatamente, sin ningtin rodeo intelectual que pase por la captacion de una cosa. Viviendo en un mundo
circundante, me encuentro rodeado siempre y por doquier de significados, todo es mundano, ‘mundea’ (es weltet), un
fenomeno que no coincide con el hecho de que algo ‘vale' (es werter). (Heidegger, 2005: 88).

15 “Cultura’ no se entiende aqui en un sentido ontoldgico. Utilizo dicho término para referirme tinicamente a una de las
formas en las que se puede interpretar la familiaridad con el mundo: los rituales, las tradiciones, las costumbres, etc.

16 Para los griegos era claro, lo ente estaba determinado por su espacialidad propia y éste no se entendfa desvinculado
del espacio. Por ejemplo, el hecho de que a las cosas pesadas les correspondia el abajo, y a las cosas ligeras el arriba. Si
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para poder llegar a dicho punto, queda pendiente describir cémo se da la experien-
cia espacial de lo ente en el mundo. Para ello, Heidegger destaca la necesidad de una
experiencia que posibilite la aparicién asi de los entes.

Si seguimos la interpretacion heideggeriana, esta experiencia no puede darse
en términos de distancia con lo ente, ésta corresponde al ambito calculable. En vez
de eso, el autor opta por describir que “s6lo en la medida en que el ente queda de al-
gun modo descubierto para el Dasein en su estar lejos, se hacen accesibles en el ente
intramundano mismo ‘lejanias’ y distancias respecto de otro ente” (Heidegger, 2012:
126). De esta manera, si la distancia corresponde al ambito unilateral y tradicional
de tratar con lo ente, la lejanfa implicarfa un modo originario en el que lo ente es
descubierto cotidianamente en la familiaridad. Por ello el pensador alemén descri-
bird al Dasein como “esencialmente des-alejador; por ser el ente que es, hace que el
ente comparezca viniendo a la cercania” (126), en tanto que el trato cotidiano con
el mundo es, en primera instancia, la cercania con lo familiar. Asi pues, “el Dasein
tiene una tendencia esencial a la cercania” (126).”

A lo que quiero llegar con todo esto, es que a partir de la descripcién fenome-
noldgica que Heidegger lleva a cabo de la espacialidad dentro del mundo del ente y
del estar-en-el-mundo del Dasein, se abre también la posibilidad de pensar la tempo-
ralidad propia de la era técnica. Es decir, si el dinamismo de la modernidad, como
refiere Giddens, deriva de la separacion entre el espacio y el tiempo, con los postula-
dos que encontramos en Ser y tiempo se comienzan a delimitar las verdaderas conse-
cuencias de haber subsumido tanto la esencia del espacio, como la esencia del tiempo
a categorias de la ontologia de la presencia. Primero, porque el espacio no se reduce a
aquello que soporta la presencia de lo ente. Segundo, porque el tiempo no es mera
extension cuantitativa. El espacio y el tiempo son, apelando a esta tonica, elementos
ligados al mundo en su dimensién existencial y, por ende, a la esencia del ser humano.

bien es cierto que la ciencia moderna resignificé dichas aseveraciones, la cosmologfa griega tenia interiorizada dicha
concepcion del ente con su respectivo espacio.

17 Al respecto, hay diversos textos que profundizan en tales fenémenos desde distintas perspectivas, para ello confrén-
tese: Aranzueque (2010), Kittler (2018), De Lara y Gracia (2022) y especialmente un texto proximo a publicarse de
Xolocotzi Yéfiez (2022) en donde se despliegan los modos de des-alejacién en la época técnica.
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Cuando Heidegger menciona que el Dasein tiende a la cercania, enfatiza que “to-
dos los modos de aceleracion de la velocidad, en los que en mayor o menor grado esta-
mos forzados hoy a participar, tienden a la superacion de la cercania” (2012: 126). Por lo
tanto, si el mundo dota de familiaridad al ser humano y la cercania es el modo esencial
de tratar con los entes intramundanos y con otros entes que son Dasein, el tiempo de la
aceleracién irrumpe por completo el modo del trato con lo ente. Este ya no aparece en la
lejania, ni viene a la cercania gracias al Dasein, lo que ocurre es una distancia de lo ente,
y una des-alejacion del mundo. La distancia espacial corresponde al ambito de la calcula-
bilidad; y, por otro lado, la aceleracion temporal corresponde a la extension cuantitativa
y numérica. El hecho de que el tiempo irrumpa en la espacialidad de lo ente implica en-
tonces que el tiempo de la era técnica modifica por completo nuestras relaciones con el

mundo, con lo ente y con nuestra propia esencia humana.

La época de la imagen del tiempo

Si pudiésemos describir la temporalidad por la que somos regidos hoy dia, di-
rfamos que nos enfrentamos a una temporalidad sin tiempo. Al tiempo le falta
tiempo. Resulta cierto, aunque sugestivo, que en la medida en la que crecen “las
tecnologias de la ‘telepresencia’, la distancia disminuye y todo parece encontrar-
se absolutamente préximo. Para muchos lo que tiene fuerza es la ‘inmediatez’, el
‘tiempo real’, lo ‘directo’. (Braganca, 2010: 203)Es curioso la forma en la que la
tecnologia ha permeado gran parte de nuestra vida, de nuestro trato cotidiano con
lo otro y con los otros. No se trata ni siquiera de innovaciones, para tal caso, cada
época ha apostado por estar a la vanguardia; se trata mas bien de una forma des-
medida del hacer. Eso que Heidegger (2011) llamé maniobra,'® la Machenschatft,
no es sino el dominio predominante del hacer y de la hechura, dando por hecho
una determinada verdad de lo ente (117).

18 Como siempre aclaro en la mayoria de mis textos, traduzco el término ‘Machenschaft’ como ‘maniobra’ para enfatizar
el hacer (machen) que estd en juego y que Heidegger quiere enfatizar con tal concepto. Algunos otros traductores
prefieren el término ‘maquinacién’ que ficilmente pudiese remitir a la ‘mdquina; la cual, sabemos, no determina esen-
cialmente el cardcter de lo técnico.
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La era tecnoldgica, por tanto, estd predestinada a hacer, a crear, a reinventar
“viejos” modos tecnoldgicos que ayuden, por un lado, a acortar los intervalos de es-
pera y las distancias espaciales; pero también a alargar la vida y remarcar las distan-
cias. En la época concreta por la que atravesamos —que muchos no sabemos si es una
época pospandémica o ain no-, muchas de esas herramientas tecnoldgicas nos han
ayudado en gran medida para salvaguardar nuestra “salud”, acortar las distancias
por medio multiples aplicaciones de teletrabajo e incluso, para acelerar nuestro modo
de vida. Lo contrastante de todo esto es que en la misma época se han popularizado
los manuales para aprender a vivir el presente, para desintoxicarse de redes sociales,
para administrar mejor el tiempo, o incluso, para hacer dinero en el menor tiempo
posible. De alguna manera, el dominio de la técnica ha borrado el hecho de que las
cosas tienen y se toman su tiempo. Sin duda, gran parte de estos populares mantras,
convertidos en manuales, se los debemos al sistema capitalista y al modo exacerbado
del consumismo. Hoy dia consumimos cualquier cosa, cualquier contenido digital,
cualquier comida, cualquier informacién. Pero en todo caso, uno de los problemas
que esta al centro de la reflexion es el tiempo.

En el apartado anterior me centré en la espacialidad de lo ente, para tener un
panorama mas amplio de este fendmeno. No obstante, apelando a las consecuencias
derivadas de la modernidad, en la época contemporanea, es decir, la época técnica, o
en el mejor de los casos, de la movilizacion,” entre el fenémeno del tiempo y del espa-
cio se han abierto brechas infranqueables. Y ha sucedido de tal manera porque tanto
la espacialidad como la temporalidad han sido subsumidas bajo las pretensiones mo-
dernas que determinan la entidad del ente como presencia disponible.

Una de las tareas de Ser y tiempo, si no es que la mds importante, tiene como
fin llevar a cabo la destruccién de la metafisica de modo fundamental, lo que sig-
nifica destruirla en su fundamento mismo. Ser y tiempo en todo caso supone que
no se entenderd “ser” por un lado, y “tiempo” por otro; al contrario, el propio titulo
mienta la tarea esencial de la superacion de la metafisica y, por ende, el inicio para

19 Para pensar el problema de la movilizacién (Mobilmachung), confréntese uno de los trabajos de Ernst Jinger (1998)
en donde introduce esta cuestion: “Die totale Mobilmachung’, que a su vez Heidegger (2004) estudia en diversos
momentos y que ahora podemos documentar en el tomo 90 de la Gesamtausgabe. Asimismo, en Los titanes venideros,
Jiinger (1998) recuerda el impacto de su texto: “sé que Heidegger se interesé muy pronto por mis ensayos sobre La
movilizacion total y sobre El trabajador, y que dicté seminarios sobre el tema” (54).
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desmantelar los fundamentos propios de la técnica moderna. Asi las cosas, las re-
flexiones heideggerianas sobre el tiempo no se concentran tinicamente en el texto de
1927, éste representaria inicamente uno de los primeros intentos por cuestionar los
fundamentos modernos, entre ellos, la propia concepcién de ente y de ser humano.
Mi intencién en seguida es problematizar sélo algunos elementos en torno al fené-
meno de la temporalidad en Heidegger y contrastarla con el modo en que la era tec-
noldgica esta cambiando la propia vivencia del tiempo a la par que el espacio mismo.
Para nuestro autor, uno de los principales problemas de aprehender al ser como
presencia resulta insuficiente si lo pensamos a partir del tiempo, porque la presencia
del tiempo se determina desde el ahora. Por ello, es necesario determinar “al espacio
ya no s6lo como hasta ahora a partir de los cuerpos presentes en €l y al tiempo ya no
solamente a partir de las cosas movidas en él, sino pensar al espacio como espacio y
el tiempo como tiempo” (Heidegger, 2013: 71).Si anteriormente ya se ha mencionado
que para repensar la espacialidad se requiere resignificarla a partir del ente descubier-
to en la cotidianidad, el tiempo también debe ser aprehendido originariamente con
base en el descubrimiento familiar de los entes. La relacién entre tiempo y espacio
queda clara cuando, como seres-en-el-mundo nos relacionamos a partir de vivencias
facticas espaciotemporales. El problema que hemos visto hasta ahora con el espacio
es que ha sido pensado en términos de distancia y no de lejania; lo mismo sucede con
el tiempo. Heidegger (2000) alude que la concepcion vulgar del tiempo, o mas bien, la
concepcion de la actitud natural ante el tiempo se da a partir del uso del reloj que “sélo
concibe el tiempo que se manifiesta en el numerar como secuencia de ahoras” (310).
Con lainvencién del reloj, se desdibujala unidad temporal dela naturaleza. Yano
se trata de dia y noche, sino de la exactitud, de cudnto falta para que el dia termine y dé
paso alanoche, aunque se trate también de una sucesién dia-noche; ante esto, “el asalto a
esta unidad minima de la temporalidad calendario no se podra producir exactamente
hasta la Modernidad, época en la cual habremos de buscar igualmente el fundamento
real dela temporalidad cronométrica en el modelo del reloj mecénico.” (Gonzalez, 2008:
171-s.)En todo caso, tanto la invencion del reloj, como la concepcion prefiloséfica y na-
tural del tiempo a partir del uso del reloj, dotan de sentido el modo en el que actual-
mente vivimos, gracias al gigantesco desarrollo tecnolégico. Como menciona Andrea

Kohler (2018), “la mania de ver las horas del dia como un presupuesto disponible es
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producto de una economia mundial de la aceleracion, cuyo correlato aparentemente
privado es la agenda cuajada de citas” (85).

Ya Heidegger avistaba los peligros de la aceleracion en tanto ésta tiende a la su-
peracion de la lejania. Esto significa que, si todo se desarrolla aceleradamente porque
la realidad ante la que nos enfrentamos tiene como eje central la inmediatez del ente
que se presenta, ya no hay relaciones espaciotemporales; todo se vuelve homogéneo en
tanto que se anula toda lejania y cercania. Al no haber cercania y lejania, no hay dife-
rencia; se cae en lo mismo, en lo insoportablemente igual e indiferente. No hay, en este
sentido, evento ni acontecimiento; en realidad, todo se convierte en informacion, pa-
san a ser datos a destajo (Han, 2018). Y no hay mejor ejemplo de la pérdida espaciotem-
poral que nos ofrece la era telematica sino, justamente, la era de la informacion, pues
en ésta todo es visto bajo el mismo prisma; da igual que sea una noticia sobre el cambio
climatico, sobre los crecientes feminicidios, o sobre la conducta de los lobos en Siberia.

Esta falta de cercania o, mds bien, pérdida de cercania a raiz de la supresion de
los alejamientos “ha traido a predominio a lo sin-distancia. En el faltar (Ausbleiben)
de la cercania permanece (bleibt) la cosa, en el sentido mencionado, aniquilada como
cosa.” (Heidegger, 1997: 244). Esto que Heidegger llama lo sin-distancia (Abstandlose)
describe perfectamente la época contemporanea nacida a partir de la era tecnolégica.
Justo aquello que la aceleracion ha supuesto como ahorro objetivo en tiempo, dice
Kohler (2018), se representa bajo la perspectiva de las tecnologias y nuevas formas de
comunicacién como improductiva dilapidacion de tiempo (86), porque tanto redes
sociales como plataformas de streaming y todo contenido digital en general apuestan
por el auténtico predominio de lo sin-distancia (Abstandlose) en donde todo esta dis-
ponible al segundo: peliculas, series, informacién. Al fin de cuentas, este fenémeno
implica la anulacién de relaciones originariamente espacio temporales.

La pelicula que quieres ver esta siempre dada de antemano en una plataforma
de streaming; no tienes que dirigirte a la cineteca o al cine como antiguamente se solia
hacer. La informacion estd por todos lados, pero en ningtin espacio. Las redes sociales,
por su parte, difuminan todo tipo de vinculos; mas que acercar, separan en el sentido
de que las relaciones personales estin comprometidas a partir de éstas. Lo peligroso
no es en todo caso las nuevas tecnologias, sino el modo en el que la era técnica busca
aniquilar las cosas, lo ente, para dar paso a la realidad virtual (Han, 2021). Si a esto le

sumamos una temporalidad sin tiempo, una constante aceleracion, cambian también
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las posibilidades de vivir humanamente. Se impone ante nosotros la maxima del ren-
dimiento y la productividad, antes de que se nos “pase” el tiempo. El problema de ello
es que, como menciona Byung-Chul Han (2015) en El aroma del tiempo, el tiempo de
la aceleracion “tiene su causa en la incapacidad general de acabar y concluir. El tiempo
aprieta porque nunca se acaba, nada concluye porque no se rige por ninguna gravita-
cion. La aceleracion expresa pues, que se han roto los diques temporales” (14). Yo agre-
garia que, con el rompimiento de los diques del tiempo, se da también el rompimiento
de las estructuras espaciales que nos colocaban ante el mundo como seres-en.
Quizas Kafka, como otro ejemplo de lo que conlleva un pensamiento intem-
pestivo, haya dado en el punto exacto de lo que cotidianamente, como seres anclados
a las relaciones espaciotemporales, pensamos en relacion con la absurda incompati-

bilidad de lo vivo con lo completamente calculable e instrumental:

Hundimiento, imposibilidad de dormir, imposibilidad de estar despierto, im-
posibilidad de soportar la vida o, mas exactamente, el curso de la vida. Los re-
lojes no coinciden, el reloj interior corre de una manera diabdlica o demoniaca
o en todo caso inhumana, el reloj exterior sigue su marcha habitual titubean-
do. Qué otra cosa puede ocurrir, sino que estos dos mundos distintos se sepa-
ren, y se separan o al menos se desgarran horriblemente. (Kafka, 2000: 659)

Conclusiones

La importancia de la tecnologifa actualmente no es algo que pueda ser puesto en duda.
Reflexionar sobre la era técnica que devino tecnoldgica tampoco es algo que deba justifi-
carse, resulta evidente y necesario ante la creciente preocupacion que suscita no sélo en
el ambito filosdfico o dentro de las academias de humanidades; sino en general como so-
ciedades del siglo xx1. Cuando, en una ocasién, le preguntaron a Ernst Jiinger cémo ima-
ginaba el siglo venidero, el siglo xx1, llama la atencién su modo de enfrentar la respuesta:

No tengo una idea demasiado feliz y positiva. Por decirlo con una imagen
quisiera citar a Holderlin, que en “Pan y vino” escribié que vendra la edad
de los titanes. En esa edad el poeta debera aletargarse, los actos seran mas
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importantes que la poesia que los canta y que el pensamiento que los refleja.
Serd una edad muy propicia para la técnica, pero desfavorable para el espiritu
y la cultura (Jiinger 1998: 30).

Con dicha respuesta, el pensador no supone una critica, ni busca “satanizar” la era
de la técnica, sélo reconoce que sera una época propicia para su despliegue y desfavo-
rable para la expresion del espiritu. Quiza por ello, justo en estos momentos, resulte
mads pertinente que nunca llevar a cabo una reflexién en torno al modo en la que la
era tecnoldgica inevitablemente estd cambiando nuestro modo de habitar el mundo.

Uno de los elementos que he intentado problematizar surge de la preocupacién
por dilucidar la forma en la que la concepcidon del tiempo que experimentamos a par-
tir de la era tecnoldgica viene dado a raiz de la superacién de la lejanfae instalado de
nuevo en el predominio de la distancia y lo sin-distancia (Abstandlose). Si bien la du-
pla espacio-tiempo, ha sufrido reinterpretaciones cada vez mas contundentes, ahora
permite el surgimiento de una independencia radical del dique temporal con respecto
a las experiencias facticas y concretas que se entendian sdlo en la relacién espaciotem-
poral. Es decir, la jornada laboral comprendia en todo caso la jornada en el trabajo, no
fuera de él. Pero la era telemadtica ha impulsado por diferentes vias que el trabajador
esté disponible en todo momento, esté donde esté. Sin lugar a duda, se inaugura un
nuevo horizonte que reconfigura la relacion espaciotemporal, fruto de la modernidad
y ampliada hasta sus maximas consecuencias en la era técnica contemporanea.

Lo preocupante frente a este panorama es que dicha concepcion abstracta, estan-
darizaday calculable del tiempo da como resultado la creencia de que todo puede entrar
en la categoria de la eficiencia; mientras mas eficiencia, mayores rendimientos. Pero
al descubrir que el rendimiento ha dado de si ante los crecientes fendmenos de salud
mental, una de las contribuciones mas importantes de era tecnoldgica consiste, refiere
Quintanilla (2005), “en liberar tiempo de trabajo productivo y aumentar el tiempo de
ocio” (33); sin embargo, “las tecnologias de la informacién [...] han invadido el ambito
del ocio y, por otra, han hecho que el ocio sea productivo. Si se me permite el juego de
palabras: la técnica ha transformado el negocio en ocio y el ocio en negocio” (34).

Curioso que, incluso dentro de esta l6gica temporal que corona nuestra época,
los relojes no dejen de marcarnos lo tarde que hemos llegado, lo cortas que resultan
las distancias espaciales con un artefacto que nos conecta inmediatamente. El tiempo
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asi visto nos muestra que sus fracciones se vuelven, lastimosamente, cada vez mds pe-
quenas. Pero el tiempo que vemos correr sin descanso ni tregua, ha sido maquinado
maravillosamente por la era tecnoldgica. El reloj de nuestra era, a diferencia del reloj
convencional, dejé sélo de marcar el tiempo, porque ahora vemos en él nuestra acti-
vidad, los pasos dados y los no dados también, los datos biométricos y la agenda llena.
Y, aun asi, pensamos que nosotros somos duefios de nuestro tiempo.

En suma, no podemos negar que tantos los avances tecnoldgicos, como los apara-
tos inteligentes con los que hoy contamos, sean parte cotidiana de nuestra vida actual. En
muchos de los casos, hay una dependencia irrefutable de las maquinas que en su mayoria
facilitan la vida cotidiana hasta el punto de que pertenecen a nuestro trato con el mundo
familiar. En este sentido, siguiendo las reflexiones heideggerianas, coincido en que el ver-
dadero peligro que se divisa es que todas nuestras posibilidades vitales se vean reducidas
a meras posibilidades técnicas, en este caso, tecnoldgicas. Y ahi es en donde se inserta la
vigencia de meditaciones filoséficas como las sefialadas con base en Heidegger. De esta
manera y a modo de conclusion, puede ser que resulte revelador lo que entre lineas sen-
tencia Cortazar (2016) en su Predmbulo a las instrucciones para dar cuerda al reloj:

Cuando te regalan un reloj te regalan un pequefio infierno florido, una cadena
de rosas, un calabozo de aire. No te dan solamente el reloj, que los cumplas muy
felices y esperamos que te dure [...] no te regalan solamente ese menudo picape-
drero que te atards a la mufileca y paseards contigo. Te regalan —no lo saben, lo
terrible es que no lo saben-, te regalan un nuevo pedazo fragil y precario de ti
mismo, algo que es tuyo pero no es tu cuerpo, que hay que atar a tu cuerpo con su
correa como un bracito desesperado colgdndose de tu mufieca. Te regalan la ne-
cesidad de darle cuerda todos los dias, la obligacién de darle cuerda para que siga
siendo un reloj; te regalan la obsesion de atender a la hora exacta en las vitrinas
de las joyerias, en el anuncio por la radio, en el servicio telefonico [...] No te rega-
lan un reloj, ta eres el regalado, a ti te ofrecen para el cumpleanos del reloj. (27)
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Resumen
El objetivo de esta investigacion es presentar una
propuesta para reivindicar el cuerpo retomando las
reflexiones filoséficas sobre la técnica de José Ortega y
Gasset. Si bien el filésofo espanol no lo abordé dentro
de su quehacer filoséfico, es relevante ponerlo a dialogar
con debates contemporaneos sobre tecnologfa para ver
si hay alguna respuesta novedosa que se pueda obtener.
La propuesta esbozada en esta investigacion se si-
tda en el marco del debate entre transhumanistas y
bioconservadores al respecto de las tecnologfas que
descorporizan, tomando como ejemplos principales
el mind-uploading y la realidad virtual. De igual ma-
nera, ubica al cuerpo dentro del giro que trajo consi-
go el surgimiento y desarrollo de la cibernética. Para
llevar a cabo tal reivindicacién, propongo el argu-
mento del proyecto vital —retomando terminologia
orteguiana— para sostener la tesis de que la realizacion
tecnoldgica de las fantasias sobre el cuerpo no sélo de-
pende del acceso a los materiales, sino del proyecto
vital de una determinada época. Es asi como, a través
de uno de los autores candnicos de la filosofia de

la tecnologfa, se puede repensar la importancia
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Abstract
This research paper aims to present a proposal for re-
claiming the body using José Ortega y Gasset’s phil-
osophical reflections on technique. Although the
Spanish philosopher does not address this issue directly
in his philosophical work, it is relevant to establish a
dialogue between these ideas and current discussions
on technology. This paper’s proposal is situated within
the framework of the debate between transhumanists
and bioconservatives regarding technologies that “dis-
embody’, such as mind-uploading and virtual reality.
Likewise, this paper places the body in the context of the
emergence and development of cybernetics. To support
such a claim, I use the concept of the vital project taken
from Orteguian terminology- to argue that the
technological realization of fantasies about the body
does not only depend on the access to materials,
but also on the vital project of a given era. Thus,
through the work of one of the main authors of the
philosophy of technology, it is possible to rethink
the importance of the body in the development and im-
pact of contemporary technology and connect this pro-

posal to contemporary projects such as transhumanism,
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del cuerpo dentro del desarrollo e impacto de la tec-  to provide another perspective to issues that exist be-
nologfa contempordnea, asi como poner a dialogar su  tween transhumanists and bioconservatives.
propuestacon proyectos contemporaneos comoel trans-

humanismo. Esto tltimo con la intencién de proporcio-

nar otra lectura a problemas que son de interés para el

debate entre transhumanistas y bioconservadores.

