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But there is more than I can see,

And what I see I leave unsaid,

No speak it, knowing Death has made
His darkness beautiful with thee

A. Tennyson

[sect. 74, 1. 9-12]

En memoria de nuestro apreciado profesor, compafero y amigo

Fernando Alejandro Weiss Vega
(1973-2014)






PrOLOGO

El presente volumen retine trabajos vinculados al Magister en Filoso-
fia de la Universidad de Valparaiso, entre los anos 2013 y 2014. Se trata
de la recepcidn, seleccién, correccién y edicién de trabajos escritos que
siguieron a la convocatoria realizada para todos los miembros oficiales
del magister, esto es, alumnos en curso, y profesores del claustro. Una
particularidad de esta seleccién es que no se indica la jerarquia de sus au-
tores. En efecto, el libro pone a disposicién del lector interesado en temas
filoséficos, un material que da cuenta de las reflexiones que emergen en
el seno de nuestro postgrado, indistintamente del escalafén académico de
sus portadores.

Una de las caracteristicas llamativas de esta empresa colectiva, es la di-
versidad de temas, enfoques, intereses y formaciones que convoca. Aun-
que es la Filosofia la disciplina que orquesta las exposiciones, la plurali-
dad de desarrollos posibles hace justicia a los seminarios que componen
el programa en sus dos menciones: Légica y Filosoffa de las Ciencias y
Pensamiento Contempordneo. Un panorama multidimensional donde la
reflexién filoséfica prolifera en la confluencia de subdisciplinas (Bioética,
Légica, Epistemologia, Estética, Ontologia, Filosofia Social y Politica),
temas (el aborto, la calle, el juicio, el espiritu, la fotografia, la literatura,
la memoria, la experiencia) y referentes culturales (Francia, Alemania,
Inglaterra, Estados Unidos y Latinoamérica). Por lo demds, un registro
del interés veridico que despierta la actividad filoséfica en profesionales
formados en dreas tan distintas como la odontologfa, el derecho, la socio-
logia y la arquitectura, por nombrar sélo algunas.

No cabe duda que la diversidad que celebramos estd intimamente
relacionada con la oferta curricular del programa, donde coinciden los
intereses, conocimientos, competencias e inquietudes de un equipo de
profesores que, ano tras afio, organiza sus seminarios cuidando la justa
medida entre sus particulares trayectorias académicas y la interpelacién
de presente. Y esto para las dos menciones, cada cual con sus singulares
potenciales.

En el caso de la mencién en Pensamiento Contemporaneo, puede
tratarse de una bibliografia donde aparecen Derrida, Foucault o Marx,
propuestos no sélo para quedarse en la mera interpretacién del texto, la
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“historificacién de las ideas” o la veneracién pasiva del pensamiento, sino
para disponer, tensionar y emplear la teorfa en el horizonte de la reflexién
critica del presente. Tal ejercicio se materializa en el intercambio perma-
nente de bibliografia actualizada, en los tiempos privilegiados al didlogo
y el encuentro con profesores visitantes de la talla de Jean—Louis Déotte,
Richard Begin, Patrice Vermeren, Anselm Jappe, entre otros.

Asi también, la mencién en Légica y Filosofia de las Ciencias repre-
senta sin duda un sello especial de nuestro Instituto de Filosofia, que se
ha caracterizado por la fuerte presencia curricular de estas dos 4reas. En el
Magister se tratan los variados temas de la filosofia de las ciencias, la filo-
soffa analitica, la légica, la filosofia de la légica y la filosofia de las mate-
mdcticas. Se presentan aqui temas de gran relevancia y actualidad, como lo
es el caso de la dialdgica, la teoria de modelos y el realismo y antirealismo
cientificos. También aqui hemos tenido la suerte de contar con la visita de
destacados filésofos y académicos, tales como Susan Haack, Shahid Rha-
man, David Miller, Andrés Rivadulla, Jean-Yves Beziau, Eduardo Barrio,
David Papineau, José Diez, Juan Manuel Torres, Ana Cuevas, Jeremy
Shearmur, Angeles Jimenez Perona, entre otros.

Nos parece una consideracién de primer orden consignar en el titulo
el nombre del lugar donde se produce este objeto, el sello de nuestra
universidad y de la ciudad que acoge sus actividades. No por un gesto
fetichista —tan comdn entre quienes representan de modo caricaturesco
a la ciudad— sino por la urgencia de hacer visibles los resultados de un
programa que con casi 30 afos, atin bulle en la confluencia de personas
inquietas y apasionadas por la filosofia. Un peculiar espacio donde se
puede experimentar el encuentro de distintas tradiciones filoséficas, el
sello distintivo de nuestro instituto en la academia filoséfica chilena, cris-
talizado en las presentes pdginas.

La siguiente edicién ha contado con el debido arbitraje de un comité
de expertos adscritos al proyecto editorial que da soporte a este trabajo.
Pero si bien hemos cuidado hasta donde nos fuera posible los aspectos
formales de cada exposicidn, asi como de la totalidad del libro, hemos
decidido honrar el formato libro no subsumiendo de modo cerrado la
estructura de los trabajos a las indicaciones de los editores. Tal practica
nos libera de los repetidos intercambios de correcciones con los autores,
a veces coercitivos e inflexibles, y libera a los tltimos del temor de ver sus
trabajos publicados en formatos seriamente modificados. Por tanto, huel-
ga decir que cualquier falta, afirmacién o compromiso identificable en
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cualquiera de los trabajos que aqui aparecen, es responsabilidad exclusiva
de sus autores.

Este libro es uno de los resultados del Plan de Mejoramiento Insti-
tucional para las Humanidades, Artes y Ciencias Sociales (PMI HACS),
por lo que agradecemos a su director, profesor Juan Sandoval, la confian-
za puesta en esta empresa. Asi mismo, debe en gran medida su existencia
a la contribucién del profesor Juan Redmond, quien con su iniciativa
editorial Serie Seleccion de Textos (S/'T) ha abierto este importante espacio
en nuestra facultad.

Por dltimo, debemos agradecer el apoyo de las autoridades de la Fa-
cultad de Humanidades, entre quienes cabe nombrar a su decano, profe-
sor Juan Estanislao Pérez, al Director del Instituto de Filosofia, profesor
Jaime Villegas, al Director del Magister en Filosofia, profesor Osvaldo
Ferndndez, al Comité Académico de la Serie S/T y a todos los autores que
participan de este volumen.

Los editores

Valparaiso, mayo de 2015






Anticoncepcién de emergencia y aborto.
Un desafio ontolégico, semdntico y epistémico
para la ciencia biomédica

Fernando Weiss V.!

Resumen

El problema de la anticoncepcién de emergencia (ACE) y el aborto
en todas sus modalidades no sélo suscita un debate valérico y bioético
en torno a la nocién de vida humana, dignidad y respeto hacia el que
estd por nacer. Gran parte de las cuestiones en juego se originan en defi-
niciones cruciales del momento biolégico sobre el que eventualmente se
intervendrd mediante diversas tecnologfas. Por otra parte, la ciencia bio-
médica, forzada al limite de sus alcances epistémicos, no puede presentar
un escenario de fendmenos continuos con total claridad diagnéstica. De
este modo, existe un gran espectro de argumentos de tipo epistémicos,
semdnticos, evolutivos, referentes a la potencialidad y a la individualidad.

Anticoncepcién de emergencia (ACE)

Segtin la OMS, la ACE constituye un procedimiento anticonceptivo,
principalmente basado en el uso de levonorgestrel (LN) destinado a pre-
venir embarazos en los dias inmediatamente posteriores a una relacién se-
xual desprotegida, indicada en situaciones de emergencia como la falla, el
uso incorrecto u omisién de otros AC y casos de violacién (OMS 2012).
Agrega la OMS que la ACE sélo es eficaz en los primeros dias posteriores
a la relacién sexual, antes de la ovulacién y antes de la fecundacién, no
pudiendo interrumpir un embarazo establecido ni dafiar al embrién en

1 Fue un destacado Odontélogo, especialista en rehabilitacién oral, Magister en légica y
filosofia de la Ciencia y Diplomado en Bioética.
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desarrollo, en otras palabras, la ACE carece de poder abortivo. Su eficacia
anticonceptiva varia entre un 52% a un 94%. Recientes estudios en Chile
avalan estas cifras de eficacia y corroboran su falta de potencial abortivo
(Noé, Croxatto etal 2011) asi como multiples autores . (Landgren, 1989.,
Marions 2002, Ugocsai G., et al 2002., Durand M., et al 2005., Vargas
M., etal. 2006., Wu J., Chen J., et al. 2001). Investigacién internacional
como la experiencia de Utah (Turok 2009), realizada en seguimientos de
6 anos en una vasta poblacidn, indican asociaciones significativas entre
los incrementos en la ACE con LE y una disminucién global de abortos.

Definiciones de embarazo y aborto

Las definiciones genéricas de vida y vida humana, fecundacién, em-
brién y pre-embrién, transporte embrionario, implantacién y embarazo
son algunos de los puntos en discusién en el fenémeno continuo del
desarrollo del individuo y su status ontolégico. De lo anterior se derivan
conceptos como identidad genética y ontolégica, autonomia bioldgica,
individualidad, totipotencialidad, dependencia y didlogo bioquimico que
hacen atin mds compleja la discusién.

La nocién de embarazo suscita polémica en cuanto al momento bio-
l6gico que refiere a su inicio como proceso. Ya sea la definicién de la Or-
ganizacién Mundial de la Salud (OMS) u otras entidades médicas como
la Federacién Internacional de Ginecologia y Obstetricia (FIGO, 2000)
que coinciden en fijar su comienzo desde el término de la anidacién del
embrién; u otras definiciones que apuntan a coincidir el inicio del em-
barazo con el momento mismo de la fecundacién, ambas definiciones re-
presentan momentos bien diferenciados en el espacio tiempo del proceso
reproductivo humano, y delimitan los extremos del proceso de transporte
embrionario, que definiremos a continuacién. Ambas visiones implican
diferentes preguntas y respuestas a los desafios ontoldgicos, epistémicos
y semdnticos del problema, asi como escenarios de decisién pragmdtica
radicalmente opuestos en torno a intervenciones reproductivas.

No obstante la evidencia presentada, ain existe debate respecto al po-
sible efecto abortivo de la ACE basada en LNG, es decir en su accién post
fertilizacién, debate suscitado por definicionesimprecisas y usos relativos
de los términos aborto y embarazo.Para la OMS el embarazo se inicia al
terminar el proceso de anidacién de un blastocisto en la pared del endo-
metrio. De acuerdo a las posturas mds conservadoras y particularmente la
Iglesia Catélica, la nocién de embarazo parece identificarse con el inicio
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de una “nueva vida”, esto es el momento de la fecundacién (o concep-
cién), con la unién de los gametos masculino y femenino (Humane Vitae
1968), posturas confirmadas por Juan Pablo II (Evangelium vitae 1995)
y Benedicto XVI en sus tltimos mensajes de 2013.

Las definiciones de embrién y “pre-embrién”

En la discusion sobre el status ontolégico y moral del embrién hu-
mano, aparece especialmente ilustrativo el llamado informe de Warnock
(DHSS, 1984), uno de los documentos internacionales precursoresen
materia de legislacién de fecundacién in vitro y transferencia de embrio-
nes. El informe establece una distincién entre embrién y “pre embrién”.
Este dltimo consiste en la fase de desarrollo desde la fecundacién hasta
el dia 14, momento en la embriogénesis en que surge el tubo neural (el
prospecto del sistema nervioso central) y eventualmente ya no es posible
la divisién del embrién (es decir la gemelacién o clonacién espontdnea)
sin la muerte de éste. De este modo el pre embrién careceria de la preten-
dida unicidad e individualidad del embrién. Esta distincién se ha tildado
de utilitarista pues en cierta forma calmaria a la opinién publica, fijando
limites temporales para un proceso continuo y por otra parte legitimaria
la experimentacién con pre-embriones para el mundo de la ciencia. Tal
utilitarismo no obstante parece ser una interpretacion parcial de acuerdos
cientificos.

Argumento epistémico y experimental

El episodio biolégico que media entre los eventos de fecundacién y
anidacién (o implantacién), eventos cruciales para las visiones que hemos
revisado, se denomina transporte embrionario; su importancia cientifi-
ca capital. Una vez concluida la implantacidn, la ciencia médica estd en
condiciones razonablemente vélidas de detectar por medios bioquimicos
y test diagndsticos la presencia de un embarazo, pues seis a siete dias des-
pués de la fecundacidn, el embrién anidado envia sefiales hormonales de-
tectables en sangre. Sin embargo, el proceso de transporte embrionario es
invisible a la ciencia y a la tecnologfa actual, pues no existen marcadores
bioquimicos en la sangre de la madre que permitan presumir la presencia
de un embrién, a pesar del intenso intercambio de sustancias (“didlogo
bioquimico”) entre el embrién y el ambiente tubdrico. De acuerdo a la
opinién del Dr. Fernando Zegers (Zegers 2004), previo al embarazo, no
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existe manera de saber si en la mujer se estd desarrollando tal transporte
embrionario. Sefala el autor que esta relacién temporal tiene relevancia
semdntica, pues no se puede hablar de gestacién salvo que existan eviden-
cias quimicas del embrién anidado. Definiendo aborto como interrup-
cién de un embarazo, no puede hablarse de aborto antes de contar con su
evidencia. Agrega finalmente que esto no tiene que ver con la constitu-
cién de una nueva vida, sino con el momento biolégico en que sabemos
de ella gracias a la ciencia.

Ademds, existe una limitacion bioética y experimental para demostrar
cientificamente el posible efecto abortivo de LNG. Ya que no es posible
disefar y ejecutar un ensayo clinico controlado, como fuente de mayor
evidencia biomédica, pues esto supondria intervenir posibles embarazos
gestados bajo los efectos post implantatorios de LNG, no existe evidencia
directa de su efecto no abortiva, pero ello no implica asumir su potencial
aborticidad. También se ha sefialado que un embarazo podria abortarse
bajo los efectos de LNG, no obstante tales tasas de pérdidas son estadisti-
camente atribuibles a las pérdidas normales y a la baja fertilidad de la es-
pecie humana, y no necesariamente a un posible efecto abortivo de LNG.

En este contexto, la visién biomédica acoge una ontologia que po-
driamos llamarantirrealista y una visién instrumentalista, pues los asun-
tos ontoldgicos carecen de relevancia al ser indetectables con la tecno-
logia actualmente disponible, o mejor dicho, cobran realidad en tanto
son evidentes, lo que mds que un problema semdnticoes principalmente
epistémico. No se advierte ni se deduce necesariamente en esta postura
un interés doctrinario a priori en favor de uno u otro momento para
la definicién de embarazo, ni un interés pragmadtico en la definicién de
embrién o ser humano.

Argumento de la dependencia

Un argumento de interés es la supuesta indefensién y fragilidad del
embrién en sus estadios previos a la anidacién, que lo harfan sujeto de
derecho y proteccién. Es un hecho que no toda relacién sexual, dada en
un periodo fértil y en sujetos jévenes y sanos, que buscan un embarazo,
termina en una anidacién exitosa e incluso no necesariamente en fecun-
dacién. Existen multiples pérdidas de embriones implantados y de otros
que no llegaron a hacerlo. Estas pérdidas se denominan abortos subclini-
cos y son indetectables para la mujer. Es decir la especie humana no posee
en forma natural un alto éxito reproductivo. A esta limitacién se agregan
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las alteraciones genéticas de los ovocitos presentes incluso en mujeres j6-
venes (19%) y que aumenta hasta 79% en mujeres mayores de 40 anos
(Battaglia et al, 1996). Este control de natalidad operado por la natura-
leza podria considerarse una caracteristica evolutiva en el ser humano y
mds que una “matemdtica de la naturaleza” como lo denomina Zegers,
debiera ser entendida como la seleccién natural en accién, actuando de
un modo darwinista, precisamente en una ventana biolégica temporal
que in situ, es invisible al diagnéstico médico e inaccesible a la terapéu-
tica. Posterior a la implantacidn, la ciencia biomédica ya estd en posicién
de enfrentar con herramientas tecnolégicas al desafio permanente de las
enfermedades y accidentes, fuerzas que podriamos denominar el brazo
eugenésico negativo de la seleccién natural.Por lo expuesto, la identidad
entre fecundacién, embarazo y el comienzo de la vida humana no parece
consistente en virtud de sus definiciones, sus limitaciones epistémicas y
sus consecuencias inmediatas.

Argumento de la simetria

El comienzo de la vida humana, en cuanto proceso, es susceptible de
una comparacion simétrica con su evento andlogo, el término de la vida
humana. Desde 1968, con los llamados criterios de Harvard (Beecher,
1968), existe acuerdo biomédico en sefialar el fin de la vida humana con
el evento de cese de la actividad eléctrica (o no deteccién por medio de
electroencefalografia) de la corteza cerebral, o mds precisamente el encé-
falo. Aun cuando el cuerpo continte viviendo vegetativamente, se acepta
que un organismo en tal condicién si bien contintia perteneciendo a la
especie humana, ha dejado de poseer en forma total e irreversible las fa-
cultades cognitivas que permiten la vida de relacién; es el caso del donan-
te de drganos. En este sentido algunas lineas editoriales de publicaciones
bioéticas (cf. Shea, 1985) sefialan que la vida humana se desplegaria en
la completa funcionalidad del organismo, situacién que simétricamente
no es tal antes del desarrollo del tubo neural, ni después de la muerte
cerebral.

Argumento de la potencialidad

Se ha argumentado que el embrién, desde la fecundacién hasta in-
cluso antes de la anidacidn, posee la potencialidad de transformarse en
un ser humano pleno, lo que le entregaria un status moral superior a
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cualquier otro tipo celular “comtn”. No obstante, el argumento de la
potencialidad se ve seriamente amenazado con las recientes investigacio-
nes en clonacién y genética celular. El cientifico britdnico lanWilmut
(Campbell et al, 1996) y su equipo de investigadores obtuvieron por clo-
nacién somadtica nuclear a la legendaria oveja Dolly, demostrando que
el material genético de cualquier célula madura puede transformarse en
el material genético de un nuevo ser. Sin embargo esta técnica quedaria
ampliamente superada luego de las investigaciones de Gurdon y Yama-
naka (Gurdon1962, Yamanaka20006), recientemente galardonados con
el premio Nobel de medicina. Segtin estos autores, una célula madura
es reprogramable mediante la introduccién de pocos genes, permitiendo
obtener una célula pluripotente inducida, es decir una célula capaz de
reprogramarse en cualquier otra. Tampoco existe consenso ni condena
undnime acerca de los posibles alcances de la clonacién humana, incluso
entre expertos bidlogos y filésofos de primer nivel (Crick E, Dawkins R.,
Bunge M., Quine WVO. 1997).Lo anterior demostraria que la dignidad
atribuible al embrién, ya no es privativa de cualquier célula humana, lo
que debilita considerablemente el argumento de la potencialidad.

Conclusién

Finalmente una discusion bioética respecto a estos confines de la vida
humana, es fructifera sélo sobre la base de una ontologfa de limites claros,
acuerdos semdnticos univocos y una epistemologia que utilice adecua-
damente los recursos tecnolégicos de la ciencia. Prescindir de alguno de
estos aspectos torna complejo el didlogo y los acuerdos.Ademds, preten-
der que sea la ciencia biomédica quien defina como evento crucial el mo-
mento del inicio de la vida humana parece ser una exigencia que va mds
alld de las atribuciones de ésta, pues la ciencia s6lo describe y explica fe-
némenos, sin introducir en ellos juicios ni elementos valéricos, como ya
he quedado expresado en la reciente discusién del Manifiesto de Madrid
(Jouve 2009), y su Contramanifiesto (Morata 2009). Sin embargo, ello
no significa que tal discusion valérica debaobviar los hechos cientificos,
reflexionarlos sin sesgos, con objetividad y la mayor exhaustividad en el
acceso a sus evidencias disponibles.
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El juicio en Franz Brentano y Gottlob Frege

Rodrigo Lépez Orellana'

Resumen

En este trabajo muestro, brevemente, las concepciones de
Franz Brentano (1838-1917) y Gottlob Frege (1848-1925) acer-
ca del juicio, respecto a su visién acerca de aquello que se pueda
establecer como la unidad minima del conocimiento. Sus ideas son
muy importantes para lo que inaugurardn ambos fildsofos para el
siglo XX, por la fuerza y la recepcidn de sus ideas: el psicologismo
y fenomenologia (Brentano), y el logicismo (Frege).

Palabras claves: juicio, representacion, proposicién, referencia,
sentido, significado, légica, conocimiento, prueba.

1. Introduccién
Para el desarrollo de este tema, se debe senalar antes lo siguiente.

En primer lugar, es importante tener presente que la visién que te-
nia Frege de la légica era clara y definida ya que construye por primera
vez un sistema 16gico, llegando a ser el fundador de la 16gica moderna.
Su concepcién del juicio es central en su légica ya que se transforma
para él en la unidad bésica del conocimiento, determinada especialmen-
te por el llamado principio contextual y por la referencia (Bedeutung) de
los enunciados, que son la forma de los juicios. Rompe asi con la légica

1 Email: rodrigo.lopez@achif.cl
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30 Eljuicio en Franz Brentano y Gottlob Frege

cldsica que ubicaba al «concepto» como unidad bésica para la significa-
cién y el conocimiento, expresado en la forma del silogismo aristotélico.
Los principales textos donde Frege analiza este tema son Conceprografia
(1879), Los fundamentos de la aritmética (1884), Sobre sentido y denota-
cion (1892), El pensamiento (1918), La negacion (1918) y Pensamientos
compuestos (1923).

En segundo lugar, respecto a Brentano, hay que advertir que nunca
publicé extensa y decididamente sobre su concepcién de la ciencia de la
l6gica, aunque prometié hacerlo (cf. Brentano, HS* § 15). Sélo dej6 en
literatura algunos comentarios y observaciones que podemos encontrar
en el Libro II de su Psicologia, Cap. VII. También, podemos encontrar
algunas ideas en sus obras secundarias como Sobre el concepro de verdad, El
origen del conocimiento moral, Verdad y evidencia, El porvenir de la filosofia
y en Sobre la existencia de Dios, donde se expresa el riguroso método de
Brentano para tratar estos temas, donde la légica cumple un rol funda-
mental ya que es la Gnica ciencia que puede darnos certeza. No obstante,
el andlisis del juicio tiene una importancia central en su filosofia, y le de-
dica una parte importante en su Psicologia. Brentano distingue aqui entre
«representacién» y «juicio», como dos modalidades muy diferentes de la
conciencia de un objeto, aunque todo juicio supone antes una represen-
tacién. Este redescubrimiento de la esencia del juicio —que ya estaba
presente en Aristoteles pero que, segiin Brentano, fue olvidado por los
l6gicos— lo lleva a tomar serias consideraciones respecto a la necesidad
de una reforma de la 16gica, especialmente al darse cuenta que, cuando el
objeto de una representacién se convierte en el objeto de un juicio, afir-
mativo o negativo, tenemos otra clase de referencia, distinta a la realizada
por la conciencia en la mera representacion.

2 Con “BreNTANO, HS” me referiré de aqui en adelante a la traduccién al espafol de
Herndn Scholten que estd online, y que no estd fechada lamentablemente (véase las refe-
rencias bibliogréficas, al final de este documento).
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2. Antecedente histérico

Brentano, que fuera un gran estudioso de Aristételes, desarrollé un
estilo y un método filoséfico opuestos al idealismo alemdn y al neokantis-
mo imperantes en su época. Propuso, a partir de su relectura de Aristéte-
les, fundar la filosofia en el «anilisis riguroso de los conceptos», oponien-
do el rigor, objetividad, claridad y sobriedad al sobrevalorado discurso de
la filosofia especulativa de sus contempordneos. No estd demds decir que
con esto, y en especial con sus ideas sobre psicologia y légica, originé dos
corrientes importantisimas para el siglo XX, la fenomenologfa y el em-
pirismo légico. Por ello, hoy muchos concuerdan en encontrar el punto
de partida de la filosoffa analitica en la figura de Brentano —también
en Bolzano y Lotze—, cuya influencia fue contundente. Por ejemplo, se
dice que fue él quien propicié la difusién del pensamiento inglés (James
Mill, John Stuart Mill, Alexander Bain, Herbert Spencer, entre otros) en
Austria y Alemania, en su momento, y a su vez tuvo una gran influencia
en algunos pensadores ingleses de la época. Brentano cita muchas veces
en sus obras a estos filésofos, incluyendo citas en su idioma original.

En lo que respecta al desarrollo de la 16gica moderna, la influencia de
Brentano fue determinante para aquellos discipulos suyos que jugaron
un rol fundamental en este dmbito. Como por ejemplo, Alexius Mei-
nong, quien influy6 fuertemente a Russell —en los primeros desarrollos
de su pensamiento—, Anton Martin quien fundé la escuela neopositi-
vista de Suiza, y Kazimierz Twardowski, fundador de la escuela de Lem-
berg-Varsovia, quien a su vez traspasé esta influencia a 16gicos como J.
Lukasiewicz’ y S. Lesniewski; hasta se ha reconocido una gran influencia
en légicos como Tarski y Bocheriski. Este circulo 16gico polaco-austriaco
siguié fielmente las ensenanzas de Brentano en la idea de que el verdadero
desarrollo de la filosofia era a través del andlisis 16gico del lenguaje, «de los
conceptos, y de las diversas categorias del lenguaje», y para esto la filosofia
no debia apartarse de la ciencia natural, en funcién de su propio método.
Asimismo, ellos continuaron el contacto con los filésofos y légicos ingle-
ses, posteriormente (cf. D’AcosTint, 2000: 261-264).

3 Sobre ¢l interés de Eukasiewicz por revisar exhaustivamente la légica de Aristdteles,
especialmente el principio de (no) contradiccion, véase BoBENRIETH, 1996, Cap. L.
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Mas, lo que subyace a esta influencia, y que estd antes de lo que vino
luego en el siglo XX, es que Brentano participa en un acontecimiento no
muy mencionado por los manuales de historia de la filosofia y de 16gica,
y que determinard el desarrollo de la légica moderna desde Frege. Este
acontecimiento fue inaugurado por el maestro de Brentano, Friedrich
Adolf Trendelenburg (1802-1872), quien comienza un renacimiento de
la 16gica cldsica que habia sido olvidada por los pensadores modernos y

la dialéctica hegeliana. Segtin Brentano, el directo responsable de este
olvido habia sido Kant.

Trendelenburg inicia un redescubrimiento de Aristételes, tanto de su
l6gica, metafisica y de su psicologia, y que a su vez trajo consigo una re-
valoracién de las propuestas filoséficas, matemdticas y 16gicas de Leibniz,
principalmente del proyecto de la lingua characterica. Estas ideas entu-
siasman a sus discipulos, entre los cuales estdn: el propio Brentano, Feu-
erbach, Marx, Kierkegaard, Cohen, Dilthey, Zeller, quienes comienzan
la filosofia contempordnea a partir del quiebre con el hegelianismo. Un
ejemplo que hace relevante este acontecimiento es que uno de los que
recibe positivamente esta critica es Frege. Aunque se sabe bien que Frege
no participé de ninguna de las lecciones de Trendelenburg, si estudi6
con Kuno Fischer (1824-1907) en el periodo de la polémica entre estos
dos influyentes filésofos alemanes (1869). Esta polémica atrajo mucho
interés entre los filésofos de la época, y se centraba en los problemas de la
apriorisidad y subjetividad del conocimiento. Fischer —que se conside-
raba un hegeliano ortodoxo—, especialmente en su Sistema de la Logica y
la Metafisica, al igual que Hegel, afirmaba que la Ldgica era a la vez teoria
del conocimiento y metafisica, y que el método de la filosofia era correc-
tamente la dialéctica. Lo que Trendelenburg y sus discipulos no acep-
taban. En su Investigaciones légicas (Logische Untersuchungen de 1840),
Trendelemburg senala principalmente que es en la 18gica aristotélica que
la filosofia encontraria seguridad y certeza, estableciendo en primer lugar
que el dnico procedimiento seguro para la investigacién filoséfica era el
andlisis. No deja de llamar la atencién que Frege tratara de publicar con
el mismo titulo su compendio de tres ensayos semdnticos (1918-1923)*.

4 Para todos estos datos histéricos, cf. «“Zuriick zu Kant” (Adolf Trendelenburg, la supe-
racién del idealismo y los origenes de la filosoffa contempordnea)» de Mario Ariel Gon-
zélez Porta: hteps://sites.google.com/site/neokantianismbr/neokantismo-e-historia-da-fi-
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Brentano llevé mds lejos las ideas de su maestro, tanto sus ideas del
método de la filosoffa como también respecto a la 16gica y psicologia. La
base del pensamiento de Trendelemburg seguia siendo la 16gica aristoté-
lica. En cambio, Brentano sefialaba explicitamente una reformulacién de
sus reglas, como veremos a continuacién. Su distincion entre fenémenos
psiquicos, especialmente entre representacion y juicio, lo lleva a vislum-
brar esa consecuencia (cf. BRentaNO, HS: Cap. VI; y BRENTANO, 2006).
Pero adn asi, Brentano no estuvo a la par de los desarrollos de sus con-
tempordneos (Mill, Bolzano) que pensaban que dicha refundacién de la
légica debia venir de la mano de su matematizacion.

Con su gran carisma, Brentano gozé de mucha admiracién entre sus
pares y discipulos, lo que vali6 para fundar una verdadera escuela brenta-
niana, de la cual participaron importantes fildsofos y 16gicos que influye-
ron y transformaron el panorama de la filosofia a comienzos de siglo XX
(cf. GonzALEZ PoRrTa, 2014).

3. Eljuicio en Brentano

Distincion entre representacion y juicio

La distincién entre representaciones y juicios es una cuestién que atra-
viesa las ideas acerca de la légica que tenia Brentano, como veremos a
continuacién. Brentano sostenia que esta distincién habia sido olvidada
por la tradicién filoséfica —salvo Descartes—, lo que habia oscurecido
los problemas metafisicos, como el problema de la naturaleza de los ob-
jetos matemdticos, el niimero, el continuo, los objetos 16gicos, etc.; y
también de otras cuestiones como la verdad, la bondad, la justicia, etc.
Para Brentano, el lenguaje de la filosofia no era capaz de captar y explicar
todavia las evidencias de las teorias cientificas debido a estas confusiones.
Por ello, se dedica a un andlisis riguroso de los conceptos con los cuales se
describia la realidad del pensamiento y del conocer.

En el Cap. VII, Segundo Libro, de su Psicologia, Brentano senala que
representacion y juicio son dos distintas clases fundamentales de fené-
menos psiquicos, son dos modalidades muy diferentes de la conciencia

losofia-contemporanea.
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de un objeto. Si bien esto es cierto, todo juicio supone una representa-
cién. No obstante, “Afirmamos que todo objeto juzgado es recibido en
la conciencia de un doble modo, como representado y como afirmado o
negado” (BrenTaNO, HS: 154). Cuando el objeto de una representacién
se convierte en el objeto de un juicio afirmativo o negativo tenemos otra
clase de referencia, distinta a la realizada por la conciencia en la mera
representacién. Segin Brentano, estas dos clases distintas de fenémenos
psiquicos se diferencian segtin su referencia intencional. En realidad sefia-
laba tres, representacion, juicio y emocion, pero s6lo me limitaré a las dos
primeras que vienen al caso.

La referencia intencional de las representaciones estd dada tanto por
las intuiciones concretas de los sentidos como por las intuiciones mds
abstractas del pensamiento. En el juicio, a demds de contener ya lo re-
presentado, la referencia intencional consiste en admitir o rechazar ese
objeto representado por el pensamiento (cf. BRENTANO, 2002: § 20). Se
diferencian en virtud del contenido de su referencia.

Brentano cree superar asi el problema metafisico que no pudo superar
Descartes respecto al contenido de los judicia. Segin él, Descartes senal6
claramente estos dos tipos de fenémenos de la conciencia, pero no logré
alcanzar la naturaleza propia del juicio. Para Descartes el juicio consistia
en la referencia de unas representaciones a otras, en una composicion o
asociacién de representaciones (cf. Meditaciones metafisicas, Meditacion
III). Por ejemplo en «un drbol verde» (o «un amante de la ciencia», etc.),
lo representado en la expresién por «drbol» y «verde» deberia servirnos
para la comprension del sentido y su conocimiento en su asociacién. Pero
Brentano sefiala que:

Una asociacién entre dos representaciones, por fuerte que sea, no
es una razén suficiente para el asentimiento, no es una prueba de que
los hechos correspondientes estén entrelazados en la naturaleza exterior
(BrenTANO, HS: 193).

La naturaleza de los juicios revela una relacién diferente entre pen-
samiento y conocimiento. Las representaciones (o ideas; Vorstellung), en
virtud de la direccién en su referencia intencional, no serdn ni correctas
o incorrectas, verdaderas o falsas, simplemente ellas captan o no el objeto.
En cambio, los juicios (y también las emociones, tercera clase de fendéme-
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nos psiquicos) si pueden ser correctos o incorrectos en virtud de su obje-
to. Los criterios de verdad son objetivos. Por eso la certeza y la evidencia
no conocen grados. Y tales criterios estardn dados por las reglas logicas.
La verdad o falsedad depende de la evidencia de un juicio, de su certeza
intuitiva que se funda en las reglas de la logica, ya que en ellas se articula
la verdad de los juicios. Las expresiones, oraciones, del lenguaje tienen de
alguna manera una estructura relativa a esas reglas de la l6gica y lo que
queremos referir con ellas en el juicio se desenvuelve segtn esas reglas (si
no fuera asi no podriamos afirmar o negar nada). Tales reglas son univer-
sales, la necesidad y correccién de la légica tienen una naturaleza inde-
pendiente de la conciencia individual. Por ello, la verdad o falsedad de
una cosa radica en la evidencia del juicio. Con esto trata de superar toda
relatividad ontolégica y epistemoldgica evitando fundar la verdad y el
conocimiento en su relacién con la subjetividad interior transcendental.
La verdad estd en el juicio y en su referencia intencional. La universalidad
de la légica hace que la verdad ontoldgica dependa de la verdad légica.

Segtin Brentano, el problema con la metafisica especulativa es que,
por ignorar la naturaleza y distincién entre representacion y juicio, cae en
el mismo error que Descartes. En su Meditacién I1I:

[...] Descartes, que distingue la clase de los juicios de la clase de las re-
presentaciones, atribuye, sin embargo, el cardcter distintivo de la eviden-
cia —que poseen los juicios evidentes— a la clase de las representaciones.
La evidencia, segn €I, consiste en un especial cardcter de la percepcién,
es decir, de la representacion que sirve de base al juicio. Es mds, Descartes
llega tan lejos, que llama a esa representacién cognoscere, conocimiento.
iConocimiento, pues, sin juicio! (BRENTANO, 2002: nota 28, p. 65).

Teoria de la verdad como correspondencia

Pero tenemos un uso ambiguo y diverso de «verdadero» o «falso».
Llamamos «verdaderos» o «falsos» a los conceptos, a los juicios, a las re-
presentaciones, a las palabras, a los objetos, a las preocupaciones, a los
amigos, al oro, a una felicidad verdadera o falsa, etc. (los ¢jemplos son de
Brentano):
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Pero asimismo nos damos cuenta ficilmente de la relacién con algo
uno, que es determinante por doquier [...] ;Y cudl es este uno? ;Dénde
se encuentra la verdad en el sentido mds propio? Aristételes dice que se
encuentra en el juicio (BRENTANO, 2006: 11).

Sobre estas ideas descansard la propuesta ontoldgica y epistemoldgica
de Brentano, que de partida defiende y re-estructura una teorfa de la
verdad como correspondencia. Pero esta teoria de la verdad ya no parte
desde un tratamiento ontoldgico donde se corresponde representacion y
cosa, u objeto. Brentano se da cuenta a través del andlisis de los conceptos
que en la naturaleza de los juicios, en su estructura y funcién, se alberga
una respuesta al problema tradicional de la metafisica.

En relacién con la verdad y la falsedad de los juicios reciben también
ese nombre todas las demds cosas que se llaman verdaderas o falsas; unas
cosas, porque enuncian un juicio verdadero o falso, como una afirmacién
falsa o un dicho falso; otras cosas, porque dan lugar a un juicio verdadero
o falso [...] (BRENTANO, 2006: 12).

En Brentano, verdad y falsedad en sentido propio se encuentra sélo en
el juicio. Que llamemos verdadera o falsa a una representacion, o concep-
tos, o palabras, u objetos, amigos, el oro, etc., sélo es en virtud de que de
tales cosas afirmamos o negamos algo. Y, al igual que Arist6teles, senala
que es verdadero cuando el que juzga procede en conformidad con las
cosas, y que es falso cuando procede de modo opuesto a ellas. Se trata de
la verdad como la concordancia del juicio con las cosas reales.

Si nos fijamos en la cita que aparecié mds arriba:

Una asociacién entre dos representaciones, por fuerte que sea, no
es una razén suficiente para el asentimiento, no es una prueba de que
los hechos correspondientes estén entrelazados en la naturaleza exterior

(BrenTANO, HS: 193).

aparece aqui una nocidn, que es constante en las ideas acerca de légica
que tiene Brentano, esta es la nocién de «prueba». Para Brentano, la no-
cién de prueba es determinante al momento de referirnos al mundo, y al
momento de querer construir un discurso sobre él. La relacién que existe
entre el juicio y lo representado por él no es una relacién de identidad,
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sino una proporcion’ entre el juicio y la cosa. El objeto conocido no es
idéntico al pensamiento acerca de ese objeto. Si fuera asi no viene al caso
la necesidad de dar cuenta de ello, de exigir una prueba. Asi evidencia y
verdad no son cuestiones concernientes a la ontologia, sino que tienen
que ver con un dmbito légico dada la naturaleza del juicio.

La estructura del juicio

Estas consideraciones llevan a Brentano a tratar, brevemente tanto en
su Psicologia como en El concepto de verdad, la estructura que tienen los
juicios, precisamente, la estructura de la expresion. Asi, sefiala lo siguien-
te:

La expresién de un juicio puede decirse que es, en general, una pro-
posicién, una reunién de varias palabras, lo cual se comprende fécilmente
desde nuestro punto de vista (Brentano, HS:. 200).

Pero a su vez senala que una representacion es la base de todo juicio
——como ya se dijo anteriormente—, y que tanto los juicios afirmativos
como negativos coinciden respecto al contenido a que se refieren: el jui-
cio negativo se limita a negar el objeto que el juicio afirmativo corres-
pondiente admite. Con esto, Brentano estd sefialando dos niveles en la
estructura de los juicios, uno a nivel de su expresién verbal y otro a nivel
de su referencia intencional. Los términos incluidos dados en las partes
de la expresién (que por ahora siguen siendo Sujeto y Predicado, mis
copula verbal) tienen un contenido referencial intencional, que por un
lado tienen una representacién de base, pero por otro le corresponde lo
verdadero y lo falso segtin aquello que afirmen o nieguen.

Generalmente, dentro de la expresion estdn incluidos los vocablos
estereotipados “ser” y “no ser”, con los cudles se obtienen multiples rela-
ciones, expresadas en los silogismos (cf. BRENTANO, HS: Cap. VII, § 13).
Pero para Brentano, estos no indican una relacién de identidad entre sus
términos que esté dada por la cépula, sino mds bien muestran su propor-
cién —su correspondencia—, que dirige hacia la referencia intencional

% En el mismo sentido que se expresa en la técnica de las proporciones de Eudoxo, que
estd a la base de la silogistica de Aristételes.
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de las cosas en cuestién. Y decimos que algo es verdadero cuando el modo
de referencia, que consiste en admitirlo, es el justo. Aunque respecto a los
juicios que contienen conceptos abstractos, aquellos donde pareciera ser
que no hay nada que manifieste evidentemente su correccién, la mayo-
ria de los conceptos y principios que se mantienen inconmovibles, véli-
dos universalmente para todos —por ejemplo, el teorema de Pitdgoras,
etc.— son conocidos, de una u otra manera, por via natural, a través de la
experiencia. Son por tanto evidentes, y poseen ese cardcter en la medida
que han logrado su abstraccién y universalidad a través del conocimiento
humano, y la propia naturaleza de esos juicios lo demuestra. Estos princi-
pios son: el de contradiccién y el de identidad, especialmente, que hacen
evidentes por si mismos a los juicios de las matemadticas, por ejemplo; y
no hay que buscar mds alld de sus propias caracteristicas de claridad y
evidencia.

El cardcter propio del conocimiento evidente de esos juicios no tiene
nada que ver con un sentimiento de compulsién necesaria, de una co-
nexién aprioristica y apodictica de la inteleccién interna del sujeto que
conoce. Si son evidentes, son evidentes para todos, se demuestra en la
propia naturaleza del juicio, y asi la esencia de la verdad no es mds que
esa capacidad del juicio que cuando juzga lo hace apropiadamente de un
objeto: «por consiguiente, cuando se dice si es, se dice que es; y si no es,
se dice que no es».

El andlisis de la estructura del juicio le va permitiendo a Brentano
darse cuenta que la forma de sujeto y predicado de las oraciones puede no
ser muy adecuada para representar todos los juicios. Desde Aristételes, el
juicio es una sintesis de dos representaciones (o mds) en la forma de «S es
P», mientras que la representacién tendria la forma unitaria de «P». Pero
Brentano, desde todo lo mencionado anteriormente, advierte que tanto
el juicio como la representacién tienen la forma de una representacién
P unitaria, es decir, ambos poseen el mismo objeto: «todo juicio supone
una representacién». La teoria tradicional del juicio asi estd errada, la
estructura fundamental del juicio no es la predicacién —la unién entre el
sujeto y el predicado por medio de la cépula— sino que la ubicacién de
una existencia gracias a la referencia intencional al objeto.

Por ello, propone una reforma a la 16gica elemental. Esta propuesta de
Brentano consiste en que el juicio de existencia es la forma fundamental de
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todo juicio. La légica, hasta el momento, ha considerado que la forma de
juicio fundamental es la predicativa, atributiva o sintética. Para Brentano,
el juicio es una resis.

En sus escritos del periodo de 1870-1877, los guardados en Harvard
bajo en nombre de Die Lehre vom Richtigen Urteil’, describe que la forma:

SesP
serd reemplazada ahora por:
(A+) o (A-)

El esquema mds universal para la asercién se lee: ‘A es’, (A+); y A no
es, (A-). Este esquema contiene todo lo que pertenece a un juicio simple:
un nombre, que nombra el objeto del juicio, y un signo, que indica si el
objeto del juicio debe ser reconocido o rechazado. Por ejemplo, afirmar
que “Un hombre es sabio” es, en realidad, afirmar que “Existe un hombre
sabio”. Asi, el juicio de existencia —cuya funcidn es aceptar o rechazar—
es la base de todas las formas del juicio.

Por esto, Brentano ya venia diciendo en su obra maestra:

Por tanto, no podia por menos de suceder que la expresién del juicio
resultara un conjunto de varios elementos separables, aun mucho antes
de los comienzos de la investigacion cientifica.

Con lo cual se formé la opinién de que el juicio mismo debia ser
un conjunto, y un conjunto de representaciones, ya que la mayoria de
las palabras son nombres, expresién de las representaciones (BRENTANO,
HS: 202).

No entraré en detalle en esta tltima idea, me limito sélo a lo descrito
por Peter Simons en su texto «Judging correctly: Brentano and the reform
of elementary logic», ya que no he tenido acceso directo a dichos trabajos
mencionados en Die Lehre vom Richtigen Urteil., y ademds requieren ser
tratados mds en extenso. Sélo menciono lo interesante de esta cuestion,

6 Para esto me sirvo de SiMoNs, Peter: «Judging correctly: Brentano and the reform of
elementary logic», en JACQETTE, Dale (ed.), 2004.
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ya que nos muestra, a grandes rasgos, como van tomando forma las po-
siciones acerca de la légica de Brentano, principalmente en su Psicologia.

4.  Fljuicio en Frege

El juicio y el principio contextual

En un primer momento del desarrollo de su pensamiento, Frege fun-
da su interpretacion del juicio en el «principio contextual» que especifica
en Los fundamentos de la aritmética (cf. STEPANIANS, 2007: 57), en el cual
establece que para tener significado siempre hay que tomar en conside-
racién el enunciado completo, no buscarlo aislando las palabras que lo
conforman:

Sélo dentro de ¢l tienen las palabras, en realidad, un significado. Las
representaciones internas que tenemos en tales casos no tienen por qué
corresponder a los componentes légicos del juicio. Es suficiente que el
enunciado como todo tenga un sentido; por él recibe también sus partes
un contenido (FREGE, 1972: FA, §60).

Como es bien sabido, esta tesis de Frege se da como respuesta a la pre-
gunta decisiva que se plantea en el siguiente §62, «;cémo pueden sernos
dado un ndmero, si no podemos tener de ¢l una imagen o intuicién?».
La cuestién redunda en la pregunta por el acceso epistémico a dichos
objetos. La solucién de Frege no es atacar el problema a partir de lo que
pueda decirse sobre la representacion (imagen, intuicién) que tengamos o
no de los niimeros, sino mds bien a partir de la explicacién del sentido de
las cifras numéricas (cf. STEPANIANS, 2007: 57). Asi, lo que interesa dis-
cutir es sobre cémo se determina el sentido de una oracién que contiene
una cifra numérica®. Para Frege, la ausencia supuesta (o inimaginabilidad)
del contenido de una palabra no es razén para negarle todo significado.

7 Stepanians se refiere a la genialidad de Frege en dar al problema un giro metéddico,
transformando un pregunta epistemoldgica en otra lingiiistica.

8 . , . A s .

“sPero cémo pueden sernos dado un niimero, si no podemos tener de él ninguna ima-
gen o intuicién? Solamente en el contexto de un enunciado se refieren las palabras a algo.
De lo que se tratard, pues, es de determinar el sentido de un enunciado en el que entre un
numeral” (FREGE, 1972: FA, §62).
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El error estd en creer que su referencia debe ser una imagen (Bild). Frege
critica la idea de que el significado del juicio esté dado por una funcién
que consista en agregar una representacién o imagen interna de la cosa
como contenido del juicio para contar con significado y asi con un cono-
cimiento verdadero.

Ya en su Conceptografia, su propuesta se centraba en la consideracién
del juicio como la unidad bdsica de significacion y de conocimiento. Con
esto se apartaba radicalmente de la tradicién aristotélica de la 16gica, la
cual —como ya se dijo antes— establecia esta unidad minima en el con-
cepto. Aqui, Frege intenta dar con un sistema que muestre las leyes del
pensamiento que se elevan por sobre todas las particularidades y que per-
miten asegurar el conocimiento puro a partir de cadenas de inferencias,
tal como ocurre en las matemdticas.

La estructura del juicio

En su sistema, el juicio se expresa mediante el simbolo |—, por ejem-
plo |-A significa “los polos magnéticos opuestos se atraen” (ejemplo de
Frege). —A no expresard dicho juicio, s6lo provocard en el lector la mera
representacion de la atraccién reciproca de los polos opuestos. Si se omite
la barra vertical izquierda de la combinacién simbdlica, deja de ser juicio
y pasa a ser una mera combinacién de ideas de la cual no se expresa ni se
reconoce su verdad (cf. FREGE, 1972: Concep., §2). La barra vertical es el
operador de asercién que transforma el contenido, expresado por la barra
horizontal, en un juicio. La barra horizontal es el operador de contenido.
Pero no todo contenido puede convertirse en un juicio, la barra del con-
tenido s6lo debe tener siempre un contenido judicable (en términos de
Frege, «pensamientos»; o «proposiciones» para los sistemas légicos poste-
riores), que es aquel que puede ser juzgado como verdadero.

Argumento y funcién

Respecto a esto ultimo, de lo referente al contenido judicable de un
enunciado que se juzga como verdadero, retengamos previamente lo si-
guiente. En Sentido y referencia de 1892, Frege especificard que esta rela-
cién de la verdad respecto al contenido del juicio estard relacionada con la
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cuestién del sentido y la referencia (o sentido y significado) de un enun-
ciado. Sostiene firmemente que: “el juzgar puede ser concebido como el
avanzar de un pensamiento a valor de verdad” (SR’: 57-58).

Ahora, lo interesante es que con la estructura del juicio dada por Frege
«no tiene lugar» una distincién entre sujeto y predicado, tal como susten-
taba el andlisis cldsico de las proposiciones categdricas de la légica aristo-
télica (cf. FREGE, 1972: Concep., §3). El andlisis 16gico de sujeto y predi-
cado serd cambiado por el andlisis de argumento y funcién. El contenido
judicable es el argumento, los contenidos judicables son los argumentos
para la funcidn «es un hecho», que seria el inico predicado para todos los
juicios —expresado con el simbolo |- , por ejemplo en “la derrota de
Napoleén en Waterloo es un hecho”™—. El sujeto serfa asi el «concepto»
del que trata el juicio. Con los ejemplos «en Platea derrotaron los griegos
a los persas» y «en Platea fueron derrotados los persas por los griegos»,
Frege explica que si bien estas dos oraciones tienen distintos sujetos y
predicados, son légicamente equivalentes, poseen el mismo contenido
judicable, por lo que es irrelevante distinguir entre sujeto y predicado de
la oracién'.

Volviendo a la cuestién que mantuvimos en mente, segtin Frege, con
la concepcién tradicional de sujeto y el predicado ambos conceptos serdn
interpretados como partes del pensamiento. Sujeto y predicado se situa-
rian aqui sélo en el dmbito del sentido, de tal manera que no superarfan
los limites de este Ambito, sin nunca alcanzar el 4mbito de la referencia.
Es sélo con el juicio, entendido bajo la estructura dada por Frege, que
pasamos del pensamiento al valor de verdad.

[...] larelacién que tiene el pensamiento con lo verdadero no debe ser
comparada con la de sujeto y predicado. Sujeto y predicado (entendidos
en sentido 16gico) son parte de un pensamiento; para el conocimiento
estdn en el mismo nivel. Mediante la conjuncidn de sujeto y predicado se
llega solamente a un pensamiento, jamds se va de un sentido a su deno-
tacion, jamds se avanza de un pensamiento a su valor de verdad (SR: 57).

9 Con “SR” me referiré a «Sentido y referencia» que aparece en FREGE, Gottlob (1972):
Légica y semdntica. Con esta idea, Frege sefiala que el valor de verdad de una oracién es
su denotacién (o referencia).

10 M 46 detalle al respecto puede encontrarse en el §9 de Los fundamentos de la aritmética.
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La nociones de argumento y funcion las extrae de las matemdticas,
donde de argumentos con expresiones variables podemos obtener expre-
siones a manera de leyes generales que sostienen un componente estable
y general de las relaciones de dichas expresiones. Por ejemplo, de la ex-
presion general

« »11
X+y=y+X

podemos obtener por sustitucidn la expresion:
“12448=12+48"

Vemos asi, que existe una parte abierta a reemplazos en la expresién
original, y una parte que permanece invariable. Para su mejor compren-
sién, podemos eliminar todo signo numérico de la ecuacién, marcando
sus partes con paréntesis. Obtenemos asi:

“O+[1=01+0)”

Esta ecuacidn se traducirfa en la funcién “()+[ ]=[ ]+()”, de la cual
obtendremos el componente estable que representa la totalidad de las
relaciones que podamos tener del reemplazo de los signos numéricos con
los cuales queramos rellenar la expresién. Tales signos, 12 y 48 en este
caso, u 8 y 3, etc., son los diferentes argumentos con los cuales queramos
rellenar la ecuacién. La funcidén es lo que permanece estable, invariable.
Esta distincién, que estd a la base de la estructura del juicio, permite una
libertad y riqueza, una flexibilidad para andlisis 16gico del lenguaje, que
antes no obtenfamos con la estructura de sujeto y predicado. Esto le per-
mite a Frege construir su sistema axiomdtico.

Asercion y juicio
En El pensamiento de 1918, Frege senala que ligados a una oracién
asertiva hay tres tipos de actos distintos:

1 Ejemplo de StePANIANS, Marcus (2007): 44.
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1. El aprender un pensamiento: el pensar.
2. El reconocimiento de la verdad de un pensamiento: el juzgar.
3. La manifestacién de este juicio: el afirmar.

1.y 2. son actos internos y 3. es un acto externo.

Un pensamiento se expresa mediante una oracion asertiva. En una
oracién aseverativa se distingue, por un lado, el contenido del enunciado
(un pensamiento), y por otro, la asercidn (el afirmar), que consiste en la
manifestacién de un juicio. Para Frege, éstos estdn asi en estrecha cone-
xién con la verdad.

En La negacion (una investigacion légica), también de 1918, aparece
su tesis central del juicio que establece que el juzgar consiste en el reco-
nocimiento de un pensamiento como verdadero. Y es la explicacién que
mantiene en dichos textos hasta Pensamientos compuestos de 1923. Lo que
distingue precisamente a las oraciones asertivas es la forma en la que ex-
presan el pensamiento; a diferencia de otro tipo de oraciones que pueden
expresar también el mismo pensamiento, la fuerza de una oracién asertiva
consiste en presentarlo reconociendo la verdad del mismo, esto es, mani-
festando que ese sentido, contenido o pensamiento es el caso.

Podemos tener dos oraciones que contengan el mismo pensamien-
to, por ejemplo “Napoleén perdié la batalla de Waterloo” y “;Napoledn
perdié la batalle de Waterloo?”, pero sélo la oracién aseverativa, a saber,
“Napoleén perdié la batalla de Waterloo” presenta dicho pensamiento
reconociendo la verdad del mismo, manifestando que dicho contenido es
el caso, «es un hecho».

La forma estructural de las oraciones asertivas es la indicadora de que
se estd manifestando un juicio, esto es, de que se estd reconociendo pu-
blicamente la verdad del pensamiento expresado por ellas. A diferencia
de las oraciones exclamativas, interrogativas o imperativas que van acom-
panadas de signos adicionales, las oraciones asertivas carecen de marcas
especiales o signos que indiquen que se trata de la expresién de un pensa-
miento con fuerza asertiva.

A diferencia de otro tipo de oraciones, interrogativas imperativas o
exclamativas, las asertivas son las tnicas que en este sentido comportan
una estrecha relacion con la verdad, expresada de entrada en su forma
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estructural que indica la manifestacién de un juicio. Dicha relacién no
estd sostenida por las partes que conforman la oracién asertiva, sus pa-
labras de forma aislada, sino tinicamente en consideracién de su contex-
to. Un enunciado asertivo mantiene su fuerza asertérica en funcién de
su contexto en este sentido, en virtud de si se expresa un pensamiento
manifestando el reconocimiento de su verdad, en el sentido de que sea
afirmado en un contexto adecuado donde el que habla «habla en serio»,
«con seriedad». Asi el contexto se constituye en una dimensién bdsica
para los juicios.

5. Consideraciones generales: a manera de conclusién

La cuestién de la forma de los juicios supone una nueva visidn de la
légica, y una re-estructuracién de sus reglas. El tratamiento de la distin-
cién entre representaciones y juicios, y la correcta forma de los juicios,
nos muestra que, si bien es cierto los planteamientos de Brentano tienen
relacién con sus preocupaciones ontoldgicas, psicoldgicas y éticas, la 16-
gica —y su refundacién— no sélo cumple un rol fundamental, sino que
se haya en el centro de la discusién de la posibilidad de fundamentacién
empirica de su psicologia.

Algunos podrian advertir anticipaciones a los planteamientos de Fre-
ge, pero obviamente Brentano no logré saltar mds alld de la silogistica
aristotélica. Tanto es asi que en el § 15 del capitulo VII de su Psicologia,
la revolucién de la légica que él anuncia se reduce al cambio de las reglas
fundamentales de los silogismos categéricos. Las puedo mencionar bre-
vemente:

1. Todo silogismo categérico contiene cuatro términos, de los cuales
dos son mutuamente opuestos y los otros dos figuran dos veces.

2. Si la conclusién es negativa, cada una de las premisas tiene de co-
mun con ella la cualidad y un término.

3. Si la conclusién es afirmativa, una de las premisas tendrd la misma
cualidad y un término igual, y la otra cualidad opuesta y un tér-
mino opuesto.
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Ya Boole y Bain habian anticipado la inclusién del prohibido guater-
nio terminorum para dar cuenta mejor de la relacién de todos los posibles
silogismos, a raiz de los problemas mismos de la estructura «S es P», pero
que Brentano lo incluya como regla general hace mds explicita lo inade-
cuado de esta estructura légica. No obstante, para concluir algo a partir
de las posibilidades que abre el cambio de las reglas de los silogismos ca-
tegéricos habria que detenerse en esos escritos de Die Lehre vom Richtigen
Urteil. Una via serfa a través del tratamiento de Peter Simons en el texto
ya citado. Por ahora, me abstengo de mencionar algo mds que lo ya dicho.

Para concluir, quisiera presentar dos cuestiones para la reflexién —y
que obviamente necesitan una mayor elaboracién—, que nos permitirian
hacer un encuentro entre las concepciones légicas de ambos autores. Es-
pero en otra oportunidad elaborarlas mds extensamente.

1. La intencién de un tratamiento 1gico, y ya no epistemolégico ni
ontolégico, por parte de Brentano del juicio y de la verdad de su
contenido es similar a lo realizado por Frege con su semdntica,
donde la verdad y falsedad es una relacién l6gica que tiene que
ver con el significado de las oraciones, que extrae de la relacién de
Sfunciéon de la aritmética.

2. En Brentano, desde su epistemologia, aparece una idea que es cons-
tante en las ideas acerca de légica que él esboza, esta es la nocién
de «prueba», de prueba légica. Esta idea es muy importante en la
construccion de la 16gica de Frege, y estd a la base de toda 16gica
moderna. Frege, en su semdntica, se da cuenta que en la légica se
hace necesario un principio que va a llamar principio de realidad.
Este principio estriba en la firme conviccién de que nos hallamos
frente a un mundo cuya existencia es independiente de nosotros, y
esté mundo, en dltima instancia, hace verdaderas o falsas nuestras
oraciones. Las partes de la oracién (de una oracién aseverativa),
especialmente el nombre propio, tienen su condicién de verdad en
la medida que logren abordar esa realidad.

Creo que también aqui se pudo mostrar —aunque sea muy somera-
mente— que Brentano, de una u otra manera, ayudé a gestar lo que hoy
llamamos «légica moderna». Sin duda, la contribucién de Frege no tuvo
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parangén, no obstante Brentano fue un antecedente digno de analizar; ya
sea por su propuesta de método para la filosofia, sea por su inauguracién
de la psicologia como ciencia o por posibilitar las herramientas para la
fenomenologia, pero muy especialmente por su anticipacion a algunas
cuestiones centrales de la 16gica moderna.
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La légica como ciencia normativa en Charles Peirce:
consideraciones para una estructura de la
investigacién cientifica

Loreto Paniagua Valdebenito'

Resumen

Este trabajo tiene por objeto mostrar las relaciones presentes entre
légica y la estructura epistemolégica generada por Peirce en su filosoffa.
Para ello cabe considerar la dicotomia en cuanto al proceder de la légica
en la historia. Por un lado la légica sobresale como una disciplina del
correcto procedimiento de la razén y por otro como una herramienta
teérico-formal. No obstante, Peirce no sélo considera a la 16gica como la
construccién y utilizacién de sistemas formales, sino que también da una
importancia a aquella 16gica que se encarga del razonamiento y de las es-
tructuras que hacen que éste, sustente una perspectiva epistemoldgica. Es
asi como para el filésofo existe una modalidad mediante la cual se erige
el conocimiento y esta guarda una estrecha relacién con las que ¢l llama
ciencias normativas. De este modo, la estética, la ética y la l6gica son
aquellas que en dltimo término se ocupardn del correcto proceder huma-
no. Especialmente en el caso de la 16gica la cual se encargard mediante un
procedimiento determinado de cémo un mero juicio perceptual llegard
a consolidarse en una hip6tesis sobre un hecho del mundo (abduccién)
y asi también cémo esta hipdtesis puede generar hdbitos nuevos de ac-
cién que involucran conocimiento novedoso lo cual muestra la maxima
pragmitica. La l6gica constituye un orden particular si se trata de la ge-
neracién de conocimiento, por lo mismo la relacién con la abduccién
como légica del razonamiento humano es poco tradicional y entrega una
estructura epistemoldgica diferente y problemdtica.

Palabras claves: epistemologia, ciencias normativas, légica, abduccidn,
madxima pragmdtica.

1 Email: loretopaniaguavaldebenito@gmail.com
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1. Introduccién: Légica como ciencia normativa

:Qué es la 16gica? Esta pregunta que suele estar abierta, se le han dado
diversas respuestas algunas mds cercanas a la 16gica como una disciplina
centrada en el formalismo y en el logicismo y otras como aquella que
concibe a la légica no como una herramienta, sino como la denomina-
cién para una estructura al parecer intuitiva, que ejerce un predominio
en el pensamiento racional. Para algunos la légica es considerada a grosso
modo, la doctrina de lo que debemos pensar. Del mismo modo, Peirce
interpela al légico a responder, en qué consiste el recto razonar y cudl es
el objetivo de este recto razonar. La ldgica, para Peirce se constituye como
una de las tres ciencias normativas (junto a la Estética y a la ética) y es
por esta calificacién que esta disciplina trata siempre de buscar lo menos
individual. Sin embargo, admite lo individual como parte del asombro
ante una nueva regularidad. La posicion generalista de Peirce es intrinse-
ca a estas ciencias normativas, pues el trabajo cientifico se ha de llevar a
cabo por la comunidad de cientificos o de investigadores, lo cual hard que
cualquier nuevo hédbito pueda ser perfectible y revisado.

Asi en la filosofia pragmaticista la légica es el tipo de ciencia en si
mismo mds abstracto, ya que se refiere a la generalidad normativa de los
signos. De este modo: “Se observard que, en l6gica, el conocimiento es
razonabilidad; y el ideal de razonar serd seguir tales métodos, en tanto tie-
ne que desarrollar el conocimiento lo més rdpidamente” (PEIRCE, 1988:
306-307). Las ciencias normativas estdn ligadas de una y otra manera a
la construccién categorial triadica hecha por Peirce y es asi como por
medio de la razonabilidad presente en la légica es posible aseverar que a
diferencia de las otras dos ciencias normativas, la légica es mds cercana
a la categoria de la Terceridad que es la que trata la enunciacién de las
leyes generales del razonamiento. Se encarga de la construccién de las
estructuras que guiardn a la ciencia. Mientras la ética, que es la doctrina
de lo que voluntariamente resolvemos hacer, se encuentra en un punto
medio , ya que es menos préxima que la estética a la estancia fenoméni-
ca de la Primeridad y podemos encontrarla relacionada estrechamente
con la Segundidad. Por tdltimo la estética, es aquella ciencia que estaria
inicialmente como sustento de las dos anteriores y se preocupard, no
de las cuestiones en relacién a la conducta humana, sino mds bien de la
presentacién del mundo.

De todos modos, las ciencias normativas son constructos que no nos
entregan verdades inmutables o razonamientos que haya que admitir cie-
gamente. Estas al estar relacionadas con los fines, en cuanto a lo bello,
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lo bueno, y lo verdadero de la accién a partir de una idealizacién (a ex-
cepcién de la estética), no son proporcionadoras de verdades inméviles,
sino que nos entregan las normas suficientes, en el caso de la légica y de
la ética para que nuestro comportamiento y razonamiento se concrete
dentro de pardmetros otorgados por la deliberacién.

Asi, las ciencias normativas son de particular importancia en la dife-
rencia que se puede hacer entre el pragmaticismo y otros tipos de posi-
cién frente a la 16gica como disciplina.

1.1. El cardcter deliberado de la légica y la ética como ciencias
normativas

La busqueda del ideal de las ciencias normativas, en especial de la 16gi-
cay de la ética tiene un principio fundamental que es que lo “que hace a
la légica y a la ética ciencias propiamente normativas, es que nada puede
ser légicamente verdadero ni moralmente bueno sin el propésito de que
lo sean. Puesto que una proposicién -y especialmente la conclusiéon de un
argumento- que solo fuese verdadera accidentalmente, no serfa légica”
(PEIRCE, 1988: 284)%. El mero accidente de una estructura verdadera o
buena, no capacita a aquella ciencia con el adjetivo de ser normativa, ya
que un requisito primordial es la antelacién de un propésito determinado
que marque la pauta generativa del resultado tltimo®. Sin embargo, en
el caso de la estética, Peirce dice que no es necesaria la antelacién de un
propdsito. Que algo sea bello o feo es completamente independiente de
un propdsito para ese fin. Este modo de concebir las ciencias normativas
para K.O. Apel, resulta ser bastante problemdtico. Para Apel la causa de
la poca sustentabilidad estructural que existe en la concepcion de ciencias
normativas, versa en la negacién que hace Peirce en 1868 de un conoci-
miento intuitivo inmediato (cf. APEL 1997: 151) que seria poco adecua-
do si luego Peirce trata de considerar que hay una légica del pensamiento
e incluso del descubrimiento como lo es la abduccidn y que esta es en
muchos casos intuitiva.

2 Este pasaje también aparece citado en APEL, 1997: 150-151. La cita original es la si-
guiente: “For that which renders logic and ethics peculiarly normative is that nothing
can be either logically true or morally good without a purpose to be so”. CP 1.575.

3 Esto claramente tiene relacion con la visién teleoldgica que tiene Peirce del conoci-
miento en cuanto a que finalmente se puede llegar a una verdad.
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Si bien cada ciencia normativa guarda relacién con una de las tres
categorias no hay que restringirlas absolutamente a ellas. De este modo,
la légica no es privativa de la Terceridad. Sin embargo, estd caracterizada
por las representaciones que hacemos de lo real. Por lo tanto, el espacio de
accién de las ciencias normativas serd siempre la generalidad, pero tam-
bién la particularidad fenoménica dado la Primeridad y la Segundidad
como el impulso de la familiaridad con la experiencia.

2. Lalégica del pragmatismo: abduccién

Para Peirce dentro de las muchas divisiones triadicas que genera en su
estructura filoséfica, como por ejemplo, su teoria categorial, las ciencias
normativas, sus estructuras semidticas, entre otras. Existe una de parti-
cular interés para el tema de este trabajo. Peirce considera tres modos de
razonamiento: la abduccién, la deduccién y la induccién.

Conviene aclarar que estos modos de razonamiento son los que arti-
culan en gran medida cémo el conocimiento se construye y se consolida.
Asi Peirce explica lo siguiente:

La abduccién es el proceso de formar una hipétesis explicatoria. Es
la Gnica operacién légica que introduce alguna idea nueva; porque la in-
duccién no hace més que determinar un valor, y la deduccién desarrolla
meramente las consecuencias necesarias de una pura hip6tesis.

La deduccién prueba que algo tiene que ser; la induccién muestra
que algo es actualmente operativo; la abduccion sugiere meramente que
algo puede ser (PEIRCE, [1903a] 1978: 207).

El punto central es: ;existe alguna relacién entre la légica y los modos
de razonamiento en los cuales incurrimos? Al parecer para el fildsofo es-
tadounidense, si bien la relacién es compleja de explicar ella estd presente
en el modo de razonar humano naturalmente.

En su Leccién VI sobre pragmatismo Peirce advierte que: “Sea como
sea el modo cémo el hombre ha adquirido su facultad de adivinar las vias
de la naturaleza, lo cierto es que no ha sido mediante una légica autocon-
trolada y critica” (PEeIrce, [1903] 1988: pdrrafo 23). De este modo, es

4 He preferido la traduccién de José Vericat, dado que es mds exacta que la de Dalma-
cio Negro Pavén. Sin embargo el texto en idioma original se encuentra en CP 5. 151-
179, EP 2, 208-226.
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como incorpora un elemento fundamental a la 16gica del descubrimiento
o abduccién que es la cualidad intuitiva de este tipo de razonamiento que
hace que sea utilizado por los humanos y que éste no sea menos l6gico
por ello. Para Peirce esta capacidad instintiva de generar hipétesis estd
dada porque el ser humano tiene un cierto discernimiento de la Terceri-
dad de los elementos generales de la naturaleza (cf. PEIRCE, [1903] 1988:
parrafo 23).

Asi a través de la intuicién decidimos que primera hipétesis respaldar
o descartar. Por ejemplo, dos acontecimientos que no guarden intuitiva-
mente ninguna relacién generalmente no tendrdn una conexién causal
entre ellos y al no tener un contexto no se hard la abduccién. De este
modo, la instancia precisa para el encuentro con las terceridades que se
ven involucradas como elementos generales, es la intuicién® como cons-
truccion de generalidades (cf. PEIRCE, [1903] 1978: 210). Por esta razén
la investigacidn en ciencias no estd a la deriva. No es el caso que plan-
teemos cualquier hipétesis no razonable o que generemos hipdtesis sin
ninguna mediacién. Ya que, la interpretacion de un contexto de lo real es
de donde extraeremos ciertas concepciones generales.

Sin embargo, la idea de que la abduccién es pricticamente intuitiva
en Peirce es problemdtica, debido a la relacién que guarda este concepto
con una actividad mental no respaldable estructuralmente® (lo anterior
puede relacionarse con una posicién psicologista). Mds atin si se utiliza la
nocién de “intuicién” como parte del trabajo de la razén.

También es posible encontrar que en textos tales como “Algunas con-
secuencias de cuatro incapacidades” el filésofo expresa lo siguiente: “No
tendriamos ningiin poder de intuicién, sino que toda cognicién estd 16-
gicamente determinada por cogniciones previas” (PEIRCE, [1868] 1988:
90). Considero que Peirce comprende la intuicién como parte de una
concatenacién de cogniciones, lo cual también podria ser no psicologis-
ta, pero atribuir esta nocién a una actividad légica de la razén y a cémo
extraemos elementos generales de juicios perceptuales es un punto donde
en la actualidad muchos centran su critica.

5> Aunque también el autor equipara la intuicién al instinto.

6 “Los aburrirfa a ustedes si me extendiera en algo tan familiar, especialmente para los
aficionados a la psicologfa, como la interpretatividad del juicio perceptivo. Este, eviden-
temente, no es otra cosa que el caso mds extremo de los Juicios Abductivos” (PEIRCE,

[1903] 1978: 223).
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Otro punto que cabe mencionar con respecto a la abduccién y su
relacién con la intuicién es que cuando nos referimos a ella como un
proceso intuitivo no se estd aseverando que haya una relacién de azar.
Peirce no da crédito al azar en el estudio de los fenémenos, asi también se
inclina a favor del desarrollo evolutivo no como una cuestién azarosa. La
prediccién de los fenémenos naturales que ha podido desarrollar la hu-
manidad Peirce lo atribuye a la misma capacidad intuitiva que nos lleva
a la abduccién, de hecho es esta dltima la que nos hace evolucionar. Esta
intuicién de las terceridades, es la herramienta clave en el derrotero que
ha seguido a través del tiempo el conocimiento humano. Esta intuicién
es la capacidad que nos hace poder trabajar con las generalidades, es esta
misma la que Peirce compara con los juicios perceptuales, en cuanto a su
operatividad. La intuicién es una facultad humana que nace en el instinto

(cf. [1903] 1978: 207, 210).