Palabras clave: Cuerpo humano, Keywords: Human body, transhumanism,
transhumanismo, tecnologia y civilizacion, technology and civilization, virtual reality,
realidad virtual, José Ortega y Gasset José Ortega y Gasset

Introduccion

ado el panorama actual, pensar el cuerpo nunca fue mds pertinente. Los
avances tecnolégicos y tecnocientificos, las guerras, las enfermedades,
los cambios radicales producto del calentamiento global, entre otros escena-
rios mas, no dejan intactas las necesidades, requerimientos e ideales que se depositan
en este. En ese sentido, es de suma importancia replantear muchas de las practicas
humanas y sus fundamentos, asi como el lugar que tiene el cuerpo en la creacién y
desarrollo de nuevas tecnologias. Por ello, en el presente trabajo sostendré la tesis de
que la realizacién tecnoldgica de las fantasias sobre el cuerpo no sélo depende
del acceso a los materiales, sino también del proyecto vital de una determinada época.
Para sostener dicha tesis, primero, expondré brevemente la discusion entre
transhumanistas y bioconservadores sobre las tecnologias que buscan la descorporiza-
cién, tomando como ejemplos de éstas el mind-uploading y la realidad virtual. De igual
manera, haré énfasis en el giro en el entendimiento del cuerpo que produce el surgi-
miento y el desarrollo de la cibernética. Posteriormente, realizaré una sintesis de las
reflexiones sobre la técnica del fildsofo José Ortega y Gasset. Por ultimo, en el marco
de las exposiciones anteriores, plantearé lo que denomino el argumento del proyecto
vital, partiendo de los ejemplos anteriormente mencionados, con el fin de demostrar la
tesis en cuestion. El propésito detrds de esta propuesta es un intento por reivindicar el
cuerpo a partir de las intuiciones de un autor excepcional y, sin embargo, poco leido.
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Ahora bien, ;por qué pensar el cuerpo en términos orteguianos? Por dos razo-
nes, principalmente: para incorporar las reflexiones filoséficas de Ortega y Gasset a
la discusion contemporanea sobre el transhumanismo y sobre la filosofia de la tecno-
logia'; y porque las reflexiones de Ortega y Gasset pueden arrojar nuevas intuiciones
sobre las tecnologias para la modificacién del cuerpo, que enriquezcan los debates
bioéticos, politicos y sociales que nos compete pensar hoy para los tiempos por venir.

Transhumanismo: las tecnologias para la pérdida del cuerpo

En esta seccion presentaré dos de los proyectos transhumanistas referentes a la descorpo-
rizacion: el mind-uploadingy la realidad virtual. En ambos proyectos se busca la supera-
cién del cuerpo para salvaguardar la consciencia mas alld de los limites de éste. Para ello,
realizaré una sintesis de la discusion entre los transhumanistas y los bioconservadores?
sobre este tipo de tecnologfas. Asimismo, situaré dichas tecnologias dentro del marco dela
reconcepcion del cuerpo que trajo consigo el surgimiento y el desarrollo de la cibernética.

El transhumanismo es un movimiento cultural, filoséfico, cientifico y artis-
tico que se define por “la defensa activa de la mejora del ser humano por medio de
la aplicacion de las nuevas tecnologias, particularmente las biotecnologias, la biéni-
ca y la inteligencia artificial, una vez que estas alcancen el grado de desarrollo sufi-
ciente” (Diéguez, 2021b: 8, énfasis del autor). Segun el filésofo transhumanista Nick
Bostrom (2014), los transhumanistas promueven que las tecnologias de mejoramiento
humano sean accesibles y discretas. Esto supone libertad morfoldgica y reproducti-
va. El objetivo es la creacién de “posthumanos™ “seres que pueden tener una salud

1 Otra lectura interesante que vincula nociones orteguianas con el transhumanismo es la que hace Antonio
Diéguez (2014). Propone ya no argumentar contra el transhumanismo apelando a conceptos esencialistas de la na-
turaleza humana, sino tomar en cuenta las nociones de proyecto vital y bienestar para dimensionar el papel de la
técnica en el desarrollo del ser humano. Dicha aproximacion considera la crisis de los deseos de la que hablé Ortega
en su tiempo, pero situada en los avances tecnoldgicos contemporaneos. De igual manera, estan las investigacio-
nes de Atencia Pdez (2003), que aborda las tesis sobre la técnica y su pertinencia actual desde la antropologfa, y de
Rodriguez-Ortega (2021), que reflexiona sobre las tecnologias humano-centradas a la luz de las tesis orteguianas
sobre la técnica, trayéndolas a debates contemporaneos que le competen a la filosofia, a la tecnologfa y a la ciencia.

2 Término acunado por el filgsofo transhumanista Nick Bostrom (2014) para referirse a aquellos autores que se opo-
nen al desarrollo del transhumanismo. Especificamente, que estdn en contra del uso de la tecnologfa para modificar la
naturaleza humana. Por ejemplo, Leon Kass (2002, 2003), Francis Fukuyama (2002), Bill McKibben (2003), George
Annasy Elias (1987, 1992), Wesley Smith (2010) y Jeremy Rifkin (1983).
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indefinida, facultades intelectuales mucho mayores que las de cualquier ser humano
actual —y quizas sensibilidades o modalidades totalmente nuevas—, asi como la ca-
pacidad de controlar sus propias emociones” (Bostrom, 2014: 495).

Los transhumanistas asumen el progreso tecnoldgico con la finalidad de de-
fender los derechos humanos y las decisiones individuales. De igual manera, bus-
can que, a través del mejoramiento tecnoldgico, se actile contra amenazas, como
las propiciadas por el abuso militar o terrorista de las armas bioldgicas, y contra los
efectos secundarios de los dafios al medioambiente y situaciones sociales indeseables
(Bostrom, 2014). Algunas de las tecnologias de interés para los transhumanistas son:
el mind-uploading, el suefio criogénico, la clonacidn, la inteligencia artificial, la reali-
dad virtual, la realidad aumentada y la nanotecnologia.

Por otra parte, una de las preocupaciones centrales de los bioconservadores es
que el uso de tecnologias para el mejoramiento humano puede deshumanizar, ya sea
por socavar la dignidad humana o por erosionar una cualidad inefable e invaluable
del ser humano, que no puede ponerse en términos de costo-beneficio. De tal modo
que lo mejor es prohibir dichas tecnologias que promueven el desarrollo de pos-
thumanos: representantes de la degradaciéon humana. Bostrom (2014) sostiene que
el rechazo a la condicién posthumana parte de dos miedos, fundamentalmente:
que ser posthumano puede ser degradante y que los posthumanos pueden ser un
riesgo para los humanos ordinarios. Los principales representantes del primer miedo
son Leon R. Kass (2002, 2003) y Francis Fukuyama (2002), y del segundo, George J.
Annas, Lori Andrews y Rosario M. Isasi (2002).

El primer miedo parte de apelar a los dones de la naturaleza como algo espe-
cial, porlo que la deshumanizacion se da por el dominio técnico sobre esta. Es decir, lo
natural es deseable, no lo que tenga que ver con la tecnologia. Segiin Bostrom (2014),
muchos de los argumentos que se elaboran bajo este supuesto se apoyan de la literatu-
ra de ciencia ficcién, como Brave New World de Aldous Huxley (1991). En ese sentido,
el desarrollo de la tecnologia se vincula con el totalitarismo, la divisién de clases, la
explotacién y una sociedad decadente y sin libertades individuales.

El segundo miedo parte de considerar la modificacién genética como un
crimen contra la humanidad. Asimismo, segin Bostrom (2014), Annas, Andrews e
Isasi emplean una retérica del bioterrorismo para sostener que habrd desventajas
por parte de los humanos ordinarios respecto de los posthumanos. Estos tltimos,
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como igual puede apreciarse en las distopias de la ciencia ficciéon como en la pelicula
Gattaca (Niccol, 1997), abusarian de sus habilidades y capacidades para explotar a
los humanos ordinarios. Esta breve reconstruccion de la discusion entre transhuma-
nistas y bioconservadores ayuda a situar la tension en la que se encuentran las tecno-
logias que presuntamente buscan descorporalizar al ser humano. Especialmente, me
enfocaré en dos de estas tecnologias: el mind-uploading y la realidad virtual.

El mind-uploading es la transferencia de una mente humana a un ordenador.
Bostrom (2011) sostiene que esta “tecnologia hipotética” requerirfa de los siguientes pasos:

[...] primero, crear una imagen lo suficientemente detallada de un cerebro
humano particular, tal vez deconstruyéndolo con nanobots o introducien-
do cortes finos de tejido cerebral en potentes microscopios para un analisis
automatico de imagen. Segundo, de esta imagen, reconstruir la red neuronal
que el cerebro desarrollé y combinarla con modelos computacionales de los
diferentes tipos de neuronas. Tercero, emular la estructura computacional
completa en un poderoso superordenador. (169-70)

De ser exitosa dicha tecnologia, la mente original, la memoria y la personali-
dad podrian trasladarse de manera intacta a un ordenador, donde existirfan como
software o tendrian la posibilidad de habitar un cuerpo robético. Un ejemplo emble-
matico de esta tecnologia se encuentra en la serie Altered Carbon (2018-2020), creada
por Laeta Kalogridis y basada en la novela homénima de Richard K. Morgan (2003).
En dicha serie, el cuerpo es denominado “funda”y, quienes tienen poder adquisitivo,
pueden guardar su mente en un pequefio chip ubicado en la nuca. De tal forma que, si
la funda es danada, mientras no destruyan el chip, la persona puede elegir otra funda
y continuar viviendo indefinidamente.

Por su parte, respecto a la realidad virtual, Pierre Lévy (2007) afirma que en
“este enfoque de las interfaces, se invita al humano a pasar al otro lado de la pantalla
y a interactuar en un modo sensorimotor con modelos digitales” (24). Se diferencia
de la “realidad aumentada” porque en ésta no hay una computadora que, a través de
una interfaz, medie la experiencia; ademas, estimula la experiencia del participante
con captores, camaras, sensores, etc. Es decir, agrega elementos sensoriales al mundo
real para provocar la inmersion del sujeto. Un ejemplo de realidad virtual es el anime
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Sword Art Online (Ito, 2012), basado en la serie de novelas ligeras japonesas escritas
por Reki Kawagara e ilustradas por Abec (2009). El anime narra la historia de unos
jovenes que se quedan atrapados en un videojuego. Si mueren en él, también en la
vida real. Para sobrevivir, deben desbloquear el tltimo nivel y ganar el juego.

Estas tecnologias que descorporizan estan estrechamente influenciadas por la
relacion entre el ser humano ylas maquinas: “La computadora ha redefinido la funcién
y la esencia del hombre al hacer que se perciba a si mismo como procesador de
informacién y a la naturaleza como informacién para procesar” (Yehya, 2001: 4). Esta
forma de entender al ser humano proviene del giro que produce el desarrollo de la
cibernética —palabra que deriva del vocablo griego kubernetes o timonel—, término
acunado por Norbert Wiener (1948), que refiere a la ciencia del control y comunica-
cién en animales y maquinas. Wiener propone a la cibernética como aquella que estu-
die no sélo el ambito electrotécnico de la transmisién de mensajes, sino también que
incluya el estudio del lenguaje y “el estudio de los mensajes como medio de manejar
aparatos o grupos humanos, el desarrollo de las maquinas de calcular y otros auté-
matas similares, algunas reflexiones sobre la psicologia y el sistema nervioso y una
tentativa de enunciar una nueva hipétesis del método cientifico” (Wiener, 1958: 15).

En lo que respecta al cuerpo, los aportes de la cibernética modificaron su con-

cepcioén notoriamente:

[...] pasa de ser un cuerpo disefiado, cuya funcién principal es transferir
y conservar energia, a una red de comunicaciones basada en la precisa re-
produccién e intercambio de senhales en tiempo y espacio. Por tanto, la in-
formacion, los mensajes y la retroalimentacion, que facilitan el control y la
comunicacién, se convierten en un aspecto fundamental para organismos y

maquinas. (Featherstone y Burrows, 1995: 2)

Tal modificacién se ve reflejada en el surgimiento del término “ciborg”. Este refiere
a un organismo cibernético con un sistema autorregulativo humano-maquina. Por
ejemplo, Robocop (Verhoeven, 1987) o la Mayor Motoko Kusanagi en Ghost in the
Shell (Oshii, 1995). La imagen del ciborg promueve la concepcién del cuerpo humano
como intercambiable y manipulable tecnolégicamente. Esta nueva forma de concebir
al cuerpo puso en jaque la dicotomia natural-artificial, presente desde los origenes de
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la filosoffa occidental. Esto, debido a que el ciborg desdibuja los limites entre uno y
otro. De igual manera, el desarrollo de la biologia sintética transgrede tal dicotomia,
ya que a través de ella se pueden producir tejidos, células o productos (como el queso),
antes atribuidos a procesos meramente naturales.

Una de las aproximaciones mds emblematicas a la figura del ciborg es la de
Donna Haraway. Retoma dicha figura y la concibe como “una ficcién que abarca
nuestra realidad social y corporal y como un recurso imaginativo sugerente de aco-
plamientos muy fructiferos” (Haraway 1995: 254). Es decir, el ciborg como un sujeto
politico que rompe con los binarismos sexo-genéricos y con las lecturas edipicas sobre
el ser humano. Asimismo, desdibuja los limites de la construccién del individuo en
solitario y se fractura la identificacion con la naturaleza. El ciborg, en estos términos,
seria una promesa de redefinir a los seres humanos lejos de aquellas concepciones que
tanto le han hecho dafio, y que le han separado de su propia corporalidad, siempre
plastica, cambiante y ligada a la contingencia de su respectivo contexto.

Si bien hay aproximaciones que reivindican y resignifican la figura del ciborg,
también hay posturas bioconservadoras que sostienen una visién pesimista sobre “lo
artificial™ “el hombre artificial no es un monstruo cualquiera [...]: [es] un ser capaz de
eliminar el espiritu de una sociedad, una amenaza peor que la muerte que representa
la colonizacién del cuerpo, la conquista de la mente, la destruccién y la sustitucién
de nuestra especie por un simulacro mecanizado de nosotros mismos” (Yehya, 2001:
78). Este breve panorama me permite situar al cuerpo humano al centro del debate
y, asi, apoyandome de las reflexiones filoséficas de José Ortega y Gasset, desarrollar
una propuesta para la reivindicacion del cuerpo frente a las tecnologias que descor-
porizan. En la siguiente seccidn, presentaré las reflexiones sobre la técnica del fildsofo
espafiol para tener todas las bases para articular la propuesta.

José Ortega y Gasset: reflexiones filosoficas sobre la técnica
En esta seccion reconstruiré brevemente las reflexiones filosdficas sobre la técnica del

filésofo José Ortega y Gasset. Explicaré qué es el raciovitalismo y como se relaciona

con la tesis metafisica “Yo soy yo y mis circunstancias”. Asimismo, desarrollaré las
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dos respuestas a la pregunta que hace Ortega y Gasset sobre como es que el hombre®
se dedica a la técnica, y a qué se refiere con la metdfora del centauro ontolégico. El
objetivo es presentar fundamentos filoséficos que sienten las bases para la propuesta
de reivindicacién del cuerpo que desarrollaré en la siguiente seccién.

José Ortega y Gasset (1998) plantea un programa de investigacién ontoldgico
para abordar el tema de la técnica. Su punto de partida es el raciovitalismo, concep-
cién que Ortega y Gasset desarrollé a modo de alternativa al vitalismo, que reduce
lo humano a meros fenémenos bioldgicos, y al racionalismo, “cultura del intelecto
abstracto” que suplanta a la vida, poniéndose por encima de ella. El raciovitalismo es
consciente de sus necesidades vitales y valora la racionalidad, pero la pone al servicio
de la vida. La vida corresponde a la realidad radical: es donde coexisten reciproca-
mente el yo y las circunstancias. En ese sentido, la realidad radical

[...] es la vida humana individual, mi vida. La vida humana es aquella rea-
lidad primera incondicional, en la cual tienen todas las demads realidades su
raiz, radican o arraigan. Por realidad Ortega entiende todo aquello con lo que
me encuentro, ya sea real o imaginario, fisico o mental, posible o imposible.
Todas estas realidades radicadas se constituyen en ese ambito que es la reali-
dad radical. (Garcia Madalena, 2018: 160)

La tesis de “yo soy yo y mis circunstancias” refleja el circunstancialismo en el
que estd inscrito el proyecto ontolégico de Ortega y Gasset. El “yo” no es algo fisico,
psiquico ni espiritual; no refiere al cuerpo ni a la conciencia: es una tarea, un pro-
yecto vital. Las circunstancias son lo que rodea al hombre: la naturaleza. Es decir, el
mundo primigenio y espontaneo, aquello que no estd intervenido por el hombre. En
este marco tedrico es donde aparece la pregunta por la técnica. Ortega y Gasset (1998)
asevera que el “hombre es técnico”. Parte del supuesto de que la técnica que desarrolla
el hombre es uno de sus “rasgos constitutivos esenciales” (120), por lo que se cuestio-
na como es que el hombre es un ser que se dedica a la técnica. A modo de respuesta,
el filésofo espafiol desarrolla dos intuiciones fundamentales: la construcciéon de un

3 Ortega y Gasset emplea el término “hombre” haciendo referencia a la especie humana. Por ello, durante la recons-
truccion de su propuesta filoséfica continuaré usando dicho término.
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mundo nuevo a partir de la técnica y la no pertenencia del hombre a la naturaleza. El
hombre “caprichoso” transforma y metamorfosea los objetos del mundo que le rodea.
Esta intervencién del mundo primigenio y espontdneo da paso a la construccién de
un mundo nuevo para él. El hombre, que es técnico, pretende crearse un mundo
nuevo que satisfaga ese capricho inicial. En ese sentido, “[1]a técnica [...] es creacion,
creatio. No una creatio ex nihilo —de la nada, pero si, en cambio, una creatio ex aliquo”
(Ortega y Gasset, 1998: 120; énfasis del autor). Es decir, no es una creacién de la nada,
sino desde alguien —con intereses y caprichos muy especificos—.

Ante la necesidad de crear un mundo nuevo, Ortega y Gasset se cuestiona qué
orilla al hombre a contar con tal necesidad. Su respuesta: que este no pertenece al mundo
espontaneo y originario, ese mundo previo a la transformaciéon —o lo que denominamos
“naturaleza™—. Para Ortega y Gasset la naturaleza “se trata de una idea, de una interpre-
tacion del mundo genuino” (1998: 121; énfasis del autor), basada en la insatisfaccién del
hombre con ella. Tomando en cuenta lo anterior, Ortega y Gasset define la “técnica™ como

[...] la reforma que el hombre impone a la naturaleza en vista de la satis-
faccién de sus necesidades. Estas, [...] eran imposiciones de la naturaleza al
hombre. El hombre responde imponiendo a su vez un cambio a la naturaleza.
Es, pues, la técnica, la reaccion enérgica contra la naturaleza o circunstancia
que lleva a crear entre éstas y el hombre una nueva naturaleza puesta sobre
aquella, una sobrenaturaleza.® (Ortega y Gasset, 1964: 324)’

El hombre tiene una situacién doble: ser una parte de la naturaleza y estar frente
a ella. Esto ultimo es producto del extrafiamiento: “anomalia negativa en sentido

4 Paraun rastreo mds amplio de esta tesis orteguiana, se puede consultar Alonso Ferndndez (2020).

5 Antonio Diéguez (2013) hace una comparacidn entre la concepcidn de técnica para Ortega respecto de la de Martin
Heidegger. A grandes rasgos, mientras que el primero la aborda como un rasgo fundamental del ser humano, como
algo que depende del proyecto vital, del bienestar y de los deseos de los seres humanos, para Heidegger la tecnologfa
moderna impedia el desvelamiento del Ser. Para consultar otra reflexion comparativa entre las propuestas de ambos
autores véase Conill Sancho (2013). De igual manera, otro estudio comparativo es el que lleva a cabo Piro (2013),
donde contrasta las reflexiones sobre la técnica de Ortega y Gasset y de Oswald Spengler.

6 Javier Echeverrfa (2000) adecta la tesis orteguiana de la sobrenaturaleza al fendmeno denominado “sociedad de la
informacién” con la finalidad de aproximarse a este desde la filosofia de la técnica del filésofo espanol.

7 Antonio Diéguez (2013) afirma que, si bien la idea de que la técnica como creacién de una sobrenaturaleza no era
nueva —ya estaba presente en J. von Uexkill— la “innovacion conceptual de Ortega estd en hacer de esa sobrenatura-
leza el lugar auténtico del ser humano, a cuya creacion éste habria estado siempre dedicado [...]" (75).
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behaviorista, es decir, enfermedad, destruccién de la regulacion natural de tal ser”
(Ortega y Gasset, 1998: 121). Para fundamentar ese extrafiamiento del hombre res-
pecto de la naturaleza, Ortega y Gasset lo diferencia de otros animales atribuyéndole
un mundo interior y la necesidad de elegir, ademas de ser instintivo. Dicha necesidad
es producto de la gran variedad de fantasias que tiene. La eleccién entre los proyectos
instintivos y los fantasticos lo hacen libre.