2.1. Abduccién, deduccién, induccién

Ahora bien, cabe sefialar como los tres tipos de razonamiento pro-
puestos por Peirce, interactiian entre si. En el trabajo cientifico estos
trabajan de la mano para producir mejor conocimiento, es asi como el
filésofo expresa lo siguiente:

(...) no hay sino tres clases elementales de razonamiento. La primera,
que yo llamo abduccién (...) consiste en examinar una masa de hechos
y en permitir que estos hechos sugieran una teorfa. De este modo ga-
namos nuevas ideas; pero el razonamiento no tiene fuerza. La segunda
clase de razonamiento es la deduccién, o razonamiento necesario. Sélo
es aplicable a un estado ideal de cosas, 0 a un estado de cosas en tanto
que puede conformarse con un ideal. Simplemente da un nuevo aspec-
to a las premisas (...) El tercer modo de razonamiento es la induccién o
investigacion experimental. Su procedimiento es éste. Cuando la abduc-
cién sugiere una teorfa, empleamos la deduccién para deducir a partir
de esa teorfa ideal una promiscua variedad de consecuencias a tal efecto
que si realizamos ciertos actos, nos encontraremos a NOSOLros Mismos
enfrentados con ciertas experiencias. Cuando procedemos a intentar esos
experimentos, y si las predicciones de la teoria se verifican, tenemos una
conflanza proporcionada en que los experimentos que ain no se han
intentado confirmardn la teorfa. Yo afirmo que estos tres son los tinicos
modos elementales de razonamiento que hay (Peirce, CP 8.209, ¢.1905;
en HorrmaNnN, 2003).
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Asi la abduccién es la légica que utiliza el pragmaticismo y su estruc-
tura es la siguiente:

Regla: Todas las judias de esa bolsa son blancas

Resultado: Estas judias son blancas. [contexto: entro en un grane-
ro donde sobre una mesa encuentro un punado de judias blancas
y hay sélo una bolsa con este tipo de judias]

Caso: Estas judias provienen de esa bolsa. [Hipdtesis] (Peirce
[1878b] 1970 los paréntesis corchetes son mios)

De este modo, cuando construimos una hipdtesis suponemos que
ocurrié con cierta regularidad, un hecho real. Todo ello mediado por
una regla general que es de todos maneras falible, ya que tiene grado de
probable (por ejemplo que las judias no hubiesen salido del saco, sino que
alguien las dejé sobre la mesa y realmente provenian de otro lugar) De
este modo, la abduccién se basa en un juicio perceptual, porque de he-
cho estos juicios son la primera informacién de la cual nos servimos para
plantear hipdtesis. Aunque estos juicios perceptivos al no estar afectados
por nada a parte de nuestra capacidad perceptiva y no ser deliberados
son sumamente falibles (cf. PEIrcE, [1903] 1978: 218). Por lo mismo,
la abduccién es el proceso mediante el cual ampliamos de mayor manera
nuestro conocimiento sobre el mundo y a la vez el que contiene mayor
acceso a la falibilidad, porque asi como la induccién, la hipétesis que se
construye en la abduccién tiene grado de probable.

Luego para Peirce, el razonamiento inductivo se refiere al desarrollo
de la investigacién experimental, no al experimento mismo que es don-
de el investigador varia las condiciones de un fenémeno para facilitar la
observacién (cf. PEIRCE, [1903] 1978: 203) en el trabajo inductivo se da
el proceso de contrastar las predicciones que nos entrega la teoria con los
fenémenos que realmente ocurren, con lo cual a largo plazo (in the long
run) podremos dar cuenta del fenémeno. La bisqueda de la regularidad
en la induccién en cuanto a la infinitud de objetos o fenémenos sélo es
alcanzable a través de una ley que sea capaz de explicar la generalidad a
partir de una particularidad. Como por ejemplo:

“Caso: Estas judias son de esa bolsa.
Resultado: Estas judias son rojas.
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Regla: Todos las judias de esa bolsa son rojas™.

En la induccidn si bien hay un contexto éste no se estructura del mis-
mo modo ni cumple la misma funcién que en la abduccién, ya que com-
pruebo una regularidad a partir de una serie de hechos experimentales.
Asi meto la mano en la bolsa de judias y voy sacando pufiados de ellas y
veo que todas las judias que saco son rojas. En esta estructura no me tope
con un contexto inaudito ni sorprendente, sino que fui deliberadamente
a meter la mano al saco para ver el color de las judias. Es ahi donde radica
la diferencia con la abduccién.

Por otro lado la deduccién consta con la estructura siguiente:

“Regla: Todas las judias de esa bolsa son blancas.
Caso: Estas judias estaban en esa bolsa.
Resultado: Estas judias son blancas” .

Con lo cual no es necesario tener un contexto concreto, ni estar vien-
do las judias blancas simplemente basta con manejar estructuralmente
este tipo de deduccién y pensar desde la premisa universal, que en este
caso marca la pauta del argumento. Con este razonamiento claramente
no me sorprenderé.

Asi, es posible ver que si bien cada razonamiento es diferente al otro,
en la préctica cientifica se utilizan los tres y no por nada estos se com-
plementan. ;Cémo estos se articulan? A partir de un constructo tedrico,
llamado méxima pragmdtica, que Peirce expone en la primera parte de
su obra y se mantiene hasta las tltimas revisiones hechas por el autor a
su sistema epistemoldgico.

2.2 Abduccién, generacién de conocimiento y mdxima
pragmatica

Cudl es la estructura de la méxima pragmadtica’. En esta, los elementos
fundamentales son: la irritacion de la duda, la accién del pensamiento, la

7 Ejemplos extraidos de [1878b] 1970: “Deduccién, induccién e hipétesis' en CP2.619-
644, W3.323-338, EP 1.186-199.

8 Ibidem.

9 “Y qué es, pues, la creencia? Es la semicadencia que cierra una frase musical en la
¢

sinfonfa de nuestra vida intelectual. Hemos visto que tiene justamente tres propiedades:

primero, es algo de lo que nos percatamos; segundo, apacigua la irritacion de la duda, y,
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creencia y el hdbito. Estos se articulan del siguiente modo: la irritacién de
la duda hace surgir la accién en el pensamiento, accién que cesa cuando
se alcanza la creencia, ya que ésta es la que asentard un habito. Diferen-
tes creencias producirdn diferentes hdbitos y a pesar de que dos creencias
aparentemente sean distintas a primera vista, por guardar pequenas di-
ferencias, si éstas llegasen al mismo hédbito quedard expuesto que eran la
misma. Peirce no explicita de dénde adquirimos la irritacién de la duda,
simplemente la duda es espontdnea, no es nunca deliberada, con lo cual
podemos pensar que el inicio de ésta debe ser un fenémeno exterior, el
cual no comprendemos y que por lo tanto, no podemos dar cuenta de
él. No es posible que la duda sea de cardcter voluntario, ya que dudar
implica no saber algo.

Asi la abduccién como modo de razonamiento y como inferencia po-
sible en el trabajo de la méxima pragmdtica es el punto de enlace en la
arquitecténica peirceana. Para entender que nuestra experiencia de los
fenémenos pueda finalmente ser asimilada dentro de un tipo de ldgica,
capaz de convertirlas en hipdtesis suficientes para el trabajo abductivo,
es necesario advertir la creacién de las que Peirce llamé las proposiciones
cotarias. Las proposiciones cotarias para Peirce son aquellas que darén filo
a la maxima pragmadtica'® (cf. PEIRCE, [1903] 1978).

La primera proposicién cotaria, Peirce la recoge de Aristdteles en De
anima, a través de ésta trata de desligarse de las ideas en sentido psicold-
gico, pero de todos modos no recoge con exactitud el sentido aristotélico.
En cuanto a la expresién “in sensu” Peirce da cuenta de lo recogido por

tercero, involucra el asentamiento de una regla de accién en nuestra naturaleza, o dicho
brevemente, de un Adbito. Al apaciguar la irritacién de la duda, que es el motivo del pen-
sar, el pensamiento se relaja, reposando por un momento, una vez alcanzada la creencia.
Pero dado que la creencia es una regla para la accién, cuya aplicacién implica mds duda
y més pensamiento, a la vez que constituye un lugar de parada es también un lugar de
partida para el pensamiento. Por ello, me he permitido llamarlo pensamiento en reposo,
aun cuando el pensamiento sea esencialmente una accién. El producto final del pensar es
el ejercicio de la volicidn, de la que el pensamiento ya no forma parte; pero la creencia es
sélo un estadio de la accién mental, un efecto sobre nuestra naturaleza debido al pensa-
miento, y que influird en el futuro pensar” (PEIRCE, [1878a] 1988: 207).

10 45 tres proposiciones cotarias son las siguientes:
A.  Nibil est in intellectu quod non prius fuerit in sensu.
B. Los juicios perceptuales contienen elementos generales de los que se de-
ducen proposiciones generales.
C. Lainferencia abductiva se funde con el juicio perceptual.
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los sentidos como lo que construye los juicios perceptuales, lo cual es el
inicio del pensamiento critico (cf. PEIRCE, [1903a] 1978: 217).

La segunda proposicién cotaria nos entrega la base de la maxima prag-
mdtica en cuanto al trabajo en ciencias, ya que es gracias a los juicios
perceptuales es posible crear proposiciones explicativas para desarrollar el
proceso abductivo. Al ser proposiciones generales las que aportan los jui-
cios perceptuales. La tercera proposicién cotaria hace, que la irritacién
de la duda sea apaciguada mds rdpidamente por una creencia derivada de
un juicio perceptual. Apel también considera que la tercera proposicién
cotaria llega a respaldar y explicar la segunda y a extender la primera
proposicion aristotélica que es prima facie un espaldarazo al empirismo.
Sin embargo, Peirce dio poca importancia a que la tercera proposicién
cotaria fuera a ser inmediatamente el punto de inicio de la generalidad
proposicional desde el juicio perceptual o de la inferencia abductiva.

Los tres tipos de proposiciones cotarias especialmente la segunda tiene
como funcidn clasificar los perceptos segin le parezca al individuo entre
las diversas clases generales que se puedan desprender de la percepcién de
un fenémeno. Esta clasificacion se ve finalizada través de la abduccién, ya
que esta interpretacién es la que mostrard que hemos formulado una hi-
pétesis 0 una mejor explicacién. Lamentablemente, existe una confusién
en el modo en que Peirce desentrana este proceso, ya que no debemos
olvidar que los juicios perceptuales son no-deliberados y como tales, la
manera en que clasifiquen el percepto serd en tltimo término, igualmen-
te no-deliberada. Es asi como: ;podemos clasificar sin voluntad? Si no
podemos hablar de una clasificacién voluntaria y consciente, considero
que podemos hablar de clasificacién psicoldgica e involuntaria o de una
clasificacién instintiva y bioldgica o bioquimica a nivel fisiolégico o de
neurotransmisores. Asi alguien podria reprochar: “-pero este punto no
es conflictivo, si lo consideramos en pardmetros estrictamente biolégicos
de estimulo y respuesta o puramente perceptuales”. Si, de cierto modo
es una de las salidas posibles, pero Peirce no estd considerando esta clasi-
ficacién de los perceptos como una cuestién biolégica determinada por
una estructura, sino que atribuye en primera instancia la clasificaciéon del
percepto, a un problema ilusorio de la decisién clasificatoria, donde des-
pués de reiterar el estimulo visual o téctil, unas cuantas veces, esta ilusién
desapareceria para revelar a fin de cuentas la real relacién que se da entre
las percepciones y las abducciones. Peirce manifiesta que si no hiciéramos
interpretaciones simplemente no llegariamos al proceso de abduccién.
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En sintesis, la abduccién se desarrolla junto a la mdxima pragmadtica.
La primera relacién se da entre la sorpresa y la duda. Primero mediante
la abduccién notamos la existencia de una regularidad inesperada o que
la regularidad acostumbrada se alteré por alguna circunstancia, es ahi
donde nos sorprendemos y dudamos. Para Peirce el detonante de la irri-
tacién de la duda es la sorpresa, ya que esta es la que provocard la ruptura
de un hdbito. Esta es la relacién mds concreta con la mdxima pragmadtica
y el proceder abductivo de la ciencia. Luego, a partir del proceso ab-
ductivo provocado por el juicio perceptual se generard otra creencia que
fundamente un hébito que dé una mejor explicacién tanto del hecho sor-
prendente como del fenémeno en general. Para Peirce todo pensamiento
tiene como tltimo fin o como Unico motivo de su accién el alcanzar el
pensamiento en reposo y esto s6lo es posible mediante la creencia. Este
pensamiento en reposo no es algo que vaya a quedar inmdvil después de
haber llegado a ese estado, sino que, generalmente, éste dara pie para una
irritacién por la duda, provocando la accién del pensamiento hacia una
nueva bisqueda de otra creencia (hipédtesis o explicacién) formadora de
un nuevo hdbito.

3. Consideraciones finales

¢Cbémo se explica el cardcter deliberado de la 16gica como ciencia nor-
mativa si en el caso de la abduccién esta es de cardcter intuitivo?, ;Existe
una normatividad extrinseca al ser humano que provoca las modalidades
que generan el conocimiento?

Peirce afirma que:

La idea popular es que la razén es muy superior a cualquier modo
instintivo de alcanzar la verdad; y por el deseo que tienen ustedes de estu-
diar ldgica, estoy quizd justificado en suponer que esto es lo que ustedes
piensan. Si es asi, ja qué respecto mantienen ustedes que el razonar es
superior al instinto? Los pdjaros y las abejas toman cientos de decisiones
correctas por cada una que yerran. Esto bastarfa para explicar su im-
perfecta autoconsciencia, pues, si la atencién de un ser no puede llegar
a percatarse del error, poco queda para caracterizar la distincién entre
el mundo exterior e interior. Una abeja o una hormiga no pueden -no
podrian, aunque pudieran darse el lujo de penetrar en el pasado de la
introspeccién- suponer nunca que actuaron por instinto. Si se les acusara
de ello, dirfan: “jEn absoluto!, nos guiamos enteramente por la razén”.
Tienen, asi, de hecho, el sentido de que cualquier cosa que hacen estd
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determinada por un razonar virtual. Utilizan la razén para adaptar los
medios a los fines -es decir, a sus inclinaciones-, al igual que hacemos no-
sotros; excepto que probablemente no tienen la misma autoconsciencia.
El punto en que interviene el instinto es precisamente en proporcionarles
inclinaciones, que a nosotros nos parecen muy singulares. De la misma
manera, nosotros, en los asuntos de la vida cotidiana, empleamos para
adaptar los medios a inclinaciones, que no nos parecen mds raras de lo
que a una abeja le parecen las suyas (PEIRCE, [1902] 1988: pdrrafo 58).

Tal vez no es atrevido pensar en un determinismo estructural que nos
haga por instinto o intuicién generar conocimiento revisable, 16gica, y
un pensamiento dentro de los parimetros racionales. Sin embargo, esto
tendria implicancias insospechadas. Ya hay quienes relacionan la abduc-
cién con la inteligencia artificial''. La particularidad de la razé6n humana
quizds s6lo estriba en su ingenua existencia que pretende diferenciarse de
otras a partir de sus construcciones de mayor complejidad. No obstante,
si es cierto como propone Peirce, que podemos encontrar la verdad a
largo plazo a partir de la abduccién, la respuesta sélo depende del tiempo
que el ser humano tenga para investigar.
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“Espiritu”, espiritu, espiritus:
Jacques Derrida como lector de Paul Valéry

Jorge M. Budrovich Séez'

Resumen

El trabajo indaga la lectura que suscribe Jacques Derrida de la obra
de Paul Valery, poniendo especial atencién en el concepto de “espiritu”.
Se postula cierta continuidad problemdtica entre ambos autores, la que
estarfa a la base del modo en que Derrida toma posicién ante los desafios
de su época.

Joven doncel, cree en la voz de los sepulcros y en el tes-
timonio de los monumentos. Algunas comarcas, sin duda,
han descendido de la altura en que se hallaban en ciertas
épocas; pero si el espivitu buceara en lo que en ese entonces
fueron la sabiduria y la felicidad de sus habitantes, hallaria
que hubo en su gloria mucho menos felicidad que brillo.

Conde de Volnay, 1790

Introduccién

El siguiente trabajo ha sido pensado, en principio, como una pesquisa
de los usos que Derrida hace de algunos trabajos de Paul Valéry, tales
como La crisis del espiritu'y La politica del espiritu, dando especial énfasis
al concepto de “espiritu”. Tal empeno pasaria por revisar aquellos textos
donde Derrida menciona significativamente la obra de Valéry y atender a
la posible continuidad en el modo de empleo que pueda observarse entre

1 Email: entrecimas@yahoo.com
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un trabajo y otro, especialmente en lo que concierne al despliegue del
concepto de “espiritu’.

Los textos de Derrida consultados cubren una trayectoria de mds de
30 anos, donde los temas y problemas de Valéry nunca dejan de ocupar
algin lugar. A este respecto, debemos mencionar que ya cuando habiamos
concluido la estructura final que deberfa tener este trabajo, nos encontra-
mos con el ensayo de Ross Benjamin y Heesok Chang “Jacques Derrida,
the last european” (2006), a fin a nuestras preocupaciones, intuiciones y
lecturas, sin tratarse, obviamente, de una adhesién total. En tal ensayo
nos informamos de una observacién que no ha dejado de sorprendernos:
Gayatri Spivak habria sefialado la dificultad de decir dénde Valéry termi-
na y dénde comienza Derrida (cf. BENjaMIN y CHANG, 2006: 144).

Con una intuicién similar a la de Spivak, la pesquisa de la relacién
Valéry — Derrida nos ha obligado a extraviarnos entre lo que afirma De-
rrida o Valéry, en una progresién donde la propiedad de los enunciados
tiende a diluirse en el itinerario de la pregunta por Europa. De ese modo,
los vinculos con Valéry a veces aparecen, otras parecen perderse de la es-
cena y otras correr invisiblemente.

La hipétesis que intentamos sugerir aqui va en tal sentido: la conti-
nuidad Valéry — Derrida como continuidad abierta, arraigada a fondos
comunes, afinidades electivas y temores recurrentes.

I. Espiritu y espectralidad

En el exordio de Espectros de Marx, Derrida se plantea la siguiente pre-
gunta: “;por qué saber de espiritus?”. La pregunta se liga con la siguiente
consideracién, relativa al aprender a vivir, el asunto de la ética misma: “el
aprender a vivir, si es que queda por hacer, es algo que no puede suceder
sino entre vida y muerte. Ni en la vida ni en la muerte solas” (DERRIDA,

1995: 12).

Lo espectral 70 es, nunca estd presente como tal. Aprender a vivir,
por uno mismo, en un tiempo sin presente rector, aprender a vivir con
los fantasmas, ser — con los espectros, “una politica de la memoria, de la
herencia y de las generaciones” (DERRIDA, 1995: 12); saber de espiritus
que se orienta en el sentido de aquello que aparece en un “entre” y un
“ni... ni...”
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Se trata de aprender a vivir con mds justicia, con los otros que no estdn
presentes, a partir de un concepto de justicia que no puede pensarse sin
un principio de responsabilidad mds alld de todo presente vivo en una
“no contemporaneidad a si” de tal presente, aquello que lo desajusta. La
aparicién del espectro no pertenece a ese tiempo, no da el tiempo. No
se debe no poder contar con espiritus, que son mds de uno, en el hacer
justicia a la vida mds alld de la vida presente, de su ser — aqui efectivo,
de su efectividad empirica u ontoldgica, un sobre — vivir que desajusta la
identidad consigo mismo del presente vivo.

La experiencia del espectro: asi es como, con Engels, Marx también
pensd, describi6 o diagnosticé cierta dramaturgia de la Europa moderna,
sobre todo la de sus grandes proyectos unificadores (DERRIDA, 1995: 18).

El espectro estarfa siempre animado por un espiritu. Todo comenzaria
asi, en la inminencia de una re — aparicién. El asedio del fantasma marca
la existencia misma de Europa, la escenificacién de este drama moderno
que se reconoce en Shakespeare, en Marx, en Valery, pensadores del Espi-
ritu, de los espectros, de los fantasmas.

La reflexién sobre el drama del espiritu europeo, la retoma Derrida
a partir de dos textos de Valéry, La crisis del espiritu (1919) y La politica
del espiritu (1932). El asunto de las cabezas, de los crdneos de los grandes
sofadores, de los grandes filésofos de la modernidad europea (Leibniz,
Kant, Hegel y Marx), — aquellos que fantasearon con proyectos univer-
sales para la humanidad — es relacionado con el cap, el capital, la cabeza,
el cabo. La cuestién de Europa es tratada como la cuestién del Espiritu,
del espectro.

Derrida prosigue en Espectros de Marx temas desarrollados en inter-
venciones previas, entre las que llama la atencién aquel relacionado con la
l6gica de la espectralidad y la idea de la idea o “idealizacién de la idealidad
como efecto de iterabilidad” (DERRIDA, 2006: 19). Direccién en la que
el filésofo codifica el desafio de repensar el espiritu europeo, el modo
tradicional de pensar de la cultura occidental; temdtica llevada hasta sus
limites por autores como Heidegger, Freud y Marx, pero también por
Paul Valéry, nombre que aparece y reaparece en el curso de la larga inda-
gacidn. Habitantes de una lengua comun?, se adivina un modo de pensar

2 La importancia que Derrida concede a la “lengua” no es novedad. En la entrevista reali-
zada por Jean Birnbaum para Le Monde el 19 de agosto de 2004, titulada “Estoy en guerra
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los asuntos del espiritu que roza el encuentro entre filosofia y literatura,
tanto asi como la tesis de que la filosofia es un estilo literario.

Pero la trayectoria reflexiva de Valéry entre los textos mencionados,
no estard libre de imposturas. Derrida subraya al respecto, una singular
desaparicion:

...Y este crdneo es el de Leibniz, que sofi6 con la paz universal. Y éste
fue Kant, Kant qui genuit Hegel, qui genuit Marx, qui genuit. ..
Hamlet no sabe bien qué hacer con todos esos crdneos jpero si los

abandonal... (VALERY, 1919/1940: 31).

Y este otro crdneo es el de Leibniz, que soné la paz universal.

Hamlet no sabe bien qué hacer con todos esos crineos jpero si los
abandonal... (VALERY, 1932/1940: 93).

El cuadro genealégico de los grandes filésofos de la modernidad, que
queda incompleto y abierto tras el nombre de Marx, desaparece sin ma-
yor advertencia. La operacién no es menor y compromete la distincién
entre espiritu 'y espectro. Desde que Valéry borra la referencia a tal gene-
racién de espiritus, abre las puertas a cierta dialéctica de las apariciones y
reapariciones, a una légica espectral.

Desde que se deja de distinguir el espiritu del espectro, el espiritu
toma cuerpo, se encarna, como espiritu, en el espectro... el espectro es
una incorporacién paraddjica, el devenir — cuerpo, cierta forma fenomé-
nica y carnal del espiritu. El espectro se convierte mds bien en cierta
“cosa” dificil de nombrar: ni alma ni cuerpo, y una y otro. Pues son la
carne y la fenomenalidad las que dan al espiritu su aparicién espectral,
aunque desaparecen inmediatamente en la aparicién, en la venida misma
del (re)aparecido o en el retorno del espectro. Hay algo de desaparecido

contra mi mismo”, el autor consigna la importancia fundamental que la lengua francesa
ha determinado sobre su trabajo y hasta en su propia constitucién como ser humano:
“Y de la misma manera que amo la vida, y mi vida, amo lo que me ha constituido, cuyo
elemento mismo es la lengua, aquella lengua francesa que es la Gnica que se me permiti6
cultivar, la tnica de la que pueda decirme que me siento mds o menos responsable”. Y mds
adelante: “Dejar huellas en la historia de la lengua francesa, he ahi lo que me interesa...
la amo como un extranjero que fue acogido y que se apropié esa lengua como la tinica
posible para él”. Finalmente, postulard una caracterizacion de la lengua en estrecha rela-
cién con los temas de la propiedad y la apropiacién: “una lengua, no pertenece a nadie.
Ni naturalmente ni por esencia. De ahi los fantasmas de la propiedad, de la apropiacién
y de la imposicién colonialista” (DERRIDA, 2004).
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en la aparicién misma como reaparicién de lo desaparecido (DERRIDA,

1995: 20).

Cierta cosa, una cosa, cosa invisible, nos mira y nos ve no verla cuando
aparece. Lo que distingue al espectro del espiritu seria su fenomenalidad
sobrenatural y paradéjica, su sensibilidad insensible. Espiritu o espec-
tro, cosa, que Derrida descompone analiticamente en tres cosas: el duelo,
necesidad de saber, quién y dénde, condicion de la lengua, que marca el
nombre y ocupa su lugar para hablar de generaciones de espiritus, y el
espiritu como trabajo, “cierta potencia de transformacién”, en los términos

de Valéry.

El espectro se configura en la necesidad de senalar un quien y un don-
de, bajo la condicién de la lengua que marcard, que inscribird, para poder
hablar asi de generaciones de espiritus, espiritus que trabajan, que trans-
forman lo dado.

Hasta aqui Derrida es explicito en la referencia a Valéry. Probable-
mente sus temas acompafan la reflexién, pero la mencién de su nombre
no se repetird mds alld de las primeras pdginas de Espectros de Marx. Sin
embargo, el concepto de espiritu facturado por Valéry es antecedente fun-
damental para las distinciones que dan soporte al concepto de “espectra-
lidad”, asi como para las preguntas y temas caracteristicos de su agenda
filosofica, e. g. la cuestion de Europa, la justicia, el acontecimiento, el
saber de los espiritus o espectros.

En La crisis del espiritu (1919), Valéry reflexiona sobre aquello que
hace de Europa una experiencia singular, Gnica entre las sociedades hu-
manas, por lo pronto ahogada por una de las crisis mds dificiles de captar:
la crisis intelectual. La ciencia, las creencias y la intelectualidad, son iden-
tificadas con las actividades del espiritu. Distinto del ser, que desconfia
de sus previsiones, las ideas mismas de cultura, de inteligencia, de obras
magistrales, estarfan relacionadas con la idea de “Europa’”.

Su singular constitucién fisica, intenso poder emisor y absorbente,
inspiran a Valéry para asegurar que “todo ha venido a Europa y todo ha
venido de ella. O casi todo” (VaLERY, 1919/1940: 33). Europa, “pequenio
cabo del continente asidtico”, lo que es en realidad, “el cerebro de un
vasto cuerpo” (VALERY, 1919/1940: 34), lo que parece.

El genio europeo, su cabeza, radicard en la excelencia de su poblacién,
en un cierto espiritu: el griego. De la geografia del continente pasard a
subrayar el descubrimiento de la geometria, el arte de guiarse por el espa-
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cio a través de la palabra, condiciones unicas dadas al son de una larga y
compleja experiencia que posibilitard la aparicion del espiritu, de Europa.

En la crisis de posguerra, Valéry advierte transformaciones significa-
tivas que amenazan al espiritu: la conversién de la geometria en ciencia,
la mutacién de un saber concebido como fin en si mismo, como arte, en
un medio de dominacién. De valor de consumo a valor de cambio, saber
como mercancfa, dispuesto como oferta a las masas consumistas.

Cierto espiritu europeo, en el corazén de la identidad europea jserd
completamente transmisible? ;Se degradard en su asequibilidad a la cu/ru-
ra de masas? La crisis intelectual, cultural, identitaria, ya parece arrojarnos
algo de claridad respecto de la perspectiva que la denuncia.

En la conferencia presentada como “Nota” a La crisis del espiritu en
1922, Valéry suscribe un malestar general de posguerra en la politica, en
la economia, en la vida de los individuos, en el espiritu (cf. VaLERY, 1940:
44). Pero ;qué es este “espiritu”?

El hombre, animal extrafo, es elevado por sus suenos, sometiendo asi
a la naturaleza misma a los dictados de tal elevacién. Se opone a lo que es
preocupado por lo gue no es, siendo a cada momento algo distinto de /o
que es. El espiritu es aquello que interroga al hombre, el autor misterioso
de esos suefios que se han impuesto a la realidad; ciudades, libros, gestos,
todas esas realizaciones son su obra.

Europa, mercado mediterrdneo, fibrica intelectual, especie de sistema
y albergue sin igual de la diversidad humana, confiere su gentilicio a todo
aquel que ha experimentado las siguientes tres influencias: el imperio ro-
mano, el cristianismo y Grecia, como ya se ha mencionado mds arriba, el
sello distintivo de la identidad europea. No pasaria por la raza ni por la
lengua, sino por sus deseos y la amplitud de su voluntad:

...definiciones, axiomas, lemas, teoremas, corolarios, porismas, problemas...es
decir, la madquina del espiritu que se ha hecho visible, la arquitectura misma de la
inteligencia completamente disefiada, el templo erigido al Espacio por la Palabra,
pero un templo que puede elevarse hasta el infinito (VALERY, 1922/1940: 61).

Europa o imagen de Europa, conjunto de maximos, llevaria asi la ven-
taja sobre el resto del globo. Si no Europa, el espritu europeo y su potencia
de transformacién.

En La politica del espiritu, nuestro soberano bien (1932), Valéry con-
fronta las tareas del espiritu frente al caos y el porvenir. El espiritu procu-
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ra prever lo que engendrard, discernir en el caos, desde donde aparecen
dos preocupaciones centrales: preservar lo que parece esencial, aquello de
lo que la vida civilizada no puede prescindir y, por otro lado, ¢/ pensar en
s{ mismo, en su libertad, en su desarrollo.

Esta vez el espiritu es explicado en los siguientes términos:

Bajo este nombre de espiritu no entiendo en modo alguno una en-
tidad metafisica; entiendo aqui, muy simplemente, una potencia de
transformacién que podemos aislar, distinguir de todas las demds, consi-
derando sencillamente ciertos efectos en torno de nosotros, ciertas mo-
dificaciones del medio que nos rodea, las cuales sélo podemos atribuirlas
a una accién muy diferente de la producida por las energfas conocidas
de la naturaleza; porque esta potencia consiste, por lo contrario, en opo-
ner unas a otras esas energfas que nos son dadas, o bien en conjugarlas

(VaLERy, 1932/1940: 80 — 81).

El espiritu crea valores superiores convirtiendo dolor u ocio en juegos
y obras, transformando la sensibilidad misma. De tal modo, la aventura
del espiritu crea “nuevas necesidades” asi como la necesidad de capitalizar
experiencias. En ese sentido, pasado, futuro y porvenir, serfan artificios
implicados en el trabajo mental de la previsién, actividad caracteristica
del espiritu. El hombre tiene la propiedad de separarse del instante, po-
seer conciencia de si mismo y un correlativo “yo”, que en la critica de si
esboza la creacién de un “espiritu del espiritu”.

La inestabilidad siempre préxima como apertura a la transformacién
de una vida monétona y estacionaria, vitalizan el trabajo del espiritu, que
“aborrece” lo agrupamientos y parece ganar algo con el desacuerdo. Hay
mis espiritu donde se resiste el conformismo.

El orden y el desorden social no hallan otra fuente sino en el espiritu,
en tanto no son otra cosa que asuntos del espiritu. El mundo social, el
mundo juridico, el mundo politico serian “mundos miticos” que, como
tales, son producciones del espiritu. Y mientras mds ignorada sea esta
procedencia, tanto mds poderosa serd la existencia de estos mundos, to-
mados en este desconocimiento potenciador casi como fenémenos na-
turales. El mundo mismo descansaria sobre un fundamento fiduciario,
una estructura sostenida por la creencia en el hombre y el manana — su
experiencia del pasado, el presentimiento del porvenir, sus proyectos.

Valéry afirmard que, en cuanto el mundo mismo es obra del espiritu,
la pérdida de confianza, de creencias, la crisis de los valores, la igualacién



72 “Espiritu’, espivitu, espiritus: Jacques Derrida como lector de Paul Valéry

de los individuos a un término medio reducido al mds bajo, el avance de
la ingenuidad y de la credulidad, son sintomas de una crisis que alcanza a
la civilizacién en su conjunto. Una crisis que debilita al espiritu a medida
que su trabajo se facilita. Ordenes, prescripciones y automatismos que no
dan tiempo al examen de los reflejos, hacen parte del modo en que aquel
momento determinante en la formacién del espiritu tiende a desaparecer.

Las creencias, la esperanza, la creencia misma en la posteridad, sopor-
tes de cualquier soporte pensable, se ven seriamente amenazadas. Valéry
atribuye al espiritu, a Europa, una responsabilidad y un reto decisivos
frente a la crisis civilizatoria, del modo civilizado de vivir. Interpelacién
al espiritu y a Europa en la singularidad de una experiencia que le separa
de todos aquellos “pueblo dichosos” sin espiritu, sin necesidad de poseerlo.

II. Del descubrimiento de los Cahiers a las cuestiones del espiritu

En la conferencia dada a fines de 1971 a propésito del centenario de
Paul Valéry, bajo el titulo “Qual, cual. Las fuentes de Paul Valéry” (1972;
1989: 313 — 346), Derrida parte por reconocer el descubrimiento de los
Cuadernos (Cahiers) de Valéry. Escritos en el transcurso de 50 afios, con
261 cuadernos y casi 28 mil pdginas, este conjunto de textos cubre los
mds diversos temas, siempre en el contexto de la exploracion del espiritu
y Sus mecanismos creativos y cognitivos.

Dato de no menor relevancia en cuanto nos parece da luces sobre cier-
ta continuidad temdtica y problemdtica que Derrida prosigue en obras
posteriores: el espiritu, los espiritus, la identidad y el futuro de Europa,
la democracia, el peso de la tecnologia en la conformacién de la cultura,
del mundo, la mercantilizacién de la vida, el porvenir. La conferencia de
1971 gravita en torno al concepto de “fuente”, escrutado en sus muchos
sentidos, confrontados y descifrados desde la misma obra de Valéry.

La “fuente” describe el origen, los origenes, el lugar donde se ven na-
cer las aguas, de donde viene la sustancia que se dispersa en multiples e
inesperados destinos. Valéry determinard como origen absoluto la forma
del yo, de un “yo puro™

Nada hay en el mundo, nada al menos que se presente, que aparezca como
fenémeno, tema, objeto, sin ser inicialmente para mi, para (un) yo y no vuelva
alli como a la apertura, al origen mismo del mundo: no la causa de su existencia,
sino el origen de su presencia, el no de la fuente desde el cual todo adquiere sen-
tido, aparece, se perfila y se mide. Todo, es decir, todo lo que no es yo. El no — yo
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es para el yo, aparece como no — yo a un yo y desde un yo. Todo; es decir, que el
yo, excepcidn y condicién de todo lo que aparece, no aparece. No estando nunca
presente ante s misma, la fuente existe apenas. No estd ah{ para nadie (DERRIDA,

1989: 321).

Este “yo puro” que retrata Derrida, es una fuente que no puede vol-
ver a si misma, una conciencia que no puede hacerse tema de si misma,
nunca abandona su noche. Al respecto, sostendrd sobre la conciencia pura,
para st, un juicio que, seglin creemos, jalona reflexiones posteriores sobre
el rol mismo de la critica, del habla y del espiritu:

Impotente para ponerse en escena, la conciencia pura no puede, pues,
darse ninguna imagen de si misma, pero no se puede decir esto mds que
si por una imagen antigua y desapercibida ya hemos hecho de esta con-
ciencia un ojo y de esta fuente una espectadora...

El invencible oriente, siempre aprehendido como tal desde su anverso
occidental (Orientem Versus), es la fuente en tanto que no puede tener
mids que un sentido. El ojo siempre estd vuelto hacia el mismo lado, hacia
fuera, y todo se refiere a este oriente. La desgracia, pues, es tener un sen-
tido, un solo sentido invisible. Porque tiene un sentido, es por lo que la
fuente no lo tiene propio, sentido propio que le permita volver a igualarse
a si misma, pertenecerse (DERRIDA, 1989: 324 — 325).

De cara a la impotencia, en tanto fuente y origen, de una conciencia
representada por el ojo, como mirada, Derrida encontrard en el habla el
“intercambio auténtico de la fuente consigo misma”. El habla interior, la
voz que se habla a si misma, serd la condicién del habla misma. De ese
modo, considera la verdad como efecto de habla dado en el “oirse hablar”,
del que podemos hacer un interesante contraste con una cita que el filé-
sofo toma de una nota de los Cuadernos de Valéry:

“...no hay “yo” sin “ti”. Cada uno su Otro, que es su Mismo. O bien
el Yo es dos — por definicién. Si hay voz hay oido. Interiormente hay voz,
no hay vista de quien habla. Y quien describird, definird la diferencia que
hay entre esta frase misma que se dice y no se pronuncia, y esta misma frase
que suena en el aire. Esta identidad y esta diferencia son uno de los
secretos esenciales de la naturaleza del espiritu y ;quién la ha sefialado?
;Quién la ha “puesto en evidencia’? Lo mismo para la vista. Creo que
el producto de estas posibilidades de doble efecto estd en la potencia de
motilidad, que nunca se meditard bastante. En ella yace el misterio del
tiempo, es decir la existencia de lo que no es. Potencial e inactual (C.
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22, pagina 304, 1939)” (DERRIDA, 1989: 328 — 329; las negrillas son
nuestras).

El agua brota, la voz habla, pero no sabemos qué “tiene lugar” por
debajo de este brotar. El agua puede aparecer en cualquier momento, no
sabemos qué tiene lugar cuando ésta brota. Derrida vincula esta reflexién
analégica al articulo de Freud “Das Unheimliche” (1919), traducido en
nuestra lengua como “Lo siniestro”; aquello que no nos resulta familiar,
lo oculto. Reflexién arrancada de los pensamientos de Valery que no deja
de hacer eco de los misterios del espiritu, del modo en que se dan las
apariciones y cdmo estas se relacionan entre si en cierta légica de la es-
pectralidad. La dramaturgia moderna que se representaba la conciencia y
sus facultades como tema de si, es deconstruida y reconducida hacia los
misterios de lo que tiene lugar en el origen, en el juego de los dobles, las
repeticiones y las asunciones paraddjicas.

Dieciséis afios mds tarde, en Del espiritu. Heidegger y la pregunta
(1987), Derrida se embarca en una reflexién que prosigue en titulos
como El otro cabo (L’ autre cap, 1990 — 1991, afio de pronunciacién y
afo de publicacién como libro, respectivamente) y en Espectros de Marx.
El estado de la deuda, el trabajo del duelo y la nueva internacional (1993 —
1995, otra vez, pronunciacién y luego edicién como libro). Trabajos que
el mismo autor reconoce en continuidad, enfocados en temas como el
espiritu, las apariciones, el presente y el provenir.

Del espiritu se ocupa de seguir los usos y cuidados que toma Heidegger
con la palabra “Geist”, término alemdn traducible a nuestra lengua como
“Espiritu”. La tesis de fondo tras la indagacidn, seria que tal circunstancia
y declinacién idiomdtica es la que determina de modo fundamental la
relacién del fildsofo con el mentado concepto, clave en la elaboracién de
su pensamiento.

“Voy a hablar del espectro [revenant], de la llama y las cenizas®
(1987a), asi anuncia su exposicién Derrida. Se pregunta por qué Hei-
degger evita el término “Geist”, en un evitar cuyas modalidades deben
entenderse como “decir sin decir, escribir sin escribir, utilizar las palabras
sin utilizarlas” (1987a).

Derrida descubre un problema en el hecho de que el motivo de lo
espiritual parezca sustraerse a la historia de la ontologia, motivo que se
inscribe en un léxico de alto contenido politico, nacionalista, pensamien-
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to del geist y de la diferencia entre geistig y geistlich® que parece decidir
el sentido de lo politico como tal, seglin se argumenta en el texto. La
palabra “espiritu” serd tratada como el espectro que el filésofo intenta
mantener a distancia ddndole asilo, entrecomillindola para discriminarla
o en otro momento dejarla afirmarse, aparecer en persona, quizés, o en su
forma de espiritu del espiritu, nuevamente un espectro.

El evitar de Heidegger le precipitard en el equivoco de intentar ir mds
alld del discurso metafisico tradicional pero, a la vez, no perder el gesto
metafisico, lo que notablemente se verifica en un texto como el Discurso
del rectorado®. El Geist es una reaparicién del espiritu, que habla a través
de €, lo que Derrida podrd explicar en sus términos pasando del idioma
alemdn al francés y viceversa, dando evidentemente un lugar privilegiado
a su propia lengua en tanto es la de su enunciar, pero también cediendo
al Sprir una prioridad sobre el Geist, donde la silueta de Valéry se sugiere
sin mayores violencias:

... le Geist est toujours hanté par son Geisz: un esprit, autrement dit,
en frangais comme en allemand, un fantéme surprend toujours a revenir
ventriloquer l'autre. La métaphysique revient toujours, je I'entends au
sens du revenant, et le Geist est la figure la plus fatale de cette revenance.
Du double qu'on ne peut jamais séparer du simple.

Ce que Heidegger finalement ne pourra jamais éviter (vermeiden),
I'inévitable méme, n'est-ce pas ce double de I'esprit, le Geist comme Geist
du Geist, esprit comme esprit de I'esprit qui vient toujours avec son

double? Lesprit est son double’ (DeRRIDA, 1987Db).

3 “Geist” puede ser traducido como “espiritu”, en el sentido de “espiritu de la generacién
o del movimiento x”, pero también como “mente” o “alma” en el sentido que este término
tiene al diferenciarse del cuerpo en una acepcién dualista del individuo. “Geistig” asocia
el término “espiritu” a la mera actividad intelectual, como entidad mental completamente
separada del cuerpo. “Geistlich”, por otro lado, tiene un sentido que podriamos llamar
eclesidstico, de reunidn, aquel del espiritu que re — une, pero también el espiritu como
aquello que mueve y motiva, aquello que compartido da un sentido. Derrida seguird
atentamente el modo en que Heidegger elabora tales distinciones a lo largo de décadas de
reflexién filoséfica, las que, sin embargo, no se han dado al margen de los fuertes aconte-
cimientos que marcaron la historia europea entre la década del 20 y la del 50 del pasado
siglo — el decurso del discurso moderno tradicional mismo -, sino en una correlacién muy
intima.

4 “Die Selbstbehauptung der deutschen Universitit”. Discurso pronunciado en la toma
de posesion del Rectorado de la Universidad de Friburgo el 27 de mayo de 1933.

5 Derrida, Jacques. De Lesprit. Heidegger et la question. En la traduccién castellana del
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En el séptimo capitulo del texto, seccién donde Derrida realiza al-
gunas observaciones al discurso sobre la destitucién del espiritu en un
mundo carente de profundidad, se hardn explicitos los posibles alcances
entre el discurso de Heidegger y el de Valéry:

Sin duda Heidegger habria denunciado la misma herencia cartesiana
en La crise de Iespirt (1919), ese otro discurso de entreguerras donde
Valéry, con un estilo muy diferente, se pregunta si puede hablarse de una
«degradacién» en la historia del «genio» o de la «Psique europea». Una
vez mds, no puede ignorarse el foco comun hacia el que, entre 1919 y
1939, son atraidos los discursos sobre la inquietud: todos giran en torno
a las mismas palabras (Europa, Espiritu) y con el mismo lenguaje. Pero
equivocarfamos la perspectiva y no verfamos la diferencia abismal que
los separa, si nos limitamos a seleccionar ciertas analogfas -turbadoras y
significativas, pero parciales- entre todos estos discursos, con el pretexto,
por ejemplo, de que Heidegger habria podido suscribir tal o cual afirma-
cién. De este modo, Valéry se pregunta: «El fenémeno de la explotacion
generalizada del globo, el fenémeno de la equiparacién de las técnicas y
el fenémeno democrdtico, que hacen posible una deminutio capitis de
Europa, ;deben ser tomados como decisiones irrevocables del destino?
;Disponemos de alguna libertad todavia contra esta amenazadora conju-
racién?» (DERRIDA, 1987a).

En una extensa nota a propésito de este tltimo fragmento, Derrida
esboza un andlisis comparativo entre los discursos del autor de Sein und
Zeit, Valéry y Husserl, los tres pensadores que meditan la crisis del espiri-
tu, de la cultura occidental, de la identidad europea, de la destitucién del
espiritu. En el caso de Heidegger, lo que atormentaria al espiritu en todas
las formas de su destitucién seria “la certidumbre del cogito en la posi-
cién del subjectum y por tanto la ausencia del preguntar originario... lo
extrafo: extrafio al espiritu en el espiritu” (DERRIDA, 1987a). Lo propio
del espiritu serfa volver junto a si, pero el mal también tiene su origen en

mismo texto, a la que hemos aludido ya, aparece asi este fragmento: “...el Geist estd
permanentemente asediado por su Geist: un espiritu, dicho de otro modo, tanto en fran-
cés como en alemdn, un fantasma sorprende siempre cuando aparece [a revenir] como
ventrilocuo de otro. La metafisica regresa [revient] siempre, en el sentido de que resucita,
[je 'entends au sens du revenant] y el Geist es la figura mds fatal de esta resurreccion.
[revenance] El doble que no podemos nunca separar del uno [simple].

Lo que Heidegger finalmente no podrd nunca evitar (vermeiden), lo inevitable mismo,
¢no es acaso ese doble del espiritu, el Geist como Geist del Geist, el espiritu como espiritu
del espiritu que viene siempre con su doble? El espiritu es su doble”.
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el espiritu y con esto, un lugar para la posibilidad de lo peor. De alli esa
duplicidad interna que hace de un espiritu el malicioso fantasma del otro.

Como podriamos intuir, a veces Valéry se acerca a Heidegger y otras
se aleja, lo mismo que podria suceder con Husserl, tal como lo confirma
el mismo Derrida. En tal sentido, la lectura que hace de Heidegger puede
darnos luces sobre las cuestiones que circundan la reflexion en torno al
espiritu y su destitucidn o crisis en Valéry, temas que se convertirdn en el
material de su propia trayectoria filoséfica. En dicha direccién podemos
leer las siguientes lineas:

Toda pregunta responde a la llamada del ser. Alli donde hay lenguaje,
la promesa ya ha tenido lugar. El lenguaje siempre plantea la promesa,
antes de formular cualquier pregunta y en la pregunta misma. [Cappel de
I’étre, toute question y répond déja, la promesse a déja eu lieu partout ot
vient le langage. Celui-ci toujours, avant toute question, et dans la ques-
tion méme, revient a de la promesse]. También esto seria una promesa del
espiritu (DERRIDA, 1987ay b).

O también éstas, donde parafrasea a Heidegger en los términos que
convienen a su propia indagacién: “hay que pensar la aparicién [reve-
nance] a partir de un pensamiento siempre por venir del futuro [a venir
du venir]. La aparicién [revenance] misma estd por venir [reste a venir]
desde el pensamiento de lo viniente [venant], de lo viniente en su venir
mismo” (DERRIDA, 1987a). Es el momento en que Derrida reconoce que
ha hablado del espiritu como de un aparecido (revenant) que a través de
la llama — que in-flama — o de las cenizas, hard su trabajo.

III. Espiritu, inminencia y porvenir

El 20 de mayo de 1990, en el contexto de un coloquio sobre la iden-
tidad cultural europea realizado en Turin (cf. DERRIDA, 1991; 1992)°,
Derrida vuelve a convocar al Valéry de La crisis del espiritu bajo el titulo
de L’ autre cap.

6 Debemos sefialar que la edicién espafiola de I autre cap suivi de La démocratie ajour-
née, que hemos consultado para este trabajo, contiene un error de fechas ubicado en nota
al pie, relacionado con la data de pronunciacién de la conferencia: no se dio en 1980
sino en 1990. Tal error lo hemos podido corroborar al momento de consultar la edicién
francesa. De no tener en cuenta este pequefo pero grave error, el itinerario que venimos
siguiendo habria sufrido significativas alteraciones.
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onferencia que el mismo afio serd publicada en el periddico Liber
Conf que el blicad | dico Libery
un afio después como libro, con notas y seguido de una entrevista titulada
La démocratie ajournée. En L autre cap, el autor constata una inminencia,
“algo Gnico” que pasa en Europa, “violencias que se desencadenan, se
mezclan, se mezclan entre ellas pero se mezclan también, sin que en esto
haya nada fortuito, con el aliento, la respiracién, el “espiritu” mismo de
y

la promesa” (DERRIDA, 1992: 14 — 15). Palabras donde resuenan viejas
reflexiones en torno al “espiritu”.

Tanto asi sucede con el tema de la identidad cultural europea, tema
que lleva a Derrida a participar de un coloquio, identidad que piensa en
términos del siguiente axioma: “lo propio de una cultura es no ser idéntica
a si misma” (DERRIDA, 1992: 17); la diferencia consigo misma, diferencia
que retne y divide.

La pregunta se plantea en los siguientes términos “;cémo puede res-
ponder una “identidad cultural europea”, y responder de forma respon-
sable — responsable de si, del otro y ante el otro — a la doble cuestién de/
capital y de la capital?” (DERRIDA, 1992: 21).

En una primer nota, Derrida prolonga esa nota puesta en el texto de
1987 respecto del andlisis comparativo de los discursos de Valéry, Husserl
y Heidegger sobre la crisis o destitucién del espiritu. En ese marco, vuelve
sobre la definicién de “hombre” de Valéry, apoyada en el espiritu pero a la
vez, entregado a una determinacién econémico — metafisica dada como
necesidad y deseo, trabajo y voluntad, como aquello que lleva a ese sujeto
deseante o voluntario a desarrollar esos médximos que tanto caracterizan la
idea que se hace de Europa el autor de La crisis del espiritu.

Derrida trabaja sobre esa misma idea de Europa, que representa como
“punta avanzada de la ejemplaridad”, cap, como lugar de memoria capi-
talizadora, idea de la idea europea. Yz como discurso tradicional del occi-
dente europeo, los discursos de Valéry, Husserl y Heidegger representardn
el discurso ejemplary ejemplarizante de Europa.

La empresa deconstructiva consiste en responder a este discurso tradi-
cional de la modernidad, inventando oro gesto, para asignar la identidad
desde la alteridad, desde el otro “cap” y lo otro del “cap”. Y el término
<« L] 7 . . .

crisis” ya no le pareceria adecuado a Derrida. La forma de la crisis, tal
como se les daba a Valéry o Husserl, presenta asi otro tipo de amenaza.

Otro concepto importante se comienza a delinear aqui: responsabili-
dad. Afin al intento de inventar gestos, discursos y précticas politico-ins-
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titucionales que “inscriban la alianza entre la capital y la a-capital”, la
responsabilidad es pensada de un modo tal que sea capaz de responder a
dos imperativos contradictorios, que sea una experiencia de lo imposible:

. cuando una responsabilidad se ejerce en el orden de lo posible,
sigue una pendiente y desarrolla un programa. Hace de la accién la con-
secuencia aplicada, la simple aplicacién de un saber o de un saber-hacer,
hace de la moral y de la politica una tecnologfa (DERRIDA, 1992: 41).

Los discursos sobre el espiritu @ /a Valéry serdn asi confrontados a la
responsabilidad de ser respondidos ante la inminencia de nuevas amenazas
—la guerra, la xenofobia — tan semejantes pero distintas de aquel contexto
de posguerra que motivo textos como La crisis del espiritu o La politica
del espiritu.

Derrida presenta el modo en que Valéry atribuye una misién espiritual
a Europa, identificindola con el espiritu mismo, sefialadamente asentado
en Paris, espiritu y capital. Paris, capital de la sociabilidad humana, espi-
ritu resultante de una larga experiencia que podemos comprender como
trayectoria o itinerario vital. Discurso sobre el rol de la capital y el espiritu
europeo que se precipitaria hacia el racismo, hacia el desprecio elitista por
todo aquella influencia tachada como extranjera o extranjerizante.

En una extensa nota de L’ autre cap tocante al concepto de “espiritu”
p p
en Valéry, Derrida se concentra en éste como nunca antes lo habia hecho:

El espiritu es un valor, ciertamente, entre otros, como el oro, el trigo
o el petréleo; pero es también la fuente de todo valor, y asi el valor exce-
dente, la plusvalia absoluta y en consecuencia sublime de lo que no tiene
precio. El espiritu es una de las categorias de la analogia y la condicién
fuera de serie, lo trascendental, lo trascategorial de toda la economfa. Es
un ejemplo, y un ejemplo ejemplar, el ejemplo por excelencia. No hay
otro (DERRIDA, 1992: 79).

El espiritualismo originario que Valéry postula, redunda en un lo-
gocentrismo que insiste en el privilegio del mercado mediterrdneo en la
formacion del espiritu y sus prodigios. Logos e Historia se articulan en
un mismo discurso, que reconoce su nacimiento en el comercio de los
espiritus posibilitado por la cuenca mediterrdnea.

Desde esa perspectiva entendemos que Derrida se reserve reconocer
una “crisis histérica” o una “amenaza a la identidad europea”, calificativos
sesgados por el supuesto de la existencia de una universalidad indiscuti-
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ble, de una unidad de sentido y un Espiritu europeo sin doble. Ante la
inminencia, ante la amenaza, se impone la responsabilidad de responder
a tales discursos, mds alld de la responsabilidad como irresponsabilidad,
donde lo moral es “confundido con el cilculo juridico” y la “politica or-
ganizada como tecno-ciencia’. Se impone el deber de responder ante la
memoria y la identidad europea amenazadas:

El mismo deber dicta respetar la diferencia, el idioma, la minorfa, la
singularidad, pero también la universalidad del derecho formal, el deseo
de traduccién, el acuerdo y la univocidad, la ley de la mayoria, la opo-
sicién al racismo, al nacionalismo, a la xenofobia (DERRIDA, 1992: 65).

¢Qué novedad agrega L’ autre cap respecto del concepto de “espiritu”
definido por Valéry? Sin duda que la predicacién explicita de su logo-
centrismo, su articulacién con el discurso tradicional de la modernidad,
discurso elitista y ejemplarizante que, sin desmerecer su experiencia im-
postergable, asi como el soporte reflexivo y el testimonio que representa,
debe ser confrontado a la responsabilidad de ser respondido con un nue-
VO gesto.

Derrida reivindica la experiencia de la antinomia, la doble obligacién,
lo indecidible, la contradiccidon. “Acontecimiento, decision, responsabili-
dad, moral, politica — jEuropa!”, todos estos nombres hablan de cosas que
deben ser excedidas del orden de la determinacidn teérica, “exceder el or-
den del presente o de la presentacion” (DERRIDA, 1992: 67). La critica del
presentismo, de la apologética de la actualidad, del HOY, de la conciencia,
del Espiritu y la Historia europeas como reconciliacién teleoldgica consi-
go mismas, certeza y determinacién, sientan un precedente que sin duda
serd desarrollado en Espectros de Marx.

El caos que evoca la inminencia, desenmascararia la desmesura que
ofrece la oportunidad del porvenir, la venida del otro como justicia, lo
mesidnico. En Espectros de Marx, Derrida insiste en desmarcar la respues-
ta, la responsabilidad de responder a la crisis o inminencia, de cualquier
representacién juridico-moral, “colocarnos alli donde la disparidad mis-
ma mantiene la unién, sin perjudicar la dis-yuncién, la dispersién o la
diferencia, sin borrar la heterogeneidad del otro” (DERRIDA, 1995: 43).

Derrida habla de “democracia por-venir”, ni de utopia ni de idea re-
guladora, sino de una “modalidad futura del presente vivo” (DERRIDA,
1995: 79). De cara a las diez plagas del “nuevo orden mundial”, propone
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el recurso a determinado espiritu de la critica marxista, de lo que hace a
esta una critica radical, un procedimiento de autocritica:

Esta critica pretende, en principio y explicitamente, estar abierta a su
propia transformacidn, a su reevaluacién y a su auto — reinterpretacién.
Semejante “pretensién” arraiga necesariamente, estd enraizada en un sue-
lo que no es todavia critico, aunque tampoco es, todavia no, precritico.
Este espiritu es mds que un estilo, aunque también sea un estilo. Es he-
redero de un espiritu de la Ilustracién al que no hay que renunciar. Dis-
tinguiremos este espiritu de otros espiritus del marxismo, que lo anclan
al cuerpo de una doctrina marxista, de su supuesta totalidad sistémica,
metafisica u ontolégica... (DERRIDA, 1995: 102).

No sélo a esta radicalidad critica adhiere Derrida, sino también a un
espiritu del marxismo que se expresa como:

...clerta afirmacién emancipatoria y mesidnica, cierta experiencia de
la promesa que se puede intentar liberar de toda dogmadtica e, incluso,
de toda determinacién metafisico-religiosa, de todo mesianismo. Y una
promesa debe prometer ser cumplida, es decir, no limitarse sdlo a ser
“espiritual” o “abstracta’, sino producir acontecimientos, nuevas formas
de accidn, de prictica, de organizacién, etc. (DERRIDA, 1995: 103).

De la fuente Kant, pasando por Hegel, para luego ir frente y a través
de Stirner, Marx asume la irresistible tarea de responder a un discurso
moderno escindido entre realidad material y asuntos del espiritu, asediado
por la constancia de que aquella realidad fenoménica que aparece como
naturalizada a nuestra percepcién, estd desdoblada, habitada por espec-
tros, por fantasmas. De ahi el deber de reafirmar su herencia de acuerdo
a un pensamiento de /o espectral.

‘Marx — Das Unheimliche . Entre nosotros, Marx sigue siendo un in-
migrado, un inmigrado glorioso, sagrado, maldito pero atin clandestino,
como lo fue toda su vida. Pertenece a un tiempo de disyuncion, a ese #ime
out of joint...”(DERRIDA, 1995: 195).

El sello de La crisis del espiritu halla en torno a estas reflexiones un
eco inesperado: Heidegger que desconocid a Freud que desconocié a Marx.
Una nueva genealogia de espiritus, que aparecen ligados en el descono-
cimiento mutuo, en el contexto de un discurso que intenta asumir la
responsabilidad de responder a un occidente moderno en la inminencia
de la amenaza de viejas y nuevas violencias. Los filésofos que aparecen y
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asedian en la disyuncién que los une como antecedentes en la tarea de
forjar nuevos gestos, una nueva Internacional y un nuevo concepto de
espiritu, coexistente a fantasmas y espectros.
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Las ficciones como artefactos en la obra de
Jorge Luis Borges''

Juan Redmond

Resumen

En esta intervencién me propongo abordar la nocién de ficcién en la
obra de Jorge Luis Borges desde la perspectiva de la teoria artefactual de
Amie Thomasson, presentada principalmente en su libro Fiction and Me-
taphysics (1999). Los conceptos y supuestos metafisicos que conforman
la perspectiva de Thomasson plantean una nueva teorfa para la interpre-
tacion de textos literarios. A partir de esta perspectiva, intentaré mostrar
que la lectura de ciertas secuencias de la obra de Borges da nuevos senti-
dos y permite postular que en ellas se encuentra prefigurada la nocién de
artefacto defendida por Thomasson. Me ocuparé especialmente de 7/in,
Uqbar, Orbis Tertius pues postulamos que en esta fabula tedrica® Borges
lleva al limite las posibilidades literarias y filoséficas de la nocién de fic-
cién.

Palabras clave: filosofia, légica, ficcidn, creacién, dindmica, artefacto.

Nos proponemos analizar la nocién de ficcién en el pensamiento del
escritor Jorge Luis Borges desde la perspectiva de la teorfa artefactual de

T Los resultados presentados en este articulo fueron obtenidos en el marco del proyecto
Fondecyt Regular N°1141260.

1 Agradezco a Norah Giraldi Dei Cas, catedrdtica de literatura hispanoamericana en la
Universidad de Lille, la lectura atenta y las valiosas observaciones que ha hecho a mi
trabajo. Las conversaciones con ella sobre los relatos de Borges me han permitido afirmar
con mds énfasis algunas de las conclusiones que he sacado sobre las ficciones desde la
perspectiva del pragmatismo dial6gico.

2 CompagNoON, 1998: 51.
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Amie Thomasson, presentada principalmente en su libro Fiction and Me-
taphysics (1999). Los conceptos y supuestos metafisicos que conforman
la perspectiva de Thomasson plantean una nueva teorfa para la interpre-
tacién de textos literarios. A partir de esta perspectiva intentaré mostrar
que en la obra de Borges se encuentra prefigurada la nocién de ficcién
como artefacto defendida por Thomasson. Me ocuparé especialmente de
“Tlon, Ugbar, Orbis Tertius” pues postulamos que en esta fibula teérica
(ComPAGNON, 1998: 51). Borges lleva al limite las posibilidades literarias
y filoséficas de la nocién de ficcion.

Nuestro trabajo de investigacion previo sobre las ficciones se ha nutri-
do bésicamente de dos fuentes principales: por una parte, las perspectivas
filosoficas y/o literarias sobre las ficciones; por otra, la contribucién que
la l6gica dialégica (Rarman & KEerrr, 2004; Kerrg, 2009) ha realizado a
la teorfa de las argumentaciones que se ocupan de ficciones. De las contri-
buciones realizadas por la primera, el enfoque de Amie Thomasson es —a
nuestro entender— una de las propuestas més innovadoras, que arroja los
mejores resultados en la bisqueda de una teoria de la ficcién que permita
resolver ciertas dificultades que presenta el discurso ficcional. Postulamos
que la idea de ficcién esbozada en las secuencias escogidas del cuento de
Borges prefigura la perspectiva de Thomasson en el sentido que la com-
prensién de las mismas (qué son y cémo estd conformadas) encuentra en
la teorfa artefactual una base tedrica firme.

Respecto de la contribucién que la 16gica dialdgica (teoria de juegos)
ha realizado a la teorfa de las argumentaciones que se ocupan de ficcio-
nes, llamamos dindmica la perspectiva artefactual desde la cual leemos a
Borges en dos sentidos: en primer lugar, es dindmica pues entendemos
la existencia en funcién de la accién de elegir ciertos individuos y no
otros en el proceso de prueba de un argumento: es la accién misma la
que determina el status ontolédgico de los individuos concernidos por los
nombres propios (punto de vista dindmico) y no la atribucién a fortiori
de un predicado de existencia (punto de vista estdtico). En segundo lugar
pues en los argumentos que se ocupan de ficciones estin comprendidas
las transformaciones ontoldgicas — sugeridas por las historias de Borges
— que tienen en cuenta, ademds de los extremos de lo real y lo ficticio,
el status indeterminado de ciertos personajes u objetos que aparecen en
la historia. En este sentido ha sido desarrollada en otro lugar una légica
dindmica de la ficcién (REDMOND, 2010) que tiene en cuenta estas muta-
ciones y refleja la indeterminacién ontolégica por medio del uso de nom-
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bres simbdlicos (RarMAN & REDMOND, 2008) ademds de los utilizados
para las ficciones y los objetos reales.

La propuesta de Thomasson, la teoria artefactual, ha sido elaborada
en la busqueda de soluciones para dos de los mayores inconvenientes que
enfrenta y debe sortear toda teoria de la ficcién: la cuestién de la identi-
dad de los personajes (un criterio que nos permita saber si los personajes
son los mismos o no, en la misma obra o a través de los voldmenes de
una serie) y el dificil obstdculo de la referencia de los nombres por me-
dio de los cuales los mencionamos en virtud del colapso de la nocién
de referencia heredada de la tradicién de la légica cldsica (La tradicién
Frege-Russell-Quine). Las soluciones que Thomasson ofrece para ambos,
la identidad y la referencia, le ha permitido posicionar su pensamiento
frente a las inconsistencias que sus trabajos criticos han subrayado en
otros enfoques, tanto en los realistas como en los irrealistas (términos que
explicaré a continuacién).

Las teorfas que se ocupan de ficciones se dividen, en general, en dos
grupos: las que postulan objetos ficcionales, es decir, entidades con un
cierto modo de presencia, y las que no lo admiten. A las primeras las
llamaremos realistas, a las segundas, irrealistas. En la perspectiva realista
los nombres de personajes ficticios denotan las entidades de referencia.
No postular entidades ficticias significa negar toda posible referencia de
los nombres: los nombres de personajes u objetos ficticios no se refieren a
nada en absoluto, es decir, a nada exterior al texto.

Entre los irrealistas encontramos, por una parte, a los descriptivis-
tas (teoria de las descripciones de Bertrand Russell, 1905) que postu-
lan —al igual que el enfoque de la lgica libre negativa— la falsedad
de todo enunciado ficcional; dentro de los irrealistas tenemos ademads la
perspectiva del Ficcionalismo elaborada sobre las nociones de pretense y
make-believe (que pueden traducirse al espanol como fingiry hacer creer)
de autores como Gregory Currie (1988) y Kendall Walton (1990). Con
respecto de los realistas, los més representativos son los que siguen, por
una parte, la perspectiva de Meinong (1904) y, por otra, la teorfa artefac-
tual de Amie Thomasson.

La teoria Artefactual

La perspectiva artefactual de Thomasson, inspirada en teorfas de la
intencionalidad desarrolladas por la tradicién fenomenoldgica (Husserl,
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Ingarden), pone en el centro de su andlisis la relacién de dependencia
ontolégica y acufa una nueva nocién de obra literaria y de personajes
ficticios asimildndolos a artefactos abstractos creados y dependientes. La de-
pendencia que mantienen es de naturaleza doble: histdrica y constante. La
dependencia histérica la conservan con el autor y es una relacién rigida
(con un solo objeto) que permite concebir las ficciones como “creacio-
nes”, es decir, entidades que han sido generadas por un individuo es-
pecifico que las ha traido al mundo (como si se tratara del nacimiento
de un ser humano), en un momento determinado de la historia y por
medio del acto mismo de escritura (Cabe sefialar que para Thomasson, si
bien la obra literaria se compone de palabras, el personaje ficcion se crea
al ser representado en la obra literaria, es decir, es creado por palabras:
“... a fictional character is created by being represented in a work of
literature” (THOMASSON, 1999: 13)). La dimensién temporal exigida por
esta dependencia requiere la introduccién de una escala temporal, que en
términos légicos se traduce como una perspectiva modal bidimensional
(FonTAINE & RAHMAN, 2010).

La dependencia constante se mantiene con las copias de la obra lite-
raria (es una dependencia genérica) y es lo que les permite seguir exis-
tiendo. El autor las hace nacer y las copias de la obra original permiten
que la obra siga existiendo. Mantener o no una dependencia constante
es cosa de vida o muerte para las ficciones. En efecto, en la perspectiva
de Thomasson, la muerte de las ficciones es posible ante la destruccién
o desaparicién (premeditada o no) de todas las copias o la copia de una
obra -al modo de Ernesto Sébato que nos habla de ciertas obras suyas, in-
éditas, y devoradas por el fuego. Cabria citar también E/ nombre de la rosa
de Umberto Eco cuya intencién es fundamentar la novela en la posibili-
dad de destruir para siempre un texto a través de la eliminacién de toda
dependencia constante. Recordemos que Umberto Eco informa que el
personaje del monje ciego que ejecuta la tarea le fue inspirado por Borges.

Sobre la base de la relacién de dependencia ontolégica, Thomasson
propone la distincién entre entidades independientes (aquellas que no
precisan de otras entidades para existir) y entidades dependientes: los ar-
tefactos (entre las cuales se ubican las ficciones), que dependen histérica y
constantemente de otras entidades en el espacio y el tiempo. No obstante,
como hemos hecho notar en otro trabajo (FonTaiNE & REDMOND &
RanuMAN, 2009), esta distincién al interior de la perspectiva de Thomas-
son no es suficiente para explicar la dindmica ontoldgica que caracteriza
cierto tipo de historias de ficcién.
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En efecto, toda perspectiva que parte de una escision estdtica que no
va mis alld de una distincién bipolar entre objetos reales y ficciones es
insuficiente, a nuestro entender, para comprender los dinamismos on-
tolégicos que caracterizan los relatos de ficcion donde los protagonistas
van cambiando de ropaje existencial a lo largo del relato. En este sentido,
como mencionamos mds arriba, la obra de Borges es ejemplar puesto que
sus personajes y los universos donde habitan cambian dindmicamente de
ficciones a reales (como la brdjula o el cono de Tlon que aparecen en el
mundo real (Borges, 1997: 36)) o descubren que son el sueno de alguien
que los estd sofiando (como el protagonista de Las ruinas circulares (Bor-

GES, 1997: 56-65)).

La critica que Thomasson dirige a los irrealistas apunta, principal-
mente, a los descripcionistas y su técnica de la paréfrasis, y a las nociones
de pretense y de make-believe. El inconveniente mayor de la perspecti-
va descripcionista es que la técnica de la paréfrasis vuelve falsa toda ex-
presién que concierna personajes ficticios excepto cuando se afirma su
no-existencia. Pero este modo de entender las expresiones se confronta
con otras perspectivas tedricas que afirman que el discurso externalista
que postule “Don Quijote es un personaje ficticio” es verdadero. Las no-
ciones de pretense y make believe (fingir y de hacer creer), principalmente
en la perspectiva de Kendall Walton, también resultan insuficientes para
analizar la dimensién de lo ficcional en el discurso externo. En efecto, en
expresiones del tipo “Don Quijote es una creacién de Cervantes” no se
finge con respecto a Don Quijote, no se lo considera un ser humano sino
un personaje de ficcién.

Con respecto a los realistas, la critica de Thomasson va dirigida prin-
cipalmente hacia las contribuciones de Edward Zalta (Propiedades co-
dificadas y propiedades ejemplificadas ) y Terence Parsons (Propiedades
nucleares y propiedades extranucleares) a la obra de Alexius Meinong. El
filésofo austriaco es conocido principalmente por su libro Zeoria de los 0b-
jetos publicado en 1904, donde distingue, basicamente, tres tipos: objetos
que pueden existir (como una montana o un pdjaro), los que no pueden
jamds existir pero que subsisten bestehen] (como los objetos matemadticos)
y, un tercer tipo que Meinong designa como los objetos imposibles (el
circulo cuadrado) que simplemente estdn dados [ Gegebenheit] (este tipo se
da en Borges, lo ilustra el caso de la rueda herrumbrada (Borges, 1997:

32)).

En nuestro andlisis de la obra de Borges, dado el limite de tiempo
impuesto para la presente intervencién, nos restringiremos a la nocién de
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creacion. En la busqueda de nuevos sentidos confrontaremos la practica
de lectura e interpretacién de los textos escogidos del escritor argentino
desde la teorfa artefactual, con la interpretacién que ofrece de los mismos
la perspectiva de Meinong, mencionado por el propio Borges al describir
sus personajes y objetos imaginarios.

Insuficiencias de la teoria meinongiana

En la perspectiva meinongiana las ficciones pueden entenderse como
objetos no existentes y atemporales, ubicados en una dimensién que no
guarda ningtn tipo de relacién con el mundo de los objetos existentes y
concretos. En general, los meinongianos comparten los siguientes prin-
cipios: (i) hay al menos un objeto que se corresponde con cada combi-
nacién de propiedades (principio de comprensién); (ii) algunos de esos
objetos no existen; (iii) a pesar de no existir, poseen (en cierto modo) las
propiedades que les corresponden (principio de caracterizacién).

La referencia explicita de Borges al mundo subsistente de Meinong
(“En la literatura de este hemisferio (como en el mundo subsistente de
Meinong) abundan los objetos ideales...” (Borges, 1997: 23)) puede
entenderse a partir de estos principios. En efecto, Borges ubica entidades
ideales en el hemisferio boreal que es donde los adjetivos (“el sustantivo se
forma por acumulacién de adjetivos” (Borges, 1997: 23)) conforman la
célula primordial del lenguaje de T16n, a diferencia del hemisferio austral
donde se utilizan los verbos. La acumulacién de adjetivos, dice Borges,
se corresponde con un objeto que de manera fortuita puede ser real, pero
que puede tratarse también de un objeto ideal. Segin nuestro andlisis
Borges estd aplicando en este tltimo caso el principio de comprensidn.
Este objeto, nos dice Borges, es convocado de acuerdo a las necesidades
poéticas y esto, aunque complementa el punto de vista artefactual, se
ajusta plenamente a la nocién de creacién como la entienden los meinon-
gianos. A tal efecto podemos tener en cuenta lo expresado por Parsons: “I
have said that, in a popular sense, an author creates characters, but this
too is hard to analyze. It does not mean, for example, that the author
brings those characters into existence, for they do not exist. Nor does he
or she make them objects, for they were objects before they appeared in
stories. We might say, I suppose, that the author makes them fictional
objects, and that they were not fictional objects before the creative act”
(Parsons, 1980: 188). Sin embargo, creemos que la perspectiva meinon-
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giana resulta insuficiente para captar toda la dimension significativa que
la nocién de creacién posee en este cuento.