La capacidad de elegir es lo que vuelve al hombre un ser que va mas alla de sus
necesidades organicas. Es decir, estas no constituyen su vida entera, como en el caso
de los animales, quienes no tienen mds que dichas necesidades, guiadas por el instinto.
Hay condiciones como calentarse y alimentarse que son necesarias para vivir —por
eso son necesidades—. El hombre no sélo quiere estar en el mundo, sino estar bien:
“Sélo esto le parece necesario y todo lo demas es necesidad sélo en la medida en que
haga posible el bienestar. Por lo tanto, para el hombre sélo es necesario lo objetivamen-
te superfluo” (Ortega y Gasset, 1964: 328). En ese sentido, la técnica estd al servicio de
la produccién de lo superfluo que, a su vez, responde a lo que se considera como bien-
estar. Mientras que el simple vivir es algo que se mantiene fijjo —es necesario comer,
una vivienda, calentarse, etc.—, lo que es considerado como bienestar varia segtn las
necesidades superfluas, “y como la técnica es el repertorio de actos provocados, sus-
citados por e inspirados en el sistema de esas necesidades, sera también una realidad
proteiforme, en constante mutacién” (Ortega y Gasset, 1964: 330, énfasis del autor).

A diferencia del animal, el hombre puede distanciarse de sus necesidades y pres-
tar atencion a otros ambitos de su vida. El animal no puede hacer esto porque su vida
consta de satisfacer sus necesidades organicas, ya que carece de un mundo interior. Es a
partir del ensimismamiento y retraccion en si, en la posibilidad de salirse momenténea-
mente de su circunstancia, que el hombre puede llevar a cabo actos como hacer fuego,
construir una casa, cultivar el campo, etc. Es decir, puede reformar la naturaleza a tra-
vés de la técnica. En ese sentido, “[1]a técnica es lo contrario de la adaptacion del sujeto
al medio, puesto que es la adaptacion del medio al sujeto” (Ortega y Gasset, 1964: 326).

Otro de los recursos que emplea el fildsofo espafiol para describir al hombre
es la metafora del centauro ontoldgico.® Dicha figura mitica refiere a que una parte

8 Espinosa Rubio (2007) retoma la metdfora orteguiana de centauro ontoldgico para problematizar la dicotomia entre
naturaleza y cultura. En su investigacién pretende aportar una mirada unificadora entre ambas para superar dicha
dicotomia que tradicionalmente se emplea para situar al ser humano dentro del mundo que habita.
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del hombre esta inmersa en la naturaleza —las circunstancias— y la otra parte, en el
mundo de las fantasias —mundo interior—. Este tltimo ambito, el extranatural, es
una pretension de ser, un proyecto de vida. Para Ortega y Gasset, eso es lo que sen-
timos como nuestro verdadero ser, lo que llamamos nuestra personalidad, nuestro
yo. Con ello concluye que “[...] eso que llaman su vida no es sino el afin de realizar
un determinado proyecto o programa de existencia. Y su ‘yo’, el de cada cual, no es
sino ese programa imaginario. Todo lo que hacen ustedes lo hacen en servicio de ese
programa” (Ortega y Gasset, 1964: 338). Por ello, Ortega y Gasset sostiene que, a dife-
rencia de los animales, 1o que el hombre es no esta dado por la existencia misma, sino,
en tanto programa/pretension, tiene que construir dicha existencia. El hombre tiene
que autofabricarse. La vida es produccion y fabricacién, no contemplacién ni teorfa.

La idea de que el hombre es un programa que busca realizarse, y que varia
segun la época, es sustancial para entender el deseo,” que forma parte de la practica
creadora del hombre. Dice Ortega y Gasset (1964) que

[...] los deseos referentes a cosas se mueven siempre dentro del perfil del hom-
bre que deseamos ser. Este es, por lo tanto, el deseo radical, fuente de todos
los demads. Y cuando alguien es incapaz de desearse a si mismo, porque no tie-
ne claro un si mismo que realizar, claro es que no tiene sino pseudo-deseos,
espectros de apetitos sin sinceridad ni vigor. (344)

Desear es fundamental para llevar a cabo acciones, especialmente las que tiene que ver
con la creacion de la técnica. No obstante, sus deseos —que tienen que ver con las fanta-
stas construidas en su mundo interior— son imposibles. Esto lo conduce a la infelicidad.
En ese sentido, el “hombre es, esencialmente, un insatisfecho, y esto [...] eslo mas alto que
el hombre posee, precisamente porque se trata de una insatisfaccion, porque desea tener
cosas que no ha tenido nunca” (Ortega y Gasset, 1998: 124). Por ello, en tanto que animal
desgraciado, el hombre necesita un mundo nuevo. No se resigna con lo que el mundo es.

El proyecto vital® que motiva los criterios para la creaciéon del nuevo mundo
busca sobreponerse a las circunstancias, de modo que transforma el mundo. Para

9 Carl Mitcham (2000) rescata las aportaciones filoséficas sobre la técnica de Ortega, haciendo especial énfasis en la
crisis de los deseos y en el impacto de la tecnologfa en la cultura.
10 Para un abordaje ms extenso de la relacion entre proyecto de vida y técnica véase Alonso Ferndndez (2018).
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Ortega y Gasset, dicha transformacién es técnica. En ese sentido, la “técnica es el me-
dio del que se sirve el ser humano para ejecutar su proyecto vital. Pero la técnica no
define el programa humano, sino que la finalidad le viene impuesta, no es el fin, sino
el medio para realizar el proyecto, por tanto, el sentido y causa estan fuera de la téc-
nica, le vienen prefijadas” (Garcia Madalena, 2018: 160). Por tanto, el proyecto vital
es pre-técnico. Ahora bien, si la técnica permite adaptar el medio al sujeto, y no al re-
vés, ;como es posible reivindicar el cuerpo a través de las reflexiones sobre la técnica
de Ortega y Gasset? Definitivamente, el cuerpo no es un tema que haya abordado el
filésofo espafiol dentro de sus reflexiones. No obstante, la adaptacion del medio —Ia
creacién del mundo nuevo—, las fantasias y lo deseos repercuten en la aceptacion y
entendimiento del cuerpo. Especialmente, la adaptacion del medio supone la nece-
sidad de tener un cuerpo acorde con las caracteristicas de este para poder habitar el
mundo nuevo. Por esa razén es que la propuesta para una reivindicacion del cuerpo
abrevara de los términos e ideas expuestas anteriormente: para darle un lugar dentro
de la construccion de mundos para habitar. Y, con ello, dar paso a la tesis de que la
realizacion tecnoldgica de una fantasia sobre el cuerpo no sélo depende del acceso a
los materiales, sino también del proyecto vital de una determinada generacion.

Cuerpos, fantasias y tecnologia: la realizacidon tecnoldgica de
las fantasias sobre el cuerpo

En esta seccion desarrollaré lo que denomino el argumento del proyecto vital, to-
mando en cuenta la discusion de fondo entre transhumanistas y bioconservadores,
asi como los términos y las ideas desarrolladas por Ortega y Gasset. El objetivo del
argumento del proyecto vital es sostener la tesis central de esta investigacion, a saber:
que la realizacién tecnoldgica de una fantasia sobre el cuerpo no sélo depende del
acceso a los materiales, sino también del proyecto vital de una determinada época.
El mind-uploading y la realidad virtual corresponden a fantasias sobre el cuer-
po, ya que los limites de este y sus consecuencias son las circunstancias a las que el ser
humano busca sobreponerse. Ambas tecnologias responden al giro que promovio la ci-
bernética: el cuerpo como una red de comunicaciones. No obstante, el mind-uploading
es una tecnologia hipotética y la realidad virtual, un hecho innegable que tiene impacto
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en el mundo. ;Qué posibilito la realizacién de una fantasia y no de la otra? Retomando
la terminologia de Ortega y Gasset, la realizacién de una de estas fantasias fue el pro-
yecto vital de una determinada época, ademads del acceso a los materiales.

Hay que recordar que el proyecto vital, para su realizacion, requiere de la téc-
nica. Esto se relaciona con la coexistencia entre el yo —la vida— y las circunstan-
cias —la naturaleza—. La realizacién del proyecto vital supone la construccién de un
mundo nuevo para habitar: la sobrenaturaleza. Se busca habitar ese nuevo mundo
mas alla de la satisfaccion de las necesidades basicas; es decir, el ser humano busca
el bienestar. Y este depende de las necesidades superfluas. Si bien Ortega y Gasset
sostiene que a través de la técnica el ser humano transforma el medio segtn su pro-
yecto vital, resulta importante cuestionar el papel del cuerpo a la luz de esta idea.
;Qué pasa con éste cuando se construye la sobrenaturaleza que el ser humano habita?
Inevitablemente, cambia. El nuevo mundo creado requiere de un cuerpo adecuado a
las nuevas disposiciones. No obstante, asi como la idea del programa del ser humano
no implica necesariamente su realizacion, lo mismo sucede con el cuerpo: hay una
idea del cuerpo que se acopla al programa, pero su realizacién no es la realizacién de
la idea misma. Dependiendo del programa es la idealizacion y la materializacién
de determinadas tecnologias, con el fin de que éste se lleve a cabo. En dichas tecnolo-
gias también se involucran las que modifican el cuerpo. No obstante, esto no excluye
que las tecnologias que descorporizan, tales como el mind-uploading y la realidad vir-
tual, no conduzcan a entender el cuerpo desde otro lugar. De igual manera, aunque el
transhumanismo busca superar las limitaciones bioldgicas del ser humano, no puede
pasarse por alto que este no se separa de las circunstancias: construir una sobrenatu-
raleza no significa que pueda superarse la dependencia que hay a la naturaleza.

Ahora bien, la tesis de que la realizacion tecnoldgica de una fantasia sobre el
cuerpo depende del proyecto vital se sostiene a partir de tres consideraciones. La pri-
mera es que las circunstancias con las que nos enfrentamos actualmente suponen nue-
vos retos. Las enfermedades, las armas nucleares, el uso de pesticidas y hormonas para
la produccién de alimentos, el calentamiento global, la colonizacién espacial, etc., han
acarreado consigo consecuencias en la naturaleza —ese estado espontdneo y primige-
nio anterior a las transformaciones humanas— que ameritan que el ser humano desa-
rrolle soluciones a la altura de los avances tecnoldgicos y cientificos contemporaneos.
Una de las alternativas que tiene para salvaguardar su especie del mundo en decadencia
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que él mismo ha creado es construir un cuerpo acorde a las circunstancias, las fanta-
sias, las necesidades superfluas y la idea de bienestar que desarrolle en su programa.
Apelar a una idea de cuerpo sin intervencion tecnoldgica resulta arcaico e insensato.
La segunda es que las circunstancias fomentan la produccion de fantasias y de-
seos en los seres humanos, no sélo sobre el entorno, sino también sobre el cuerpo que
requieren para habitar la sobrenaturaleza que quieren construir. Las fantasias que se
articulan para construir un mundo que se contraponga a las circunstancias repercuten
directamente al cuerpo, ya que estas, junto con la insatisfaccién, dan paso a idealizar
cuerpos que faciliten la tarea de habitar la sobrenaturaleza: los seres humanos constru-
yen los cuerpos en la medida del mundo que habitan. Por ejemplo, el ciberespacio es
un mundo creado virtualmente: es tan real lo que pasa en el mundo material como en
el mundo virtual. Es una sobrenaturaleza —en términos de Ortega y Gasset—. Prueba
de ello son el ciberactivismo, las videollamadas, la economia del bitcoin, el uso de
avatares, etc. Asimismo, el ciberespacio ha dado paso a otros fendmenos, como la hi-
pertextualidad, la interactividad y la conectividad, es decir, se ha creado toda una ci-
bercultura."! Este nuevo mundo lleva al cuerpo mas lejos, lo lleva mas alld de su carne:

Si el desarrollo de la tecnologia ha supuesto un proceso de ampliacion del
cuerpo y de las funciones corporales para permitirnos controlar el entorno
de forma mas eficiente, ofrece la posibilidad tltima del desplazamiento del
cuerpo material de los confines de su espacio vital inmediato. Por lo tanto,
no es sélo la gama de funciones tecnolégicas-humanas que hacen posible una
nueva gama de formas encarnadas lo que constituye una interesante fuente de
especulacion, sino la produccién y el control de nuevos entornos generados
por la informacién y la gama de simulaciones corporales y otras entidades
que los habitaran lo que para muchos es la perspectiva mas emocionante. No
es s6lo la creacién y la reconstruccién de cuerpos, sino la creacion y la recons-
truccién de mundos lo que es crucial aqui. (Featherstone y Burrows, 1995: 2)

11 Paramds sobre la cibercultura, véase Lévy (2007) y Rodriguez Ruiz (2004).
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La creacion del ciberespacio permitié que la fantasia de la realidad virtual tuvie-
ra un lugar dentro de las tecnologias que refieren al cuerpo. Si bien la ciencia ficcién se
ha encargado de desarrollar escenarios pesimistas y catastréficos sobre esta tecnologia,
como Ready Player One de Ernest Cline (2011), se han desarrollado estudios en donde
la realidad virtual ha ayudado al tratamiento de la demencia,'? al tratamiento neurorre-
habilitador de los procesos discapacitantes de origen neurolégico," tiene aplicaciones
en psicologia clinica' y ha ayudado en tratamientos del manejo del dolor."” En estos ca-
sos, no hay una pérdida del cuerpo, sino que a través de experiencias cuasi-encarnadas,
propiciadas por la interfaz y el cuerpo virtual, el cuerpo material tiene repercusiones
importantes: se complementa; hay una especie de retribucién del uno hacia el otro.

En el caso del mind-uploading, dado su caracter de tecnologia hipotética que-
da cuestionarse si, aun prescindiendo del cuerpo, es necesario una suerte de “reci-
piente” —tomando en cuenta la definicién misma de esta tecnologia y el tercer paso
que menciona Bostrom (2011)—. Ello supone una serie de cuestionamientos de tipo
ontoldgico sobre si se trata de la misma entidad, aunque esté en un recipiente distin-
to, como sugiere la pelicula Chappie (Blomkamp, 2015), o si se trata de una entidad
distinta. Diéguez hace una critica incisiva a esta tecnologia hipotética. Sostiene que la

mente no es un software que pueda trasladarse de soporte en soporte man-
teniendo intacta su integridad y, sobre todo, llevindose con ella en cada
traslado (si es que fuera alguna vez tecnolégicamente posible ese inverosi-
mil trasiego) todo lo que un individuo es en su existencia real, incluyendo
su identidad personal. La mente no es una estructura informacional inde-
pendiente del cuerpo, y no deja de encerrar un cierto dualismo trasnochado
concebirla como algo que esta alojado en alguna parte, un cuerpo biolégico
o una maquina. (Diéguez, 2021a: 53, énfasis del autor)

12 Véase Diaz-Pérez y Flores-Lozano (2018).
13 Véase Pefiasco-Martin et.al. (2010).

14 Véase Gutiérrez (2002).

15 Véase Mir6 et al,, (2007).
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La tercera consideracién a tomar en cuenta es que no hay una tecnologia in-
volucrada en la realizacion del proyecto vital, sino varias. En ese sentido, no se puede
hablar de una técnica que responda a las necesidades e inquietudes de una época,
sino de multiples y diversas —especialmente, por el desarrollo de subdisciplinas que
amplian el abanico de posibilidades tecnolégicas—. Las técnicas involucradas en la
realizacion de cada proyecto vital.

[...] son portadoras de proyectos, de esquemas imaginarios, de implicaciones
sociales y culturales muy variadas. Su presencia y su uso en tal lugar y en tal
época cristalizan en unas relaciones de fuerza cada vez diferentes entre seres
humanos. [...] no se puede hablar de los efectos socioculturales o del sentido
de la técnica en general [...]. (Lévy, 2007: 7)

Dicha aproximacién, nos invita a evaluar las tecnologias para la modificacion del
cuerpo caso por caso. Cada una arrojara elementos y consideraciones que se some-
terdn a escrutinio, analisis y critica para determinar si resulta politica, econémica,
ambiental y éticamente viable. Hablar de la tecnologia en general limita la amplitud
de determinadas tecnologias para el futuro, dando paso al reduccionismo o al catas-
trofismo —ya sea por parte de los bioconservadores o de los transhumanistas—. En
el caso de las tecnologias para la modificacién del cuerpo, se limita la posibilidad de
explorar tratamientos para padecimientos genéticos, asi como para lidiar con lesio-
nes por algin accidente o enfermedad, sobrellevar los cambios en los ecosistemas,
lidiar con los efectos de la radiacidn, las armas nucleares o con guerras bioldgicas.
Asimismo, fundamentar las aproximaciones a las tecnologias para el cuerpo sélo en el
miedo condiciona nuestra recepcion de ellas de forma unilateral: sélo hay negacién y
rechazo. La fantasfa se vuelve catastréfica en su totalidad y la posibilidad de imaginar,
un rasgo esencial en el ser humano se contamina. Sin técnica no hay ser humano. La
técnica requiere de las fantasias y de la imaginacion. Si se deja de desarrollar técnica
se pierde la posibilidad de que el ser humano se construya.

Tomando en cuenta las tres consideraciones que conforman el soporte del ar-
gumento del proyecto vital, es importante aclarar que el cuerpo no se exime de las
modificaciones que la técnica haga del medio, ya que, para habitar el mundo que se
construye, es indispensable un vehiculo que nos permita ser y estar en él. En ese
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sentido, si bien el cuerpo no es un tema de reflexion para Ortega y Gasset, si puede ser
abordado y problematizado a partir de las reflexiones sobre la técnica del filésofo
espafiol. Pensar la construccién del cuerpo en los términos de Ortega y Gasset, per-
mite dar cuenta de que la busqueda por el mejoramiento del cuerpo a través de la tec-
nologia trasciende la idea de la pérdida del cuerpo, de abandonar “la carcel del alma”.
Es, mas bien, una “lucha por llegar a ser lo que tengo que ser” (Ortega y Gasset, 1964:
339). sY qué es lo que tengo que ser? Esa es una de las preguntas clave que nos compete
contestar para entender nuestro tiempo y los tiempos por venir.

Conclusiones

La propuesta de reivindicacion del cuerpo que desarrollé partid de la tesis de la reali-
zacion tecnoldgica de una fantasia sobre el cuerpo no sélo depende de los materiales
disponibles, sino también del proyecto vital de una determinada época. Dicha tesis
la sostuve ejemplificandola a través de dos tecnologias que buscan la superacion del
cuerpo, el mind-uploading y la realidad virtual, asi como tomando en cuenta las tres
consideraciones del argumento del proyecto vital: 1) las circunstancias actuales —el
calentamiento global, el uso de pesticidas y hormonas para la produccion de alimen-
to, los efectos de las armas bioldgicas, etc.— traen consigo nuevos retos para habitar
el mundo que se ha construido; 2) las circunstancias fomentan la produccion de fan-
tasias y deseos en los seres humanos, no sélo sobre el entorno, sino también sobre el
cuerpo que requieren para habitar la sobrenaturaleza que han construido; 3) no sélo
hay una tecnologia involucrada en el desarrollo de un proyecto vital, sino varias.
Para desarrollar dicho argumento, reconstrui brevemente la discusion entre los
bioconservadores y los transhumanistas, y situé al mind-uploadingy ala realidad virtual
como tecnologias pertenecientes al giro que le da al cuerpo el surgimiento y el desarro-
llo de la cibernética. Asimismo, reconstrui algunas de las reflexiones filoséficas sobre la
técnica del filésofo José Ortega y Gasset, con el fin de plantear las bases que ayudaron
a formular el argumento del proyecto vital y, en general, la propuesta de la reivindica-
cién del cuerpo. La propuesta que desarrollé da cuenta de la importancia que tienen
otros elementos, ademas de los materiales, en la produccion de tecnologias que preten-
den modificar el cuerpo. Asimismo, permite interrogar sobre qué tanto se trata de una
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superacion del cuerpo y no, mas bien, de una bisqueda por llegar a ser lo que se tiene
que ser —en términos orteguianos— o simplemente son formas de ir mas alla de los li-
mites del cuerpo. De igual manera, esta propuesta abre las puertas a repensar problemas
actuales con autores poco leidos y estudiados, como es el caso de José Ortega y Gasset.
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uando pregunté por la edad de un lagarto gigante a un vigilante de la sala

de esqueletos en un Museo de Historia Natural el pasado diciembre, me

respondié: “Ciento veinte millones de afos y once meses. —“Pero”, repuse
yo, “scémo calculé una fecha tan precisa? —Fdcil, respondié: el museo me contraté
a mediados del invierno pasado; en ese momento, la base decia ciento veinte millo-
nes de afios. Haga la cuenta: es exacta.”

No se rian, pues asi solemos hablar a menudo cuando anulamos de las huma-
nidades y de las ciencias esta inmensa espesura de silencio. ;Datamos nuestras cul-
turas de seis a nueve millones de afios o de unos cuantos milenios? ;Cémo sumergir
la historia en la duracién humana, a ésta en la de los seres vivientes y el tiempo de la
vida en el de las cosas y del universo?

Mil disciplinas, un solo descubrimiento: la cronometria

Las novedades que las ciencias exactas inventaron a lo largo del siglo xx proliferaron
tanto y en tan abundantes dominios que nos perdemos por sus ramas (buissonne-
ment). Pero un singular y reciente descubrimiento retine los numerosos esfuerzos del
conjunto de todas las disciplinas: cada una de ellas, en efecto, después del perfeccio-
namiento de los procedimientos de datacidn, tales como los concernientes a la edad
de los objetos tratados por ellas, reunié por completo y en un proyecto comun la vie-
ja enciclopedia. ;Qué inventaron, pues, las ciencias exactas durante el siglo pasado?
Dataron el universo y los atomos, la Tierra y la vida, las especies, el ser humano y sus
microbios; en fin, las cosas en general. En una época donde la voz comun celebra la

* Traduccién al espariol de la conferencia “Le concept de nature” dic-
tada el 17 de diciembre del 2002 en la Tribuna de la Academia
Nacional de Medicina y publicada el mismo anio en el Bulletin
de l'Académie Nationale de Médecine, 186(9), 1683-1688.
https://doi.org/10.1016/S0001-4079(19)34115-9.