En efecto, tratdindose de objetos atemporales y auténomos, los mei-
nongianos entienden la creacion de ficciones como el acto de hacer co-
rresponder ciertas propiedades (conferidas al personaje por el autor en la
obra literaria) con un objeto que ya estaba presente en la dimensién de los
objetos abstractos: los objetos ficcionales eran ya objetos antes de mutar
en ficcionales (se trata del principio de comprensién en accién). Pero esta
perspectiva resulta insuficiente para entender otro tipo de objetos crea-
dos. En el relato que nos ocupa, Borges evoca un tipo de generacién cons-
tructiva de objetos ficcionales (una suerte de fragua poética) donde existe
un agente creador activo que va mds alld de ser un simple redactor de
propiedades que flechan un objeto que habita desde siempre un mundo
de objetos abstractos inexistentes. Es el caso de la generacion de hronir.

Los habitantes de Tlon, siguiendo el cuento de Borges, son devotos
del idealismo (“El mundo no es un concurso de objetos en el espacio sino
una serie heterogénea de actos independientes” (Borges, 1997: 22)) y
una de las consecuencias mds notables de este culto es la duplicaciéon de
objetos perdidos: la aparicién de hronir. Segtin Borges, el hallazgo de un
hronir es el resultado de la bisqueda de un objeto tnico extraviado, y di-
cha basqueda es realizada por al menos dos personas, una que encuentra
lo extraviado y la otra que encuentra “lo que buscaba” de acuerdo con sus
expectativas. Pero lo hallado, siguiendo las descripciones constituidas de
adjetivos, no se ajusta jamds a las descripciones.

Esta duplicacién de objetos perdidos, en efecto, parece contener esta
doble exigencia: por una parte se trata de comprenderlos como depen-
dientes del objeto extraviado (el objeto fundante); por otra, el objeto
hallado no corresponde a las propiedades con que se describe el objeto
perdido: los hronir hallados guardan semejanzas con el extraviado pero
no son iguales.

La generacidn de objetos, que inicialmente es una duplicacién, “fruto
de la distraccién y del olvido”, luego se promueve —siguiendo la histo-
ria— a modo de creacién sistemdtica o metddica. En efecto, su produc-
cién ya no requerird del objeto extraviado sino solamente de la expectativa
de quien los busca. En este sentido tenemos dos tipos de produccién: con
y sin objeto extraviado (fundante). Esta produccién metddica sin objeto
fundante —produccién directa— establece un vinculo con el individuo
que, motivado por imdgenes (o descripciones), se lanza en la bisqueda
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del objeto perdido. Este vinculo, desde un punto de vista artefactual, se
traduce en la creacién de una relacién de dependencia histérica.

Ademds, si la busqueda no estd bien dirigida, el hallazgo es de ob-
jetos contradictorios que distan atin mds de las descripciones de lo que
pretenderian los meinongianos. Incluso la preferencia de un trabajo de
produccién individual e improvisado en lugar de tareas en masa, hace
pensar también en una relacién de dependencia histérica y rigida entre
un autor y su creacion. Un tltimo evento tléniano que remarcaremos y
que encuentra en la perspectiva artefactual una interpretacién coherente
con las anteriores es la produccién en serie de hrénir derivados de otros
hrénir: hronir producidos en series graduadas de acuerdo al nivel de de-
pendencia que guardan con el primer hrén (Borges, 1997: 33).

Postulamos que la lectura de las secuencias escogidas de la obra de
Borges da nuevos resultados. Elegimos el tema de la creacién para mos-
trar, contrastindola con la perspectiva meinongiana, que la nocién de
creacién de objetos (en especial los hrénir) se corresponde con la inter-
pretacién artefactualista de creacién de ficciones. Pensar en los hronir
como artefactos permite darle un sentido teérico concreto, entre otros,
a lo pensado por Borges en esta historia. Los hronir en su produccién
directa y dependiente de un sujeto que los genera en el acto de buscarlos,
prefiguran la comprensién de Thomasson de los artefactos como entida-
des histéricamente dependientes. Y la nocién de artefacto, a su vez, per-
mite integrar otros eventos tlonianos a la interpretacién de Thomasson,
entre ellos, las cosas que “...propenden asimismo a borrarse y a perder los

detalles cuando los olvida la gente” (Borges, 1997: 33).

En efecto, la idea de ‘la muerte de las ficciones’ forjada por Thomas-
son, estd comprendida en la descripcién final que Borges realiza del uni-
verso de T16n: se puede explicar con las imdgenes del umbral y de las
ruinas del anfiteatro que desaparecen ante el olvido y la ausencia fisica.
En efecto, los artefactos perduran cuando la relacién de dependencia
constante y genérica se mantiene, y en este sentido, el umbral perdura
porque depende del mendigo que lo visita, y las ruinas del anfiteatro se
salvan porque dependen de unos pdjaros que anidan en ella.

Para terminar esta explicacién sobre la relacién entre la ficcién de
Borges y la teoria sobre las dindmicas de la ficcién, podriamos recordar
la imagen con que Borges da cuenta de la lectura avisada que ¢l hace de
otros escritores: Borges se dice “precursor” de Homero, de Shakespeare
o de Cervantes porque al leerlos y escribir sobre lo que ellos mismos es-
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cribieron, se descubre en sus ficciones sentidos nuevos que no se habian
revelado hasta el momento en las obras de sus antecesores. La imagen del
precursor se la podria aplicar a Amie Thomasson, quien, me consta, no
habia leido a Borges pero cuya teoria nos permite descubrir que la ficcién
de Borges responde a los elementos de la dindmica de los objetos, la ex-
plora y la comenta.
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El lugar de la frontera — entre filosofia y literatura
en Jacques Derrida

Carlos Contreras Guala'

Resumen

Derrida ha escrito mucho sobre los limites, los mdrgenes, la clausura,
el paso de fronteras. En este articulo nos referiremos a la frontera entre
filosoffa y literatura, una de las primeras preocupaciones de Derrida.

Se pretende trazar una secuencia desde el lado teérico y desde el lado
escritural, particularmente en relacién a la nocién y operacién de injerto.

Palabras clave: Jacques Derrida - deconstruccién - filosoffa y literatura -
frontera - injerto

Résumé

Derrida a beaucoup écrit sur les limites, les marges, la cloture, le pas
de fronti¢res. Dans cette communication on se rapportera 2 la frontiere
entre philosophie et littérature, 'une des premiéres préoccupations de
Derrida. On essaiera de dessiner une séquence du coté théorique et du
coté de Pécriture, notamment par rapport a la notion et I'opération de

la greffe.

Mots clés: Jacques Derrida - déconstruction - philosophie et littérature
- frontiere - greffe

Abstract

Derrida has written very much on the limits, the margins, the clo-
ture, and the crossing borders. In this article I will refer to the border
between philosophy and literature, one of the Derrida’s first worries. I try

1 Email: ccontrer@u.uchile.cl
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to plan a sequence from the theoretical side and from the side of writing,
particularly in relation to the notion and operation of graft.

Keywords: Jacques Derrida - deconstruction - philosophy and literature
- border - graft.

El titulo de este escrito (que en un principio fue una presentacion
oral) fue decidido, como suele ocurrir a menudo, no sin contratiempos y
dificultades e intentando ser lo mds abierto posible para poder desplazarse
facilmente en el tiempo disponible para una exposicién en un coloquio®.
La primera versién del titulo de mi intervencién fue Le lieu de la fron-
tiére — entre philosophie et littérature. En Jacques Derrida (El lugar de la
[frontera — entre filosofia y literatura. En Jacques Derrida). Es posible que la
preposicién “en” no sonara bien en su versién francesa pues el titulo fue
sustituido una primera vez, en el pre-programa, por la férmula siguiente:
Le lieu de la frontiére — entre philosophie et littérature dans Jacques Derrida.
Finalmente en su versién definitiva que es la que figura en el programa,
quedé del siguiente modo: Le lieu de la frontiere — entre philosophie et
littérature. Chez Jacques Derrida.

El problema radicaba en las limitaciones de mi conocimiento de la
lengua, en las infiltraciones y el contrabando entre una lengua y otra.
En este caso, entre el espanol y el francés. Al parecer en el momento de
decidir el titulo de la presentacién pensé en la preposicion espanola “en”,
dicho de otro modo, se me impuso el modo en que funciona esta prepo-
sicién en espanol, es decir, denotando en qué lugar, tiempo o de qué ma-
nera se realiza lo expresado por el verbo con el que se relaciona, incluso si
en este caso no hay verbo, al menos de un modo explicito.

En francés “en” es una preposicién que significa al interior de, con dos
sentidos principales de los cuales todos los otros derivan. Uno de esos sen-

2 Este escrito fue presentado en francés en el Coloquio internacional Frontiéres et philo-
sophie, organizado por el Museo de arte moderno de Ceret-EPCC, por el Departamento
de Filosofia de la Universidad Paris 8 y por el Laboratoire d’études et de recherches sur les
logiques contemporaines de la philosophie en la ciudad de Ceret, Francia, entre los dias 25,
26y 27 de marzo de 2011. Las actas fueron publicadas en la serie Travaux et documents,
51, 2011, Université Paris 8, Vincennes Saint-Denis. El texto aparece entre las paginas
193-201 con el titulo « Le lieu de la frontiere — entre philosophie et littérature. Chez Jac-
ques Derrida ». La presente versién en castellano estd ligeramente modificada.
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tidos expresa el reposo, el otro el movimiento, prestindose igualmente,
seguin la palabra que lo precede, al sentido de reposo y al de movimiento.
Aunque en mi titulo la preposicién francesa “en” fue cambiada en un
primer momento por “dans”, permanecemos siempre en el dominio de la
interioridad, de la inmanencia y de la oposicién dentro/fuera.

Me detendré por un momento en la cuestién de la preposicién “chez”.

Segtin el gramdtico Maurice Grevisse, “chez es propiamente ‘en la casa

¢’, pero la preposicidn se emplea para diversas indicaciones de lugar en
d g

relacién con personas, ‘en el pais de’ e incluso ‘en la persona de, en la obra

de”” (Grevissg, 1993: 1514).

Resulta un poco intimidante, al escuchar el titulo de la presentacién,
entender que pretendemos estar en la casa de Derrida o en su morada.
En cierto modo puede resultar ser un confinamiento en el que no se sabe
si se es un huésped o si se es un rehén. Como ocurre en algunas de las
lecturas derridianas en torno a la hospitalidad. Por ejemplo, la que rea-
liza en torno a L’héte de Albert Camus en el Manifeste pour I'hospitalité
(SeFFAHI, 1999).

Podriamos decir que la preposicién “chez” permanece inserta en la
légica y el Iéxico del domus, de la casa del amo, con todas las implicacio-
nes que Emile Benveniste ha demostrado magistralmente (BENVENISTE:
87-101) y de las que Derrida ha sacado tanto provecho. Incluso se tiene
la costumbre de admitir que chez es la mejor traduccidn para la intimidad

del hogar.

Samuel Weber, sin embargo, recuerda de un modo muy pertinente,
en Institution and interpretation (WEBER, 2001: 85-101), que chez pro-
viene del latin casa. Se trata de una palabra que a pesar de lo que se pueda
esperar, no significa “casa” en el sentido de domus. Casa significa choza o
cabana y no forma parte de la raiz dem- de la que derivan las palabras que
designan una casa, una construccién o un dominio y, sobre todo, la opo-
sicién dentro/fuera (en latin domi/foris). Respecto de esta “economia”,
casa se mantiene aparte, aunque Weber afirma que “chez soi” es utilizada
de un modo correcto para designar la intimidad del hogar o del corazén

Entre las palabras derivadas de casa, Weber ha encontrado cuatro que
son particularmente sugerentes.

1. Casenier (siglo XIII) designaba a los mercaderes italianos residentes
en Francia. Esta palabra derivaba de casana, “banco”, que a su vez
proviene del italiano casa y del drabe khazina, “tesoro”. En el siglo
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XVI la palabra sufrié una transformacién semdntica acompanada
de un cambio ortografico: se pas de una “e” a una “a”, de casenier a
casanier, la persona casera y sedentaria. Si se quiere hacer negocios
con ella, es necesario ir a su casa, a su propio terreno.

2. Casamate (siglo XVI) de la palabra italiana casa-matta que significa
literalmente un asilo de locos, de dementes, y en sentido figurado,
una falsa casa. La palabra ha sido utilizada primeramente para de-
signar los compartimientos construidos en la base o en los muros
externos de una fortaleza desde los cuales, a través de pequefias
aberturas, los defensores pueden acosar a sus enemigos cuando és-
tos intentan atravesar la fosa y escalar los muros.

3. Case (siglo XIII) significa, primeramente, “casita”, designaba las
cabanas encontradas en Senegal y en las Antillas. A partir del siglo
XVII llegé a significar la division espacial, casier, el casillero, en un
juego de mesa. Un ajedrez, por ejemplo. Hoy en dia case signifi-
ca la subdivisién de cualquier espacio o volumen. Pero también
los casilleros en los que puestas las cosas, de manera permanente
o provisoria, una casilla postal, por ejemplo. El verbo caser tiene
como sentido mds general poner las cosas en su lugar, en su pro-
pio lugar de pertenencia, donde ellas pueden permanecer sanas y
salvas. Pero esta acepcién mds organizada de la familia “chez” con-
lleva también las marcas del desorden que busca dominar: el casier,
el casillero, es también el casier judiciaire, es decir, el conjunto de
notas, infracciones y observaciones tomadas por la justicia en rela-
cién a un individuo.

4. Finalmente, casino (siglo XVIII), el diminutivo de casa. Como
hoy, esta palabra significaba antiguamente la casa donde los jue-
gos, los espectdculos y los placeres prohibidos son, no obstante,
permitidos. Entonces el casino es una casa de transgresién organi-
zada, autorizada y sobre todo una casa de juegos de azar.

Cada uno de estos cuatro derivados de “casa” parece estar caracteri-
zado por cierta ambivalencia: la ambivalencia en el cambio de casenier a
casanier; la incertidumbre especulativa sobre los origenes y los significa-
dos de casemate; la palabra case que se relaciona con las reglas del juego y
con las infracciones clasificadas en el casier; y finalmente, casino, donde
las infracciones estdn autorizadas y el azar, organizado.

Si la preposicién chez es considerada como la traduccién adecuada de
domus, ella permanecerd dentro del circulo de la ley de la casa y del amo.
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Sin embargo, si se considera que el origen de chez viene de casa, 1a palabra
latina de donde derivan las ambivalencias de la negociacién, la locura y
la muerte de la casa, el orden y el registro de las infracciones y el permiso
de lo prohibido, esto nos permite abrir otras perspectivas o espectativas
para pensar las limitaciones de esta comunicacién y su relacién con el
pensamiento derridiano.

En suma, agradezco los cambios de preposicion y las derivas del titulo
y cierro este ya demasiado largo predmbulo.

Derrida ha escrito mucho sobre los limites, los mdrgenes, la clau-
sura, el paso de fronteras. Por otra parte, una de las cuatro décadas de
Cerisy-La-Salle dedicadas a su pensamiento lleva por titulo E/ paso de
fronteras’. La conferencia de Derrida para ese coloquio ha tratado sobre
la muerte como frontera y sobre la experiencia de la aporia como impo-
sibilidad del paso. La aporia como concepto en Derrida no implica una
parélisis, sino cierta resistencia y aguante para que la hospitalidad y el
acontecimiento, por ejemplo, sean posibles. Menciono estos “ejemplos”
porque si queremos pensar la frontera, no podemos no relacionarnos con
los problemas de la hospitalidad y de la hostilidad, con los problemas de
la posibilidad de la perversién como posibilidad, a su vez, de toda hospi-
talidad. En suma, lo que Derrida ha llamado la hostipitalidad (DERRIDA,
2002).

En relacién al acontecimiento, habria que relacionarse con esta ver-
dadera constelacién de conceptos: la venida, el “ven”, el reaparecido, la
invencion, entre otros. Habria que tomar en consideracién sus reflexio-
nes en torno de la nocién de horizonte, especialmente en relacién con la
oposicién que €l hace respecto a la verticalidad. Por ejemplo en Voyous
(DErRrIDA 2003), el horizonte serd siempre el marco de anticipacién. Por
el contrario, la verticalidad se relaciona con lo mesidnico sin mesianismo.
La espera sin previsién y sin llegada. Son éstos, en suma, algunos de los
motivos de la reflexién derridiana del acontecimiento.

Los compromisos politicos e institucionales también deben ser men-
cionados, por ejemplo, el cardcter internacional del Colegio Internacio-

3 Los coloquios dedicados a Derrida en Cerisy son cronolégicamente los siguientes: Les
fins de Uhomme (A partir du travail de Jacques Derrida), 23 de julio a 2 de agosto de 1980;
Le passage des frontiéres (Autour du travail de Jacques Derrida), 11 a 21 de julio de 1992;
Lanimal autobiographique (Autour du travail de Jacques Derrida), 11 a 21 julio de 1997;
La démocratie & venir (Autour de Jacques Derrida), 8 a 18 de julio de 2002.
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nal de Filosofia (DERRIDA, 1990) y del Parlamento de los Escritores. Las
dificultades para proclamar e instituir diversas ciudades-refugio en apoyo
de dicho Parlamento, dificultades que no sélo son practicas y juridicas,
sino que también representan dificultades para pensar la nocién de ciu-
dadania y cosmopolitismo (DERRIDA, 1996).

Al interior de este abanico de reflexiones y de compromisos, me refe-
riré a la frontera entre filosofia y literatura, una de las primeras preocu-
paciones de Derrida. En muchas entrevistas ha dicho, bajo reserva, que
su interés primario habia sido la literatura y que por diversas razones
habia debido dedicarse “profesionalmente” a la filosoffa. Sin embargo,
sabemos también que uno de sus primeros temas de investigacion, si no
el primero, ha sido el de la posibilidad de una fenomenologia del objeto
literario. Incluso si ese trabajo de tesis no llegé a realizarse, podemos per-
cibir fragmentos de ¢l en la “Introduccion” al Origen de la geometria de
Husserl, particularmente en la aproximacién hecha entre Husserl y Joyce.
Es necesario destacar también aquel entre Husserl y Edgar Allan Poe en
La voz y el fendmeno.

Sin embargo, es necesario pensar la filosofia como una actividad que
pone en cuestién los limites, comenzando por sus “propios” limites.

La singularidad de la filosofia es que no le es dado un dominio por
adelantado. Si existe la filosofia, ella es un modo de pregunta o de investi-
gacién que desde la partida no se deja encerrar en una regién del discurso
0 en una region del saber. La filosoffa no es una ciencia relacionada con
un dominio de objetos determinados. Por consiguiente, la filosoffa es
convocada siempre a transgredir la frontera de las regiones de investiga-
ciones y saberes y a interrogarse sobre sus propios limites, pero también
sobre su propia destinacién (DERRIDA, 1992: 389).

Este cuestionamiento de fronteras y de limites hace que su marcha sea
a tientas y esté marcada por vacilaciones y tanteos. Una marcha a ciegas.
Para Derrida, “la filosofia estd todo el tiempo desplazando sus limites”
(id.). Esto procura una gran libertad y facilita el encuentro con otros
saberes, otros discursos y otras escrituras.

En relacién a la frontera entre filosofia y literatura, indicaré dos citas
de entrevistas. La primera data de 1982 y la segunda de 1989.
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Mi primer deseo sin duda iba del lado en que el acontecimiento lite-
rario atraviesa e incluso desborda a la filosofia. Ciertas ‘operaciones’, dirfa
Mallarmé, ciertos simulacros literarios o poéticos nos dan a pensar a veces
aquello que la teorfa filoséfica de la escritura desconoce, aquello que a ve-
ces ella prohibe violentamente. Para analizar la interpretacién tradicional
de la escritura, su conexién esencial con la esencia de la filosofia, de la
cultura e incluso del pensamiento politico occidentales, era necesario no
encerrarse ni en la filosoffa como tal ni incluso en la literatura (DERRIDA,

1992: 84).

Yo titubeaba sin duda entre filosofia y literatura, no reconociendo ni
a la una ni a la otra, buscando quizds oscuramente un lugar desde el cual
la historia de esta frontera pudiera ser pensado o incluso desplazado: en
la escritura y no solamente en una reflexién histérica o teérica (DERRIDA,

2009: 255).

En estas citas se reitera tanto la no renuncia a la filosoffa como la no
renuncia a la literatura. Sin embargo, también se indica una nueva inves-
tigacién, una nueva busqueda: la de un lugar en el cual la frontera entre
filosoffa y literatura pueda ser pensada y también donde esa frontera pue-
da ser desplazada. Es decir, se trata de una investigacién que se emprende
en el domino tedrico e histdrico de esa frontera, pero que también busca,
a través de la escritura, de la prdctica escritural, un desplazamiento de
dicha frontera.

Intentaremos disefar una secuencia del lado teérico y del lado de la
escritura. No obstante, la tarea es dificil puesto que en la mayoria de los
textos de Derrida, lo teérico y lo prictico, lo performativo, podriamos
decir, estin entremezclados.

En lo que concierne al ejercicio escritural de ese desplazamiento de
fronteras, habria que tener en cuenta el encuentro de Joyce y de Husserl
en la “Introduccién” al Origen de la geometria de Husserl (1961); las
citas de Poe y de Husserl en La voz y el fendmeno (1967); la juntura de
Platén y Mallarmé en “La doble sesién” (1969); el injerto de Leiris en
“Timpano” (1972); la cercania y vecindad de Genet y Hegel en Glas
(1974), y finalmente, sin pretender una exhaustividad, el escrito “Envios”
(1977-1979), un texto entre ficcidn y autobiografia postal, aparecido en
La tarjeta postal.

Nos detendremos en “Timpano”, escrito fechado y con nombre de
lugar: “Prinsengracht, ocho-doce de mayo de 1972” (DERRIDA, 1972b,
XXV). Es un escrito que no sélo estd incluido en Mdrgenes de la filosofia,
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sino que es también el texto que lo inaugura. No habla solamente de los
limites y de los mdrgenes, sino que hay ademds otro texto que lo encuadra
o mds bien, que corre paralelo a é] como un margen lateral. Es un texto de
Michel Leiris. Una larga cita. Una suerte de injerto. Se trata de un extrac-
to del primer volumen de la autobiografia de Leiris, Biffures, publicada
en 1948 (Leris, 2003).

En su texto, Derrida habla del timpano como frontera, como limite
entre el dentro y el fuera, pero se trata de una frontera que facilita la
transmision (pero sélo desde el exterior hacia el interior). Adélaide Russo
afirma que los textos de Derrida y Leiris presentan una inversién curiosa:
por una parte, la cita de Leiris contiene temas tipicamente derridianos
y, por otra parte, Derrida toma prestado términos del estudio de Leiris
sobre la lengua secreta de los Dogones para explicar las analogfas sexuales
en lo que llama e/ discurso del oido: concepcion a través del oido, es decir,
toda la filosofia.

Derrida cita y emplaza el texto de Leiris en el margen derecho de
“Timpano”. Sin embargo, no menciona el nombre de Leiris en relacién a
los Dogones. Es una nota. Cita otro texto, Biffures, pero que es asignado
al margen de la pagina. Menciona los descubrimientos de Leiris sobre la
lengua secreta de los Dogones, pero no indica su nombre (ni el de Leiris,
ni el del texto de Leiris).

Segtin Russo, se trata aqui de la operacién del injerto. “La nocién de
‘injerto’ es mds descriptiva de esa relacién, pero hay que precisarla. No se
trata ni de una cita, ni de una ilustracién, ni de un collage, ni de no im-
porta qué otro fenémeno de superficie, sino de una incorporacién en la
materia misma del texto” (Russo, 2007: 222). Derrida dice que las mues-
tras o tomas de tejido o texto a injertar “no son aplicadas en la superficie o
en los intersticios de un texto que existirfa ya sin ellas. Y ellas mismas no
se leen sino en la operacién de su reinscripcién, en el injerto. Violencia
apoyada y discreta de una incisidn inaparente en el espesor del texto, in-
seminacién calculada y alégena en proliferacién mediante la cual ambos
textos se transforman, se deforman el uno por el otro, se contaminan en
su contenido, tienden a veces a rechazarse, pasan elipticamente el uno en
el otro y se regeneran en su repeticién, en el ribete de una sobrecostura.
Cada texto injertado continda irradiando hacia el lugar de su extraccién,
lo transforma también afectando el nuevo terreno. Es definido (pensado)
por la operacién y a la vez es quien define (quien piensa) por la regla y el
efecto de la operacién” (DERRIDA, 1972a: 432).
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Las ldminas y los injertos de “Timpano” muestran en obra la porosi-
dad y la cavernosidad de la frontera entre filosofia y literatura.

Desde el punto de vista histérico y teérico del desplazamiento de
fronteras entre filosofia y literatura, podemos ubicar todos los textos que
se vinculan con el andlisis de la interpretacion tradicional de la escritura
(como elemento secundario en relacién a la palabra y el logos, como il
mnemotécnico que guarda el sentido), porque este andlisis exige no ence-
rrarse en las fronteras asignadas a la filosoffa y la literatura

Finalmente, podemos preguntarnos por qué este uso del injerto, por
qué ese desplazamiento de fronteras, por qué hacer cohabitar en el mismo
texto diferentes cédigos y motivos. Una posibilidad de respuesta consiste
en decir que este tipo de desplazamiento pone en evidencia el recurso de
la lengua en la filosofia y que este expediente no es un elemento didfano
o transparente. En los textos derridianos el lector toma conciencia de
las apuestas de lengua en la filosofia e inversamente de las apuestas de
pensamiento y de filosofia al interior de un discurso literario. La compo-
sicién de esos textos no es una simple cohabitacién de voces diferentes
sino la articulacién de registros heterogéneos que da a pensar la lengua
en la filosofia o la filosofia en la lengua. Es también la experiencia de la
contrafirma, es decir, la firma que firma confirmando la firma del otro
pero que también, al firmar, lo hace de un modo absolutamente nuevo e
inaugural, ambos a la vez: cada vez del mismo modo y cada vez de modo
diferente, una nueva vez, otra vez, otra fecha. Como lo indica el modo de
la iterabilidad o el adverbio espafol “nuevamente”, de nuevo, que indica
la repeticién, pero también, quizds al mismo tiempo, la novedad.
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La calle: notas sobre La reflexion cotidiana de
Humberto Giannini

Adolfo Vera

Llegard un dia, mds temprano que tarde supongo, en que el gran pro-
blema filos6fico habrd dejado, hace mucho, de ser el de la Sustancia o el
del Ente —en el entendido que de Dios ya nadie se acuerda- y no serd otro
que el siguiente: “la calle”.

Lo que hoy nos interesa, en gran medida gracias a Deleuze, es la de-
terminacién conceptual de un sistema de flujos y circulaciones, de des-
territorializaciones y re-territorializaciones. Esto quiere decir: debemos
pensar la movilidad, la intensidad territorial. La electrizante actualidad, a
la que desde Hegel la filosofia —por un asunto de responsabilidad politica-
viene enfrentdndose, con la voluntad en cualquier caso de hacerlo —con
Nietzsche- “intempestivamente”, es decir, sin caer en el mero comenta-
rio periodistico de actualidad y sin abdicar ante los fuegos fatuos de las
continuidades temporales y sus falsas cronologfas, esta “actualidad de la
filosofia”, como decia, nos obligard un dia —ya lo estd haciendo- a consi-
derar la cuestién de “la calle”, como una de la mis relevante “necesidad”.

Pero lo anterior debemos matizarlo. ;No ha sido la filosofia, ya en su
momento griego, en su instante de nacimiento, un “acto de pensamien-
to” —ya volveremos sobre esto-, una accién de saber desarrollada en el espa-
cio genérico de la “polis”, y en el especifico de la “calle”? Claro estd que la
ciudad-estado griega ya ha de entenderse como sistema concreto de orga-
nizacién de flujos simbdlicos, todos ellos constituyentes de lo “politico”,
flujos econdmicos, flujos religiosos, flujos estéticos, y por ende, debemos
pensar que la circulacién de esos flujos simbélicos se concretiza en vias
de recorrido asimilables, no de una manera puramente metaférica, a “la
calle”. Por otra parte: en el segundo momento de configuracién radical
del discurso filoséfico, el de la determinacién subjetiva del pensamiento,
¢no encontramos a Descartes, en el Discurso del método, ubicando con
toda precisién los avatares de su experiencia pasada, aquella con la cual
desea romper, en el contexto de la renovacién moderna de la ciudad? Por

111



112 La calle: notas sobre La reflexion cotidiana de Humberto Giannini

lo demis, no sélo su memoria, sino su “proyecto” —el de la “mathesis uni-
versalis™- se sitGia con precisién en el contexto de la revolucién urbanistica
propia de la ciudad moderna'. Tenemos, pues, al momento de nacimien-
to de la filosoffa —pensemos en Sécrates recorriendo las calles de Atenas
interrogando a quienes, investidos de uno u otro poder, por ellas tran-
sitan, en Didgenes desestabilizando los regimenes de territorializacién
politica de la polis, en Epicuro aislindose de ella en su famoso “jardin”,
etc.- y al de su redefinicién moderna como necesariamente znstalados en
el contexto urbano propio a la ciudad.

;Podemos afirmar, en cualquier caso, que la ciudad ha sido, para la
filosofia, algo mds que un soporte material imposible de obviar, como
de hecho lo ha sido para un cientifico, un escritor o un ciudadano cual-
quiera? Dificil serfa hacerlo. Mds ficil es afirmar que la ciudad no ha sido
considerada como un problema per se filos6fico, y por tanto, menos atin
lo ha sido aquel momento esencial de ella: /z calle.

“La calle” habrd de ser considerado un asunto de primera importancia
filoséfica en el contexto de la Gltima de las redefiniciones radicales del
saber filos6fico, a saber, aquel dado por el trdnsito histérico-epocal de
lo moderno a lo posmoderno. Sabemos que este trdnsito, en lo que a la
filosoffa respecta, indica, entre otras muchas cuestiones, la pérdida para
el discurso filoséfico de su autonomia y pureza con respecto al discurso
de las disciplinas humanisticas y artisticas con las que, hasta entonces,
se vinculaba en virtud de esa autoafirmacién y superioridad que implica
el considerar lo que no es propio como una especialidad de si mismo (y
al arte, entonces, desde una filosofia del arte, a la naturaleza desde una
filosofia natural, a la politica desde una filosofia politica, etc.); hoy en dia
el discurso filos6fico no puede distinguirse, con claridad, del politico, del
artistico o del sociolégico. Esto va a implicar para el lenguaje filoséfico,
la pérdida de la claridad con que solia autodeterminar, enfrentindose con
una tradicién y una historia de perfiles claramente reconocibles, sus con-
tenidos, métodos y modelos lingiiisticos. Hoy en dia las fronteras entre
lo especifico a sus posibilidades discursivas —sean semdnticas, sintdcticas

1" Tomo de un ensayo de Sergio Rojas la siguiente cita del Discurso del método: “Asi, estas
antiguas ciudades que al principio sélo fueron aldeas y que se han convertido con el trans-
curso del tiempo en grandes ciudades, estdn tan mal proporcionadas en comparacién con
esas plazas regulares que un ingeniero disefia, segin su fantasfa, en una llanura, (...) que
viendo como estdn dispuestos [los edificios], aqui uno grande, alld uno pequefio, y cémo
hacen las calles tortuosas y desniveladas, se dirfa que mds bien es la fortuna que la volun-
tad de algunos hombres que usan la razén la que los ha dispuesto asi” (Rojas, 2004: 159).
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o pragmdticas- y lo especifico a las posibilidades de otras pricticas de
discurso (sean las del arte, de la antropologia, de la sociologia o de la
politica) se han desdibujado tal vez para siempre.

Nos enfrentamos, entonces, con una cierta “impureza’ de la filosofia.
Esta impureza podrd permitirnos, a su vez, el tratar como problemas li-
citamente filoséficos cuestiones que la tradicién onto-teoldgica excluyé
por considerar como demasiado inmediatas o, en una palabra, demasiado
“cotidianas”; y si bien la modernidad filoséfica definié su sentido en tér-
minos de la consideracién de la inmediatez y materialidad de la experien-
cia como eje de su discurso, esta inmediatez fue —hasta la fenomenologia,
como veremos luego- desplazada hacia la inmaterialidad del espacio de la
conciencia y de la légica del pensamiento abstracto o del espiritu absolu-
to. La experiencia no era, para esta tradicién, posible en si misma, sino en
tanto posibilidad de la conciencia y de su “légica trascendental”. Ahora
bien, esta impureza actual —y decimos aqui actual sin olvidar que sus
antecedentes los podemos rastrear hasta hace poco mds de un siglo- nos
permitird al mismo tiempo contaminar al lenguaje filos6fico de términos,
metodologias y planteamientos habitualmente considerados como ajenos
a los propiamente filoséficos, o que en dltima instancia —cuando la filoso-
fia debfa referirse a ellos- eran traducidos, cooptados incluso, a la termi-
nologia propia a la tradicién filoséfica. Como veremos mds adelante, en
los limites propios a este ensayo que busca determinar filoséficamente la
cuestién de /a calle, nosotros propugnaremos una particular contamina-
cién entre el lenguaje filoséfico y el propio al arte y al urbanismo.

Menciondbamos hace un momento la importancia de la tradicién fe-
nomenoldgica para la apertura del discurso filoséfico a cuestiones propias
a la inmediatez y banalidad de la experiencia. La consideracién de esta
inmediatez en su especificidad y materialidad objetiva, implicarfa una de
las rupturas epistémicas mds significativas que han inaugurado nuestra
contemporaneidad filoséfica: la puesta en cuestién de todo intento de
remisién de la experiencia a la conciencia, la denuncia de la ceguera de la
tradicién metafisica frente a la realidad concreta, material e inmanente,
en la que se desarrolla la experiencia humana. De tal suerte, y como con-
secuencia de este rechazo enérgico, la fenomenologia abrirfa el campo del
estudio de la “cotidianidad” como uno de la m4s alta relevancia filoséfica.
Sabemos que fue Heidegger quien —en el contexto de su “Analitica del
Dasein”, en la primera parte de Ser y Tiempo- inici6, para la filosofia, el
estudio sistemdtico de lo que llamé “mundo circundante” al ente privile-
giado para la comprensién del Ser, es decir, al ser humano; y en relacién
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con ello, la determinacién de lo que llamé “mundaneidad del mundo”,
donde apareceria el fenémeno de la cotidianidad, fundamentalmente en
términos de la relacidn, esencial para la constitucién de la experiencia,
entre el hombre y una serie de objetos de uso y utilidad cotidiana (los
“entes a la mano”) que configuran parte importante del sustrato de aque-
lla “mundaneidad”.

A partir de entonces, podemos decir, la cuestién del andlisis de la
cotidianidad —la mundaneidad del mundo- se anclaba necesariamente al
soporte fictico, material y concreto, en el que ella se daba. La considera-
cién de este soporte implicaba, a su vez, la determinacién del fenémeno
de la espacialidad no ya como un fenémeno de la conciencia —ruptura
fundamental entonces con la tradicién kantiana- sino como fenémeno
de la exterioridad de la experiencia. Toda remisién a la “interioridad”, en
la consideracién de los fenémenos humanos, quedaba anulada. La exte-
rioridad material de la experiencia constituia, pues, el campo de andlisis
privilegiado de aquello que Heidegger llamaria ser-en-el mundo, es decir,
el Dasein.

Pero el “mundo” no necesariamente es asimilable al “espacio”. Se juega
aqui —aunque ¢l mismo lo haya negado en su famosa Carza sobre el hu-
manismo- la filiacién atin humanista, ain moderna, de la fenomenologia
heideggeriana; pues, se nos dice, sélo e/ hombre posee un mundo. Por ello
ha de considerdrsele como al “ente privilegiado”, como al Pastor del Ser.
Naturalmente, no vamos a resumir aqui la historia de las denostaciones a
las que ha sido sometido el pensamiento heideggeriano por esta conside-
racién propiamente romdntica del habitar humano, tan cercana a lo que
Marx llamé “socialismo feudal” —y que Alain Badiou ha recuperado para
referirse justamente a Heidegger-, que revelarian a ese “conservador revo-
lucionario” —como lo llamé otro de sus grandes criticos, Pierre Bordieu-
que habria sido el pensador alemdn. Lo que nos interesa aqui es observar
la limitacién que implica la consideracién del espacio como mundo, y por
ende como una cuestién eminentemente humana, demasiado humana.
En otro de sus textos cldsicos, “Construir Habitar Pensar”, Heidegger ha
pensado al espacio como aquello que abre al /ugar, y a éste ltimo como
a aquello que habita el hombre mediante sus construcciones. “Cuando se
habla de hombre y espacio, entonces eso se entiende como si el hombre
estuviera por un lado y el espacio por otro. Pero, el espacio no es nada
contrapuesto al hombre. No hay hombres y ademds espacio(...)” (HEIDE-
GGER, 1997: 213). Justamente pensamos que es preciso plantear que hay
hombres y ademds espacio. Hacerlo, por el contrario, como Heidegger —
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postular la relacidon necesaria entre espacio-lugar-construccion-pensar- con-
lleva a la consideracién humanista, de una manera todavia anclada en el
modelo del sujeto y de la conciencia, que hoy en dia —volvemos a la acu-
ciante actualidad- es preciso abandonar definitivamente. Hoy, nos guste
0 no, vivimos en la época del post-humanismo posmoderno, productor
—volveremos sobre esto- de no-lugares. El espacio, lo mostré a su vez Ja-
cques Lacan al postular la aparicién de lo espacial para el sujeto en un
momento en el que, valga la paradoja, éste todavia no estd conformado
como tal, sino que funciona en un contacto con lo real pre-simbdlico a
partir de una relacién con las cosas —y con el espacio en que se dan- asimi-
lable al fenémeno del mimetismo animal y en ningtin caso reflexivamente;
el espacio, digo, estd siempre antes y después que el hombre, y lo que éste
pueda decir de él —al construir y habitar por ejemplo-, puede decirlo el
espacio del hombre mismo.

Hacia derroteros asimilables a lo recién sefialado condujo, entre otras,
la investigacién fenomenoldgica de Gastén Bachelard. Bachelard desdi-
bujé la relacién fenomenoldgica cldsica entre hombre y espacio al inter-
poner como el aspecto mds esencial de la cuestion la materialidad de las
cosas. Ya no se trata de considerar, a lo Heidegger, a un puente, como
aquel lugar en el que se da la lucha entre los Divinos y los Mortales, nia la
casa como a aquel en el que se recogen los dioses, sino de pensar al puente
en cuanto puente y a la casa en cuanto casa, es decir, en cuanto cosas que,
una vez construidas por el hombre, poseen vida y destino propio, inde-
pendiente del hombre. ;Podemos afirmar, a partir de la relaciéon hom-
bre-casa por ejemplo, que es aquél el que la ha creado a ésta? ;No podria-
mos decir que lo que llamamos “hombre” en gran medida es producto
de la “casa’? Bachelard afirmé insistentemente que nuestras posibilidades
de pensamiento —consciente o inconsciente, aunque mds intensamente
éstas ultimas, mds importantes que las primeras- vienen dadas en nuestras
relacion con los “espacios”, concretos y materiales, que ocupamos. Estos
espacios nos habitan previamente a nosotros, y lo que llamamos “habi-
tar humano” no es otra cosa que una produccién simbélica, muy tardia,
histdrica y socialmente determinada, de ocupar esos espacios que siempre
nos anteceden, pues nos conocfan cuando no éramos “nosotros”, cuando
no éramos sujetos.

Tenemos, entonces, que eso que llamamos “mundo” no es en absoluto
una manera primaria de habitar el espacio que nos rodea. El mundo es
producto de nuestros procesos de subjetivacion, es decir, de la mane-
ra en que asumimos el magma social en el que nos hallamos insertos.
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Nuestra cotidianidad se constituye no en tanto somos seres-en-el mundo,
sino antes que nada en tanto participamos, inmersos en ellos, sin rostro
y sin “identidad” fija, en los flujos sociales y politicos que conforman la

espacialidad.

Me parece que uno de los principales aciertos de una obra como La
reflexion cotidiana de Humberto Giannini es el haber intentado sistema-
tizar filos6ficamente lo que ¢l llama una “topologia de la vida cotidiana”,
distinguiéndola claramente de su “cronologia”. El sustrato tedrico funda-
mental que esta distincién implica, refiere a la superacién de aquella sub-
suncion, tan propia a la filosofia moderna, de lo espacial por lo temporal.
El tiempo ha sido, para la modernidad filoséfica, el amo y sefior de las
representaciones acerca de la existencia humana. Temporalidad e histori-
cidad han anulado, injustamente, la espacialidad, al definir a ésta tltima
—en tanto fenémeno de la conciencia- como fenémeno todavia temporal.

¢Cémo pensar —ésta es la pregunta que hoy queremos hacernos- la
historia como un fenémeno ya no eminentemente “temporal”, sino ante
todo “espacial”? Pero no nos referimos aqui a la historia universal, ni a
aquella correspondiente a los “pueblos”, sino a la que a Giannini mismo
le ha interesado: la historia minima de los seres de todos los dfas, de esos
cuya vida no quedara grabada en la memoria de nacién alguna, como no
sea la de la fugacidad y la de la pérdida. Giannini ha pensado este cardcter
“circular”, “reflexivo” de la vida diaria, este cardcter “rutinario”, a partir
de su determinacién espacial (topoldgica) y temporal (cronolégica). El
ha considerado importante tratar los dos aspectos por igual, en tanto
cada uno de ellos referiria a cuestiones esenciales del acontecer cotidiano.
Nosotros, hoy dia, quisiéramos concentrarnos en los aspectos puramente
topoldgicos —topogrificos, incluso-, no por una decisién inocente: cree-
mos que es en este ambito donde ha de jugarse lo filoséficamente mds
relevante. En gran medida la filosofia estaria llamada, hoy en dia, a pensar
lo espacial y a abandonar su obsesién —tan heideggeriana, tan sartreana-
por lo temporal. Toda metafisica se cuela por el zempo, no por el espacio.
Y hoy precisamos, para pensar nuestro presente, abandonar la metafisica.

Partamos, entonces, por la cuestion de la “reflexividad”. ;Qué quiere
decir Giannini cuando postula que la estructura —espacial y temporal-
fundamental del desarrollo de la vida cotidiana se produce como “re-
flexividad”? En primer lugar, que se parte y se vuelve. Desde la casa al
trabajo, pasando por la calle —y las vias de la pérdida: el bar, la plaza-,
es decir los espacios de la exterioridad, de la “otredad”, para de nuevo
regresar a la casa, al hogar, al recogimiento, al s/-mismo. Debo, en cual-
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quier caso, expresar mi incomodidad con esta idea de la “reflexividad”.
No porque piense que conecta con alguna instancia de “cerrazén” —pues
Giannini nos recuerda a cada instante la posibilidad, para cualquier suje-
to, de romper con esta estructura reflexiva rutinaria- sino porque no me
parece que sea lo filoséficamente mds productivo. Asigna, me parece, una
importancia sobredimensionada al polo de “la casa”, y al fuerte simbolis-
mo que ella implica —simbolismo densamente inclinado, para nosotros,
con la idea de refugio, de hogar, en una palabra, de familia: simil, como
se ve, eminentemente freudiano. Ademds, plantea, de facto, la idea de
un “si-mismo”: idea que hoy mds que nunca nos impide comprender
los desmentidos sociales, politicos e histéricos a los que ha sido someti-
da la idea metafisica de sujeto. Polaridad “otro-si mismo”, dialéctica del
“adentro” y del “afuera” hoy en dia comprobamos cémo estas mecdnicas
dualistas no nos permiten comprender una realidad a la vez fragmentada
y totalizante, un sistema que es el todo y la parte al mismo tiempo, un
flujo de cédigos —el propio al capitalismo- que funciona sin remisién
alguna a un “sentido” 0 a un “fundamento”. En cualquier caso, habria de
ser un “pensamiento del afuera”, de la exterioridad y de lo otro radical el
que nos permitiria comprender este flujo de signos sin cédigo que es lo
real hoy en dfa. La rutina propia a la vida cotidiana —esto no podemos
negarlo: la vida cotidiana es, por lo general, rutinaria- ha de ser pensada,
entonces, 7o reflexivamente. ;Cémo, entonces? ;Cémo pensar el trayecto,
el flujo, el recorrido? ;Cémo pensar la intensidad territorial? Pero si ha-
blamos de intensidad —y no de otra cosa habria de ocuparse la filosofia,
hoy: de intensidades- debemos a la vez pensar contra la rutina: no ceder
ante la consideracién de ella misma como la clave —dada en una supuesta
reflexividad- de la experiencia cotidiana.

No hay, entonces, un “adentro” y un “afuera’; no hay el “si-mismo” y
el “otro” oponiéndose, reflejdndose en un juego de espejos. Lo que hay,
eso si, es el recorrido, el flujo, la trayectoria. Esto quiere decir: hay te-
rritorios para ser ocupados, y esta ocupacidn puede ser activa o pasiva:
la ocupacién pasiva del territorio es la rutina. Esto puede —y debe- ser
estudiado, y a esto se aboca esta gran obra filoséfica que es La reflexion
cotidiana. Uno podria pensar que es todavia mayor el atrevimiento de
alguien que se aboca a pensar lo menos llamativo, eso que de tanto pasar
ante nuestros ojos termina no siendo visto por nosotros. Sin embargo,
pienso que habria que poner en tela de juicio la equivalencia entre vida
cotidiana y rutina. ;No puede, esta vida nuestra de cada dia, esta expe-
riencia de nosotros que ya no pretendemos ser héroes de nada ni de na-
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die, este ir y venir en el vacio al que habremos de habituarnos, no puede
nuestra cotidianidad ir contra la rutina?

Pero, como ya decia, es preciso pensar hoy en esto desde el espacio y
no desde el tiempo. Pensar, por ejemplo, en la memoria como fenémeno
del espacio, inmanente por tanto. Pensar la época como continuidad-dis-
continuidad de capas territoriales. A esto habria de abocarse una argueo-
logia. Ahora bien, hemos dicho que un espacio —un plano de inmanencia,
para decirlo con Deleuze- particularmente relevante para pensar —y ejer-
cer este pensamiento- en esto, seria /a calle. Esta —lo ha dicho una y otra
vez Giannini en su libro- es el espacio de la exterioridad, de la anulacién
de todo si-mismo, de la puesta en crisis de la identidad y de la rotura del
sujeto: pérdida del rostro de quien recorre las calles. Sergio Rojas, en un
ensayo iluminador (cf. Rojas, 2004), ha sefialado cémo la calle es un
espacio —pero, al mismo tiempo, un texto henchido de signos- que fun-
ciona anulando la totalidad de la ciudad, su abstraccién uniformizante.
La calle serfa el territorio de la particularizacién radical, de los agencia-
mientos micropoliticos: la ciudad —invento ideoldgico, finalmente, de una
modernidad obsesionada con anular las particularidades, las especifica-
ciones- se desmultiplicaria en sus calles, cada una de las cuales funcionaria
entonces como fragmento a la deriva, como parte despojada de su todo.
Todo planteamiento de indole urbanistico que pretendiese permitir la
expresividad de las particularidades sociales que ansian escapar del todo
social, habria de estructurar su intencionalidad desde la calle y contra la
ciudad. Por ello —concluye Rojas- la potencialidad de la calle es que desde
ella 7o se ve la ciudad.

La calle, para quien la recorre, es el espacio de la aparicién de las po-
sibilidades de dislocar su rutinaria reflexividad cotidiana. Siempre —nos
recuerda en cualquier caso Giannini- se vuelve a la casa. Sin embargo,
claro estd, se puede no volver. El peligro acecha en las calles. El peligro de
los anormales: delincuentes, prostitutas, mendigos, vagabundos o filéso-
fos. El espacio del flaneur sobre el que tanto pensé Benjamin: Baudelaire,
por ejemplo, recorriendo las calles del Paris decimonénico maravillado
antes los escaparates y los pasajes, poetizando el “elogio del maquillaje”.
O el Paseo Ahumada de Enrique Lihn, en donde el Chile de los anos
80, devastado por la represién y la crisis econdmica, es cristalizado en
la imagen del pingiiino —un retrasado mental que golpea unos tarros a
cambio de unas monedas- vociferando sus prédicas estipidas en el nuevo
simbolo de un progreso que es su propia crisis: el paseo ahumada. Entre
la asfixia y la poesia, entre la maravilla y la imbecilidad, la calle es el espa-
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cio donde —como insiste Giannini- estamos obligados a exponer nuestro
rostro, a deambular con direccién determinada o sin ella, pero siempre
sin identidad.

Pero se trataba, ante todo, de cémo pensar la calle como espacio de
una posible abolicién de la rutina de la vida cotidiana. Se trataba de mos-
trar la inesencialidad de lo rutinario para una definicién filoséfica de la
experiencia cotidiana. La crisis de la razén moderna, totalizadora, unifor-
mizante y abstracta, permite nuevas maneras de sociabilidad —posmoder-
nas, podriamos decir- en las que —como ha mostrado Michel Maffesoli-
se vuelve a modos tribales de asociacién (las tribus urbanas), no centradas
en el individuo, abiertas a nuevas —y muy intensas- posibilidades de la
mezcla, del mestizaje y de la hibridacién. Esto necesariamente tendria
que darse de un modo muy intensificado en las calles latinoamericanas,
desde siempre mestizas, bastardas y travestidas. Ahora bien, el mismo
Giannini nos ha regalado pdginas de gran calidad literaria referidas a un
momento especifico —que hiere al trayecto rutinario, induciéndole a su
dislocaciéon- que aparece en la calle: el bar. De manera mucho més in-
tensa que la plaza —tan atravesada siempre de la normalidad de la vida
familiar- , el otro momento de ruptura (aparente, segin Giannini) de
la reflexividad, el bar indica un contacto con aquellas fuerzas dionisiacas
que tan intensamente pensé ya Nietzsche. Refiriéndose a uno de sus mds
famosos cuadros, que representaba justamente un bar, Van Gogh escribia
en una de sus cartas: “He querido representar al bar como un lugar en el
que se puede perder la razén, o cometer un asesinato...”. El alcohol —una
cuestién en la que no insiste Giannini- como droga anuladora de la con-
ciencia, permite a quienes estin dentro del bar —pensemos en la mdsica,
en el baile, en las risas y en los gritos estridentes- salir de si y encontrarse
con esas potencias dionisfacas de la sinrazén. Todo esto, al interior de una
ciudad —como son las nuestras- particularmente vigiladas, reguladas y
sobredeterminadas de indicaciones totalitarias de accién (me refiero a la
publicidad). El bar, entonces, como posibilidad concreta de una micro-
politica de las particularidades asistémicas.

Pero volvamos, ya para ir concluyendo, a la calle. En un famoso ar-
ticulo, titulado “Los espacios otros”, Foucault articulé esta necesidad de
pensar el espacio a la que me he referido mds arriba a partir de la a estas
alturas famosa nocién de “heterotopia”. La diferencia, nos dice, entre
una utopia y una heterotopia es que ésta, por una parte, tiene una exis-
tencia concreta y espacialmente determinable en el contexto urbano mo-
derno, y, por otra, en que no refiere a entidades temporales —otra época,
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otro momento histérico- que asumen su irrealizabilidad como energfa
revolucionaria. Se trata, al hablar de la heterotopia, no de un problema
de localizacién —no se refiere a un “lugar”- sino de “emplazamiento”. El
espacio se define como “relaciones de emplazamiento”. Foucault define
cinco principios a partir de los cuales es preciso pensar las heterotopias:
primero, “no hay cultura en el mundo que no constituya heterotopias”;
segundo, “cada heterotopia posee un funcionamiento preciso y determi-
nado al interior de la sociedad”; tercero, “la heterotopia tiene el poder de
yuxtaponer en un solo lugar real muchos espacios, muchos emplazamien-
tos que son ellos mismos incompatibles”; cuarto, “las heterotopias estin
ligadas, la mayor de las veces, a recortes temporales, es decir que ellas se
abren sobre lo que podriamos llamar, por pura simetria, heterocronias’; y
quinto, “las heterotopias suponen un sistema de apertura y cerrazén que,
a la vez, las aisla y las torna penetrables”.

A partir de lo anterior, debemos preguntarnos: ;cémo pensar la rela-
cién calle-heterotopia? Foucault mismo nos dice que muchos emplaza-
mientos heterotdpicos se sittian en una suerte de “mds alld de la ciudad”
—que se encuentra en su interior mismo, casi siempre- que abolirfa el flujo
y el recorrido propio a la calle: las bibliotecas, los parques, las ferias y los
cementerios, son los ejemplos de Foucault. Pero, ;no podria pensarse a
las calles como las heterotopias propias a la ciudad? En cualquier caso,
uno podria pensar en las diversas posibilidades concretas de tornar hete-
rotdpicos espacios urbanos concretos que no lo son. Una universidad, por
ejemplo, o un municipio, o un banco. Es aqui, como decia al principio,
donde la filosoffa tiene mucho que aprender del arte contempordneo.
Desde el dadaismo a la neovanguardia, y en nuestro propio pais sin ir més
lejos, los artistas han buscado redefinir los espacios urbanos, trastocarlos
y cuestionarlos con la finalidad de refundar —en contra de la rutina, en
contra del aburrimiento, en contra del control- la experiencia urbana co-
tidiana. Pensemos, por ejemplo, en lo que a inicios de los afios ochenta,
en nuestro pais, en una ciudad sitiada como lo era Santiago, hicieron
colectivos como el CADA (colectivo de acciones de arte), interviniendo y
resignificando el entramado social como necesariamente dado en el cuer-
po de la ciudad, cuerpo herido y tajeado, cuerpo entonces ensangrentado.

Se nos dice que hoy nuestras ciudades estdn invadidas por nuevos
espacios de sociabilidad que contradicen radicalmente a los tradicionales,
llamados “lugares”: los, justamente, “no-lugares”. Supermercados, malls,
estacionamientos subterrdneos, autopistas de alta velocidad, aeropuertos
hipermodernos, etc. Desde la filosofia debemos preguntarnos cémo pen-
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sar y cdmo actuar ante esta situaciéon: ;debemos practicar la afioranza, y
llorar por los “lugares perdidos™ O —con la literatura, con el arte, con la
accién politica- jresignificar las calles como posibilidad de extravio, mds
alld los lugares y los no-lugares?
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Reflexiones en torno al quehacer «investigativo»
en filosofia en América Latina'

Andrés Bobenrieth M.?

En su libro Conflicto de Representaciones (2010) José Santos reflexiona
en torno a “América Latina como lugar para la filosofia”. En el prefacio él
nos cuenta que después de terminar su Doctorado en Alemania en la ética
de Kant retorno a Chile y llegé a ser profesor en la Universidad de Talca,
y entonces le afloro una pregunta inevitable: ;Y ahora qué? Su caso es
similar al de tantas personas que han hecho grandes esfuerzos por tener la
mejor educacidn filoséfica que pudieran obtener en sus respectivos paises
latinoamericanos y después ir —si ello era posible— a alguna destacada
universidad en Europa o Estados Unidos. Después de 10 o 15 afos de
Bildung filosofica llega el momento donde uno tiene que preguntarse:
:qué voy a hacer con todo este conocimiento sobre la tradicién intelectual
que se conoce como filosoffa y que ha sido desarrollada principalmente
en Europa y en segundo lugar en Norteamérica? (Con el perdén de los
mexicanos, aqui hablaré de Norteamérica sin incluir a México).

Una respuesta obvia es: ‘trata de ser parte de ella’. De modo que mu-
chas personas se han dedicado a trabajar con intensidad en problemas,
autores y obras que pertenece al amplio campo que se considera como
filosoffa en el mundo Occidental.

1 Hablé sobre este tema, si bien mds orientado hacia la Metafilosofia en general, en el
XXIII Congreso Mundial de Filosofia en Atenas en agosto 2013. Luego fui invitado a dar
una ponencia semi-plenaria en el IIT Congreso Nacional de Filosofia organizado por la
Asociacién Chilena de Filosofia (ACHIF) en noviembre de 2013 en Valparaiso, ocasién
para la cual decidi escribir este texto. Luego fui invitado a darlo como “Conferencias
ANPOF” en el marco del XVI Encuentro Nacional de la Asociacién Nacional de Posgra-
do en Filosofia (ANPOF) de Brasil en octubre 2014. En todas estas ocasiones recibi muy
valiosas intervenciones de los asistentes.

2 Email: andres.bobenrieth@uv.cl
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Si uno busca el surgimiento de esta opcién la puede encontrar en el
proceso de “profesionalizacién” o, si quiere usar el término de Romero,
de “normalizacién” de la filosoffa en América Latina. Fue un proceso que
sucedié especialmente entre los anos 20 y 60 del siglo XX en algunos
paises de América Latina, particularmente con la creacién de estudios
universitarios de filosoffa no eclesidsticos. Asi sucedié en la Universidad
de Chile en 1935, en Colombia en 1942, y antes en Argentina y México.
Estos estudios buscaban establecer una diferencia con una serie de pen-
sadores del siglo XIX y el principio del siglo XX que escribieron sobre
una diversidad de temas que eran filoséficos o muy relacionados con la
filosoffa, pero que no tenfan una formacién especifica o profesional en
filosofia en sus estudios universitarios. El propésito también era separa los
estudios de filosoffa de la tradicién escoldstica, y sus vinculos con el Latin,
con miras a sumergirse en la filosofia europea de esos tiempos, escrita en
alemdn, francés, o inglés. Al principio fueron fundamentales las traduc-
ciones hechas en Espana, hasta la Guerra Civil, y luego las que se hicieron
principalmente en México y Argentina. La tarea era leer directamente las
obras de filésofos no escoldsticos, tales como Descartes, Kant, Rousseau,
Hegel, Comte, Marx, Husserl, Heidegger, Sartre, solo para mencionar los
mds importantes. En ese primer periodo los profesores de las universida-
des latinoamericanas provenian de las escuelas de Derecho o de Ciencias,
pero ellos se dedicaron muy especialmente a leer y trabajar sobre las obras
filosoficas de tales autores. Ellos formaron a jévenes que se graduaban en
filosoffa, o que al menos tenfan estudios sistemdticos en filosofia, y que
rapidamente comenzaron a ensefar en las mismas universidades; algunos
de ellos se fueron a Europa a hacer estudios de postgrado, y unos pocos
a universidades estadounidenses. Esta nueva generacién se dedico al tra-
bajo académico sobre estos autores, y entonces se convirtié en una tarea
muy importante leerlos en sus idiomas originales. Cuando ellos volvie-
ron a América Latina siguieron estudiando estos filésofos europeos (y en
menor grado norteamericanos) y trajeron consigo a otros filésofos como
Nietzsche, Foucault, Gadamer, Popper, Russell, Wittgenstein, Adorno,
Marcuse, etc., etc.

Ahora bien, hacia el final de este proceso, se fue desarrollando un
movimiento de “Filosoffa Latinoamericana”, especialmente a partir de
los 50s, 60s y 70s, primero relacionado con el llamado «indigenismo» y
luego con la filosofia y teologia de la liberacién. En ese contexto, pregun-
tarse: ;qué es hacer filosofia en América Latina? se convirtié en un asunto
importante. Se han escrito muchos destacados textos en este sentido, des-
de muy diversas perspectivas. Estdn los ya cldsicos de Alberdi, Romero,
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Ardao, Zea, Salazar Bondy, Frondizi, Roig, Salmeron, Miro Quezada,
Dussel, solo para mencionar los que mds se suelen referir (algunos de los
mis representativos estdn incluidos en una antologia que hicieron en Ve-
nezuela en 1988°). Todo ello configura lo que Sasso caracteriza como “el
pleito, si se quiere metafiloséfico, que ha escindido a los practicantes de
la disciplina en América Latina” (Sasso, 1998: p. xii). Hay dos excelente
libros al respecto, que presentan y analizar a profundidad dicha contro-
versia: el de Pepe Santos, antes referido, y el de Javier Sasso: La filosofia
latinoamericana y las construcciones de su historia (1998).

No es mi propésito aqui tratar esa controversia directamente, y a
quien le interese lo remito a los textos antes sefialados, si bien mas ade-
lante les leeré unas citas que son muy representativas de ella. Aqui quiero
concentrarme en la posicién que considera que la filosofia es la misma
en cualquier parte y que no tiene mucho sentido hacer una filosofia «lo-
calizada». Estimo que la mayoria de los profesores de las universidades
latinoamericanas han tenido esa visién. Por lo menos lo pudo asegurar
con relacién a la gran mayoria de mis profesores.

Estos profesores nos dijeron que tenfamos que estudiar la larga tradi-
cién filoséfica occidental y que llegaria un momento en el que a través de
nuestro duro trabajo la situacién se «normalizarfa» y nosotros seriamos
parte de esa tradicién, independientemente de donde trabajiramos. La
tarea era entonces vincularse lo mds profundamente posible en algin as-
pecto de esa tradicion, trabajar en ella, escribir tesis de doctora sobre eso,
y luego publicar articulos y libros sobre ello, siempre tratando de estar lo
mis actualizado posible con lo que estaba sucediendo en los principales
circulos académicos en Alemania, Francia, Inglaterra, Estados Unidos,
y algtn otro pais. Estos profesores decian algo como: ‘algtin dia te dards
cuenta que ya eres parte de esa tradicién’. Bueno, y no eran solo mis
profesores, he encontrado un texto de Miro Quezada que lo dice tal cual
(cf. Miro QUEZADA, 1988: 422). Es mds, uno de los profesores que me
lo dijo explicitamente fue Guillermo Hoyos (quien fallecié el afio 2013).

Esta visién de la filosofia no tiene un nombre completamente esta-
blecido. Ratl Formet-Betancourt dice que en un congreso en La Habana
de 1953 se habria hecho consciente la divisién en la vida filoséfica en
América Latina entre dos frentes:

3 Gracia, Jorge y Jaksic, Ivan (eds.) (1988): Filosofia ¢ Identidad cultural en América
Latina. Caracas: Monte Avila.
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...el de los universalistas que rechazan la idea de una «filosofia latinoame-
ricana» como algo absurdo y sostendrian la tesis de que la autenticidad
del filosofo latinoamericano consiste en el esfuerzo serio por pensar a
fondo los grandes problemas de la humanidad; y el frente de los regiona-
listas, defensores de la necesidad de un proyecto filoséfico que responda
y corresponda a la especificidad del continente, [...] (FORNET-BETAN-
COURT, 1992: 39)%.

Y luego senala que la terminologfa vendria de Miro Quezada’®.

Por su parte Sasso opone universalista vs. americanistas (Sasso, 1998:
p. Viii y ss), pero también se refiere a la primera en términos de filosofia
“academicista’. Por su parte, Pepe Santos es mds creativo y nos propone
oponer la “Filosofia en el Nuevo Mundo” vs. la “Filosofia de Nuestra
América”. No es mi propdsito complicar mds las cosas asi que bien puedo
aceptar la etiqueta de «universalista», si bien la otra vereda creo que queda
mejor caracterizada como «latinoamericanicista».

Pasemos a un punto importante: quisiera defender que ese anuncia-
do dia en el que casi sin darnos cuenta nos ibamos a ver y a ser vistos
como haciendo parte de la tradicién filos6fica occidental, sin mds, nunca
ha llegado para muchos de los que trabajamos en filosofia en América
Latina, con muy pocas excepciones. Me imagino que ustedes estardn in-
mediatamente pensando en algunos filésofos, y quizds algunas fil6sofas,
latinoamericanos/as que pertenecen a lo que en inglés se conoce como la
«main stream philosophy», pero el punto clave es revisar DONDE trabajan
esa personas. Lo que contarfa como contraejemplo a mi afirmacidn serfa
un filésofo o fildsofa que su trabajo haya tenido un impacto importante
en algunas de las principales dreas de filosofia y QUE HAYA DESARRO-
LLADO SU CARRERA PROFESIONAL EN UNA UNIVERSIDAD
LATINOAMERICANA. Para este propdsito, no contaria el que alguien
haya estado trabajando en la «filosofia latinoamericana» a no ser que se
quiera defender que ella es considerada como parte de los temas o dreas
centrales de la filosofia occidental. Hay ciertos campos donde no se cum-
ple lo que he dicho, y marcado por las limitaciones de lo que mds conoz-
co, sefalarfa a ciertos temas de la Filosoffa del Derecho y por supuesto la

4 Esta polémica aparece referida en general pero con esta terminologia en Miro QUEZaA-

DA, 1974: 12.

5 De hecho, esta divisién aparece referida en general y usando esta terminologfa en Miro
QuEzADA, 1974: 12.
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Légica Paraconsistente; pero —como se dice— ellas serfan «la excepcién
que confirma la regla».

Mas adelante planteare ciertas objeciones que puede tener mis afir-
maciones, pero por el momento, si se me acepta mi diagnostico, creo
que conviene preguntarse: jpor qué lo que nuestro profesores nos pro-
metieron no se cumplié ni para ellos, ni para la generacién educada por
ellos en las mejores universidades latinoamericanas, y luego por filosofo
reconocidos en destacadas universidades en Europa y Norteamérica?

Es interesante enfocarse en la generacién que hoy tiene entre 40 y 60
afios. Cuando he hablado de estos asuntos con académicos dedicados a la
filosoffa de América Latina y también de Europa o Norteamérica muchas
veces he recibido respuestas simplistas: 1) ‘es muy temprano’, 2) ‘nosotros
(o ustedes, seglin el caso) no trabajan lo suficientemente duro’, 3) ‘el pro-
blema es que el espanol o el portugués son nuestras (o vuestras) lenguas
maternas’, 4) ‘no hay suficiente apoyo para la filosofia en la universidades
latinoamericanas’, 5) ‘En América Latina no hay interés social en la filo-
sofia’, 6) ‘la iglesia es todavia demasiado influyente en América Latina’.
He recibido incluso respuestas sugiriendo, o incluso afirmando, que los
latinoamericanos no son lo suficientemente inteligentes o suficientemen-
te creativos, etc. A mi juicio todas estas respuestas resultan, al dia de hoy,
o falsas o bastante insuficientes para explicar lo que sucede y algunas de
ellas son atroces.

Sobre esto se puede decir mucho de forma mucho mds profunda. De
hecho la primera parte del libro de Pepe Santos, llamada “Filosofia en el
nuevo mundo” es una excelente recopilacién de argumentos que se han
dado en este sentido. Asi mismo la exposicién del libro de Sasso en el
capitulo 3, llamado “La filosofia en el siglo XX latinoamericano: avatares
de un proyecto normalizador”, presenta de forma muy concisa y relevante
puntos centrales de esta polémica. Tiene citas de Romero y Miro Queza-
da que expresan de forma muy clara lo que se esperaba de la “normalidad
filoséfica” y los obstdculos que enfrentaba y enfrentaria, segin algunos.
Ambos son textos altamente recomendables y aqui ni siquiera tiene sen-
tido tratar de resumirlos. Permitanme sefialarles un par de «perlas» que
estdn resaltadas en ellos:

Francisco Romero, en su famoso texto “Sobre la filosofia en América”
de 1942, después de presenta lo que entiende como proyecto “normail-
zador”, dice:
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La naciente filosoffa tiene que ir mucho a la escuela todavia; y aun
se le debe incitar a que prolongue la escolaridad, porque todas las pre-
cocidades —y mas las de la inteligencia— son peligrosas, y en los casos
menos graves se resuelven en lamentables pérdidas de tiempo (Sasso,

1998: 144)°.

Por su parte, Miro Quezada (quien fue presidente de la Federacion
Internacional de Sociedades de Filosofia) en su libro de 1974 Despertar y
proyecto del filosofar latinoamericano, (libro bastante conocido pero mu-
chas veces denostado), plantea refiriéndose a la generacién intermedia,
la “forjadora”, es decir la que viene después de los por él llamados “pa-
triarcas”, y antes de una tercera generacién de los llamados “técnicos”, lo
siguiente:

El proyecto latinoamericano de filosofar surge asi como un proyecto
de reparacién [...] habrd de consistir en conquistar todas las condiciones
necesarias para que la autentica creacién filoséfica pueda surgir algiin dfa.
La filosoffa latinoamericana es posible, PERO SOLO EN EL FUTURO
[...] Este es el sentido verdadero y tltimo del movimiento recuperativo
[...] Filosofar auténticamente significa [...] ser capaz de plantearse los
grandes problemas filoséficos de la misma manera como han sido capaces
de plantearlos los europeos, y avanzar soluciones o ensayos de solucidn,
de similar envergadura y alcance [...] Hacer filosoffa autentica [...] signi-
fica llegar a pensar por sf mismo los grandes temas de la filosofia occiden-
tal, como resultado de un repensar, que signifique un comprender que
trascienda el contenido comprendido [...] significa llegar a la creatividad
a través de la total asuncién del pensamiento ajeno (Sasso, 1998: 188)’.

Junto a las obras de Sasso y Santos, conviene destacar también el tra-
bajo de Fornet-Betancourt, como su texto “La pregunta por la «Filosofia
Latinoamericana» como problema filoséfico™. Fue publicado en 1992 y
senala que:

... al tomarse el modelo europeo como paradigma universal para el que-
hacer filoséfico, se parte del supuesto de que sin la correspondencia con
ese modelo no puede haber filosoffa. O sea, la pregunta misma carece de

6 Referencia original RoMERO [1942] 1952: p. 9.
7 Referencia original Miro QUEzaDa, 1974: 51y 56.
8 Capitulo 1T del libro FORNET-BATANCOURT, 1992: 25-49.
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sentido porque o bien en América Latina la filosoffa sigue los cdnones
prescritos en el modelo europeo o bien no es filosofia (p. 29).

Lo cual calza muy bien con lo defendido por Miré6 Quezada en el
texto antes citado. Luego Fornet-Betancourt hace una presentacién y de-
fensa de la filosofia de la liberacién y trae la siguiente perla:

Senala que en la contraportada del libro Hacia una filosofia de la libe-
racién, publicado en Buenos Aires en 1973, se dice lo siguiente:

Filosoffa de la liberacién entre nosotros es la tnica filosofia posible,
que es lo mismo que decir que es la tnica filosoffa posible entre nosotros.
El pensar filoséfico que no tome debida cuenta critica de sus condicio-
namientos y que no se juega historicamente en el esclarecimiento y la
liberacién del pueblo latinoamericano es ahora, pero lo serd mucho mds
en el futuro, un pensar decadente, superfluo, ideolégico, encubridor, in-
necesario (FORNET-BETANCOURT, 1992: 45).

Bueno, no podia dejar de traerles esta cita, a pesar que estoy en pro-
fundo desacuerdo con ella. Como ya sefiale, no es mi interés aqui entrar
en la ya vieja polémica sobre la filosofia latinoamericana y su oposicién
a otras formas de quehacer filoséfico en América Latina. Pero hay una
interconexién necesaria en la medida en que precisamente me estoy ocu-
pando de esas otras formas de trabajar en filosoffa en América Latina que
no se encuadran, no participan, e incluso en algunos casos lo que mds
quieren es distinguirse de la llamada «filosofia latinoamericana».

Pues bien, nos decia Romero hace 70 afios que la filosofia en América
Latina “tenfa que ir a la escuela’, y Mir6 Quezada que sélo en el futuro
era posible hacer autentica filosofia en estas tierras. Entonces la pregunta
es muy sencilla: ;CUANDO? Frente a ello hay quienes dicen que ya ha
sucedido, sefialando algunos casos, e incluso algunos sefialan que hace
mucho y que eso muestra que Miro Quezada estaba equivocado. Es mds,
el propio Mir6 Quezada lo sugeria con respecto a la tercera generacién
y en especial con respecto a una cuarta generacién que se estaria desa-
rrollando cuando él escribia eso. Pues bien, creo que nosotros somos esa
cuarta o quizds quinta generacién, y estoy dispuesto a defender que en
ciertos aspectos se dio lo que Romero y Miro Quezada senalaban.