© Universidad Nacional Auténoma de México, 2022


http://doi.org/10.22201/ffyl.29544270e.2022.43.1754 
 https://doi.org/10.1016/S0001-4079(19)34115-9
 https://doi.org/10.1016/S0001-4079(19)34115-9

SERRES, Michel
“El concepto de naturaleza”

complejidad de los resultados y las perspectivas perspicaces, se levanta, por el contra-
rio, una vision de conjunto lograda por un calculo comun. Una cronopedia reemplaza
entonces la vieja enciclopedia y sefala asi el Gran Relato temporal, que, instalado
unitariamente desde hace algunas décadas por los relojes, atraviesa con su tronco
principal la cuenca de las ciencias, sus desbordamientos, derivaciones y turbulencias.
La ciencia contemporanea vuelve a colocar al antiguo Cronos en su trono original. Si
se contemplara asi la nueva arborescencia, ;quién se resistiria a la tentacion de retomar
el antiguo gesto de clasificar las disciplinas, ahora con base en la edad de sus objetos?

La vieja pregunta de la filosofia, “;de donde venimos?”, es hoy contestada con
un tema Unico, diversificado por las disciplinas en movimiento cuyo saber se recubrié

recientemente de memoria, de un Gran Relato.

Descenso y ascenso en el Relato

;Qué relato? Este: desde que el Big Bang se puso a fabricar los primeros atomos, de los
cuales la materia de las cosas inertes y la de nuestra propia carne, se compone; desde
que se enfriaron los planetas y nuestra Tierra se volvié un depdsito de materias, mas
pesadas todavia, que forman nuestros tejidos y huesos; desde que una extrafia molé-
cula de dcido empezd, hace cuatro mil millones de anos, a replicarse tal como era, y
después, mutando, comenzd a transformarse; desde que los primeros seres vivientes
empezaron a colonizar la faz de la tierra, evolucionando constantemente, dejando tras
de si mas especies fdsiles de las que llegaremos a conocer jamas en la actualidad; desde
que una joven, conocida como Lucy, comenzé a levantarse en la sabana de Africa
del Este, augurando, sin saberlo, los viajes impactantes de la cercana humanidad en
la totalidad de los continentes aparecidos, en culturas y lenguas contingentes y diver-
gentes; desde que algunas tribus de América del Sur y de Oriente Préximo inventa-
ron el cultivo de maiz o de trigo, sin olvidar al digno patriarca que planté la vid o al
héroe indio que fabricé la cerveza, domesticando asi, por primera vez, seres vivientes
tan mindsculos como una levadura; desde que la escritura balbuceé y ciertas tribus
comenzaron a cantar en lenguas griegas o itdlicas... asi, el tronco comun del relato
mas grande empez0 a crecer, en efecto, para dar un espesor crénico sorprendente, real

y comun a un humanismo digno, finalmente, de ese nombre, ya que pueden participar
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de él todas las lenguas y culturas a las que dio origen, tronco tinico y universal escrito
en lalengua enciclopédica de todas las ciencias y traducible en cada lengua vernacula,
sin particularismo ni imperialismo, como en la mafnana del Pentecostés.

La totalidad en ramos de los Grandes Relatos

Sin embargo, tendriamos de este relato una concepcion estrecha e incluso falsa si lo
pensaramos de manera linear y solamente dirigido hacia nosotros, como si goza-
ramos del rol de propdsito y fin de todo —mejor regresar a la finalidad o al antro-
pocentrismo en ese caso—, cuando en realidad explota y se bifurca de mil maneras
contingentes como un florecimiento prodigioso, que si bien desemboca hoy en nues-
tro presente, también conduce a tantas existencias diferentes como galaxias, agujeros
negros o polvo de estrellas hay en el espacio; seres vivientes en selvas tropicales y
océanos; hombres y mujeres, culturas y lenguas en este planeta; gladiolos, abejas que
zumban, jévenes encantadoras; todos ellos, nuestros contemporaneos en el universo.

Facil, el descenso —facilis descensus Avernii..— solo sigue un camino, pues cada
bifurcacién lleva a una rama o a un tronco comun. Pero el ascenso, tan dificil como
el de Euridice, encuentra tantas bifurcaciones como en un laberinto, le cuesta mucho
reconocerse y tener que escoger su camino de entre todas las rutas del ramo explosivo
que se expande y se multiplica. Esta diferencia importante entre el descenso tinico y
los ascensos posibles e innumerables se explica por el aspecto cadtico del proceso, el
cual, imprevisible al avanzar, se vuelve determinista si se gira la cabeza. Como todos
los relatos, éste, el mas grande de todos, despliega el tiempo contingente del caos.

sA qué se le llamaba naturaleza?

Las multiples bifurcaciones de este enorme ramo renuevan nuestros conceptos. Por mo-
tivos de peso, ya habiamos abandonado el término de naturaleza. Hay que, segtin algu-
nos, respetarla o no violarla, como si se tratara de una virgen: prosopopeya o alegoria,
estatua que, al estilo de Flora o Pomona, adorna los caminos de los jardines, ;cémo con-
servar sin reir este viejo oropel de los mitos y politeismos? Mejor es creer que los silenos
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y driades abundan en los matorrales y que Jupiter resuena con el relimpago; mejor es
restaurar el paganismo, del cual diré pronto cémo actualmente regresa entre nosotros.
Ahora bien, desde que desaparecid, sin duda después del Renacimiento, esta
naturaleza personificada adquiri6 el estatus de entidad. Al pasar de la deidad al con-
cepto —igual de criticable que la otra nocidén-, la naturaleza empez6 a significar el
conjunto de las propiedades esenciales de un ser o de una cosa. Al definir asi la natu-
raleza, la metafisica pretendia conocer su realidad incluso antes de analizar sus pro-
piedades. Peor atn, esta naturaleza exagerada se volvid el conjunto de los existentes;
el mundo o el universo, su equilibrio general, fueron identificados nuevamente antes
de cualquier examen. Al reir de estas imagenes, fantasmas, abstracciones o generali-

dades, el siglo xx abandond prudentemente el uso de este término.

La recién nacida

Pero habiamos olvidado lo que significa el participio futuro naturus, natura
en femenino, del verbo latin nascor, que es su raiz: lo que va a nacer, lo que esta
naciendo o por nacer, el proceso mismo del nacimiento, de la emergencia o de la
novedad.Naturaleza: la recién nacida.

Repitamos el Gran Relato. Miles y miles de bifurcaciones se expanden, impre-
visibles, a lo largo de su camino contingente. En la proximidad de cada una surgié una
aparicion increible, incluso a veces improbable: el Big-Bang mismo, si existid, la coccién
de elementos materiales en el horno de las galaxias, estrellas, cientos de objetos del uni-
verso astrofisico; los innumerables acontecimientos que condiciona el enfriamiento de
tal planeta; el advenimiento del agua en la Tierra, las rupturas ocasionadas por las pla-
cas tectonicas, el volcanismo; la concatenacién de una [molécula de] ARN, el auge del
periodo cambrico, la erradicacion casi periddica de especies, el torrente desordenado
de las mutaciones; los primeros paseos bipedos; el fuego, la salida de Africa, la navega-
cion, el trigo, el buey, el asno, la manzana y el vino, la invencién del amor cortés de los
trovadores occitanos... Desde luego, recojo aquellas direcciones nuevas que me con-
ciernen un poco, pero otros mil recolectores escogerian de otro modo.

Por consiguiente, ;a qué llamar naturaleza sino a una integral definida de las

bifurcaciones en cuestiéon? Un conjunto, una suma, éste o aquél, de nacimientos. Asi
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pues, incluso se vuelve facil definir y hasta rastrear la naturaleza humana como la
suma de las encrucijadas que, en el Gran Relato, condujeron a la formacion del [Hormo]
sapiens sapiens. En cuanto a ella, la naturaleza se definiria como la integral indefinida
de todas las bifurcaciones conocidas y por venir en el ramo explosivo del Gran Relato.

;De donde venimos? De este ramo, de este Gran Relato, de un subconjunto de
sus ramas, de una serie finita de sus surgimientos contingentes. ;Quiénes somos? El
resultado temporal de este subconjunto. Es de esta manera que una filosofia de la na-
turaleza aborda la naturaleza, la vida y al ser humano, tres conceptos anteriormente
sin definicién. Esta filosofia habla de ellos sin ideologia, sin tabud ni sacralizacion a
condicién de que los defina de acuerdo con las lineas del Gran Relato.

Fl fantasma religioso

Al mismo tiempo, las inquietudes difundidas actualmente en torno a, por ejemplo, la qui-
mica o las biotecnologias, cargan las viejas figuras abandonadas de la ‘naturaleza’, la ‘vida’
y el hombre’, las cuales estdn tan indefinidas como sacralizadas debido a que los miedos
se encuentran. No modifiquemos al ‘hombre’, dicen, ni violemos la ‘vida’ o la naturaleza,
cuyos mitos resurgen hoy como espectros. No obstante, las ciencias se burlan de los es-
pectros y transgreden felizmente los tabues y lo sagrado. Si bien esta nueva desconfianza
hacia las ciencias proviene de excesos internos, escandalos econémicos y financieros que
les incumben de lejos o incluso de cerca, su origen, dificil de descubrir, es principalmente
otro y al cual llamo gustosamente el desplazamiento contemporaneo de lo religioso.

De manera casi automatica, el colectivo crea dioses, tal como decia Bergson. La
antropologia nos ensefia que las religiones arcaicas y politeistas los inventaron y mol-
dearon en el pasado mediante la violencia y el sacrificio, particularmente el humano. El
mecanismo de la apoteosis, por ejemplo, consiste en deificar un emperador muerto: los
dioses nacen de los cadaveres y de los asesinatos. Las religiones modernas monoteistas
se distinguen de las anteriores por su recomendacion de detener los sacrificios humanos.

No obstante, las masacres de ese estilo dominan nuestra sociedad, la cual re-
presenta, a toda hora del dia y ante millones de telespectadores, asesinatos y cadave-
res. Decimos que los medios representan la violencia; no es asi, pues esta es lo esencial

de la imagen y del mensaje mediaticos. Sin la flama del terror y la piedad, no atraerian
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a nadie. Estos espectaculos retoman con una precision asombrosa los ritos de las
religiones arcaicas con mayor facilidad debido a que las religiones modernas retroce-
den y pierden publico por condenar esos sacrificios. Claramente estas religiones, en
particular el cristianismo, promovieron y generalizaron la mediacién; pero cuando
nuestras sociedades civiles inventaron en su momento instituciones eficaces en esta
mediacion, los medios se apoderaron de lo religioso y retrocedieron hacia el arcaismo
sacrificial. Es por esa razén que nuestras sociedades, convertidas al pie de la letra por
esta violencia en la antigua productora de dioses, de mitos y de tabues, arremeten
contra todo lo que destruye las estatuas que esculpen.

Lo santo y lo sagrado

;Somos conscientes de que vivimos en una época politeista, que un terror sagrado,
similar al de las religiones arcaicas, se apodera de los colectivos —si bien adelantados
en ciencias, técnicas y razén, también de vuelta en épocas tan anteriores—? Antes y
hasta hace poco, la religién dominante monoteista se unia a las batallas anticiencia
porque habia conservado algunos atavios de la violencia sacrificial, difundida ahora
en una sociedad en la que los medios, que juegan el rol de mediadores otrora asignado
a las iglesias, crean estatuas y tabues civiles.

Al estar desplazado, lo religioso ya no se encuentra en los lugares esperados, tam-
poco en las confesiones ni en los templos, sino que, brotando de los medios, inunda la
sociedad civil, que es presa todos los dias de la violencia y del asesinato (del humano en
particular). Esta version de lo religioso, que es reaccionaria, regresiva, pagana y politeis-
ta, productora de dioses pequefios que también hace regresar los tabtes, reinventa una
naturaleza similar a la de las viejas estatuas de Flora y Pomona. Entonces las adoramos.

Asi es, lo religioso cambia de rostro: los grandes sacerdotes realizan sus ritos en el
trabajo, ante el cual nos inclinamos varias veces al dia para recibir sobre la cabeza, bafa-
da en pixeles, nuestra uncion cotidiana de violencia y de lo sacro. Rebosante de cadaveres,
la sociedad clama angustiada la proteccion de sus nuevos dioses, viejos conceptos que
nadie define ni domina: naturaleza, vida y hombre, estatuas, fantasmas y espectros refa-

bricados, los mismos que la ciencia transgredié cuando observo los astros anteriormente
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divinos, cuando disecé los cadaveres en otro tiempo intocables, cuando estudié nuestros
sexos y cerebros otrora prohibidos. La ciencia siempre transgrede los tabues.

La forma arcaica de lo religioso regresa en lo civil. Aprendamos a reconocer
como sacerdotes que han cambiado de disfraz a aquellos que veneramos y que tienen
siempre la razon por detentar los simbolos y formular, solos, las preguntas. Al mismo
tiempo, la forma moderna de lo religioso, ahora minoritaria, perseguida y apartada
de la sociedad, ensefa a distinguir entre la santidad sin violencia y lo sagrado, que
conserva y fija la violencia y talla estatuas con ella. Actualmente capaz, como antes,
de criticar la sociedad del espectaculo mortal y los tabiies que engendra, esta version
moderna de lo religioso se encuentra, sin saberlo atn, con las ciencias y la razén.

Me arrodillo humildemente ante la santidad, pero entro a caballo en los templos
oscuros y arcaicos de lo sacro para derribar sus idolos: a caballo y osadamente, es decir,
con ciencia. Con ella, sus métodos, sus resultados, y siguiendo su Gran Relato, defino
entonces, sin terror ni taby, la naturaleza y, en otra parte, la vida y el ser humano.

TRADUCCION:
Daniel Salvador Alvarado Grecco
Juan Felipe Guevara Aristizabal
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MEDIO; CONTINGENCIA Y SENTIDO EN LA NATURALEZA (PRIMERA PARTE)**
Augustin BERQUE

esumen: En el presente escrito se examina la relacion entre azar, contin-

gencia y necesidad en la evolucién de las especies y su vinculo con la me-

sologia (Umweltlehre) de Jakob von Uexkiill (1864-1944), con la 16gica del
lema de Yamauchi Tokuryt (1890-1982) y con la “ciencia natural” (shizengaku H
SR%7) de Imanishi Kinji (1902-1992).

Plan—Introduccién: De la escoldstica en mesologia; §1. Semiosis, mito y realidad;
§2. Tetralema y actualizacién del ser: §3. Evolucién y contingencia; §4. El bebé se ha
puesto de pie, of course.

Introduccidon: De la escolastica en mesologia

Un adagio de los escolasticos nos ensefia que “signo de signo es signo de cosa” (nota notae
est nota rei).! Sin duda, esta férmula tiene como antecedente un pasaje de las Categorias
de Aristételes (1938, 16)* en el que, en resumen, se afirma que un signo es reificado (o

1 Dejando de lado ciertos arreglos en la presente introduccion y algunos cambios minimos, este escrito retoma el de una ex-
posicién realizada el 13 de enero de 2020 en el seminario “Morfodindmica: estética, ciencias de la naturaleza y ciencias so-
ciales” dela EHESS (Escuela de altos estudios en ciencias sociales), bajo el titulo “Légica del lema y sentido en la naturaleza”

2 Otav érepov kad’ £Tépov katnyopiital WG kad dmokepévov doa Katd TOD KATNYOPOLHEVOL AEyETaL, TTAVTA
Kol katd oD droketpévov pndnoetat (cuando otro -término- es predicado de otro como de un sujeto, en la me-
dida en que todo lo que se diga a propdsito de -ese- predicado serd enunciado respecto del sujeto). La traduccion
de Harold P. Cook (p. 17) da la siguiente« When you predicate this thing or that of another thing as of a subject, the

* Traduccion de “Milieu, contingence et sens dans la nature” de Augustin
Berque. Texto ligeramente modificado por el autor que corresponde al pre-
viamente presentado en el seminario “Morphodynamique: esthéthique,
sciences de la nature et sciences sociales” de la EHEESS (Escuela de altos
estudios en ciencias sociales) bajo el titulo “Logica del lemma y sentido de la
naturaleza” el dia 13 de enero de 2020. Traducido con acuerdo del autor. Por
cuestiones de espacio, esta traduccion se publicard en dos mimeros distintos.

** Publicado en francés como “Milieu, contingence et sens dans la nature” en
el niimero especial “Milieu, ambiance, environnement” coordinado por
Vincent Gérard, Les Ftudes philosophiques, n°3/2022, p.25-40.
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hipostasiado, sustancializado) por un segundo signo, predicado que lo transforma en su
sujeto. Como veremos, esta idea puede condensarse en la férmula (S/P)P’, lo que da ini-
cio a lo que denomino cadena trayectiva. Aproximaré esta nocion a la expresion, usada
por Barthes, de cadena semioldgica, y a la de semiosis de Peirce, con el fin de proponer
una interpretacion mesoldgica de la cuestion del sentido en la evolucién de las especies.

§1. Semiosis, mito y realidad

Recordemos que, en una obra sobre la chéra xwpa, concepto discutido por Platén en
el Timeo, Jacques Derrida (1993) aproxima esta nocion a la de mito. Lo hizo en el sen-
tido de un metabasismo (lo sin base de una forclusion de la chéra sobre si misma) que
rechazo radicalmente, puesto que, desde mi punto de vista, que es el de la mesologia
como estudio de los medios vivientes, toda realidad de este mundo necesita de una
base, la cual es la Tierra, el suelo tipo 1.

Basandome en una definicién que nos da The Concise Oxford Dictionary of
Current English (5 edicion, 1964) en la entrada “sustancia” [substance], “« & accidents in
metaphysics correspond to subjectand predicateinlogic », considero que estabase, la Tierra,
se encuentra en la posicién del sujeto (S: Omokeipevov, “lo que subyace”) con respecto a los
diversos mundos que las diversas especies vivas y las diversas culturas humanas despliegan
en funcion de si mismas, lo que, a su vez, las transforma evolutiva e histéricamente.
Esos mundos, que son maneras de aprehender lo dado ambiental (la Umgebung en el vo-
cabulario de Uexkiill, 1934), se encuentran en la posicion de predicados P vinculados con
la Tierra S, en una relacién que se expresa como S/P (S en tanto que P), que es el medio de
vida concreto de la especie o de la sociedad en cuestion (su Umwelt, en el vocabulario
de Uexkiill). De ahi deriva la férmula: r= S/P, que se lee: “la realidad es S en tanto que P”.
Dicho de otra manera, la Tierra, en tanto que mundo determinado, se constituye como un
medio de vida (la ecimene para nosotros, los humanos).?

predicates then of the predicates will also hold good of the subject » Esto corresponde al silogismo «si A es By si B
es C, entonces A es C», ya cierto vinculo con una relacion transitiva en matematicas: sia=bysib=c,a=c, omds
rigurosamente V x,y,z € E [(xRy /AyRz) = xRz].

3 Heargumentado loanterior en Berque, 2014 bis; en cuanto alos medios humanos, de manera mds precisa, en Berque,
(2000a); y para un estudio de caso, en Berque, 1986..
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La locucién conjuntiva “en tanto que” es el operador existencial que permite
quelasustancia$ (la Tierra), ek-sistente fueradela corteza de suen-si, exista en tanto que
una cierta realidad S/P para un ser determinado que, a su vez, interpreta a S en tanto
que P. Lo que tenemos aqui no es, de manera abstracta, un simple vinculo binario
entre S y P sino, concretamente, un vinculo ternario que se expresa como S-I-P, en
donde “S es P para I”. En mesologia esta operacion es llamada “trayeccién”.*

Asi, la realidad no es nunca puramente objetiva (lo que seria S en si), ni pura-
mente subjetiva (lo que seria un simple fantasma, P en si); sino siempre trayectiva, es
decir, S/P. En fisica, esta trayectividad corresponde a aquello que d’Espagnat llama lo
“real velado™, y alo que en biologia Uexkiill llama “tono” (Ton). Por ejemplo, de acuer-
do con el dispositivo experimental I o I, una misma particula S existe ya sea en tanto
que corpusculo S/P, ya sea en tanto que onda S/P’; o bien, segin el animal I, I, I”, etc.,
una misma mata de hierba S existe de distintas maneras, ya sea en tanto que alimento
S/P (Esston) para una vaca I, ya sea en tanto que obstaculo S/P’ (Hindersniston) para
una hormiga I, ya sea en tanto que morada S/P” (Schutzton) para un escarabajo I', etc.®

Estos operadores existenciales I, T’, I”, etc., no sdlo varian en el espacio; tam-
bién varian en el tiempo, aprehendiendo S de acuerdo a predicados sucesivos P, P,
P”, etc. Las especies estan compuestas de organismos, y las sociedades humanas de
individuos que nacen, mueren y entre tanto se reproducen como I, I’, I”. La tra-
yeccion S/P se vuelve asi una cadena trayectiva, lo que se expresa segtn la férmula
(((S/P)/P)/P”)/P™.... y asi sucesivamente.

Recordemos que el sujeto del logico (S) es el objeto del fisico: aquello de lo
que es cuestion, S. Ahora bien, interpretar un objeto (S) en tanto que algo es darle
un cierto sentido, lo que hace que sea concretamente alguna cosa S/P, S/P’, S/P”, etc.
Se vuelve necesario aproximar las cadenas trayectivas a aquello que Roland Barthes
llamaba “cadenas semioldgicas” en sus Mitologias [Mythologies] (1957).

4 Parauna presentacion sucinta de la mesologfa puede consultarse Augustin Berque (2014a); de igual manera (2017a)
y (2018). De manera mds general, Augandre, et al., 2018.

5 D'Espagnat, (1979; 1994; y 2005) ha demostrado que nunca alcanzamos lo real (el en-si puro del objeto), sino sol-
amente un ‘real velado’, es decir, enturbiado por la relacion del método con el objeto, como lo habia mostrado ya
también Heisenberg (1955).

6 Las palabras entre paréntesis corresponden a las usadas por von Uexkiill en la obra citada. Y corresponden a tono-ali-
mento, tono-obstdculo y tono-guarida respectivamente. N.T.
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Sabemos que Barthes interpretaba el signo como relacién entre significante
y significado, segtin la formula “S?/S¢ = signo”. Las Mitologias mostraban que, en el

mito, esta relacion se encuentra “redoblada™

El mito se constituye a partir de una cadena preexistente: el signo de la pri-
mera cadena se vuelve el significante del segundo [... lo que Barthes ilustra
mediante] una frase que puede tomarse como ejemplo de una gramatica: es
un signo compuesto de significante y de significado. Sin embargo, en su pa-
pel de gramatica se transforma en un nuevo significante cuyo significado es:
‘estoy aqui como ejemplo de una regla gramatical’ (Barthes, 1957, 222-223).

De acuerdo con Barthes, las cadenas semioldgicas tienen por efecto deshis-
torizar aquello que es histdrico y, por ende, eso mismo deshistorizado se naturaliza
miticamente. Asi es el mito: la historia travestida en naturaleza.

Gracias a lo anterior se comprende que un predicado P quede travestido como
sujeto S; que un accidente quede travestido como sustancia. Efectivamente, esto es lo que
ocurre en la historia de los medios humanos, asi como en la evolucién de los medios vivos,’
en donde se producen indefinidamente hipéstasis (substanciacion) por “encajonamiento
trayectivo™, de S/P en S’ por un predicado posterior P’, después, de este (S/P) P’ en S”
por un predicado ulterior P”, y asi sucesivamente, de acuerdo con la férmula (((S/P)/P’)/
P”)/P..., indefinidamente: un predicado P travestido en sujeto S, un accidente travesti-
do en sustancia. Y de hecho podemos representar las cadenas semioldgicas barthesianas
exactamente de la misma forma: (((S/S%)/ S¥)/ S¢”) / S¥”... y asi indefinidamente.

Dicho de manera mas sencilla, eso significa que, tanto en las cadenas se-
mioldgicas como en las cadenas trayectivas, hay siempre interpretacion de inter-
pretaciones, lo que se dice de un se ha dicho, lo percibido de las percepciones, etc.;

7 Paramas detalles sobre este punto ver Berque (2014 bis) particularmente el capitulo X: “Historia, evolucion, trayeccion’”.
8 Esta expresion me la sugirié una nocién budista (sdnscrito: nisraya, japonés eji 1k, que se lee también eshi) que
Frédéric Girard (2008, vol. I, p. 22) traduce de la siguiente manera: apoyo; tomar apoyo en un maestro, una persona
virtuosa; residir con un maestro. Agrega esta cita del Mahayanasttralamkara (Exposicién de la doctrina del Gran
Vehiculo): “Es porque carecen de naturaleza propia que (todos los dharmas se erigen/ Lo anterior es el punto de apoyo
de lo posterior (gian wei hou yizhi WiZt#&iE)" En suma, para establecerse se traban las relaciones con las que las
preceden, todas se traban mutuamente, indefinidamente, y sin que sea necesario substancializar los términos. Desde el
punto de vistas de las cadenas trayectivas, a diferencia de lo anterior, hay substanciacién, pero ésta es siempre relativa.
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de ahi que haya, indefinidamente, naturalizacion del artificio, hipdstasis o reifica-
cion de predicados (es decir, efectivamente nota notae est nota rei). Dicho de otra
manera, aquello que Heidegger, en el Origen de la obra de arte, llama el retraerse
(Zuriickstellen) de la obra en la Tierra, — el “litigio” (Streit) entre “tierra” (Erde) y
“mundo” (Welf), no es mas que la obra del operador existencial “als” (en tanto que)
en los Conceptos fundamentales de la metafisica.’

Sin duda, desde el punto de vista de la mesologia, esto nos conduce a admitir que
la realidad de los medios es siempre un tanto mitica (no es mas que lo real velado, como
dirfa d’Espagnat). Sin embargo, esto no es equivalente al metabasismo derridiano, pues el
S o el S'inicial, la Tierra, yace ahi a pesar de todo, como Omokeipevov, bajo nuestros pies.

Pero lo que la relacion entre cadenas trayectivas y cadenas semioldgicas
no muestra es que la diada S/P o S$?/S¢ no puede establecerse mas que en el vinculo
ternario S-I-P, en donde I es el intérprete para quien S existe en tanto que P.
Sélo en la ternariedad concreta — mejor aun: concrescente — de S-I-P, S puede ser
P, es decir, significar algo; es evidente que, en efecto, podemos transponer la triada S-I-P
en una triada S*-1-S¢, Aqui se encuentra el principio de la semidtica visual de Peirce, misma
que, como sabemos, se distingue radicalmente de la binariedad del signo saussuriano:

El hecho de que el signo saussuriano nazca de la asociacién de un significante
y de un significado hace que la fuente de la significacién resida al interior del
signo, como en una capsula. Ocurre algo distinto con la posicién peirciana,
de inspiracién empirista: aqui la fuente de la significacién se encuentra for-
zosamente fuera del signo. Por ello, hablar de cémo es que un signo funciona
implica fatalmente tomar en cuenta el contexto y las circunstancias en las que

tiene lugar la interpretacion semidtica [...]. (Jappy, 2010, 14).

Es verdad que aquello que Peirce llama the Interpretant— en la triada com-
puesta por éste y en cuyos otros dos extremos se encuentran the Object y the Sign—,
no es exactamente lo que yo entiendo aqui por I (el operador existencial de S en tanto
que P); pero poco importa esto por el momento. Lo interesante es que, para Peirce,

9 Esta metifora de los Grundbegriffe der Metaphysik y Ursprung des Kunstwerkes, dicho de otra manerala traduccién de
las ideas de Uexkiill al idioma heideggeriano, la he analizado en Berque, (2017b).
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el intérprete puede, a su vez, ser reinterpretado indefinidamente como otros interpre-
tantes dentro de un proceso que el autor llama semiosis. Desde el punto de vista de la
mesologia ocurre también que esta semiosis es una cadena semioldgica, es decir, una
cadena trayectiva que produce los mismos efectos: la intrincacion entre la naturaleza
(S), la historia (S/P) y el mito (P) en la realidad de los medios (S/P), por tanto, en la
realidad de las cosas (S/P) tal y como existen para nosotros.

§ 2 Tetralema y actualizacion del ser

Estas cosas no encuandran con la vision sustancialista que domina la tradicién del pen-
samiento occidental, en particular el dualismo que caracteriza al paradigma occidental
moderno clésico (a partir de aqui abreviado como POMC) establecido en el siglo xv11. Por
el contrario, encuadran bien con la visién fenomenista que ha dominado la tradicion del
pensamiento oriental. La primera tradicion llegd al punto de absolutizar el ser, mientras
que la segunda, al de absolutizar el vacio o la nada. La posicion de la mesologia en relacién
a lo anterior no es establecer una alternativa entre una o la otra, sino optar por una sub-
suncién (Aufhebung, dirfa Hegel) de una y la otra en las cadenas trayectivas de la realidad.

La afirmacidn seguin la cual la realidad subsume la contradiccion entre el ser y
la nada no proviene de la légica aristotélica, que es una logica de la identidad del sujeto
(S), en donde A es A y no es, por tanto, no-A. Tampoco proviene de la légica nishidiana,
que es unaldgica delaidentidad del predicado (P), en donde éste se absolutiza en tanto que
nada absoluta (zettai mu #@xJf€).1° De acuerdo con ella, la nada absoluta, al negarse a s
misma, engendra al ser (u ). Entonces, el ser siempre es relativo. El ser no es sino aque-
llo que, en otro contexto (en relacion al ser) Platén ha llamado la genesis, yéveotg, simple
copia del ser absoluto, que no puede existir mas que en la chéra (el medio existencial), de
la que es a la vez huella y matriz. Dicho de otro modo, es un simple fenémeno.

Como sabemos, Platén renuncié a dar una definicién racional de la chéra,
pues al ser contradictoria, al ser huella y matriz de la genesis, aparece al mismo tiem-

po como alguna cosa y su contrario. Para €, la chéra proviene de un “razonamiento

10 Laldgica del predicado (jutsugo no ronri ZhzEDFw) también es llamada la 16gica del lugar (basho no ronri %37
A ). Mds detalles sobre esta cuestion en Berque (2000 bis). La traduccion “légica del lugar” se volvié comun, pero
habrifa que comprender basho no ronri como “légica del campo predicativo’”.
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espureo” (Aoylop® vt vobw, 52 b 2). Efectivamente, no puede provenir del princi-
pio de identidad, que remonta a Parménides y a partir del cual Aristételes fundara
su légica de la identidad del sujeto.

Por el contrario, la 16gica hindd - y més particularmente la del budismo del Gran
Vehiculo - se ha fundado sobre el tetralema (catuskoti) que agrega a la afirmacion (A) ya
la negacion (no-A), la binegacion (ni A ni no-A) y la bi-afirmacién (tanto A como no-A).

Generalmente, situamos la binegacion al altimo, pero en Logos y lema (1974),
Yamauchi Tokury@ cambia este orden, simple enumeracién que no lleva literalmente
a nada. Para €], el tetralema sélo se vuelve un razonamiento verdadero si se coloca la
binegacidn en tercera posicion, y la biafirmacién en la cuarta, lo cual abre a todos los
posibles. Hace de ello el principio de su “logica del lema”, renma no ronri L2/ < Ogfi#E.

Yamauchi fue alumno de Nishida y de Husserl. Era germanista y sobre todo
helenista (es, junto con otros, el autor de una historia del pensamiento griego en cinco
voliimenes), antes de consagrarse al pensamiento budista del Gran Vehiculo. No tenia
el menor interés por la problematica de los medios, en el sentido de Uexkiill, y sin em-
bargo, resulta que su l1émica (légica del lema) aclara lo que ocurre onto/légicamente
(al mismo tiempo légicamente y ontoldgicamente) en la trayeccion de un ambiente a
un cierto medio, es decir, de la Umgebung al Umwelt; o la asuncion de S en tanto que
P, lo que produce (stellt her, diria Heidegger) la realidad S/P (S en tanto que P).

Interpretada mesoldgicamente, la tesis de Yamauchi quiere decir, en efecto,
lo siguiente: Envuelto dentro de su en si (S), el ser de un ambiente (environnement)
no existe ni en tanto que P, ni en tanto que P’ (etc.); al provenir del tercer lemma (la
binegacién, ni A ni no-A), ni esto (S/P) ni aquello (S/P’), dicho ser es algo puramente
virtual y por tanto asimilable al vacio (en japonés: kil 2%, en sanscrito: Stinyata) en el
sentido de que esta vacio de entes concretos (S/P). No sera sino en su relacién con un
intérprete (el ser o el dispositivo I, o I, I”, etc.) que podra trayectar (ek-sistir fuera de la
“corteza” de su en si) en la forma de diversos “predicados” P, P, P”, etc., todos posibles
al mismo tiempo de acuerdo a diversos operadores existenciales I, I’, I”, etc. Aqui cae
bajo la jurisdiccion del cuarto lemma (la biafirmacién): la coexistencia de realidades
concretas S/P, S/P’, S/P”, etc., que son y no son S al mismo tiempo.

Desde mi punto de vista, esto es lo que corresponde a lo que Yamauchi califica
como “légica del soku” (soku no ronri HI0GHE), y que yo llamo syllemma: el “tomar-
se juntos” (cvAapeiv) de A y no-A. Aqui no sélo se mienta el principio del simbolo
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(en donde A es no-A) sino el de la concrescencia (el crecer-juntos) de la realidad: Las
cosas (S/P, S/P’, S/P”, etc.) ek-sisten juntas a partir de S. Es asi, efectivamente, que
millones de especies vivientes y, por tanto, millones de medios (Umwelten: S/P, S/P’,
S/P”, etc.,) se despliegan a partir de una misma y tinica Umgebung, la Tierra (S).
Desde el punto de vista de la mesologia podemos regresar al famoso fragmen-
to 8, 34 del Parménides, “el pensar y el ser de aquello que pensamos son lo mismo”
(tavtov §EoTi voely Te kai oVvekev €0Ti vonua)”, y entender el segundo €oti —el pri-
mero no es sino la cépula- no ya como “ser” sino como “existe”, como “estd”, mas que
“es”,'! como “hay” (en tanto que alguna cosa, als etwas) y ya no como “es” (“en si”
Dicho de otra manera, como S/P (cosa trayectiva) mas que como S (objeto sustancial).
La traduccién que hace Yamauchi'? de este fragmento se presta para afirmar lo
anterior, y eso no es un azar: precisamente la aspectividad (el fenomenismo) del japo-
nés, con sonzai 17-1£,no establece una diferencia entre ser y existencia, Sein y Dasein.
Si no fuera porque Parménides, pensador del ser, no fue precisamente el pensador
del devenir (Heraclito), la traduccion que acabamos de realizar podria entonces ser tra-
yectada como sigue: “pensar, y la estancia'? de aquello que se piensa, son la misma cosa”.
Ahora bien, es justo esto lo que Uexkiill demostré experimentalmente al hablar
de los diversos “tonos” (Tone) — dicho de otra manera, los diversos “en tanto que” bajo
los cuales un mismo objeto S puede existir segtin el animal en turno, es decir, devenir
diversas cosas (S/P, S/P’, S/P”). Eso es igualmente lo que Heidegger (1997) propuso (in-
fluido, como se ha visto, por Uexkiill) en ;Qué significa pensar? (Was heifst denken?).
Lo anterior también emana del mismo principio que he llamado trayeccion o cosmo-
fania, es decir, en suma, hacer existir la Tierra (S) en tanto que algo (S/P). Experto
en pensar (denken), Heidegger llega, por ejemplo, a escribir que pensar es un proceso
en el que “el ente-presente ha emanado del desvelamiento” (Das Anwesende ist aus der
Unverborgenheit ausgegangen, 1997, 144)." Para la mesologia esto se expresa del siguien-
te modo: S ha ek-sistido en tanto que S/P en la ternariedad S-I-P.

11 En espanol en original. NT.

12 Yamauchi (1974): ZZBEWVHTLE, ZTNICDVTEZDEDDFAELIE—DDE—DENSTHS (pues el
hecho de pensary el ser /existencia de lo que pensamos respecto de €l son un hecho idéntico).

13 En espanol en la version original NT.

14 Se trata de la misma a-létheia que la emanacion primigenia (Ursprung) de la realidad que se debe a la obra de arte..
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BERQUE, Augustin
“Medio, contingencia y sentido en la naturaleza (Primera parte)”

En un registro mas oriental, un ejemplo que sigue el mismo principio es que un mis-
mo sinograma (S) puede leerse de diversas formas en japonés (P, P’, P”...) dependiendo del
contexto, y por esto mismo, puede existir como signos diferentes (S/P, S/P’, S/P”...). Al res-
pecto, Barthes hubiera dicho que un mismo significante S* que posee diversos significados
S¢se vuelve, en funcién del contexto, signos diversos (S§*/ S¢, S?/S¢, S/S¢"...).

Debemos evitar reducir estas realidades diversas a “puntos de vista” diversos
sobre una misma “realidad objetiva” que seria S, tal y como se comprenderia desde
POMC. Concretamente, se trata, en efecto, de realidades diferentes (S/P, S/P’, S/P”, etc.),
cada una situada en una relacion especifica con el ser o el dispositivo concerniente (I,
[, I7, etc.),” pues S, en si, no es sino virtual. Aristételes hubiera podido decir que perte-
nece al orden de lo posible, de la dunamis, S0vapug'; es la potencia del ser antes de su
energeia, €vépyela, su actualizacion en seres particulares S/P, S/P’, S/P”, etc., en funcién
de I, T, I”, etc. Dicho de otro modo, antes de su realizacion. Efectivamente, el ser (S) no
existe mientras no ek-sista en tanto que algo (S/P), en la ternariedad S-I-P.

bbbl

Pero hay que tener cuidado. En la cadena trayectiva ((S/P)/P’)/P” ..., S (es decir
S/P con respecto a P’) no es S, S” —por ejemplo (S/P)/P’ con respecto a P’-~no es S’, y asi
sucesivamente. No hay repeticién de la identidad de S, hay evolucion de S en S’, y luego
en S”, y asi sucesivamente. Y ello es asi porque en cada eslabon de la cadena hay inter-
pretacién de S en tanto que P para I, interpretacion que supone la agencialidad, la sub-
jetidad' de I, quien igualmente evoluciona a lo largo de la trayeccién en I, I, etc..." En
efecto, I no es solamente, y de manera abstracta, un operador existencial onto/16gico;
es, antes que nada, concretamente, un operador existencial vivo, y por ende, bioldgico.

Desde el punto de vista de la mesologia, la evolucion de las especies es lo que

ilustra el nexo entre evolucion y subjetidad.

TRADUCCION:
Zaida Olvera

15 Tes, en general, un ser viviente, individual o colectivo, pero en fisica se trata del dispositivo puramente material de la
experiencia, misma que redoblada (sobrepredica) la interpretacidn del resultado a través de la comunidad cientifica,
en cadena trayectiva.

16 Sobre la relacion dunamis/energeia en Aristételes, Metafisica, IX; V, 10172-35b9; De anima, esencialmente ligado al
libro II. Agradezco a Miguel Espinoza por estas referencias.

17 Elautor distingue entre ‘subjetidad” [subjectité] y subjetividad [subjectivité] en Berque (2017c). En este texto Berque
utiliza frecuentemente el primer término. NT.

18 En el caso de la experiencia cientifica en donde I es un dispositivo material, este dispositivo carece evidentemente de
subjetividad, pero en tanto que artificio, supone la agencialidad y la subjetividad humanas.
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CHAVEZ TORTOLERO, Mario Edmundo. (2020). Sobre una posible
influencia del Quijote en el pensamiento de Hume. Itaca/Universidad

Nacional Autéonoma de México.

e ha publicado el libro de Mario Chavez

Sobre una posible influencia del Quijote en el

pensamiento de Hume, mismo que presenta
una propuesta novedosa y desde un primer mo-
mento impactante. El titulo, que sintetiza el plan-
teamiento general, retine dos nombres con una
literalidad que cuesta trabajo creer. La obra nos en-
frenta a abrirnos a la posibilidad practicamente de-
mostrada de un entrelazamiento de dos mundos, el
uno literario y el otro filoséfico, con vistas a senalar
algo que no se habia percibido con anterioridad a
propésito del pensamiento del filésofo escocés.

El libro muestra la importancia que tiene cier-
to fragmento del Quijote en el pensamiento de
Hume, importancia fundamentada en evidencia
textual a partir de uno de sus ensayos. En dicho
ensayo, Hume hace descansar el problema y la
necesidad de plantear un criterio de gusto en una
anécdota que relata Sancho Panza. Cuenta el es-
cudero que tuvo unos parientes bien conocidos
por sus talentos de sommelier quienes fueron pro-
bados en una ocasién con la cata de cierto vino.
“El uno lo probé6 —menciona Cervantes— con la

Ratl Jair GARCIA TORRES

punta de la lengua; el otro no hizo mds que llegarlo
alas narices. El primero dijo que aquel vino sabia a
hierro, el segundo dijo que mds sabia a cordobdn.”
Al final, ambos tenfan razon. A juicio de nuestro
filésofo, la influenza de este fragmento habria sido
suficiente para motivar a Hume a proponer un
criterio estético como piedra angular en la que
descansara su filosoffa. Esto, sin embargo, implica
cierta interpretacion de la obra del fildsofo escocés
que el autor observa con sumo cuidado y en sus
consecuencias mas interesantes.

El libro cuenta con cinco secciones dedicadas,
paso a paso, a tratar con rigor y seriedad el que
exista una influencia determinante de la obra mds
conocida de Cervantes en la filosofia de David
Hume. La primera de ellas nos sitta en el contexto
interpretativo de la propuesta humeana perfilando
cuatro vias hermenéuticas que se han planteado a
lo largo de la historia y con diferentes propdsitos.
El filosofo escocés se ha visto sometido a una plu-
ralidad de lecturas que van desde aquellas que lo
colocan como un ilustrado de primera linea hasta
otras que lo asumen como un ironista en el mds

Al
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sugerente sentido de la palabra, pasando por ser
también un filésofo pesimista encargado de des-
pertar de suefios dogmaticos a todo ingenuo realis-
ta o ser un filésofo naturalista de talante académico.

El esfuerzo que hace Mario Chavez por repa-
sar estas interpretaciones y de perfilar las distintas
lecturas que se han hecho de Hume, destaca tam-
bién por el posicionamiento que ¢l mismo sostie-
ne a lo largo de la obra. El planteamiento general
sobre la posible influencia del Quijote en Hume
implica asumir una interpretacion estética de la
filosofia de Hume que invita a ir mas alld de las
Enquiry hasta llegar a los Essays.

La segunda seccion contiene el andlisis de los
principales elementos de la filosoffa de Hume. Esta
nueva interpretacion que Mario Chavez ofrece sig-
nifica decantarse por una lectura ironista y estética
que tiene como centro a la imaginacién. Destacan
sus tres sentidos posibles, y principalmente el tercero
que concibe a la imaginacion como facultad de auto-
determinacion con vistas a la percepcion dela belleza
enelarte. Laidea de la literatura como una idea com-
pleja producto de operaciones imaginarias es algo
que el autor concluye en esta seccion y que aviva la
posibilidad de una interpretacion estética de Hume.

A continuacion, el tratamiento del ensayo Of
the standard of taste viene a ponderar el tema de
lleno. El problema que dicho ensayo considera
es en torno a la nocién de gusto. A este respecto,
nuestro fildsofo establece una distincion bdsica
entre dos tipos de tratamiento del problema: des-
de el escepticismo de gusto o desde el clasicismo
de gusto. Esto es, desde la tesis que sostiene que en
materia de gusto el criterio siempre es subjetivo y
variable, mientras que, por otra parte, desde la tesis
que afirma que hay, si no un dnico criterio, si uno
mas verdadero que otro. Dicha distincion resulta

sugerente pues a su vez es una clave de lectura para
acercarnos al ensayo mencionado y al problema
estético sobre el gusto en Hume.

;Qué tratamiento hace Hume de la nocion de
gusto? Al final, concluye nuestro autor, Hume no
se decanta ni por uno ni por otro de los menciona-
dos, sino que confirma la posibilidad de un critico
ideal con ciertas cualidades y destrezas positivas
no solo para el terreno de lo estético, sino también
para el de lo practico. Asi, de las distintas inter-
pretaciones que se han hecho de Of the standard
of taste propuestas por James Shelley, Peter Kivy
o Carolyn Korsmeyer, Mario Chavez aporta una
lectura contundente y sugerente de la obra humea-
na a partir de dicho ensayo.

Casi para finalizar, el autor plantea una inter-
pretacion humeana del Quijote. Mario Chavez ve
con suma claridad, la posibilidad de leer el Quijote
con una nueva mirada y con animo filoséfico.
;Qué pasaba realmente con las locuras e imagi-
naciones de Alonso Quijano? El autor nos invi-
ta a ver un caso de ejercicio de la imaginacion
como facultad de autodeterminacion que no
parte de impresiones previas y que se desarrolla
merced de si misma. Asi, el autor declara que la in-
tencion de Hume en Of the standard of taste termina
por ser bastante similar a la de Cervantes: se trata de
una intencion metaliteraria que promueve la critica
de libros, pero también la critica en general.