Efectivamente nuestra filosofia «fue a la escuela» y sin apresuramien-
tos. El proceso de profesionalizacién al que me he referido antes fue pre-
cisamente eso, fue a la escuela primero en América Latina y después en
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Europa y/o Norteamérica. Muchos volvieron para «hacer escuela» y la
hicieron. Todos tuvimos excelentes profesores, que nos hicieron leer los
grandes textos de la tradicién occidental, nos incitaron a aprender sus
idiomas y de ser posible viajar a esos lugares a «perfeccionarnos» (como
les gusta decir en las universidades chilenas). Ahora bien, permitaseme
aqui relatar una experiencia personal, pero creo que compartida por mu-
chos otros. Esto puede parecer pedante, pero les pido algo de paciencia
para que vean para donde voy. Al llegar a Europa me asombro lo poco
que sabian de «filosoffa europea y/o norteamericana» los estudiantes de
pregrado, maestria, doctorado y, lo que era mds impresionante, los pro-
fesores. Podria relatar varias anécdotas, pero solo sefalare que estaba en
Inglaterra y con quienes interactuaba académicamente en la Universidad
de Leeds tenfan un conocimiento preciso de ciertas dreas de la filosofia
anglosajona, pero sabfan muy poco de otras dreas de filosofia, incluso
anglosajona, y casi nada de filosofia en alemdn y ni que decir de filosofia
francesa. Después en la Universidad de Oxford tuve la oportunidad de
interactuar ademds de con britdnicos con muy destacados estudiantes y
profesores norteamericanos y algunos de otros paises europeos, y la situa-
cién era aun peor: mucha intensidad en ciertas dreas o problemas (y muy
excepcionalmente autores) y un vasto desconocimiento de otros autores
y de otras tradiciones de la llamada «filosofia occidental». Me imagino
que se podria decir: ‘es que los ingleses y los norteamericanos...”. Pues
bien, a partir de lo que he hablado con colegas que fueron a otros paises
yo conjeturo que ahf la situacién no es muy diferente. ;Cudnto saben las
personas que estudian o trabajan en filosofia en Francia de la filosofia
anglosajona o alemana actual? En el caso de Alemania parece que en los
tltimos tiempos han aprendido mds de filosoffa anglosajona. El punto
clave es que muchos de los que se han graduado (en pregrado y magister)
en filosofia en reconocidas universidades latinoamericanos y después han
ido en los ultimos veinte o treinta afios a hacer doctorados en Europa o
Estados Unidos, no creo que se hayan sentido en desventaja con relacién
a los estudiantes locales en cuanto a conocimiento de la «Filosofia Occi-
dental» en general, otra cosa es en relacién a algln aspecto especifico de
ella. Incluso muchas veces en temas o autores de su tradicién mds proxi-
ma al lugar en cuestién, resultaba notorio que se habian estudiado mds en
América Latina. Lo que senalo vale para muchos estudiantes latinoame-
ricanos, pero también para otros como los espafoles e italianos. Asi pues,
creo que en general el trabajo universitario en filosoffa en América Latina
«ha hecho la tarea» y la seguimos haciendo. Hemos «ido a la escuela», tal
como nos pedia Romero.
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Con respecto a la creatividad filoséfica, también estoy dispuesto a de-
fender que hay muchos colegas que son bastante creativos. Y lo digo a
partir de la impresién que emerge de lo que he leido de ellos y lo que
he escuchado en una gran cantidad de conferencias, charlas, congresos,
seminarios, simposios, etc., etc. (De hecho, a veces creo que se nos pasa
la mano en la organizacién de tanto evento), y muy especialmente ba-
sindome en la labor de seleccidon de trabajos académicos para eventos en
los cuales yo he participado en el proceso de seleccién de trabajos’ . No
estoy diciendo que todos seamos creativos, o muy creativos, o que lo sea-
mos siempre, pero que entre nosotros hay creatividad filoséfica no tengo
duda. Ya pasaron los tiempos en que en las universidades en América
Latina nos limitdbamos a solamente hacer exegesis de textos extranjeros,
si es que alguna vez fue asi, y mucho menos en la gran cantidad de even-
tos académicos que organizamos en los distintos paises latinoamericanos.

Siguiendo los términos de Miré Quezada, lo de “movimiento recu-
perativo” hace mucho tiempo se dio; lo de “repensar” resulta patente en
la gran cantidad de produccién de textos filoséficos, comenzando por las
tesis de grado y maestria (magister), siguiendo por los articulos, proyectos
de investigacidn, y llegando a los libros, compilaciones, etc. Ahora bien,
lo de “pensar por si mismo los grandes temas de la filosofia occidental”,
a lo menos en las tesis doctorales (tanto en las aprobadas en América
Latina como en Europa y Norteamérica) tendria que estar garantizado.
Puede que no los “grandes temas” pero seguro que si «temas de la filosofia
occidental».

Volvamos sobre el problema central. A pesar que el proceso de “nor-
malizacién” o “profesionalizacién” se llevo a cabo con éxito (incluso a
veces pienso que se nos paso la mano), ain no nos hemos integrado noto-
riamente en el desarrollo de la filosofia occidental. Si se me permite tratar
de expresarlo haciendo un simil al carnaval, dirfa yo que hacemos parte
de la comparsa pero no del carro alegérico. Seguimos mayoritariamente
acompafiando algo que estd pasando en otra parte, y cuando tratamos de
marcar nuestro propio ritmo dentro de la musica comun, nadie o muy
pocos nos acompanan. Y nosotros tampoco acompafiamos al que esté
en nuestra misma situacion y que trate de marcar su propio rito. Todos
estamos mds pendientes de lo que nos van marcando adelante.

9 Para las tres versiones de nuestro congreso nacional, organizado por ACHIE asi como
en todas las Jornadas Rolando Chuaqui desde 2004, y para el Encuentro de la Asociacién
de Filosofia e Historia de la Ciencia del Cono Sur AFHIC.
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En este punto es importante sefialar que no creo que la situacién se
pueda explicar simplemente refiriéndose a una situacién colonial o de
relacién de dependencia. De hecho, en diversas ocasiones personas que
trabajan en filosoffa en el «norte» se «interesan» por lo que se hace en
«otras partes», tales como América Latina, y cuando ven que la gente aqui
leen los mismos libros y articulos, pero con atraso, hablan de los mismos
autores y discuten los mismos problemas, se decepcionan bastante.

A este respecto resulta muy interesante ver el contenido de un Com-
panion publicado por Blackwell sobre Latin American Philosophy (y edita-
do por tres personas de origen latinoamericano pero que trabajan en uni-
versidades estadounidenses'’). Y resulta aun mds interesante compararlo
con la aproximacién que surge de una editorial espafiola como Catedra
en su también reciente companion, que traducen como gufa o compare-
ro, sobre El Legado Filosdfico Espanol e Hispanoamericano del siglo XX"',
donde, dicho sea de paso, Eduardo Fermandois escribe el capitulo sobre
Chile llamado “Mas filésofos que filosofia”, recogiendo asi una famosa
expresién de Humberto Giannini sobre la filosofia en Chile. Y el asunto
se vuelve ain mds revelador si los comparamos con otro libro de este tipo
publicado el 2011 por Siglo Veintiuno en México y editado por Dussell,
Mendieta y Bohorquez'. Y ya para terminar no se puede dejar de men-
cionar la gran obra de Carlos Beorlegui llamada Historia del pensamiento
[filoséfico Latinoamericano, publicado en Bilbao en 2004. Estos son, pues,
4 libros que tratan extensamente la filosoffa en América Latina y/o Lati-
noamericana publicados en la Gltima década. Es claro que hay bastante
interés por lo que pasa filoséficamente en estar tierras, la diferencia estd
en QUE es lo que les interesa de lo que ha pasado.

Por otra parte, parece claro que en América Latina a veces nos hemos
auto-impuesto la tarea de estar «actualizados» con lo que estd sucediendo
en el trabajo filoséfico en algunos entornos destacados. Me parece que
este propdsito resulta en una tarea de tarea de nunca acabar: Siempre
estamos «actualizindonos» pero siempre terminamos «atrasados». Ade-

10 NuccereLLy, Susana / ScauTTE, Ofelia / Bueno, Otavio (eds.) (2010): A Companion
to Latin American Philosophy. Malden, MA, Oxford, Chichester: Willey-Blackwell.

11 Garripo, M. / ORRINGER, N. / VALDES, L. M. / VALDES, M. (coords.) (2009): E/ Le-
gado Filoséfico Espanol e Hispanoamericano del siglo XX. Madrid: Cdtedra.

12 DysseLL, E. / MENDIETA, E. / Bonorquez, C. (eds.) (2011): £/ pensamiento filosdfico
latinoamericano, del Caribe y «latino» [1300-2000] Historia, Corrientes, Temas y Fildsofos.
México: Siglo Veintiuno.
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mds creo que a estas alturas tenemos que asumir o reconocer que somos
nosotros mismos los que nos imponemos esa tarea. Por decirlo en corto:
‘el agente colonial esta dentro de nosotros mismos’.

Quisiera traerles aqui un texto de Sasso donde caracteriza este proceso
como “un afdn normalizador paraddjicamente incapacitado para alcanzar
la normalidad” (FORNET-BETANCOURT, 1992: 222); en la pentltima pd-
gina de su libro dice:

[...] la demanda tan comprensible de seriedad y competencia técnica
se ha vuelto un obstdculo que imposibilita el acceso deseado vy, si bien
serfa injusto decir que se perdié de vista que el filosofar tiene objetivos
que no se identifican con el simple despliegue de sus destrezas prope-
déuticas, no lo es sostener que el cumplimiento de esos objetivos —Ila
situacién que, precisamente, corresponde llamar normal— pasé a vivirse
como algo a lo que sin duda hay que aspirar, pero que es siempre pre-
maturo querer llevar a cabo en forma efectiva: la tierra prometida ha de
ansiarse constantemente, pero nunca ser ocupada. Con ello, esta manera
de entender la préctica de la disciplina ha arriesgado encallar a per-
petuidad en ejercicios doxograficos o divulgativos; que el riesgo no se
haya vuelto catéstrofe es merito, no tanto del proyecto en si mismo
(y menos atin de las —por asi decirlo— ideologias sobre el filosofar
que lo han acompafiado), sino a la SENSATEZ de muchos de sus
productores, quienes —felizmente— no han solido tomdrselo al pie
de la letra. Pero esa letra ha bastado para, en gran medida, provocar
(por un lado) la polémica americanista y (por el otro) para aislar en
gran medida a la comunidad filoséfica normalizada de la normalidad
cultural (FORNET-BETANCOURT, 1992: 222 v 5.).

Podria ahondar en el diagnostico que he presentado, pero en este pun-
to quisiera referirme a respuestas que he recibido, a este tipo de plantea-
mientos, o que se me ocurren como posibles. Seguro que ustedes tendrdn
mds, pero permitanme anticiparme a algunas:

1) Seguro que mds de uno planteard que este diagnostico no es correc-
to, para lo cual alegaria que hay muchas personas que trabajan en filosofia
en América Latina y que hacen parte activa de los principales circulos
filos6ficos mundiales. Probablemente esa persona mencionaria algunos
nombres. Frente a eso, en primera medida, tengo que recordar que estoy
hablando de personas que trabajan en universidades de América Latina.
En segunda medida, senalaria que no estoy diciendo que no hay nadie en
absoluto, sino que muy mayoritariamente la situacién es como la descri-
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bo. Para apoyar mi diagnostico les propongo un “indicador” —como se
suele decir ahora—: En los tltimos cuatro congresos mundiales de filo-
soffa cuantas personas trabajando en Filosofia en América Latina fueron
invitado para hacer parte de la instancias principales de estos congresos:
las sesiones plenarias, las conferencias especiales y los simposios.

En el de este ano en Atenas, solo una profesora mexicana. Juliana
Gonzilez, participo como moderadora en una plenaria y también Evan-
dro Agazzi, que siendo italiano aparece asociado a una Universidad Mexi-
cana, (y que también fue presidente de la FISP). Aparte de eso estuvo Al-
berto Cordero en una plenaria, que es peruano pero trabaja en EE. UU.
Nadie en las conferencias y nadie en los simposios. Es decir de un total
de 40 personas invitadas a hacer una ponencia plenaria (o semi-ple-
naria) solo habia un latinoamericano pero que trabaja en EE. UU. Y
de los 12 moderadores, 2 personas asociadas a México.

En el 2008 en Corea, no he tenido acceso al programa, pero si a las
ponencias que se incluyeron como “Selected Papers” en un suplemento
especial de el Journal of Philosophical Research. Ahi de los 35 trabajos
seleccionados, uno es de Enrique Dussel y otro de Evandro Agazzi (y
aparece asociado a México). 2 de 35.

En el del 2003 en Estambul, nadie en las plenarias, Agazzi dio una
de las conferencias especiales, pero entonces solo aparecia su vinculacién
con Italia, y en los simposios estuvo Osvaldo Guarilia de Argentina como
moderador. Es decir de 2 de los 41 invitados especiales.

El tnico en el que la cosa cambia un poco es en el de Boston de 1998.
Ahi, Eduardo Rabossi de Argentina y Leon Olive de Mexico dieron una
plenaria, nadie en las conferencias especiales, y en los simposios de nuevo
Agazzi (pero aparece como italiano), Ricardo Maliandi de Argentina y
como moderadora Margarita Vades de México. Es decir 3 de 45. En este
congreso también tengo el dato de todos los “invited speakers”, que son
distintos a todos los senalados antes, estos fueron 121, de los cuales 5
aparecen vinculados a América Latina.

Hay que sefalar que el Congreso de 1963 se celebro en México, pero
no he podido obtener informacién més detallada, pero es de suponer que
hubo un mayor porcentaje de personas vinculadas a América Latina entre
los conferencistas invitados. Hasta aqui mi recuento de los Congresos

Mundiales de Filosoffa.
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Les propongo otro “indicador” pero del cual no tengo ningtn dato.
;Cudntos libros de filosoffa publicados originalmente en espafiol (o por-
tugués) se habrdn traducido al inglés, francés, alemdn, e incluso italiano
en los ultimos 20, 30 o 50 anos?

Mi indicadores son parciales pero creo que significativos, pasemos a la
siguiente posible respuesta a mi diagnostico.

2) Muchas personas pueden decir que lo que sefialo no es un proble-
ma, que por qué tenemos que estar aspirando a estar “en las ligas ma-
yores”. Para decirlo utilizando una expresién chilena: ‘Hacemos lo que
podemos y si no nos pescan, qué importa?” Pensando en esta posicién se
me ocurrié que alguien pudiera hacer una analogia con lo que sucede en
la asi llamada musica cldsica (también llamada culta o académica), va-
mos a ver como les parece. En América Latina tenemos muchos musicos
dedicados a ser intérpretes de musica cldsica, muchas orquestas, algunas
muy buenas, algunos solistas muy destacados y ciertos directores de or-
questa de “rango internacional” que generalmente trabajan en orquestas
de paises del norte y que ocasionalmente viene a sus tierras natales. Pues
bien, el catalogo de las obras que se suele interpretar en Europa, Nortea-
mérica y América Latina es bastante semejante y estd absolutamente do-
minado por compositores europeos, hay algunos norteamericanos y muy
excepcionalmente se interpretan obras de autores latinoamericanos como
Villalobos y Piazzolla, y quizds Kagel. De vez en cuando en las salas de
conciertos en América Latina se programan obras de otros compositores
latinoamericanos, igual que en otras partes ocasionalmente se programan
a compositores “locales” o de un origen especifico. Podria incluso alargar-
se la analogia, aunque esto es mds problemadtico, y decir que interpretar
bien a Beethoven es como explicar bien a Kant, y no tengo duda que
hemos tenido y tenemos profesores que explican muy bien a Kant. Dejo
esta extensién de la analogia solo sugerida, pues sin lugar a dudas da para
mucha discusién.

Frente a esto podria decir varias cosas, pero me voy a limitar a dos:
A) En musica clésica a nivel mundial suele hacerse el reclamo de que el
catalogo de las salas de concierto es muy conservador y que se ha queda-
do limitado a las “grandes figuras del pasado”, dando muy poco espacio
a compositores contempordneos (Por ejemplo, piensen ustedes si se les
viene a la cabeza los nombres de 5 compositores cuyas obras se hayan
estrenado en los dltimos 30 afios). Pues bien, en filosoffa a nivel mundial
pasa un poco de eso pero menos; la incesante produccién filoséfica y
la publicacién no solo en revistas especializadas sino también de obras
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filosoficas recientes por editoriales importantes son una muestra de ello.
Por decirlo en corto: hay un cierto grado de apetencia por “novedades”
filoséficas. B) A pesar de no ser tan conocidos como los tres compositores
latinoamericanos antes mencionados, en las tltimas décadas ha habido
un ndmero importante de compositores latinoamericanos. De hecho en
el articulo de Wikipedia en espafiol llamado “Musica Académica del siglo
XX” tiene una seccién especial para los compositores latinoamericanos,
donde se mencionan a 52 que habrfan alcanzado “reconocimiento inter-
nacional”. En la misma Wikipedia en espanol (nétese) en el apartado de
filosofia en el siglo XX, del articulo filosofia, no se menciona a ningun la-
tinoamericano. Dejemos hasta ahi esta analogia y pasemos a otra posible
respuesta pero que estd relacionada con esta.

3) Posiblemente hay quienes creen que lo que he sefialado es cierto
pero que hace parte de un marco mucho mds amplio de dependencia
cultural y toda una serie de otros fenémenos asociados a ella. En el li-
bro de Pepe Santos estdn muy bien presentadas distintas visiones que se
han planteado histéricamente en este sentido. Los remito a él. Aqui me
limitare a sefalar que el problema es que en el conjunto de la cultura
latinoamericana quizds la filosofia es la que muestra mds esos rasgos de
“dependencia’. Una era la situacién en los anos 30 o 40, y otra muy dife-
rente es la de principios del siglo XXI. Hemos pasado por el boom de la
literatura latinoamericana, del arte latinoamericano, y muy especialmen-
te por un sostenido desarrollo en las ciencias sociales. Puede que ninguna
de ellas pueda mostrar no tener grados importantes de “dependencia’
pero la pregunta que creo que hay que hacerse es porque la filosofia esta
tan atrds. Salazar Bondy decia: “La superacién de la filosofia esta, asi in-
timamente ligada a la superacion del subdesarrollo y de la dominacidn,
de tal manera que si puede haber filosofia autentica ella ha de ser fruto
de este cambio histérico trascendental.” (FORNET-BETANCOURT, 1992:
42)- Sospecho que muchas personas pueden estar de acuerdo, explicita
o implicitamente, con argumentos de este tipo. Frente a ello yo pregun-
tarfa dos cosas. a) ;Por qué el subdesarrollo no ha pesado tanto en otras
disciplinas o dreas de la cultura, tales como las sefialadas? b) Por que la
filosoffa no se ubica a la vanguardia de la superacién de la dependencia,
como cualquier persona no vinculada a la filosofia tendria la tendencia
a esperar, y por el contrario en la gran mayoria de los caso se ubica en
una retaguardia que lo que hace es agravar el problema del subdesarrollo
—utilizando este nefasto termino—. Estimo que en los tltimos 50 anos
las condiciones materiales han cambiado bastante en relacién al quehacer
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filoséfico, pero el problema esta mas por la condiciones mentales, y en
este sentido serd la propuesta que les hare a continuacién.

Bueno, no seguiré aventurando posibles respuestas a mi diagnostico
sino que pasaré a la parte mds propositiva de esta conferencia. Como se
ha visto estimo que salvo en muy contadas excepciones las personas que
trabajamos en filosofia en las Universidades Latinoamericanas no alcan-
zamos eso que se puede llamar «reconocimiento internacional» por fuera
del dmbito latinoamericano. Conviene recordar que no valen como con-
traejemplos los que teniendo origen en América Latina han desarrollado
la parte principal de su carrera académica trabajando en universidades
de paises del norte, es decir no son contraejemplos de lo que he sefialado
personas como Hector-Neri Castaneda, Mario Bunge, Ulises Moulines,
Alfonso Gémez Lobo, Jorge Gracia, solo para mencionar algunos, y mu-
chos otras mds jévenes. Las razones pueden ser muchas y probablemente
nunca vamos a llegar a un minimo consenso sobre ellas. Pero mds que
ahondar en ellas me parece mds productivo ser realistas y reconocer que
esa ES la situacién. Aqui termina la parte mds descriptiva de esta confe-
rencia. El siguiente paso que quiero dar es decir que, sean cuales sean las
razones 0 motivos que generan esta situacion, ellos son muy gravitantes y
no creo que la situacién vaya a cambiar en los préximos 10, 20 e incluso
30 afos. Obviamente esto es una conjetura y vale lo que valen las conje-
turas sobre el futuro, pero quien tenga la conjetura contraria tendria que
senalar que es lo que cree que podria pasar y que cambiaria notoriamente
la situacién. Desde los afios 30 se ha estado esperando que cambie la
situacion. De hecho, Alfonso Reyes en 1936 en un evento de “Coopera-
cién Intelectual” en Buenos Aires, decia lo siguiente:

Hace tiempo que entre Espafia y nosotros existe un sentimiento de
nivelacién e igualdad. Y ahora yo digo ante el tribunal de pensadores
internacionales que me escucha: reconocemos el derecho a la ciudadania
universal que hemos conquistado. Hemos alcanzado la mayorfa de edad.
Muy pronto os habituareis a contar con nosotros (FORNET-BETANCOURT,

1992: 33).

Han pasado varias generaciones. Esa prediccién no se cumplié para
la generacién de nuestros profesores y tampoco estd pasando con nuestra
generacion. Y no veo que por el camino que vamos vaya a pasar algo que
modifique substantivamente la situacién en las préximas décadas.

Si ese «reconocimiento internacional» resulta tan esquivo o inexis-
tente, una opcién que emerge necesariamente es poner el énfasis en el
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dmbito latinoamericano e incluso agregar a Espafa y/o Portugal. Muchos
han optado por ese camino y creo que nos ha hecho muy bien. Tenemos
la regularidad de los congresos interamericanos y los iberoamericanos, y
muchos otros eventos académicos donde nos juntamos, nos conocemos,
discutimos, etc. Quizds la mejor expresién de los resultados que ha pro-
ducido esta opcién es que el proyecto de la Enciclopedia Iberoamericana
de Filosofia iniciado en 1992 este llegando a su conclusién habiendo
terminado los treinta y tantos tomos proyectados.

Pero cuando se habla de focalizarnos en el trabajo filos6fico en Amé-
rica Latina y en la Peninsula Ibérica, rdpidamente detectamos ciertos
problemas estructurales. El primero de ellos es que nosotros mismos no
valoramos suficientemente el trabajo filoséfico que hacemos en América
Latina, y también en Espafa y Portugal, lo cual es muy cierto. De hecho
inmediatamente se me viene a la mente la imagen de dos destacados fil6-
sofos de la ciencia de origen latinoamericano y que son muy emblemiti-
cos de esa actitud, y de un profesor de filosofia alemana muy reconocido
en Colombia. Cada uno tendrd sus propios casos «ejemplares».

Otro problema es que no nos leemos entre nosotros o no lo hacemos
suficientemente. Muchas veces se ha dicho que las cosas podrian cam-
biar si nos leyéramos mds. Pero el hecho es que a pesar de esos buenos
deseos lo hacemos muy poco. Sin embargo, hay personas que no estin
de acuerdo que TENDRIAMOS que hacer tal cosa. Ellas probablemente
consideraran que serfa bueno que lo hiciéramos, pero siempre que valiera
la pena hacerlo, por lo cual no estarfan de acuerdo en ese «tener que ha-
cerlo». Pero creo que un grupo importante de académicos latinoamerica-
nos estarfan de acuerdo en que «habria que hacerlo», pero en la prictica
terminan no haciéndolo o haciéndolo muy poco. Creo que aparte de que
se trata de ir en contra de una tendencia muy asentada histricamente,
hay otro factor muy importante. En efecto, muchos de los mecanismos
de promocién de las carreras académicas, de obtencién de proyectos de
investigacién, de referato para publicaciones especializadas y para la par-
ticipacién en los eventos académicos, van bastante en contravia de ese
propdsito, y cada vez es peor. Se exige publicaciones que sean en revistas
que estén incluidas en indices como las ISI, que sean en «revistas inter-
nacionales» y se reconoce como tales casi solo a las que estdn escritas en
otros idiomas, etc., etc. No voy a profundizar mds en el punto, pues es
una situacién que todos conocemos.

Permitaseme si decir unas palabras sobre los idiomas. Desde hace mu-
cho tiempo ha habido quienes plantean que deberfas publicar en otros
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idiomas, lo cual en las dltimas décadas se ha ido convirtiendo en que
publiquemos en inglés. Muy recientemente se ha vuelto a generar una
polémica al respecto, con la insistencia de ciertos fildsofos de las nuevas
generaciones que insisten en que deberiamos publicar en inglés, e incluso
realizar nuestros eventos académicos en América Latina en ingles; que
solo asi nuestro trabajo podrd «ser conocido en el mundo», y que si no
lo hacemos que después no reclamemos que nuestro trabajo no tenga
«impacto internacional» por fuera de América Latina. Frente a ello se ha
dicho mucho, y aqui solo quisiera agregar que parece que no basta con
publicar en ingles, sino que tiene que ser en una revista «importante».
Para que ello suceda, aparte de escribir en ingles, hay que escribir sobre
los temas, autores y problemas que a los comités editoriales de esas revis-
tas les parecen relevantes. Y para estar al tanto de eso el mejor mecanismo
es trabajar en el mismo ambiente académico donde trabajan los miem-
bros de esos comités editoriales. Ademds se requiere de una gran cantidad
de «contactos» de esos que se van generando cuando se comparte un en-
tramado profesional. No digo que no se pueda hacer a la distancia, pero
resulta muy dificil. Hay quienes lo logran, por un tiempo, pero sostener
esa situacion es tarea de mayor envergadura, y sobre todo hay que tener
presente que siempre se va a estar en desventaja con relacién a los que tra-
baja en universidades mds directamente vinculadas a todo ese «zetwork».

Con respecto a lo del idioma hace poco le escuche decir a Celia Sdn-
chez que Dussel decia que “publicar en espafol era una forma de mante-
nerse inédito” (cf. SANCHEZ, 2013).

Paras concluir quisiera senalarles cudl me parece que es el principal
problema que le veo en el quehacer filoséfico en América Latina y ha-
cerles una propuesta para contrarrestar algo ese problema, al menos en
nuestro pais. Es muy cierto que no valoramos suficientemente el trabajo
de nuestros colegas latinoamericanos, que nos leemos muy poco, pero
todo eso se refleja en algo que constituye un problema estructural: en
nuestro trabajo investigativo en filosoffa no nos ocupamos del trabajo
que hacen otros colegas de nuestro amplio entorno académico-cultural.
Salvo excepciones, no hacemos parte de nuestro trabajo por escrito el ex-
poner, analizar, discutir, rebatir, desarrollar el trabajo de nuestros colegas
latinoamericanos. Esto no es lo mismo estudiar las obras del pasado de la-
tinoamericanos, lo cual también desgraciadamente lo hacemos muy poco
y cuando lo hacemos tenemos una tendencia apologética que no le ayuda
al trabajo filoséfico, pues la tarea no solo seria decir lo bueno que tienen,
sino también discutir con ellos, ser criticos con sus planteamientos. A lo
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que me refiero ahora es trabajar sobre los textos que escriben todos esos
colegas con los que nos encontramos en los diversos encuentros académi-
cos, en los cuales si escuchamos a nuestros colegas y discutimos con ellos,
y luego incluso nos entregamos los textos. Pero lo que no sucede es que
cuando volvamos a la soledad de nuestros escritorios decidamos ponernos
a escribir sobre lo que esos colegas han dicho o escrito. Hacemos gran
parte de la tarea, pero nos hace falta esa tltima parte que es la que permite
que se vaya generando una comunidad de investigadores con perdurabi-
lidad en el tiempo. Y, quiero resaltar que aqui no necesariamente estoy
hablando de ocuparse de las ideas «originales» del colega. Les pongo un
ejemplo: incluso si alguien estd trabajando sobre un autor muy conocido,
digamos Platén, cuando vaya a escribir sobre su obra es de esperarse que
ademds del texto original tenga en cuenta los comentaristas. Pues bien,
creo cambiaria algo la situacién de la Filosofia en América Latina si cada
vez que se vaya a escribir sobre Platén el trabajo también se refiera ex-
plicitamente, se ocupe y discuta sobre lo que hayan dicho otros colegas
latinoamericanos sobre el punto o aspecto que se esté tratando. Solo eso
ya serfa un gran paso. Y luego si lo hiciéramos mas sistemdticamente, sos-
pecho —espero— que estariamos cambiando la aproximacién al trabajo
filoséfico en América Latina. Y si luego ese colega que se ha comentado
contesta por escrito, aclara, contra-argumenta, rebate, etc., etc., las cosas
cambiarfan ain mds. Y si luego alguien mds entra a terciar en el debate,
bueno, asi irfamos formando una comunidad activa filoséficamente.

Como es obvio, no puedo anticipar hasta donde llegaria todo esto,
pero si estoy seguro que nuestro labor de escribir resultaria bastante mds
atractiva y enriquecedora, incluso cuando fuera solo para «pelear» con
los colegas. A veces creo que parte del problema es que ni siquiera pelea-
mos con los colegas por escrito: cuando consideramos que algo es malo
simplemente lo dejamos de lado y nos dedicamos a leer y eventualmente
escribir sobre algtin texto escrito originalmente en otro idioma. Se me
antoja que normalmente estamos en una situacion semejante a la narrada
en El Coronel no tiene quien le escriba, en el sentido que escribimos tex-
tos, los enviamos y nadie o casi nadie nos contesta. Después escribimos
otros y asi continuamos un hipotético dialogo en el cual no tenemos in-
terlocutores concretos. Dice Garcia Marquez que “se escribe para que lo
quieran mds los amigos”, pues bien me da la impresién que cada vez més
escribimos para tener una linea més en el curriculum (CV) y para que nos
quieran mds los andénimos evaluadores de proyectos y de publicaciones.
En breve: una vez mds el medio se ha convertido en el fin. Muchas veces
se dice que el problema de los escritos de filosofia es que le escribimos a
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los colegas, pero en América Latina ni siquiera ese sucede, excepto al ané-
nimo colega que cumple la funcién de referee en una revista o que evalta
un proyecto. En cambio si articuldramos una comunidad de interaccién
sobre los temas que a varios de nosotros nos interesan, y que este proce-
so resulte plasmado por escrito, estarfamos potenciando nuestro trabajo
filoséfico y no solo en el dmbito investigativo, sino también en nuestro
rol como profesores y posiblemente como intelectuales. Ahora bien, es
claro que no hay razén para que esta comunidad sea sélo entre personas
que comparten la misma lengua, pero si resulta bastante mds fécil. Qué
duda cabe que serfa muy deseable que hicieran parte de estos entornos de
discusién colegas que estuvieran trabajando en lugares distinto a América
Latina, pero aspirar a eso no nos puede llevar a perder lo que tenemos
mis al alcance de la mano. Aqui se puede aplicar algo que decfa mi abue-
lo: lo mejor es enemigo de lo bueno.

Se habrin dado cuenta que durante esta conferencia no he sido par-
ticularmente elogioso de los autores de la llamada «filosofia latinoame-
ricanar, pero en este punto hay que ser justos. Algo que sin duda hacen
es leerse entre ellos, se citan, discuten los planteamientos de los otros, y
las diferencias que tienen, que son bastantes, las expresan por escrito y lo
hacen manteniendo bastante rigor académico. Una excelente muestra de
ello es el libro que publicé Fornet-Betancourt en Espana en el 2004 (cf.
ForNET-BETANCOURT, 2004). Ahi él plantea su posicién sobre la inter-
culturalidad y hace una critica de la filosofia latinoamericana reciente, lo
cual va seguido por las respuestas que le dan Dussel, Roig, Scannone y
Villoro.

Termino con una propuesta que hice para el préximos congresos na-
cionales de filosoffa, para que esto no quede una vez més en la expresién
de buenos deseos. Pedir en la convocatoria que todas las ponencias hagan
referencia a por lo menos dos textos de autores latinoamericanos o ibéri-
cos y, de ser posible, a uno que esté vinculado con nuestro pais. Es algo
sencillo, fécil de hacer y que puede generar un impacto. Es cierto que no
se puede obligar a la gente, pero si al menos incitarla fuertemente. No es
mucho pedir, y creo que puede contribuir a sobrellevar parte de la pesada
carga de dependencia que llevamos sobre y dentro de nosotros.
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Lecturas de racionalidad, la Légica Viva en el siglo
XXI. Un estudio razonable para un psicologismo
normativo en la filosofia de las lgicas

Jaime Villanueva Donoso

Resumen

El caso de la Légica Viva de Carlos Vaz Ferreira es uno de estos hitos
relevantes no solo en la historia del pensamiento en Uruguay o América
Latina, sino que consideramos, a todo nivel. Sin embargo su difusion se
ha visto restringida al 4mbito latinoamericano. Analizar la psico-l6gica
de Vaz Ferreira, a decir la Légica Viva, en el siglo XXI nos permite una
lectura razonable' de este proyecto, entendiendo las posibilidades que se
abren en el sentido de un psicologismo normativo.

Para el presente trabajo hemos querido establecer dos médulos de
escritura, una parte introductoria que dice relacién con el contexto del
estudio de la l6gica en América latina, donde la Légica Viva es un hito
importante, para luego pasar a referirnos precisamente al contenido de la
propuesta filoséfica de Carlos Vaz Ferreira entendida como un psicologis-
mo normativo en el 4mbito de la filosofia de las ldgicas.

Una lectura posible para un psicologismo normativo

La evaluacién de los argumentos que se usan en un didlogo fue una
preocupacion central en el trabajo del filésofo uruguayo Carlos Vaz Fe-
rreira. Este procedimiento es susceptible de ser realizado en la medida
que se reconocen ciertos errores en la base de las ideas que se exponen.
Muchos de estos errores corresponden a Falacias, por ello, es necesario

1 Entiéndase en un sentido del razonabilista que mds adelante expondremos.
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conocer el funcionamiento de ellas para poner estar prevenido ante su
aparicién en la interaccién comunicativa.

En el contexto de la légica de Vaz Ferreira este modo adquiere una
dimensidn psicoldgica, puesto que no solo la formacién de argumentos y
sus correspondientes esquemas verbales o esquemas 16gico deductivos son
suficientes. Es necesario “pensar” el contenido propositivo de los enun-
ciados.

Para Carlos Vaz Ferreira, un antecedente fundamental de esta influen-
cia, que podriamos senalar como una expresién o variante particular del
psicologismo fue el libro £/ Criterio de Jaime Luciano Balmes (1810
-1848), donde se puede apreciar claramente un concepto que el urugua-
yo toma del espafiol este es el de “criterio” o categoria de “pensar bien”
(cf. BaLMES, 1959: 9), concepto que abre las condiciones preliminares
del libro de Balmes y resulta, a su vez, capital en el desarrollo de la Légica
Viva, ya que lo resignifica y le da un nuevo sentido.