Sobre una posible influencia culmina con un
ensayo de deslumbrante persuasion y desenvuel-
to estilo. ;Qué hay de comun entre David Hume
y Miguel de Cervantes? Entre las mil de cosas que
en todo caso podrian plantearse, la bibliopiromania
cierra cual apoteosis. Ambos autores llegaron a pro-
poner a su modo la quema absoluta de todo libro
avieso y corruptor de las mejores mentes. Ya sea la
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literatura de caballerfa que vuelve el ceso o la filo-
soffa que propone ficciones metafisicas, ambas son
igualmente condenables a la hoguera pues son pro-
ductos de una imaginacién que se autodetermina
sin constriccion heteronoma alguna. Segin Mario
Chavez, David Hume propuso este sentido de ima-
ginacion y desarrolld una teorfa del gusto a partir de
la cual dej6 a la posteridad la configuracién de un
critico que ejerce de cierta manera su imaginacion y
que dificilmente se encuentra en la realidad. Quizds
el Dr. Johnson es un ejemplo, no de que es posible la
existencia de tal critico, sino de cudn raro es.

La novedad de la obra de Mario Chavez resi-
de en por lo menos los siguientes puntos. Propone
una interpretacion estética de la filosoffa de Hume
que considera los ensayos y que toma a uno de ellos
como fundamento de una lectura general de toda
la obra que resalta el animo estético e ironista que
la impregna. Es asi como esta lectura resulta nove-
dosa, toda vez que la mayorfa se ha enfrascado en
problemas epistemoldgicos o de corte positivista
del filésofo escocés, abriendo la posibilidad de leer
la obra de David Hume no desde sus problemas
mas clasicos sino, con renovada mirada, estudiar
otras propuestas igualmente relevantes aunque
soslayadas por las interpretaciones tradicionales.

Por otra parte, Mario Chavez propone un ana-
lisis de Of the standard of taste que reconoce el valor
que dicho ensayo ha tenido para la conceptualiza-
cién de la nocion de gusto en la Ilustracion. Dicha
propuesta puede llegar a sugerir que el escepti-
cismo y el clasicismo de gusto pueden dirigir los
estudios filos6ficos sobre esta nocién, en distintos
autores de la Modernidad planteando un marco
tedrico en el que muchos de ellos, tal como Francis
Hutcheson, transitaron con sus propuestas.

Aunado a lo anterior, el autor también renueva
la mirada para acercarse a un texto cldsico como es
el Quijote. Cabe destacar, que se trata de una mira-
da filoséfica, contribuyendo a las distintas lecturas
mas bien de critica literaria y de analisis historico
que se han hecho con anterioridad. La motivacion
y el espiritu de esta lectura de la obra de Cervantes
es David Hume; la conclusion préctica bien puede
ser que ambas lecturas, la de la obra de Hume y la
obra de Cervantes, han de complementarse.

Concluyo mencionando las siguientes obser-
vaciones y sugerencias. En primer lugar, el ejemplo
del Dr. Johnson resulta interesante por sus multi-
ples conexiones de una u otra manera con Hume
(Chavez Tortolero, 2020: 85). Sin embargo, tam-
bién podria tomarse en cuenta otro ejemplo de
critico literario por antonomasia que ha tenido la
historia de la critica literaria y que reconoce el mis-
mo Harold Bloom: William Hazlitt. Si se quiere
salvar la distancia temporal entre Hume y Hazlitt
puede mencionarse también a Charles Burney
quien fue coetdneo del filésofo escocés, amigo del
mismo Johnson y Voltaire y que se posicioné como
un critico autorizado en el dmbito de la musica.

En tercer lugar, con respecto al papel de Hume
en la estética ironista Mario Chdvez menciona
lo siguiente: “En lugar de definir un nuevo obje-
to y determinar el dominio de una ciencia nue-
va, [Hume]| abre el panorama de la especulacion
estética para su aplicacién en la moral” (Chévez
Tortolero, 2020: 60). Segtin esto, nuestro autor in-
tenta confrontar su interpretacion con la de Peter
Kivy quien cree que Hume es parte de la inaugu-
racion de una nueva disciplina filoséfica que des-
embocarfa en Kant. Probablemente la motivacién
que tiene nuestro autor sea distanciarse de las
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interpretaciones tradicionales que sitdan a Hume
bajo la égida de Kant. Sin embargo, la confusion o
mezcla de los dmbitos moral y estético esta presen-
te en varios autores ilustrados que no siempre te-
nfan la clara conciencia de estar mezclando ambos
ambitos pues dicha confusion se percibe solo des-
pués de haber advertido la diferencia entre los am-
bitos. Tal caso lo podemos ver en cierto sentido en
Francis Hutcheson pero también en Jean-Jacques
Rousseau y en el tercer conde de Shaftesbury.

Por tltimo, el analisis que Mario Chavez hace
de “Of the standard of taste” puede complementar-
se con el estudio de otros problemas y conceptos

presentes en el mismo texto. Cuando el autor nos
dice que el “ensayo Of the Standard of Taste nos per-
mite establecer una distincion entre verdaderos y fal-
sos criticos” (Chavez Tortolero, 2020: 90) se omiten
otros problemas y conceptos como los de belleza y
genio presentes en dicho ensayo. Por ejemplo, un cri-
terio para definir si una obra de arte es bella o no son
las reglas del arte o la capacidad que tiene el artista
de producir obras bellas aun faltando a esas reglas.
En adelante, después de esta singular obra de
Mario Chdvez habrd que leer quijotescamente a
Hume y humeanamente a Cervantes, en una mano el
Quijotey en la otralas Enquiry y los Essays de Hume.
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PEREDA, Carlos. (2021). Pensar a México. Entre otros reclamos.

UNAM; Gedisa.

| mas reciente libro de Carlos Pereda es un

paseo por los vicios y por las manias de la

filosoffa mexicana. Hablar aqui de “paseo’
no tiene ningtn sentido peyorativo. Pereda ex-
presa desde las primeras paginas su aversién por
los argumentos rectilineos y por “ese pensamien-
to que no sin ansiedad se aferra a las distincio-
nes y categorias tradicionales” (Pereda, 2021: 13).
Pereda opone a esta manera estdtica de pensar
(esta “razén arrogante”), un pensamiento declara-
damente némada, es decir, un pensamiento que
“se esfuerza por atravesar demarcaciones y fronte-
ras’ (13) y que se corresponde en buena medida con
el “nomadismo vital” del siglo xx1. Vivimos en una
época de grandes migraciones (voluntarias e invo-
luntarias). Las taxonomias son cada vez mds poro-
sas y las categorfas menos clausurantes, menos fijas.
Para el pensar nomada la Verdad no es algo que se
empuna y que se ostenta, sino una entidad huidiza
que hay que vislumbrar desde todos sus flancos y
desde todos sus registros. La verdad no reside con
exclusividad en las Casas Principales de Poder; lo
mismo se revela en un tratado de Hegel que en
Temporada de huracanes de Fernanda Melchor.

José Manuel CUELLAR MORENO

El libro de Pereda puede considerarse una
disquisicion en contra de la razén arrogante
y de los vicios coloniales que esta razon ha
implantado en América Latina (el fervor sucur-
salero, el afin de novedades, el entusiasmo nacio-
nalista). Estamos ante una propuesta filoséfica (o
metafilosdfica) y, sobre todo, ante una propuesta
estilistica: una manera otra de ordenar, de aco-
meter y de elaborar lingiifsticamente algunos re-
clamos de la filosoffa. La palabra “reclamos” (que
aparece ya en el subtitulo) alude a un gesto cuando
menos doble: el autor presta oidos a los problemas
que historicamente han obsesionado a nuestros fi-
16sotos, pero este prestar oidos no es ni imparcial
ni docil: Pereda interpela al pasado, le reclama,
y lo hace responder a las circunstancias actuales.
“Urge pensar esas perplejidades a partir del lugar
y del tiempo en que se habita” (17). Esta urgencia
de pensar es también una urgencia de decir. “Ten
cuidado con las palabras’, insiste una y otra vez el
autor a lo largo del libro. Los reclamos se dirigen
en ultima instancia al lector.

Fiel a su consigna nomada y descentrali-
zante, Pereda incorpora a la discusion a autores
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mexicano-estadounidenses contempordneos como
Gloria Anzaldda, Manuel Vargas, Carlos Sanchez,
Robert Eli Sinchez... Esta es una de las principa-
les contribuciones del libro: hacer ver que la filosoffa
mexicana no se restringe a las fronteras geograficas
de México (y mucho menosalasaulas dela UNAM).

El libro consta de tres capitulos: 1. Vicios co-
loniales. Bosquejo de una perspectiva general;
2. Fragmentos de filosofia mexicano, por ejemplo;
3. Pensadores mexicanos incomodos, y ademds,
reclamos irreverentes. En el primer capitulo se
analiza “esa modalidad de la razén arrogante que
es la vision colonial de mundo” (19). Pereda apun-
ta algunas precauciones: el colonialismo siempre
entrana un grado de violencia y de vasallaje; esta
violencia puede manifestarse como dominacién
material y directa de los cuerpos pero también, a
menudo, como violencia institucional y estructu-
ral. La violencia colonial tiende a internalizarse,
a invisibilizarse. De aqui que convenga hablar en
la actualidad de un “poder colonial desterritoria-
lizado”. El colonialismo, prosigue Pereda, ejerce su
dominacién no sélo sobre los mercados, sino tam-
bién sobre los deseos, las creencias, los estados de
animo y las emociones.

La razén arrogante obedece, en América
Latina, a tres maximas que Pereda enuncia del si-
guiente modo:

A. “Actta exhibiendo una afiliacion, real o
imaginaria” (25).

B. "Actta justificindote nada mds que con
desdén o desprecio” (25).

C. “Frente a dificultades con tu identidad de
afiliado, brindate” (25).
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Estas tres maximas de la razon arrogante traen im-
plicita la conviccion de que el pensamiento propio
adquiere su validez y su legitimidad de una fuente
extrinseca (una Casa Matriz del Poder). La razén
arrogante naturaliza sus postulados, los hace pa-
sar por verdades sobreentendidas o archievidentes.
Sustituye la necesidad de argumentos por la ceja
enarcada y la descalificacion personal.

La razén arrogante engendra vicios (epistémi-
cos y practicos). Uno de ellos, el primero en el que
se detiene Pereda, es el fervor sucursalero. Este fer-
vor es una especie de deslumbramiento ante una
corriente o un autor fordneos. El deslumbramien-
to se convierte en inercia y en penosa servidumbre
cuando impide la apropiacion de otras corrientes
y de otros autores. “De antemano se bloquea cual-
quier aprendizaje” (28).

Un segundo vicio colonial es el afdn de nove-
dades. Aqui no se profesa una ciega lealtad al autor
o al libro en turno. Por el contrario, la apertura es
total y sin reservas. “Se anda, pues, a la deriva” (28).
Lo que preocupa es recibir las noticias de ultimo
momento para estar al dfa y a la moda. La conse-
cuencia es el oportunismo.

El autor hace una final parada en el entusiasmo
nacionalista, el tercero de los vicios coloniales. En
un primer vistazo, el entusiasmo nacionalista es una
reaccion de defensa ante un estado de subalternidad
que se presiente injusto. Ocurre que, con frecuencia,
la defensa exaltada de lo propio degenera en “un des-
vario producto de la impotencia” (32) y en una arti-
mana retdrica “para encubrir, o directamente, hacer
desaparecer los horrores de la propia historia” (34).

Alas denuncias, Pereda anade enseguida unos
‘reclamos de la prudencia metodoldgica™
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i. La expresion “filosoffa mexicana” tiene un
uso paralizante y otro pertinente. El uso
paralizante es aquél que subraya exagera-
damente las caracteristicas idiosincraticas
de nuestro quehacer filoséfico. La filosofia
mexicana queda de este modo incomuni-
caday reducida a algo parecido a una secta.
En cambio, es licito y saludable dar a la ex-
presion “filosoffa mexicana” un uso estraté-
gico. El adjetivo “mexicana’ sirve entonces
como una forma de plantar resistencia y
de interrumpir “los mondlogos identita-
rios dominantes de las Casas Matrices del
Poder y del Pensamiento” (42).

ii. Las lecturas explicativas, es decir, aquellas
lecturas “repletas de filologia” (45) que se
limitan a describir con pasividad y manse-
dumbre las ideas ajenas, son un claro “sin-
toma no sélo de haraganerfa, sino de vicios
coloniales” (45). Una lectura argumentada,
por el contrario, “busca apropiarse del tex-
to como quien se apropia de una tierra des-
conocida” (44). No hay lugar aqui para el
auto-ninguneo.

En el segundo capitulo, Pereda toca una de las
fibras sensibles de la filosoffa mexicana: la oposi-
cion entre el universalismo abstracto y los particu-
larismos culturales. El investigador suele darse de
bruces con una aparente disyuntiva: “o trabajas con
abstracciones y problemas generales, o abandonas
la filosoffa y atiendes problemas mds o menos con-
cretos, producto de ‘concepciones del mundo™ (63).

La querella entre universalistas y localistas
tiene una larga historia que se remonta, por lo
menos, al siglo x1x. Pereda pasa revista al republi-
canismo radical de Ignacio Ramirez (1818-1879).

Resena de Pensar a México. Entre otros reclamos

El Nigromante expuso sin ambages los efectos de
la imitacion servil e hizo suya la preocupacion por
los excluidos (los indigenas, las mujeres, los jorna-
leros). Sus teorias, siendo generales, iluminan los
problemas concretos de la realidad nacional.

Otro filésofo que disolvi6 con fortuna el bino-
mio universalismo abstracto-particularismo cultu-
ral fue Luis Villoro (1922-2014). Su inmersion en la
mas rigurosa tradicion analitica no le impidi6 res-
ponder a un fenémeno como el Ejército Zapatista de
Liberacién Nacional (EZLN) y acunar una teorfa de
la justicia como colaboracion social y no exclusion.

La clave para sortear los extremos del univer-
salismo-particularismo yace en el pensar ndma-
da. "El nomadismo horizontal o estrategia de los
rodeos permite atender [...] ramificaciones en
apariencia extravagantes [Mientras que] el noma-
dismo vertical o estrategia de las transiciones sirve
para cambiar de nivel de abstraccién” (65).

En el tercer capitulo, Pereda contrapone a dos
personajes incomodos y por esto mismo fascinan-
tes: Emilio Uranga (1921-1988) y José Revueltas
(1915-1976). Podria decirse de ambos que adop-
taron las estrategias del pensamiento némada. El
nomadismo de Uranga brinca a la vista. Toda su
filosoffa (su “andlisis del ser del mexicano”) se fin-
ca en una concepcion de la existencia como exis-
tencia humana accidental, vulnerable y movediza.
“Pensar al ser humano como un ‘ser para el acci-
dente’ —comenta Pereda— evita pensarlo como ‘lo
dado’ por entero de una vez por todas, como una
sustancia” (109). Uranga fue un critico implacable
de la “ontologfa antigua”y de esa arraigada manera
de estructurar la realidad a partir de las categorias
binarias de bueno-malo, verdadero-falso, suje-
to-objeto. El lider del Grupo Hiperién pugnaba

por una ontologz'a otra, no exactamente mexicana
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(lo de “mexicana” era una abierta provocacion),
pero si una ontologia que pudiera aprehender pro-
cesos inconclusos, sintesis irresolubles (nepantla),
insuficiencias constitutivas; una ontologfa, en
suma, sensible a lo que posteriormente Derrida
denominara la espectralidad, la diferancia y los
movimientos asintoticos.

La critica de Uranga a la ontologfa antigua era
apenas la antesala de una critica mayor al imperia-
lismo cultural. Este subito cambio de registro toda-
via levanta suspicacias entre sus lectores. Lo advirtio
José Gaos a modo de recriminacion en la temprana
fecha de 1952, lo volvié a decir Luis Villoro (1991)
en su prélogo a la segunda edicion del Andlisis y lo
reitera Carlos Pereda: “[Uranga| convierte la ontolo-
gfa en una antropologia” (108). Uranga, sorpresiva-
mente, hubiese asentido a este reclamo.

A mi juicio, la postura de Uranga —una postu-
ra que no encontramos en el Analisis, sino en ar-
ticulos previos— podria resumirse de la siguiente
manera: la antropologia filosofica es la disciplina
encargada del estudio de hombre (de aqui que tam-
bién podamos llamarla “autognosis” o “autocono-
cimiento”). La antropologia filoséfica cuenta con,
por lo menos, tres ramas: la filosoffa de la cultura,
el circunstancialismo, el existencialismo. Filésofos
de la cultura habfan sido, principalmente, Diltheyy
Cassirer. El primero exhalaba un tufo romdntico e
incurria en el pecado del psicologismo. Del segun-
do, neokantiano, convenfa desmarcarse. El método
auxiliar de la filosoffa de la cultura seria la sociolo-
gfa del conocimiento (Scheler). En cambio, el mé-
todo del existencialismo serfa la fenomenologa. El
existencialismo tenia la ventaja, frente al circuns-
tancialismo y la filosoffa de la cultura, de llevar el
“autoconocimiento” a su estrato ontoldgico.
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Para los existencialistas, el ser del hombre no
radicarfa en sus circunstancias fdcticas (psicologi-
cas, histdricas, sociales, epistemoldgicas), sino en un
proyecto vital, vertebrador de todas las acciones; un
proyecto dindmico, mutable y libremente elegido.
Uranga era consciente de que lo que hacfa era, jus-
tamente, antropologia filosofica, pero no una cual-
quiera, sino una de corte existencialista y ontoldgico.
Heidegger y Sartre eran, a sus ojos, exponentes de
la antropologfa filoséfica. Uranga se decanta por el
término ontologfa para expresar la radicalidad de su
propuesta frente a la psicologia de Ramos, la filoso-
fia de la cultura de los neokantianos y la metafisica
delos neotomistas. En otras palabras, Urangadaala
palabra “ontologfa” un uso deliberadamente estraté-
gico. Su ontologia es de suyo antropologfa.

Para Uranga no habia tal cosa como una con-
versién o un cambio de registro. Una de las exi-
gencias del método fenomenolégico consiste en
mantenerse lo mds fiel posible al dato inmediato
—concreto- de la conciencia. Este el punto de par-
tida y de retorno para la elucubracion ontoldgica.
Los fenémenos que analizaba Uranga (lo mexica-
no, lo europeo) no eran hechos brutos sino fendéme-
nos largamente teorizados, no sélo rodeados sino
constituidos por una costra calcarea de discursos
y preconcepciones (el mexicano es sentimental,
contradictorio, resentido, con un complejo de in-
ferioridad, etcétera). Uranga no es el inventor de
estos lugares comunes. No pretendfa suscribirlos
ni regodearse en ellos. Esta imagen del mexicano
es la materia prima de su analisis. Gracias al méto-
do fenomenoldgico (variacion eidética y reduccién
trascendental), Uranga deja de ver burguesesy pro-
letarios, mexicanos del sur y mexicanos del centro,
hombres y mujeres, indigenas y mestizos, para ver

Gnicamente seres mendicantes atravesados por
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una radical inseguridad y una radical incertidum-
bre. El mexicano, en sentido estricto, no es nada.
Se trata de una conclusion liberadora (nos libera
de esos burdos lugares comunes); una invitacion a
concebirnos como hechura, como un libre y con-
tinuo hacerse. Uranga tenia por principal enemigo
a la mexicanidad: esa idea reificante de la patria
como una cornucopia de riquezas desprovechadas
y esa idea folclérica de la identidad nacional como
una identidad de banderines de colores, sombre-
ros y trenzas cerdleas.

Esta larga digresion nos ayudard a mejor en-
tender los otros dos reclamos que Pereda dirige a
Uranga: el de haber caracterizado a la “humanidad
europea generalizada” por “una jactanciosa sustan-
cialidad” y el de haber convertido a la ontologfa, no
s0lo en antropologfa (sin suficientes datos empiri-
cos), sino, mds atin, en “una politica de la identidad
paralizante” (108). En descargo de Uranga, habria
que decir que “lo europeo” no tiene tanto que ver
con la existencia empirica de sujetos al otro lado
del océano como con la imagen (a menudo mistifi-
cante y fantdstica) que se ha urdido del europeo en
estas latitudes a lo largo de los siglos. Lo europeo es
también en su filosofia un dato de conciencia.

Toda la filosoffa de Uranga rezuma movimiento,
inquietud y zozobra. Nos habla continuamente de he-
ridas que tienen que permanecer abiertas y fluyentes
para ser fecundas, nos habla de la condicion precaria
del mexicano como un canal de riego del que cual-
quier persona puede en principio abrevar. Rechaza
tajantemente el nacionalismo por considerarlo una
gaveta en que se asfixia la cultura. Prefiere, en cam-
bio, la palabra humanismo, pero no el humanismo
jactancioso y sustancializante que motiva conquistas
y politicas de segregacion, sino un humanismo nuevo
basado en el hecho de que todos (independientemente

Resena de Pensar a México. Entre otros reclamos

de la lengua, el color de piel, el estatus econémico) es-
tamos a merced del azar y de la contingencia.

Pereda trae a colacion los reparos que puso
José Revueltas a la fiebre de la “filosoffa de lo mexi-
cano’. Es innegable que Revueltas no compartia
las premisas fenomenoldgico-existencialistas del
Grupo Hiperion, pero también es cierto que sus
quejas no tocan de lleno —a veces ni siquiera ro-
zan- el andlisis de Uranga. Revueltas redacté su
articulo luego de asistir a los Cursos de Invierno
de la Facultad de Filosoffa y Letras de 1951, que
tuvieron por tema El mexicano y su cultura. No
fue un evento exclusivo de los hiperiones. Medio
mundo, embargado por el frenesi de la filosofia
de lo mexicano, quiso aportar su grano de are-
na. Juan José Arreola, Fernando Benitez, Agustin
Yanez, Manuel Rodriguez Lozano, Francisco
Lopez Camara, Jorge Carrién (por mencionar
s0lo unos nombres) dictaron conferencias. Uranga
se percatd de una paradoja. La divulgacion del
Grupo Hiperion habia sido un éxito rotundo, pero
a un elevado precio: la “filosofia de lo mexicano”
amenazaba con desbordar su cauce filoséfico y
transformarse en una moda patriotera. Revueltas
deploraba la ligereza y la frivolidad con que se tra-
taba el asunto del mexicano. Uranga lo respaldaba
en sus criticas. El también estaba en contra de “la
literatura barata de salén”y de las estampas estati-
cas y aberrantes del mexicano.

Sea como fuere, es de vital importancia seguir
a Carlos Pereda en sus infatigables paseos por-
que ‘quien piensa con pensamiento némada no
se cansa de proseguir pensando” (122). Es de vital
importancia repetir y repetirse, junto con Pereda:
“No mas desintegraciones sociales producto de la
violencia. No mas acumulacion de cadaveres pro-
ducto de la violencia. No mds violencia” (150).
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HuzINGA, Johan. (2018). La ciencia histérica (Maria de Meyere,

Trad.). Editorial Renacimiento.

a ciencia histdrica recoge el ciclo estival de

conferencias impartido por el gran his-

toriador holandés de EI otorio de la Edad
Media, reconocido humanista, y magnifico bi6-
grafo de Erasmo de Rotterdam, en la Universidad
de Verano de Santander la semana del 23 al 27
de julio de 1934. Publicado ese mismo ano en la
Revista de Occidente a cargo del filésofo Ortega
y Gasset con el titulo Sobre el estado actual de la
ciencia historica, Huizinga trataba, en orden es-
tricto, del “Desarrollo de la ciencia histérica desde
comienzos del siglo XIX, “El proceso del conoci-
miento histérico’, “La idea histérica’ y el “Valor de
la historia para la cultura actual”.

La oportuna gira del historiador por las tierras
castizas de Espana constitufa, para todo aquel que
fuera capaz de leer entre lineas las invocaciones
mas o menos desesperadas del tiempo historico,
un acontecimiento de primer orden en la vida in-
telectual espanola de la época. Rodeado por la élite
intelectual espanola coronada por Ortega, que ha-
bia sido invitado por Huizinga a Holanda tan solo
un ano antes, la mirada del historiador compro-
metida con el presente resultaba tan premonitoria

Antonio FERNANDEZ DiEz

como sus propias lecciones de la historia, desarro-
lladas ulteriormente en el libro de 1935 Entre las
sombras del manana.

Junto a poetas como Gerardo Diego, Damaso
Alonso y Jorge Guillén, historiadores de alta en-
jundia como Maravall, Diez del Corral y Salvador
de Madariaga, filosofos como Manuel Garcia
Morente, José Gaos, Zubiri y Julidn Marfas, to-
dos ellos discipulos del gran maestro Ortega, y
pensadores internacionales de la talla de Jacques
Maritain y Erwin Schrodinger, bajo el rectorado
de Menéndez Pidal y después de Blas Cabrera, y
bajo el auspicio del secretariado de Pedro Salinas,
la Universidad de Verano de Santander era el re-
clamo perfecto para propiciar el flujo y reflujo del
pensamiento con la humildad caracteristica de
una Espana extranamente volcada en si misma.

En La ciencia histérica, titulo que sugiere con
toda claridad la nocién de una historia cientifica, o
la existencia de una ciencia de la historia, Huizinga
se asomaba a la historia reciente comprendida
como una cura de humildad para el “espiritu de la
época” que no deja de exhortar al lector contem-
poraneo a una voluntad de inmediatez traducida
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practicamente en la forma de individualismo. De
ahi que, para el historiador fiel a los datos sensibles
del andlisis historico, fuera indispensable asumir
desde el primer momento que, no por defecto, sino
precisamente por necesidad, la historia carecfa por
completo de sistema.

Entendida como una ciencia, la historia, fren-
te al cardcter divergente del pensamiento, estaba
obligada a desplegarse autoconscientemente como
una construccion integral, en modo alguno orga-
nica. En consecuencia, el rechazo de la “historia
particular” que se fija en el detalle, de una manera
no tan distinta de lo que lleva a cabo la biografia,
estarfa justificado por la amplitud del “sentido his-
torico” que orienta la mirada del investigador, y
que atribuye al andlisis histérico, si existe algo asi,
el valor absoluto de una interpretacion. Dado que
“solo se produce historia cuando se la interroga”
(78), el historiador debe mantener un didlogo per-
petuo con el pasado que, por ejemplo, desde una
perspectiva socratica, desde la perspectiva del au-
toconocimiento de la ignorancia, lo obliga a iden-
tificar en el arte de escuchar la pervivencia de la
vida a fin de preguntar sin cesar por el significado
de lo acaecido. Por tanto, lo que realmente estd en
juego en el sentido de la ciencia histérica no es tan-
to la profundidad y la originalidad de la respuesta
como la claridad y la precision de la pregunta.

Asi, el historiador que interroga a la tradicion
para obtener una “imagen histdrica’, que no se re-
fiere en el fondo sino a las “formas espirituales” o
“ideales” del pasado, debe afrontar, al contrario que
la vision del pasado como totalidad sin objetivi-
dad, el hecho inevitable tanto de la “eleccion” como
de la “interpretacion”. A diferencia de un realismo
completamente ingenuo, no hay leyes histdricas
que valgan, sino que en realidad “perteneceran al

Resena de La ciencia histdrica

fenémeno [histdrico] tantos hechos como se pue-
dan ver en relacion con él” (116), esto es, “cantida-
des infinitamente complejas” que no se ajustan a la
ley de la evolucién o al principio de causalidad que
exigirfa la representacion de un organismo histo-
rico (126), sino que muestran una relacion de de-
pendencia general. En ese sentido, “la Historia es la
ciencia mds dependiente de todas’, especialmente
de la cultura y de la sustancia vital que subyace al
desarrollo cultural, hasta tal punto que sorpren-
dentemente “la experiencia personal del contem-
plador determina la calidad de sus conocimientos
histéricos”. Por lo que la historia se refiere a una
fenomenologfa de la experiencia y la vivencia, que
conforma el objeto de la subjetividad, condiciona
la interpretacion de la historia. La historia es, en
efecto, la historia de la experiencia de cada uno.
Lo que explica en cierto modo que “la mayoria de
las ciencias modernas han ido formandose por un
proceso de especificacion y de division” que remite
al libre pensamiento forjado en un individualismo
reaccionario en el inicio de la modernidad. Por
ejemplo, como indica Huizinga, en el paso de la
obsesion con la remision exacta a las fuentes por el
rigorismo benedictino francés del siglo XV1I al es-
cepticismo radical de Bayle solamente compensa-
do en parte por Montesquieu y Voltaire, asi como
de la integracion de la ciencia en la vida cotidiana
del siglo XVIII sancionada por el despertar de la
cultura critica al "amor fuerte por el pasado” carac-
teristico del romanticismo del siglo XIX, la ciencia
moderna se ha ido configurando desde la exacti-
tud critica, el juicio racional y “el ahonde sensible
de la facultad de representacion”.

La historia, a pesar del resultado elocuente de
sus logros, es electivamente afin a la vida, conside-
rando la vida de la cultura como la manifestacion
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critica de la vida en el sentido mds amplio, inclu-
sivo, en modo alguno excluyente. Originalmente
inseparable de la pedagogfa, la historia adquiriria
su mayoria de edad, y con ello su estatuto de cien-
cia, al establecerse en la universidad al comienzo
del siglo XIX y, consecuentemente, al crear la in-
vestigacion historica que ha reemplazado a la his-
toriograffa. Para Huizinga lo decisivo de la ciencia
histdrica, de la historia, pasaba por hallar un es-
quema general capaz de explicar su autoconstitu-
cién, su autoformacion y su progreso, sin olvidar
que la idea de progreso habfa predominado a lo
largo de todo el siglo XIX. Por eso, la moderna
cultura europea, en compensacion a lo previsible
del totalitarismo, debe ser democratica, y la de-
mocracia ha de entenderse como el contenedor
de la civilizacién, como la conservacion del ideal
de una civilizacion superior que esta en peligro de
extinguirse en su intento de alcanzar a las masas.
Se trata de una cultura democratica, la nuestra,
anestesiada por la incertidumbre que caracteriza
un presente sin novedad, cuyo origen se remonta
para Huizinga a la invencién romdntica del con-
cepto de raza. Sin embargo, la ciencia histérica tie-
ne la mision de la sobriedad. Lo que solo es posible
cuando el historiador encarna la objetividad en s
mismo, abandonando lo que Huizinga llamala ac-
titud plebeya, es decir, la interpretacion subjetiva
de la historia que tiene su origen, y su maxima ex-
presion, en Rousseau.

El progreso de la ciencia histérica se mide pre-
cisamente por la coherencia interna de la historia
en tanto que, paraddjicamente, implica un sistema
o ‘esquema general” capaz de explicar la “signifi-
cacion” de la historia para la vida (Nietzsche). El
significado vital de la historia, ahora convertida
en historia existencial, no depende en el fondo del
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“despliegue gradual” de la historia (Hegel), como
se verfa desde el renacimiento incluso en “un solo
paso” 0 como un “despertar’, sino que hunde su
raiz especifica en la “adoraciéon del alma nacio-
nal” del Volksgeist (Herder) que organiza, al me-
nos tentativamente, la construccion organica de
la historia, seguido de la apreciacién comteana de
la raza y del medio ambiente como elementos que,
a pesar del originario espiritu francés que toma la
raza como un vinculo afectivo, definen los grupos
humanos. (Comprendida como identidad basada
en el afecto, la Optica de la raza, no la imposicién
del punto de vista racial, puede ser, en mi opi-
nion, una solucién para el problema del racismo,
siempre y cuando no sea necesario regresar a un
estado teologico en el que el afecto es un sintoma
claro de la tergiversacién de los sentidos.) No sin
cierta ironfa, Huizinga caracterizarfa la barbarie
como un proceso en el que el logos es reemplazado
por el mito, un hecho historico que, anticipando-
se a la Segunda Guerra Mundial, contradice, por
ejemplo, toda la historia de la filosofia entendida
como un intento por llevar a cabo una ilustracion
permanente como gufa de Occidente.

En conclusion, el status de la historia como
ciencia depende de la comprension de los hechos
histdricos en “su origen y desarrollo” (167), una
incipiente fenomenologia histérica la de Huizinga
que se muestra y se despliega en el tiempo histérico
a través de la afirmacion de la autoformacion de la
voluntad humana que contempla la accion como un
fin teleoldgico trascendente, existencial. De hecho,
para Nietzsche la condicion indispensable para la
gran accion era la ceguera intelectual provocada
por el repliegue de la conciencia que se manifesta-
ria hasta cierto punto en el rechazo de la “herencia
del pasado” a favor del progreso del espiritu. De
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ese modo, el progreso del espiritu, no el espiritu
en la historia de las manifestaciones de su progre-
so, representa la virtud del historiador. Se trata del
espiritu de libertad que adopta en la historia un
estilo vocacional que expresa su “complacencia en
el mundo’, no solo la recreacion del tiempo pasado.
Entonces el mundo es esa compleja abstraccion que
da sentido a la historia que se alimenta del destino.
Por ello, el historiador no tiene mds remedio que

Resena de La ciencia histdrica

extraer el significado de los acontecimientos histo-
ricos del mundo en tanto que “el modo de pensar
histérico siempre se halla encaminado hacia una
finalidad” (138), un fin que constituye la meta des-
de la que se identifica el cambio, y que contempla
la forma y la funcién como “organismo” y al mismo
tiempo como “evolucion”. Por tanto, la coherencia
interna de la ciencia histérica depende, en el fondo,
del porvenir que mueve el espiritu de la historia.
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HEVISTA DEL COLBGH DE FLOSOHA Notas

EL ESPECTADOR COMPROMETIDO:
ENTREVISTA A RAMON RODRIGUEZ

Ricardo ROMERO
Madrid, 2022

a produccioén filoséfica en castellano de las tiltimas décadas del siglo xx ylo que va

delxx1, tantola escritacomolaqueserealizaenlasaulas, tieneen Ramén Rodriguez

Garcia, Catedratico de Filosoffa por la Universidad Complutense de Madrid
(UCM) desde 1994, a uno de sus representantes mas destacados. Pertenece al Consejo
de Redaccion de la “Revista de Filosofia” de la UCM y forma parte del Comité Cientifico
delasrevistas “Daimon”y“Paralajes”. Esmiembro dela“Martin-Heidegger- Gesellschaft”,
asi como de la Sociedad Espafiola de Fenomenologia y de la Sociedad Académica de
Filosoffa, de la que fue primer presidente de 2000 a 2005. También es miembro ho-
norifico de la Sociedad Iberoamericana de Estudios Heideggerianos (SIEH), miembro
fundador de la Escuela Contemporanea de Humanidades y del grupo de investigacion
“Fenomenologia y Hermenéutica” de la UCM. Funge actualmente como codirector de
las colecciones de “Filosofia” y “Perspectivas” de la Editorial Sintesis y es, sin duda, uno
de los estudiosos de la obra de Heidegger mds importantes en nuestro idioma.

Su carrera filoséfica comienza en Madrid, en la década de los 60’s, en un con-
texto social y politicamente convulso para el quehacer humanistico en Espana. La
dictadura franquista condicion6 enormemente en aquel momento las posibilidades
concretas de efectuacion de la vida académica e intelectual. La posterior transicion
espanola, que comenzé en la segunda mitad de la década de los 70%, trajo consigo
un cambio de paradigma que abrié un escenario que supuso retos y maneras mas
abiertas de interpretar la realidad factica e histérica. A partir de este contexto, la rica
produccioén filoséfica de Ramén Rodriguez, con los minuciosos analisis que desde la
hermenéutica y la fenomenologia se desarrollan en ella, ha ido abriendo la posibilidad
de pensar rigurosamente, entre otras cosas, en una antropologia fenomenoldgica, asi

como en el sentido mismo de la filosofia desde una tonalidad viva y propositiva.
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La publicacion de Ser y tiempo, queda claro, marco un hito en la historia de
la filosofia del siglo xx que todavia despierta interés cuando no fascinacion.
sA qué cree usted que se deba esto? ;En donde situariala relevancia filosé6fica
decisiva de esta obra?

Nos estamos ya acercando al centenario de la publicacién de Ser y tiempo. Esta obra
sigue siendo completamente fascinante, a pesar de haber pasado por diversas olas
de mayor o menor presencia en el ambito general del pensamiento. Decisiva en su
momento y siempre seductora para quien se acerca a ella. La experiencia del inicio de
la lectura de Ser y tiempo, que yo he tenido con muchas generaciones de estudiantes,
siempre ha producido el mismo resultado: una especie de sorpresa y fascinacion en la
mayoria de ellos. Exactamente la misma que tuve yo cuando empecé a leerla al final
de los afios sesenta. A mi lo que me dejé impactado, conmovido por esa lectura, fue-
ron basicamente dos cosas. Una, la radicalidad del planteamiento que en ella se expo-
nia: la revision de la tradicion filosofica a partir del mas tradicional de los conceptos,
el concepto de “ser”. La fuerza de la introduccion de Ser y tiempo, que contiene ese
planteamiento radical, me impresioné mucho. La segunda cosa fundamental es toda
la analitica existencial, es decir, la forma como ahi se describe la existencia humana,
que siempre me asombrod. Yo creo que esa fue también la impresion que causd en el
momento de su publicacion: la joven generacién de entonces la vio como un pensa-
miento cercano a la realidad vivida. A pesar del lenguaje a veces criptico, a veces inin-
teligible, uno sabia que ahi se encontraba algo que le tocaba de una o de otra manera,
que hablaba de uno mismo, de te fabula narratur. Esas dos cuestiones han sido las que
han hecho de ese libro el libro quizd mas decisivo de la filosofia del siglo xx y sigue
siendo un punto de referencia al que constantemente se vuelve. Recuerdo que Julian
Marias empez6 un articulo en la prensa de Madrid en 2002, para conmemorar el 75
aniversario de Ser y tiempo, diciendo “en 1927 publicé Heidegger, a sus 38 afios, el
libro filoséfico que es probablemente el mas importante del siglo xx”. Es una opinién
bastante extendida y un indicio del valor en si mismo del libro. Otra cosa son sus con-
secuencias. Pienso en el replanteamiento radical de la pregunta por el ser, la “cuestion
del ser” tal como Heidegger la ha perseguido tantos afos, especialmente después de
la Kehre. Ese camino heideggeriano no ha tenido realmente continuacion detras de él.
Sin embargo, aunque esa cuestiéon como tal no ha sido seguida de una manera nitida
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por nadie, ha abierto un camino de pensamiento que ha abierto perspectivas sobre la
tradicion filosdfica extraordinariamente novedosas. Podemos estar mds o menos de
acuerdo en las interpretaciones heideggerianas, pero es indiscutible que ese dngulo de
la cuestion del ser le ha permitido a Heidegger una profundidad en interpretaciones
de momentos decisivos de la historia del pensamiento que no tienen, a mi entender,
rival en la filosofia del siglo xx. Por tanto, es interesante preguntarse como esa cues-
tion del ser que es tan “improductiva”, digimoslo asi, en el sentido de que no ha sido
continuada ejecutivamente por nadie en la filosofia contemporénea, sin embargo, ha
abierto unas perspectivas de comprension de la vida y de la tradicién filoséfica de
Occidente enormes. Y no solamente en relacion al pasado sino al presente, mirando
a la realidad tal como se nos ofrece a los sujetos que vivimos en ella. Eso es sin duda
una enorme virtud del libro, a pesar de todas las dificultades de comprension y de sus
posibles arbitrariedades. Por eso esta ahi, como un edificio indiscutible.

En este sentido, ;c6mo fue la recepcion en Espaiia en la década de los 60’s
de Ser y tiempo?

El impacto inicial de la obra de Heidegger fue enorme. En Espafia Ortega leyo Ser y
tiempo prontisimo, todos sus discipulos, Zubiri, Marias, Gaos, etcétera, lo leyeron de
inmediato y les impact6 en este mismo sentido en que estamos hablando. Ortega se
dio cuenta enseguida de la importancia excepcional de la obra. A pesar de sus dis-
tancias con ella, no hubo ninguna duda en la tradicién de la filosofia espafnola —la
tradicion orteguiana basicamente— de que era una obra decisiva. Todavia el otro
dia en clase estabamos comentando Bauen, wohnen, denken y relei lo que Ortega de-
cia tras el Coloquio de Darmstadt (1951): que Heidegger seguia siendo, sin ninguna
duda, uno de los fildsofos mas importantes de la historia del pensamiento. Su impacto
fue muy grande, incluso en poetas como Antonio Machado. Ademas de la tradicién
orteguiana, que estaba fuera de las aulas (Zubiri y Marias ejercian su labor de ma-
nera privada, represaliados por el régimen), Heidegger fue recibido y estudiado en
el ambito de la metafisica, tanto en ambientes de la filosofia escolastica (cosa logica,
dada la centralidad de la cuestion del ser) como en otros mas centrados en la filoso-
fia moderna, interesados por su revisiéon de Kant y su cuestionamiento radical de la
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tradicion metafisica. Pero volviendo a Ser y tiempo, cuando yo empecé en la facultad
de filosofia en el curso 67-68, asisti a un seminario sobre Ser y tiempo con un profesor
recién llegado de Alemania. Fue mi primer contacto, y aunque no entendi absoluta-
mente nada, me dej6 completamente enganchado. Eso fue en primero de carrerayya
no me pude desprender de él. Sucesivas relecturas posteriores, pero también textos
sobre Kant mientras hacia la tesis sobre la ética formal, me decidieron a meterme
de lleno en el estudio de la filosofia heideggeriana. Era la época de la transicién (fi-
nal del franquismo e inicio de la democracia), afios duros en Espafia para estudiar
a Heidegger, porque el marxismo y la filosoffa analitica, que entonces comenzaba
a introducirse, dominaban el panorama entre el profesorado joven y ejercian gran
atraccion sobre los estudiantes. Yo no fui ajeno a todo eso y lei bastante a Marx y por
supuesto a Wittgenstein, Russell, Ayer, etcétera, pero yo seguia con Ser y tiempo y la
tradicion fenomenoldgica. Este es un punto importante porque, como te decia antes,
Heidegger se recibié en Espaiia sobre todo como metafisico, no como fenomendlogo.
Practicamente hasta que fundamos el grupo “Fenomenologia y hermenéutica”
Heidegger no se trataba explicitamente como un clésico de la fenomenologia, inserto
en problemas especificos de ésta. Pero bueno, pasados esos afios de critica marxistay
analitica, a medida que la transicion espanola se asentaba, se asenté también un plu-
ralismo que permitia convivir bien en las facultades y la fenomenologia volvié a tener
una fuerza creciente en varias universidades. Fue entonces muy sencillo hacer semi-
narios sobre Husserl, Heidegger y la tradicién fenomenoldgica. Lo que se consolidé
fue una relativa buena convivencia, con las tipicas cosas de los claustros académicos
-las ironias y los desprecios mutuos-, pero una convivencia facil y fértil.

Hablando de un asunto que usted ha trabajado con dedicacion, ;seria
posible, acaso necesario, que la filosofia, bajo la forma de una antropologia
fenomenologica, vinculara fructiferamente los diversos ambitos del
conocimiento? Y en este sentido, ;cree usted viable reactualizar aquella meta
del primer Heidegger la cual pretendia desarrollar una ciencia originaria
de la facticidad bajo la forma, ahora, de una antropologia filoséfica de corte
fenomenolé6gico?
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La antropologia fenomenoldgica permite una amplitud de miras y de acogida de di-
mensiones diversas que no permite probablemente una antropologia cientifica ni una
antropologia cultural. En el grupo nos hemos ocupado de esto en los dltimos afios.
Sobre todo, para hacernos eco de la necesidad, que de una u otra manera se esta regis-
trando, de una suerte de renovacion de la antropologia en el campo de la fenomeno-
logia. De lo que nos ocupamos, en primer lugar, es de la “prohibicion” de los grandes
clasicos de la fenomenologia, Husserl y Heidegger, de la antropologia como ciencia
filoséfica fundamental. Es claro que hay un rechazo basico de Husserl y de Heidegger
a la antropologia filoséfica, no en si misma, sino en su pretension de ser la ciencia
filosofica fundamental, es decir, el estrato dltimo a partir del cual comprendamos
todas las dimensiones de la realidad. Esa pretension la fenomenologia trascendental
de Husserl y la analitica existencial, la ontologia fundamental de Heidegger, no la
admiten de ninguna forma ni pueden admitirla, porque su pretension justamente
es mostrar que hay un dmbito tltimo que subyace a toda antropologia y, por tanto,
no puede la antropologia ser la “filosofia primera”. Pero hemos visto que desde la
ontologia fundamental de Ser y tiempo si hay un lugar para la antropologia. Desde el
segundo Heidegger es mucho mas dificil, porque él entiende ya la antropologia como
una especie de consecuencia de la metafisica de la subjetividad y toda forma de antro-
pologia se asienta, dirfamos, en la metafisica de la subjetividad moderna. La antropo-
logia queda ahi ya como condenada a ser un retofo de la metafisica de la subjetividad.
En cambio, en Ser y tiempo es posible perfectamente pensar una antropologia basada
en el andlisis existencial. Este no tiene una funcién antropoldgica ni apunta a una
antropologia, pero permite que pensemos la realidad humana a partir del Dasein en
el hombre, es decir, de la apertura radical de la existencia que tematiza Ser y tiempo.
Esa dimension de apertura basica es el punto nuclear de la analitica existencial que
no trata las muchas caracterizaciones de lo humano, sino solamente las dimensiones
aléthicas, las formas de apertura por las cuales el mundo se nos abre y nos abrimos
también a nosotros mismos de una determinada manera. A partir de ella, se pueden
enfocar las distintas dimensiones del hombre como momentos de la comprension de
las cosas y de nosotros mismos y ahi cabe ver, naturalmente, que hay muchas que no
son tematizadas en Ser y tiempo, por ejemplo, el cuerpo, pero viéndolas a partir de
ese hilo conductor existencial. Yo creo que esta clave no solo es legitima, sino que es
un buen recurso para no clausurar determinados aspectos del ser humano o aislarlos
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de los otros. El hilo conductor existencial permite ver todas las facetas de lo humano
como nucleadas respecto de la apertura radical al ser de las cosas. La idea de una an-
tropologia fenomenolégica dirigida, de una u otra manera, por el pensamiento de la
apertura radical de la existencia es una posibilidad que merece ser emprendida.

En la fenomenologia de Heidegger, me refiero a los desarrollos de la década
de los 20’s, es evidente la preocupacion del autor de Ser y tiempo por acceder
de manera correcta al ambito originario de la vida, de la existencia. En
esta odisea filosodfica se abre la posibilidad de que la vida frente a si misma
se inquiete, se vuelva in-hdspita. ;Cree usted que el quehacer filoséfico
se ha alejado de esta “inquietud originaria” para dar paso a una suerte de
gigantomaquia conceptual? ;Qué tan relevante seria para la practica de la
filosofia algo asi como una “preocupacion vital” en tanto fundamento de todo
ejercicio de pensamiento? Planteado de otro modo, ;cuales serian los limites,
si es que los hay, de la mera conceptuacion al interior del discurso filoséfico?

Esta cuestion lo que plantea es una cierta dicotomia entre dos vias de la filosofia. La
cercania a una especie de pathos existencial y el analisis conceptual. Es claro que en
la ciencia originaria de la facticidad la motivacién tltima que estd moviendo todo
ese proyecto inicial de Heidegger es la conviccion de que la vida en su radicalidad es
cuestionabilidad, es Fraglichkeit, como tantas veces dice. Por tanto, la vida en su es-
trato ultimo es siempre una especie de puesta en cuestion de si misma. Esto tiene un
componente, me atreveria a decir, tragico, que tiene de alguna manera que hacer de
la propia vida la tarea de si misma y eso le da un elemento, digamoslo asi, de autoim-
plicacién permanente que es lo contrario a la distancia de la neutralidad objetiva. De
manera que el movimiento inicial de la filosofia es la implicacion de la existencia con
ella misma y eso supone un ambito radical de cuestionamiento, de cuestionabilidad
constante. Ahora, cuando nos movemos tanto en una especie de profesionalizacion
de la filosofia, con la exigencia constante de produccion de articulos de acuerdo con
estandares determinados, queda muy al fondo, en una suerte de raiz oculta olvidada,
la cuestionabilidad radical de la filosofia. Uno no puede estar escribiendo un arti-
culo cada pocos meses, como te exigen las agencias de acreditacion, estando todo el
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tiempo imbuido en el pathos existencial del autocuestionamiento; por tanto, las con-
diciones actuales de la filosofia académica obligan a alejarse de esa perspectiva inicial
del pensamiento heideggeriano. Yo creo, y esa es la parte que comparto con el primer
Heidegger, que no se puede hacer filosofia si uno no estd en disposicion de cuestio-
nar la realidad en su conjunto. Si uno no se pone en cuestion a si mismo y al mundo,
;qué es entonces la filosofia? La filosofia es una interrogacion siempre abierta sobre el
sentido de lo existente y es ahi donde radica lo especifico de su labor critica. Por eso
tiene una raiz fundamental en la cuestionabilidad de la existencia. Es esa una visién
profunda de Heidegger. Ahora bien, eso no estd refiido con el andlisis conceptual,
todo lo contrario. Esa es la labor, a mi entender, de la fenomenologia. Lo que hace la
fenomenologia, inserta en el analisis existencial, es acoger ese cuestionamiento radical
y tratar de darle un cauce inteligible, promover conceptos que surjan de esa cuestio-
nabilidad misma y que permitan una concatenacién rigurosa de ideas y no meras
asociaciones y sugerencias, es decir, el rigor del concepto. De manera que el rigor de
la argumentacion y el andlisis conceptual no estd refiido con la autoimplicacién exis-
tencial, sino que, al revés, estan precisamente movidos por esa motivacion ultima. No
hay filosofia sin las dos cosas. La filosofia no es poesia, no es expresion de las alegrias
o nostalgias tltimas de la vida, es vision conceptualmente decible, si no, ;qué es? A mi
me gusta mucho una expresion de Raymond Aron, que daba titulo a un libro suyo de
entrevistas, El espectador comprometido, donde trataba de unir el compromiso —en
nuestro caso, la implicacion existencial, el cuestionamiento radical de la existencia—
con la distancia de la reflexion, de la objetivacion reflexiva, que es la que te permite sa-
car a relucir lo que el cuestionamiento te propone, pero tratarlo con la objetividad del
concepto. En ese sentido “espectador comprometido” expresa que somos capaces de
ser espectadores de nuestra propia existencia sin perder el compromiso con la propia

existencia. Eso es exactamente la filosofia. A mi me parece una expresion afortunada.

En uno de sus mas recientes trabajos usted aborda la critica que el nuevo
realismo hace a la idea de correlacion, sobre todo la que aparece en las
fenomenologias de Husserl y Heidegger. ;Podria explicarnos donde se
encuentra, a grandes rasgos, el nicleo de este problema?
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A mi me interes6 en un momento determinado, hace siete u ocho afos, cuando em-
pez6 a hablarse del nuevo realismo como la filosofia propia del siglo xx1. Me interesé
esa reivindicacion del realismo, que yo en principio comparto, en el sentido que nunca
he creido que mi formacién o mi frecuentacion de los clasicos de la fenomenologia me
retirara, por asi decir, el instinto realista de que estamos tratando con realidades en si
mismas, auténomas. Hice una aproximacion al tema en un primer articulo, pero luego
me atrajo concretamente lo que una parte del nuevo realismo, el llamado “realismo es-
peculativo”, tiene de critica radical de lo que denominan “correlacionismo”. Bajo este
rétulo piensan sobre todo en la fenomenologia, como el movimiento filoséfico que ha
llevado un poco hasta sus ultimas consecuencias ciertos aspectos del idealismo, y eso
lo atribuyen al llamado “correlacionismo”. Yo no he creido nunca que la correlacion fe-
nomenoldgica, al menos tal como yo la he visto operativa en Heidegger, fuera algo asi
como un obstaculo insuperable para el realismo. Me meti, pues, un poco en esa cues-
tién y estoy muy contento de haberlo hecho, porque me ha aclarado bastante mis pro-
pias ideas al respecto. Me ha servido mucho para saber qué es lo que verdaderamente,
de manera mas o menos implicita o instintiva, yo pensaba. El nicleo fundamental es
que el realismo especulativo pretende de una o de otra manera, reivindicar la fuerza
de la nocién precritica de realidad, o, dicho a la manera cartesiana, una res extensa
independiente de todo pensamiento. Entiende, en ese sentido, que toda la obra de la
filosofia moderna posterior y contemporanea, el kantismo y sus derivados, consiste
en mostrar que no puede darse nada al pensamiento con independencia del pensa-
miento. De manera que una realidad independiente del pensamiento es ya impensable
porque lo absolutamente primario es la correlacion pensamiento- realidad. No hay
ninguna realidad a la que podamos acceder sin el pensamiento y en el momento en
que el pensamiento accede a ella se establece una correlacién que ya hace imposible
el acceso a una realidad verdaderamente real, a una realidad —hay que decirlo asi—
absoluta, o sea, absuelta, desprendida de todo acceso humano a ella. Pero ;qué es lo
que, a mi entender, la fenomenologia sostiene? Lo que ella muestra es que la realidad,
la idea misma de realidad, es un sentido, el sentido de determinados comportamientos
humanos en los cuales las cosas se muestran como reales.

;Como puedo yo saber que esta mesa es real si no es mediante mi percepcién
o porque me estoy apoyando en ella? La realidad, en su sentido primario, es lo que
se nos muestra como tal, por ejemplo, en la percepcion de las cosas o del uso que
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hacemos de objetos. Si yo ahora mismo agarro el teléfono, obviamente el teléfono es
real, si no, no lo agarraria, es decir, se me da ya como absolutamente real. Pero que
las cosas se presenten como el sentido de determinados comportamientos de ninguna
manera significa que esas cosas quedan reducidas a ser sentido de los comportamien-
tos. Esto es lo que la critica al correlacionismo no ve. Lo que muestra precisamente
el andlisis fenomenoldgico es que esta cosa sigue siendo la misma, aunque yo no la
perciba. Ella se da como estando ahi y es en la percepcién misma donde se muestra
como siendo en si, como no dependiendo de nosotros. Como dice Jocelyn Benoit, el
correlacionismo confunde la cosa con la cosa pensada. Sentado eso, la idea de que la
realidad se da formando parte del sentido de determinados actos no quita en modo
alguno que esa realidad sea realidad, como si quedara prendida del acto perceptivo
y no pudiera desprenderse de él. Lo que yo sostengo en ese trabajo es que la idea
originaria de realidad surge de ahi. Dicho de otra manera, la realidad tiene que ser
experimentada como tal. ;Qué seria una realidad que no puede ser experimentada
en ningun sentido? Le realidad se da y se muestra como tal realidad y eso es lo que
trata la fenomenologfa. De ninguna manera se puede deducir de ahi el que la feno-
menologia sostenga que la realidad se da en la experiencia de la realidad y que, al ha-
cerlo asi, se quede dependiente de la experiencia. Eso no lo implica la fenomenologia.
Reconozco que eso es cuestionable, que eso es discutible en Husserl. Es posible que
el idealismo trascendental de Husserl se pueda interpretar como una forma de idea-
lismo metafisico, aunque yo tengo mis dudas sobre ello. No puedo ahora explicar, en
dos palabras, por qué la afirmacién fenomenoldgica de que la “cosa real” es un sen-
tido constituido no es una afirmacién metafisica acerca de su ser, de su consistencia
ontica; son dos afirmaciones que se mueven en dos niveles diferentes. El idealismo
trascendental no se deja traducir directamente en un idealismo metafisico. Reconozco
que eso es discutible. En cambio, en Heidegger me parece mas facil sostener la com-
patibilidad entre correlacién fenomenoldgica y un realismo que sostenga con toda
claridad que la correlacion fenomenoldgica es fundamentalmente aléthica, que lo que
ella hace es hacer aparecer las cosas, pero el hacer aparecer no convierte a las cosas en
un aparecer, sino que las deja ser lo que son.
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Usted ha destacado en algunas conferencias la importancia de abordar
fenomenoldégicamente la vivencia del tiempo. En la situacidon derivada de la
pandemia el tiempo, mas que nunca, se nos presenta muchas veces como una
pesada carga. Por otro lado, el presente hiperacelerado nos mantiene siempre
un paso atras respecto a lo mas actual, a la sobreabundante informacion que
por momentos o casi siempre nos abruma. El tiempo delaviday el del mundo
parecen no coincidir mas. ;Podria la filosofia y en concreto la practica de la
fenomenologia contribuir de alguna manera a equilibrar esta relacion?

Cuando la Universidad Complutense de Madrid me encargd la leccién inaugural del
curso 2020-2021 yo pensé en la vivencia del tiempo sencillamente porque estdbamos
metidos en la pandemia y estaba sintiendo muy intensamente el tiempo, el paso del
tiempo, las consecuencias de la condicion temporal de la vida humana. Como, por
otro lado, es un tema clésico de la fenomenologia, en la que he trabajado tantos afios,
pensé justamente en la posibilidad de ejercitarla en la situacién concreta en la que
estabamos. Efectivamente, el peso del tiempo se notaba entonces particularmente. En
mi caso, desde luego. Otras gentes me han dicho que no tanto, pero estabamos como
encerrados con nuestro tiempo, con el tiempo de la vida. Por eso me propuse hablar
sobre la vivencia del tiempo. La fenomenologia ha ensefiado muy bien que la estructu-
ra de la vivencia del tiempo es siempre una especie de organizacién, una relacion en-
tre sus tres momentos (o sus tres éxtasis temporales, que diria Heidegger). La vivencia
del tiempo no es nunca una vivencia puntual de un presente, sino que siempre se da
organizada. Es esa peculiar organizacion o integracién de los momentos del tiempo
lo que se me hacfa particularmente patente durante el encierro de la pandemia. El
presente no era en absoluto el puro presente puntual, sino que estaba constantemente
embargado en un “;qué hacer?”, en una proyeccion de posibilidades y, a su vez, todo
el rato recogiendo el peso de lo hecho. El peso del tiempo hacia ver nitidamente la
estructura de la vivencia del tiempo, la organizacién interna de sus momentos. Por
eso me parecia muy valiosa la idea heideggeriana de la temporalizacion. El tiempo,
los éxtasis temporales y su coorganizacion, se temporaliza, se modaliza y se modifica
en concreto de acuerdo con la situacion y es eso lo que me interesaba particularmen-
te del asunto, cdmo se temporalizaba el tiempo en la situacion en la que estabamos.

En ese sentido, la vivencia concreta del tiempo es siempre una articulacion entre los
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procesos temporales objetivos del mundo de las cosas, del mundo social y el modo
como la estructura de la vivencia acoge o se hace cargo de esos tiempos. La vivencia
concreta es siempre una articulacién de las dos cosas, no es un flujo de vivencias
abstractamente separadas de los procesos objetivos temporales de las cosas, sino que
estamos viviendo esos procesos organizandose y adaptandose a la estructura tempo-
ral de la vivencia. La temporalizacién, el modo como se temporaliza la vivencia en
esas circunstancias, es la forma como la vida acoge y registra los procesos objetivos
del tiempo, no es un curso temporal meramente subjetivo y auténomo. Pero en la
temporalizacién hay una constante tensién entre los procesos objetivos y su acogi-
miento en la vivencia. Es una version concreta, incluso en el nivel personal, de lo que
Blumemberg llamaba las tijeras del tiempo, que el tiempo del mundo y el tiempo vital
son como las dos hojas de unas tijeras, de modo que la historia humana, especialmen-
te en la modernidad, es la de la progresiva separacién de tiempo del mundo y tiempo
de la vida, como unas tijeras que se van abriendo. Yo aplicaba esa metafora al plano
del curso temporal, vivencial, y me parece claro que encontramos numerosos casos de
esa separacion entre procesos objetivos temporales y la propia vida humana concreta.
Por ejemplo, es evidente que la rapidez del tiempo de propagacion de la pandemia no
se acompasaba con el tiempo que requieren las decisiones politicas, sociales y perso-
nales para hacerse cargo de ella. Hay una diferencia creciente entre los procesos obje-
tivos temporales y los procesos humanos de hacerse cargo de ellos, tanto en el campo
politico (pensemos en la diferencia entre la rapidez de las transacciones econémicas y
el tiempo lento de las decisiones politicas democraticas) o en el campo académico en
el que nosotros vivimos, donde el acortamiento de los cursos y la multiplicacién de
tareas de todo orden producen la sensacion de que los cursos vuelan y desaparecen
sin que nos demos cuenta. Lo que yo pretendia era ver como la vivencia del tiempo
“temporalizaba” esta aceleracion generalizada, de la que tanto hoy hablamos, y en qué
medida se reorganizaba la implicacién de los tres éxtasis temporales.

Respecto a la tltima parte de la pregunta, yo creo que la filosofia puede, sobre
todo, analizar con cuidado las formas de temporalizacion de la conciencia de acuerdo
con las nuevas situaciones sociales, puede llamar la atencion claramente sobre qué
aspectos cabria tomar decisiones publicamente compartidas para evitar que las tijeras
se separen demasiado, pero yo creo que la filosofia no puede hacer mucho mas. La
filosofia no puede ni debe convertirse en una especie de autoayuda para el individuo
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que se encuentra cada vez mds en una situacion inhdspita. Tiene que tratar de mi-
rar las situaciones con una perspectiva integradora de las diversas dimensiones de la
existencia y mostrar que quizd nuestra capacidad de compenetracién de los éxtasis
temporales no puede tensionarse demasiado, so pena de caer crecientemente en pro-
blemas de indole psicoldgica que hagan imposible temporalizar adecuadamente el
tiempo objetivo, cada vez mds constrictivo y acelerado.

Finalmente, respecto a la hermenéutica gadameriana usted afirmé en su
momento que la conciencia hermenéutica implica una experiencia y modo
concreto de vivir el pasado desde nuestro contexto, ponderando la busqueda
de sentido. Como ejemplo hablaba en una ocasion de la transicion de la
dictadura franquista a la democracia en Espana. En este orden de ideas,
scual considera usted el estado actual de dicha cuestion? ;Como se vincula
la sociedad espaiiola con ese pasado y qué tareas pendientes cree usted hay
por delante, mirado desde una 6ptica hermenéutica?

Creo recordar que yo sacaba a relucir la transicién espafiola en ese contexto de tratar la
conciencia hermenéutica, porque es una ocasion de gran relevancia histdrica que vivi
directisimamente y que ilustraba bien la estructura de la comprensién hermenéutica.
Cuando murié Franco yo tenfa veinticinco afios exactamente y por tanto la vivi con
una intensidad absoluta y es la inica vez que he tenido la conciencia de estar viviendo
un momento histérico. No como nos ocurre ahora, que al parecer hay momentos histo-
ricos varias veces al ano. Aquel momento era realmente decisivo para la vida espanola,
equivalente en cierto modo al terrible de la Guerra Civil. Yo lo pensaba, de una manera
implicita, un poco a la manera hermenéutica, como un momento en el que el pasado
esta subsumido en las proyecciones del futuro, como un caso claro de que no hay un
pasado que se dé como puro pasado, sino que el pasado es siempre visto como algo
que tenemos, de una u otra manera, que asumir en nuestros proyectos. A eso haciamos
referencia antes, al hablar de la implicacion de los éxtasis temporales. De manera que
el pasado no es nunca algo ya acontecido y muerto, es siempre algo que de una u otra
manera asumimos al hacer proyectos de futuro. Por eso el pasado se asume constante-

mente. Pero es importante que nos demos cuenta de que asumir no significa en modo
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alguno aceptacion moral. Asumir significa que estamos siempre en una situacion dada
a partir de la cual se construye nuestro proyecto, nuestro ir adelante en la vida. En ese
momento me parecia que la sociedad espanola, no solo sus cabezas directivas, asumia
el proyecto de apropiarse del pasado y no seguir inercialmente viviendo en él. Es en
este sentido en el que yo lo ponia como ejemplo al explicar la conciencia hermenéutica,
porque era una buena expresion de lo que la hermenéutica heideggeriana y gadame-
riana destacan: que la tradicion es primordialmente movimiento, un movimiento que
funciona mediante la constante asuncion del pasado que se proyecta hacia adelante y
que lo acoge transformandolo. Es ese movimiento de acogida que transforma lo que
hace que el pasado no sea un peso inerte que oprime. Heidegger decia que asumir la
situacién y el momento del pasado no significa aceptarlo, sino mds bien revocarlo. Eso
es lo que me parece a mi que la sociedad espafola hizo en su momento de una manera
extraordinariamente positiva. Asumié un pasado sin que eso significara su aceptacion
moral, pero sabiendo cudles eran las condiciones de partida para el establecimiento de
algo nuevo. Se asumia el pasado en funcién de un determinado proyecto democratico
de futuro. Se consiguio sacar adelante, y hacerlo ademas con diferentes visiones de ese
pasado, pues habia diferentes maneras de acercamiento a él, de proyectos de asuncion;
sin embargo, se pudieron conjuntar en un proyecto de futuro que admitfa, que acogia
esa pluralidad de visiones del pasado reciente y abria un campo de pluralidad convi-
vencial entre todas ellas. Pero, claro, la base inequivoca es que proyectar hacia el futuro
es siempre hacerse cargo del pasado de alguna manera.

El problema que yo veo ahora es mas bien que hay una especie de negacionis-
mo del pasado, en el sentido de que ciertas partes de la sociedad espafiola se dirigen
a él como queriendo simplemente que no hubiera sucedido, enjuiciandolo desde una
Optica exclusivamente moral. Pero como ya hemos dicho repetidamente, la historia no
es solo algo que hay que asumir o enjuiciar moralmente hablando, sino que constituye
la situacion factica en la que estamos. En aquella época, es interesante recordarlo, se
hablaba muchisimo de los “poderes facticos”, donde “factico” tiene un sentido emi-
nentemente negativo. ;Y qué eran los “poderes facticos”? Fuerzas que ejercian un po-
der politico y social no legitimado democratica ni juridicamente. Pero en un sentido
primario y mas basico, facticidad no es un concepto que se defina por su oposicion a
validez. Forma parte de la condicién histdrica del ser humano. Las cosas acontecen
de determinada manera y a partir de ellas tenemos que hacer nuestros proyectos de
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mejoray de transformacion de las condiciones de partida. Entonces, una especie de ne-
gacionismo radical del pasado en virtud de una suerte de legitimidad a priori es desco-
nocer la condicidn histérica esencial de lo humano. Mirar el pasado desde un punto de
vista moral, desde una especie de moralismo legitimista y no verlo nada mas que desde
ese punto de vista es una forma fallida de volverse hacia la facticidad; no es empuifiarla
haciéndose cargo de ella, sino el vano empefio de querer borrarla, naturalmente solo
en el plano simbdlico. La ola actual en todo el mundo de derribar estatuas tiene un
significado claro: no queremos asumir el pasado, sino rechazarlo en bloque, tacharlo,
querriamos que no hubiera existido; como no podemos hacer que no exista, reduzca-
moslo al silencio, a la “invisibilidad”. Los efectos de censura, que nos retrotraen a otros
tiempos, son evidentes. Pensemos en el campo de la filosofia —a mi me impresiond
mucho el derribo de la estatua de Hume y la retirada de su nombre de un edificio en
la Universidad de Edimburgo: ;qué significa ese hecho sino decirnos que, en virtud
de un juicio moral, basado ademas en textos secundarios, hay que marginar su obray
reducirla al silencio? El significado simbélico de derribar las estatuas es una especie de
negacionismo del pasado que no me parece productivo respecto de los proyectos que

necesariamente tienen que retomar el pasado para transformarlo y vivificarlo.
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