Para este fildsofo, “pensar bien” se establece como una categoria ted-
rica que corresponde a conocer la verdad o, a lo menos, encaminarse a
ella correctamente, donde tal tarea no es exclusiva para filésofos o pensa-
dores, sino también, para toda la gente. Para ello, “pensar bien” no debe
ensenarse desde una especie de pedestal catedrdtico, irrefutable, sino que
hay que estar involucrado de forma tedrica y prictica en tal o cual que-
hacer, por ende se ensena a través de cuatro elementos, o si se quiere, de
cuatro pasos: el precepto de lo que se pretende ensenar, un ejemplo que
nos lo muestre expresamente, la regla en la que se inscribe y el modo de
practicarla. Es precisamente esta impronta la que va a hacer sentido en
el pensamiento de Carlos Vaz Ferreira, la idea de influir en la gente co-
mun, entendiendo por comun a todos aquellos que no son especialistas
en materias intelectuales y del pensamiento, sino aquellas personas con
el animo de razonar y discutir, para lo cual disponen de su propia mente,
de sus propios argumentos, en definitiva, de su psicologfa. De ahi este
afin de corte pedagégico en Vaz Ferreira, donde estos cuatro elementos
nombrados (el precepto, un ejemplo, la regla y el modo de practicarla)
sirven de punto de partida no solo para Légica Viva, sino que también
estd presente en sus distintos temas y cursos”.

2 Libros como Légica Viva o Moral para intelectuales corresponden a cursos dados por
Vaz Ferreira en la Universidad, que luego fueron mecanografiados a partir de los apuntes
de los estudiantes. Esto también podria leerse como una senal por su predileccién de la
pedagogia por sobre la erudicién.
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Susan Haack, en su estudio Filosofia de las légicas, presenta medu-
larmente la discusién que se abre en cuanto a la relacién de la légica y
el pensamiento. Entendiendo que durante mucho tiempo la légica fue
relacionada con las formas y las leyes que rigen el pensamiento, sin em-
bargo el argumento de Frege en critica al psicologismo marcé una fuerte
influencia en el estudio de la 16gica, lo que ha traido como corolario poco
apoyo al psicologismo de cualquier condicién, forma o raigambre.

Ante lo anterior, en la exposicién que presenta la profesora Haack,
explicita lo que a grandes rasgos sirve para comprender tres posiciones o
tres actitudes frente al psicologismo. La filésofa sefiala:

i) la 18gica es descriptiva de los procesos mentales (describe como pensa-
mos o quizds como tenemos que hacerlo)

(ii) la légica es preceptiva de los procesos mentales (prescribe como de-
beriamos pensar)

(i) la légica no tiene nada que ver con los procesos mentales.

A estas posturas se las podria llamar psicologismo fuerte, psicologismo débil
y antipsicologismo, respectivamente.

Ejemplos: Kant mantuvo algo parecido a (i); Pierce una versién de (ii);
Frege (iii) (Haack, 1991: 264).

Esta clasificacién resulta muy util, pese que como ella misma dice, sea
parcial, ya que ordena y clarifica el mapa conceptual de lo que estamos
entendiendo cuando hablamos de psicologismo. Es mds, podriamos in-
cluir, aunque sea provisoriamente, a Carlos Vaz Ferreira y a Jaime Lucia-
no Balmes dentro de lo que Susan Haack establece como psicologismo
débil, o al menos a una versién de tal psicologismo, entendiendo que en
ambos estd la idea de intencionar el pensamiento en una direccién racio-
nal, es decir hacia un pensar bien, o sea a como deberiamos pensar.

El caso del psicologismo en sentido débil se torna mds interesante
para nuestra investigacion con el favorecimiento y valoracién que Susan
Haack hace respecto a que la lgica es normativa con respecto al razona-
miento. En ese sentido, ofrece dos argumentos a favor de esta preferencia
con lo que pretende tener una aproximacién a cémo pueden relacionarse
la 16gica (que, como Haack establece, ante todo trata de argumentos)
con los procesos mentales que constituyen el razonamiento. Frente a esta
materia, aborda tal cuestién en dos etapas, primero dando la respuesta
platénica y posteriormente la versién nominalista de esta respuesta. La
argumentacién platénica expuesta por Haack nos recuerda que “La légica
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trata de la (in)validez de los argumentos, de la conexién entre las premisas
y la conclusién; las relaciones légicas son relaciones entre proposiciones
tales como el entranamiento y la incompatibilidad” (Haack, 1991: 264).
Con ello, la argumentacién que sigue Haack nos mostrard que antes de
estas relaciones debemos atender que razonar es un proceso mental o a lo
menos una cierta especie de proceso mental como:

(...) llegar a creer que ¢ por la fuerza de la propia creencia en que p
(inferir ¢ de p) o reconocer que si p fuera el caso, ¢ serfa el caso; y creer
que p, y preguntar si p, (...) es colocarse en cierta relacién a una propo-
sicién. Por tanto, la l6gica es normativa con respecto al razonamiento
en este sentido: que si, por ejemplo, se infiere ¢ de p, entonces, si el
argumento de p a g es vdlido, la inferencia es segura, con eso se garantiza
que no tengamos como resultado el mantenimiento de una falsa creencia

sobre la base de una verdadera (Haack, 1991: 264).

Con lo anterior esta filésofa de las lgicas estd estableciendo una pre-
sencia de elementos psicolégicos que posibilitan el desarrollo del proceso
de inferencia, o dicho de otra manera, que garantizan una cierta coheren-
cia en la conexién entre las premisas y la conclusion. La carencia de esta
coherencia podria presentar consecuencias como las que precisamente ex-
pone Vaz Ferreira y contrapone su proyecto en el sentido de que no basta
con que una cosa se siga de otra cosa, en el sentido de que no basta con
que el argumento esté bien formulado, sino que ademds debe estar, como
dirfa Vaz Ferreira, “bien pensado”.

Esto lo podemos seguir en la versién nominalista de la respuesta pla-
tonica, donde también se sigue que la l6gica es normativa con respecto
al razonamiento, lo que también queda bien expuesto en la refutacién al
argumento antipsicologista de Frege que realiza Susan Haack:

La versién nominalista: que s cree que p, o se pregunta si, o que si, p,
puede analizarse, en el fondo, en términos de una complicada relacién

entre sy la oracién p’ (...) (Haack, 1991: 264).

Esta reflexion, nos presenta que la relacién entre sy la oracién p alude,
con s, a lo que podriamos denominar como “objeto” y con la oracién
2> a lo que se dice de él, o sea lo que se nombra respecto al “objeto”,
de ahi su sentido nominalista. Pero para comprender mejor la dimen-
sién de este argumento es necesario destacar que para poder prescindir
completamente de los elementos psicolégicos habria que restringirse a
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las oraciones, pero ello deja al “objeto” sin ser incluido o mejor dicho sin
ser captado, para lo cual se hace uso, al menos en algiin sentido, de los
factores psicoldgicos, en tanto procesos mentales, que contiene el proceso
de razonamiento.

Sin embargo, esta argumentacién encuentra elementos en contra, lo
que obliga a ampliar su repertorio conceptual, cosa que realiza Haack al
enfrentar la posicién antipsicologista sostenida por Frege, para quien la
légica no tiene relacién alguna con los procesos mentales. La profesora
Haack lo expone de la siguiente manera:

La ldgica no tiene nada que ver con los procesos mentales; pues la 18-
gica es objetiva y publica, mientras que lo mental, segin Frege, es subjeti-
vo y privado. Por esto es por lo que Frege trata, por tanto, de insistir (...)
en que el sentido de una oracién no es una idea (una entidad mental),
sino un pensamiento (Gedanke: un objeto abstracto, una proposicién).
Ya que las ideas son mentales, argumenta Frege, son esencialmente priva-
das; tii no puedes tener mi idea lo mismo que no puedes tener mi dolor
de cabeza. Si el sentido de una oracién fuera privado, entidad mental,
una idea en el sentido de Frege, habria un misterio acerca de la relacion
entre la idea de una persona y la de otra. Las proposiciones, sin embargo,
son publicas; ti y yo podemos “captar” los dos la misma proposicién,
y esto es lo que hace posible, que haya conocimiento publico, objetivo
(Haack, 1991: 265).

El cuestionamiento que presenta Haack ante el argumento antipsi-
cologista abre ciertas preguntas como ;por qué supone Frege que todo
lo mental es subjetivo y privado? ;Es relevante el que la psicologia con la
que ¢l estaba relacionado era la intropeccionista? (cf. Haack, 1991: 260).
Independientemente de las respuestas a estas preguntas, pareciera que no
hay razones que obliguen a divorciar la légica de los procesos mentales,
al menos no en el sentido fregeano, ya que para Susan Haack el plantea-
miento de Frege a lo mds garantizaria la publicidad del conocimiento, en
tanto el planteamiento de proposiciones, si tales proposiciones ademds de
no ser objetivas son accesibles, es decir, son susceptibles de ser captadas,
punto central de la versién platénica del argumento a favor del psicolo-
gismo débil, ya que ese “captar” conlleva la involucracién, de tal cual o
cual forma, de procesos mentales. Y atin mds, como Susan Haack sefiala,
Frege no tiene un argumento sélido o consistente para explicar “el miste-
rio” de nuestra habilidad para “captar” su Gedanken. Pero este misterio se
puede aclarar a través del comportamiento verbal en las oraciones, ya que
el uso del lenguaje es ambas cosas, es decir: objetivo y accesible. Es esto
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lo que le da razén a Haack para preferir la version nominalista de la tesis
a favor del psicologismo débil y también la relaciona indirectamente con
Vaz Ferreira, ya que para él el lenguaje es una herramienta fundamental
para los propésitos de la Logica Viva.

En general, la posicién de Susan Haack frente al psicologismo resulta
bastante interesante, sin embargo al relacionarla con la filosofia y la 16-
gica de Carlos Vaz Ferreira, pese a los encuentros, encontramos distan-
cias toda vez que ella rescata de esta versién del psicologismo la calidad
preceptiva en el razonamiento, cosa que comparte con Vaz Ferreira, sin
embargo una distancia se presenta cuando ella sefiala que la validez de
un argumento consiste en su cardcter preservador de verdad; lo que en
ningtin sentido corresponde a una propiedad psicolégica, lo que estd en
cuestién en la Ldgica Viva de Vaz Ferreira, entendiendo que el uruguayo
le da, o por lo menos pretende darle, un cardcter revolucionario a su pro-
puesta, en el sentido que, la gente al comprender la forma como se equi-
voca al argumentar para comenzar a “pensar bien” podria ponernos frente
a una nueva época en el pensamiento, donde disminuyeran los errores
argumentativos, y esto podria ser extensivo a nivel mundial, abriendo no
solo un camino para la l6gica, sino que también para la epistemologia en
cuanto a que la preservacion de verdad podria constituirse en una propie-
dad psicolégica’.

Las problemiticas de la dialéctica y su expresion légica (o sus expre-
siones 1dgicas), asi como el de la relacién entre psicologismo y légica
que hemos resefiado e intentado presentar en sus distintos niveles e in-
tensidades, han sido comprendidas por varios intelectuales y filésofos en
diferentes partes del mundo, pero nuestro centro lo pondremos en el caso
particular de dos filésofos latinoamericanos, el mexicano Eli de Gortariy
el uruguayo Carlos Vaz Ferreira. El primero, porque al elaborar la catego-
ria de Légica General, ha tomado diversos elementos de la 16gica dialécti-
ca, y el segundo, porque incorporando el valor de la argumentacién y los
elementos psicolégicos que confluyen en ella, elabora una Légica Viva.

3 La idea de los “planos mentales” que expone Vaz Ferreira, y que tocaremos mis adelante,
podria ser un ejemplo de esto que nos permitirfa abrir la discusién en este sentido.
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El proyecto razonable de la Légica Viva

Es ineludible destacar en este trabajo sobre Vaz Ferreira que en Uru-
guay las investigaciones filoséficas realizadas en los tltimos afios respecto
al trabajo de nuestro autor, han incluido la categoria de “razonablismo”
para la Ldgica Viva®, un criterio que se adecua al pensamiento por ideas
mds que por sistemas, entendiendo que al “pensar por ideas”, estd com-
prendiendo un razonamiento propio compuesto por ideas vivas, pero no
por ello alejadas de su idea de normatividad:

Tengo en proyecto un libro (...) Serfa un estudio de la manera como
los hombres piensan, discuten, aciertan o se equivocan — sobre todo, de
las maneras como se equivocan, pero de hecho: un andlisis de las confu-
siones mds comunes, de los paralogismos mds frecuentes en la prictica,
tales como son, no tales como serfan si los procesos psicoldgicos fueran
superponibles a sus esquemas verbales. No una Légica, entonces una Psi-
co-Logica... Sencillamente, un libro (que serfa, si se quiere, la segunda
parte de cualquier tratado de légica de los comunes), con muchos ejem-
plos, tomados de la vida corriente, de las discusiones diarias; destinado,
no a demostrar o a aplicar ninguna doctrina sistemdtica, sino sélo al fin
positivamente prictico de que una persona cualquiera, después de haber
leido es libro, fuera algo mds capaz que antes de razonar bien, por una
parte, y mds capaz, por otra, de evitar algunos errores o confusiones que
antes no hubiera evitado, o hubiera evitado con menos facilidad (Vaz
FERREIRA, 1945: 7).

En esta disposicién de ideas, y siguiendo la investigacién de Marfa
Gracia Nufez sobre Vaz Ferreira, es posible comprender el “razonablis-
mo” como un “estado de espiritu que se adquiere como un hébito (o
un instinto) un prictica que permite deshacer las confusiones” (NUREz,
2007: 166-167) orientidndose hacia a una capacidad para la accién mds
que a contarse con la descripcién de alguna “competencia”, como expresa

4 Intelectuales uruguayos como Arturo Ardao, Miguel Andreoli, Yamandi Acosta y Maria
Gracia Nufiez, aluden a este término para dar un sentido critico y mds preciso a la idea
de Carlos Vaz Ferreira sobre la normatividad del razonamiento. Esta informacién la he-
mos podido cotejar en la investigacién “Aproximacién a la ‘Légica de las discusiones” en
Carlos Vaz Ferreira”, presentada en la Tesis de Maestria en Ciencias Humanas mencién
Filosofia y Sociedad de Maria Gracia Nufiez, dirigida por Miguel Andreoli, en la Facultad
de Humanidades y Ciencias de la Educacién de la Universidad de la Reptblica, Uruguay,
2007 pdgs. 163- 179.

5 Prélogo a la primera edicién de 1910.
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la profesora Nuifez. Esta capacidad para actuar, que debe ser ejercida en
la 16gica de las discusiones, implica un modo de graduar la creencia® y
un orden para tratar las cuestiones que se pone en préctica en el espacio
publico en el marco de las costumbres y las instituciones. Tomamos de
la tesis de maestria de la profesora Nuifiez una cita de Vaz Ferreira en A/-
gunas conferencias sobre temas cientificos, artisticos y sociales, editado por la
Cémara de Representantes de la Repiblica:

Serfa la racionalidad, y digo racionalidad porque falta todavia nombre
aun mds comprensivo, que abarcara la razén propiamente dicha -la razén
razonante-, el instinto 18gico, la resistencia a las ideas hechas, la resisten-
cia a las ideas que vienen, la resistencia a las sugestiones, la resistencia a la
imitacién, y muchas aptitudes y resistencias mds; muchas facultades mas:
unas de captacion, otra, repito, de resistencia, que forman esa capacidad
de sentido critico, a la vez racional, instintiva y afectiva también’.

La cita al articulo “La crisis actual del mundo desde el punto de vista
racional” de Vaz Ferreira es interesante en el sentido que el criterio de
“razén razonante” que expresa el propio fildsofo uruguayo plantea una
coherencia en su pensamiento y una capacidad de nutrir filoséficamente
un concepto que le abre mejores perspectivas ara el desarrollo de su pro-
yecto logico-filoséfico. En tal sentido, la profesora Nufiez nos expone
inmediatamente su reflexion respecto a la cita de este articulo:

Por eso prefiere emplear el concepto “razonablismo” y no el raciona-
lismo ya que entiende que el primero expresa mejor una actividad que
involucra aquellos hechos psicolégicos no racionales en los que interviene
nuestra naturaleza pasional (NUREz, 2007: 167).

6 “Graduar” es un verbo muy vazferreiriano y muy caracteristico del punto de vista com-
plicador: graduara creencias, graduar sentimientos, graduar actitudes. Se trata de graduar
en el sentido de “ajustar”, “afinar convenientemente”, de no permitir el exceso, de “so-
pesar con delicadeza”, de defender el lema “rigor se dice de muchas maneras”. Cfr. en
PEREDA, Carlos; “Vaz Ferreira, el lema ‘Rigor se dice de muchas maneras’. Unamuno, y el
‘Quijotismo de la razén™” en ANDREOLI, Miguel (comp.), 1996: 118.

7 Cfr. NUREZ, Marfa Gracia, “Aproximacién a la ‘Légica de las discusiones’ en Carlos Vaz
Ferreira”. Tesis de maestria en Ciencias Humanas, opcién filosofia y sociedad; Facultad de
Humanidades y Ciencias de la Educacién, Universidad de la Repdblica, Uruguay; 2007,
pag. 167, citando a Catlos Vaz Ferreira, en el articulo “La crisis actual del mundo desde
el punto de vista racional” en Algunas conferencias sobre temas cientificos, artisticos y so-
ciales, Homenaje de la Cdmara de Representantes de la Republica Oriental del Uruguay,
1963. Tomo XI, primera serie, pag. 149.
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Por lo cual finaliza con la siguiente conclusién respecto a la formula-
cién de “razonablismo” que nos encontramos en este estudio:

(...) hemos tratado de destacar que el “razonablismo” propuesto por
Vaz Ferreira permite evaluar alternativas desde el punto de vista y toman-
do en cuenta la perspectiva de los afectados, punto de vista que antes no
considerdbamos, cuando entendfamos en forma unilateral que nuestra
posicin era la tnica vdlida. Al respecto, podrfamos afirmar que Vaz Fe-
rreira vincularfa la racionalidad subyacente al esquematismo (pensar por
sistemas) con un orden social y politico injusto. Pero, ademds de analizar
criticamente la racionalidad moderna —prefiriendo el razonablismo—y de
estudiar el proceso de racionalizacién en diferentes dominios institucio-
nales al analizar las falacias, nuestro autor reconoce el cardcter perdurable
de diferentes manifestaciones de racionalidad dominantes en cada época
—ya sean tipos de conocimientos, técnicas o modalidades de gobierno—,
asi como la transformacién permanente de las formas de racionalidad.
Su punto de partida pluralista que considera la coexistencia de diferentes
creencias no apela por esto a un principio teleolégico de organizacién
de la historia ni a una racionalidad argumentativa intrinseca al lenguaje
—que es un esquema-sino al ejercicio maduro de la racionalidad critica
que no requiere fundamento —en sentido estricto— sino compromiso con
su tiempo (NUKNEzZ, 2007: 169).

Cabe consignar al respecto, la discusién que presenta el filésofo fin-
landés, conocido por su légica dedntica, Georg Henrik Von Wrigth,
precisamente respecto a la diferencia y distancias que existen al hablar
de racionalidad y razonabilidad (Von WrigHT, 1995: 21), dada las mu-
chas dimensiones que nos presentan tales conceptos, estableciendo que
esta diferenciacién, por lo pronto, muestra una posibilidad para la razén
no Gnicamente en la racionalidad y en el (o los) racionalismo(s) que se
puedan derivar, sino que también ayuda a ver en la razén, a través de lo
razonable, una dimensién valorativa®.

Sin embargo este criterio, es decir, el de “razonablismo”, encuentra
una fuerte critica en el andlisis de Diana Castro y Mauricio Langén reali-
zado en 1969 a través del articulo “Pensamiento y accién en Vaz Ferreira”,
citado por Yamandd Acosta, donde sostienen que esta razén razonante

8 Entendemos que Von Wright ve lo valorativo en un sentido razonable, evaluativo, don-
de la asignacion de valores razonables permiten andlisis coherentes con lo que Vaz Ferreira
planteaba, es decir en contextos y no apoyados solo en la razén sino también sino también
contemplando hechos psicolégicos no racionales en las argumentaciones.
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de Vaz Ferreira “es la filosofia de una tipica clase media que, dando por
indiscutidos ciertos principios esenciales busca llevar a cabo una accién
sin objetivo claro, en tltima instancia dogmatica, que rechaza la violencia
y la coaccién que repugnan a una ‘buena conciencia’ burguesa”,” enten-
diendo con ello el limite que tiene la filosofia y la légica de nuestro autor,
es decir, que busca intervenir en la realidad, pero no puede, ni pretende
transformarla.’® En relacién a esta critica, el profesor Yamandd Acosta
sostiene que Vaz Ferreira representa la sensibilidad del sector universita-
rio, es decir, la espiritualidad de la burguesia del Uruguay de la primera
mitad del siglo pasado y que por lo tanto, constituye la espiritualidad
dominante que orienta sus esfuerzos principalmente a la subjetividad de
la conciencia, al mismo tiempo que de una manera no intencional con-
tribuye a consolidar la objetividad de las relaciones sociales propias de tal
sociedad. Yamandu Acosta nos deja en claro que Vaz Ferreira responde a
un “pensar radical”, es decir que apunta una raiz, en este caso la propia de
Vaz Ferreira, a saber, un pensamiento de extraccién universitaria, donde
piensa problemas no solamente como un mero ejercicio teérico, sino por-
que los asume como problemas y, con ellos, se confronta en la prictica,
por lo tanto serfa un pensar mds riguroso. Esto podria leerse, si se amplia,
no solo para el caso de nuestro autor, ya que esta discusién abre una pre-
gunta posible, es decir cdmo se hace esta filosoffa, que al mismo tiempo
es filosoffa latinoamericana, en cuanto a que sus materiales apuntan a
pensar problemas mds que pensar temas. El pensar problemas en Vaz
Ferreira, da una dimensién radical, no solo en cuanto a la raiz de origen

9 Cfr. Acosta, Yamandu: “El filosofar latinoamericano de Vaz Ferreira y su visién de la
historia”, en ANDREOLI, Miguel (comp.), 1996: 155.

10 En algtin sentido se alude a un cardcter conservador de la Lgica Viva y en general del
proyecto filoséfico de Vaz Ferreira. Si entendemos el afio en que se formula esta critica
(1969) podriamos intuir que el contexto ideoldgico de la posguerra y la tesis de los dos
bloques en la guerra fria influfa en los distintos andlisis de los trabajos intelectuales, pero
si vemos mds alld de un posible germen determinista, cabe senalar que la critica de Diana
Castro y Mauricio Langén era un critica, entre otras, a la aplicacién que pretendia Vaz Fe-
rreira, donde su pragmdtica no era capaz de dar cuenta efectivamente del mayor problema
préctico que atraviesa el mundo, es decir, el pensamiento de Vaz Ferreira sirve para la vida
cotidiana de las personas, pero dentro de los mdrgenes politicos e institucionales previa-
mente establecidos, donde el sujeto individual no es capaz de transformar nada o donde la
unica posibilidad de transformar algo, siempre a baja escala (a escala individual) no es sino
con argumentos “bien pensados”. El problema frente a esto se manifiesta cuando vemos
que el poder politico e institucional es asimétrico con respecto al ciudadano individual y
generalmente no dialoga ni permite expresar o recibir argumentos de sujetos particulares
por muy “bien pensados” que estos sean.
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de quien estd pensando, sino que también va a la raiz de los problemas o
al menos eso pretende, en tanto que pensar por temas nos abstrae de la
vida cotidiana y de la prictica concreta. Sin embargo cabe decir que en el
caso concreto del filosofar de Vaz Ferreira, como sefiala Acosta, no apunta
a la transformacion de lo real, tampoco a su justificacion, “el asunto aqui
es que la presencia de supuestos acriticamente aceptados implican limita-
ciones por las que la transformacién espiritual puede cerrarse dentro de
sus fronteras, posibilitando la conservacién material o, en el mejor de los

)’11
casos su reforma’!!.

Consideramos que el espiritualismo sefialado por Yamandd Acosta,
debe ser entendido en un sentido amplio, en otras palabras, queremos
decir que si las ideas ocurren en el pensamiento, psicolégicamente; este
espiritualismo, para Vaz Ferreira, comenzarfa como una realidad psico-
légica. Segin Arturo Ardao, la tesis conclusiva de Vaz Ferreira apunta
a que el rol de la palabra corresponde a un esquema para pensar lo que
trae como consecuencia que “la natural inadecuacién del lenguaje por su
cardcter esquemdtico no es completamente capaz de expresar el pensa-
miento” (Vaz Ferreira, 1945: 239). Para Ardao, siguiendo a Vaz Ferreira,
especialmente en el prélogo de LOGICA VIVA, hasta principios del siglo
XX, el modo de pensar de la humanidad ha estado bajo el dominio de las
palabras, del lenguaje como esquema que empobrece la riqueza psicold-
gica del pensamiento. El lenguaje no solo empobrece, sino que deforma
el pensamiento, generando paralogismos. Su lectura reconoce que en el
tiempo de Vaz Ferreira se asiste el surgimiento de un nuevo modo de pen-
sar, resultante de la independencia que logra la humanidad del lenguaje,
logrando una inversa relacién de dominio, donde el pensamiento logre
dominar el lenguaje.

El esquematismo'” ha generado conceptos falsos, se ha confundido
mucho con el lenguaje del pensamiento, transfiriendo propiedades del
lenguaje al pensamiento. Por ello, este “pensar bien” es un trabajo tedrico
relevante, que no puede ser del todo intuitivo, es decir, es necesario tener
conciencia de como se estd pensando, para evitar caer en errores y poder
hacer el mejor ejercicio intelectual que se pueda, no solo en el plano ted-
rico sino también por razones practicas como la convivencia social diaria.

11 Cfr. Acosta, Yamandd: “El filosofar latinoamericano de Vaz Ferreira y su visién de la
historia”, en ANDREOLI, Miguel (comp.), 1996: 155.

12 Cfr. Arpao, Arturo; “A propésito de lenguaje y pensamiento en Vaz Ferreira”, en AN-
DREOLI, Miguel (comp.), 1996: 17.
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En este sentido la normatividad psicolégica nos permitiria desarrollar tal
vez una delas tareas mas dificil detectadas por Vaz Ferreira, como lo es
la de la diferencia de planos mentales, donde no nos resulta evidente el
conocimiento, por tratarse atin de un estadio psicoldgico, es decir de un
plano mental.

Para Vaz Ferreira una expresién mds particular es menos esquematiza-
da que una general. La estructura formal del lenguaje es un esquema y su
funcién es inadecuada para expresar la realidad y de la realidad mental. El
lenguaje es insuficiente por esquemdtico. Ardao nos recuerda que Vaz Fe-
rreira, en el ensayo “Un paralogismo de actualidad” sostenia que la logica
tradicional era una Esquematologia, esperando que el nuevo “modo de
pensar” que avizoraba en su tiempo lograse el dominio completo sobre el
lenguaje, anunciaba “entrevemos una légica nueva, que no prescindird de
la realidad psicolégica y de la cual la Esquematologia no serd mds que una
parte”.” El lenguaje es inadecuado para expresar la realidad, la realidad
psicoldgica y también para expresar la realidad cuando esta estd diferen-
ciada del pensamiento, ya que senala en este mismo articulo, que este
consiste en atribuir a la realidad las contradicciones en que a menudo se
incurre y muchas veces es forzoso incurrir, en la expresion de la realidad;
en transportar la contradiccién de las palabras a las cosas; en hacer de un
hecho verbal o conceptual, un hecho ontolégico. Vaz Ferreira perseguia el
dominio completo del pensamiento sobre el lenguaje que traerd el sanea-
miento de la inteligencia por la eliminacién de los paralogismos verbales.
Todas las falacias o paralogismos, denunciados en la Ldgica Viva trafan
a cuenta la relacién entre lenguaje y pensamiento, pero en especial las
falacias verbo-ideoldgicas o ideo-verbales'“.

Sobre “Los planos mentales”

Una de las tantas instancias que ofrece el pensamiento de Vaz Ferreira
corresponde a la idea de planos o circulos mentales.

13 Acd podemos ver como la critica de Vaz Ferreira a la l6gica cldsica o l6gica formal es
una critica por inclusién y no por exclusién. Lo cual es coherente con su visién en la cual
habia sostenido en el prélogo de LV en cuanto a que su proyecto légico podria constituir
una segunda parte de los manuales tradicionales de 16gica. Cfr. ARDAO, Arturo; “A propé-
sito de lenguaje y pensamiento en Vaz Ferreira”, en ANDREOLI, Miguel (comp.), 1996: 17.

14 Cfr. ArpAO, Arturo; “A propésito de lenguaje y pensamiento en Vaz Ferreira”, en AN-
DREOLI, Miguel (comp.), 1996: 21.
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Para el autor, los planos mentales son una expresién problemdtica de
la interaccién comunicativa, ya que estos planos no tienen una expresién
directa y precisa en el lenguaje lo cual genera la necesidad de interpretar
mds alld, es decir, es necesario pensar la interaccién mds alld de la propo-
sicién del enunciado.

El ejemplo que se ofrece en la Légica Viva describe una situacién bas-
tante interesante que puede darse en diferentes discusiones cotidianas. El
autor nos senala que la psicologia penetra en las discusiones, ofreciendo
varios ejemplos para mostrar ello. Para el caso, destacaremos una ejempli-
ficacién, obtenida de la realidad, expuesta en el la Légica Viva.

Hace poco se discutié si debfan o no retirarse los Cristos del Hospital
de Caridad. En el primer plano (mental) estarfa, por ejemplo, el religioso
fandtico que quiere mantener los Cristos porque la religion catélica debe
predominar: “jlos que no sean catdlicos, que no entren al Hospital!” A
él se le opone un “liberal” apasionado y absolutista, que quiere suprimir
la imagen de Cristo, porque Cristo tiene que ver con la religién catélica,
que él odia. Pero aparece otro que, en tesis, viene a coincidir con el catéli-
co inferior (en tesis esto, es que, en opinar que los Cristos deben quedar);
y nos dird: “los Cristos deben quedar, no como simbolo estrecho de una
religién cerrada, pero si como simbolo general de la caridad. Cristo es el
representante de la Caridad como Sécrates lo fue de la Filosofia “, etc.
Y por otro lado puede aparecer un adversario que argumente, no con
razones de liberalismo inferior, sino diciendo: “estd bien, en principio,
esa tolerancia; pero la verdad es que, de hecho, los Cristos no estaban
alli como simbolo de caridad, sino como simbolos de una religién; y, de
todos modos, esos Cristos eran utilizados para procurar convertir a los
enfermos; a veces, par martirizarlos, etc. por consiguiente deben sacarse”.
Este, coincide en tesis (retirar los cristos) con el primer “liberal”, pero no
en plano.

Ahora bien (llego a lo que me proponia hacer ver con tan larga prepa-
racién): esto muestra, ante todo, como hay relaciones, psicoldgicas y légicas,
entre los hombres, que son mucho mds complicadas que la simple agrupacion
de dos tesis opuestas; por ejemplo, ya han notado ustedes cémo, a veces, se
vuelve, en un plano mental superior, a la tesis que uno se habfa encon-
trado alguna vez en un plano inferior, 0 en que se encuentran muchos
en un plano inferior; han notado que dos hombres pueden coincidir en
tesis, y encontrarse, sin embargo, mds alejados en altura psicoldgica, diremos
mds alejados en plano, que dos hombres que sostengan tesis contrarias (VAz

FERREIRA, 1945: 145-146).



156 Lecturas de racionalidad, la Légica Viva en el siglo XXI. Un estudio razonable
para un psicologismo normativo en la filosofia de las légicas

Entendiendo lo anterior podemos entender como Vaz Ferreira nos
senala que la 16gica por si misma no puede dar cuenta de ese “estado de
espiritu” con que designa el estado psicolégico del hablante. Mds alld
de comprender un espiritualismo en la interaccién comunicativa y pen-
sante, podemos ver como es necesario entender la légica con aspecto de
dinamismo. En tal sentido, nos enfrentamos a situaciones que merecen
andlisis, por ejemplo, podemos enfrentar casos donde una misma tesis sea
defendida en planos mentales contrarios. Veamos un caso donde una tesis
puede resultar univoca por ejemplo 7o estar de acuerdo con una normativa
conservadora donde una persona no esté de acuerdo porque concibe el mundo
de forma liberal y otra persona conservadora no esté de acuerdo porque la
norma no es lo suficientemente conservadora como él quisiera.

Siendo concretos, tomemos el ejemplo que ofrece el autor. Dos perso-
nas pueden estar de acuerdo con “retirar los Cristos”, uno muy religioso
porque considera que los Cristos son tan sagrados que no son para espa-
cios abiertos a la comunidad y otro ateo que esté de acuerdo con retirarlos
porque son manifestaciones invasivas de la religién que él rechaza.

Con esto, la tesis (P) y su contradictoria (-P) pierden capacidad de
expresién, ya que P puede ser defendida por dos hablantes en planos
mentales contradictorios y lo mismo puede pasar con NO P.

Esto se explica desde la 6ptica de Vaz Ferreira entendiendo que el len-
guaje (en este caso el lenguaje formal) no es capaz de dar cuenta del pen-
samiento, por lo tanto, este problema invita a reflexionar constantemente
por el contenido proposicional, ya que si no se contempla, sus expresio-
nes formales en el lenguaje pierden sentido, sino totalmente, pierden, a
lo menos, una parte considerable de su contenido.

Si leemos entrelineas, podriamos senalar que en estas condiciones, se
conseguiria llevarnos a un desplazamiento psicoldgico del principio de
identidad en el sentido de que una tesis formulada en lenguaje natural
puede representar dos ideas diferentes.

Por lo anterior, para el fildsofo uruguayo es relevante, ademds del uso
légico del lenguaje generar mecanismo de evaluacién que se aproximen
a este “misterio”. Estos mecanismo evaluativos, por tanto, no pueden ser
solo légicos, sino también epistemoldgicos y psicoldgicos.

En el caso de los planos mentales, la evaluacién de argumentos cons-
taria del andlisis argumental contextual de la relacién hablante y oyente,
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haciéndose cargo de una serie de variables al momento de efectuar la
discusién.

Uno de los principales métodos de evaluacién propuesta por el autor
tiene que ver con la deteccidn de falacias, pero una de las principales ideas
que se proyectan es la de conseguir un modo de razonamiento légico que
incorpore elementos psicoldgicos y epsitemoldgicos.

Conclusién

El registro de la filosoffa de Vaz Ferreira, asume que la sola formalidad
silogistica no resulta suficiente para la evaluaciéon de argumentos, ya que
ello tiene un uso acotado, en el sentido de que la silogistica se encarga
de la correcta formacién de los argumentos (en su estructura), pero no
del impacto psicoldgico que un argumento pueda tener y contener en un
individuo o en la comunidad, ni de los procesos mentales que entran a
operar en este proceso.

Con este proyecto tedrico, podriamos arriesgar la aparicién de una
filosofia de la comunicacién humana en ciernes, o al menos podriamos
senalar que estarfa en condiciones de elaborarse a partir de los elementos
conceptuales que nos ofrece este filésofo uruguayo, que sin interpelar a
ningtn filésofo de la 16gica propiamente, plantea una continuidad en el
estudio de la légica.

En este sentido, se asume a si mismo, de algiin modo, como parte y,
a la vez, renovador de a lo menos una cierta tradicién légico-filoséfica,
donde pretende agregar nuevo conocimiento a la historia de la filosofia
latinoamericana y mundial.

Cabe, como proyeccién, destacar la posibilidad de crear elementos
légicos de evaluacién de argumentos y del lenguaje utilizado, formalizado
o informal, que amplie el criterio y contemple en la capacidad psicolégica
una razonable preservacién de verdad y que al mismo tiempo tenga una
incidencia concreta en la prictica de la interaccién comunicativa cotidia-
na, objetivo central del proyecto filos6fico de la Lgica Viva.
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La fotografia zombi en la cultura popular.
Notas criticas

Fernan Rioseco P!

Resumen

En oposicién a la cada vez més extendida teorfa de la muerte de la
fotografia (BELTING, 2007; RITCHIN, 2009), el articulo se propone defen-
der el uso politico de la fotografia tomando como elemento de andlisis
la temdtica zombi en la cultura popular. Para ello se presentan dos tesis
fundamentales, intimamente relacionadas: la primera es que la fotografia
contribuye a la deconstruccién del lenguaje y los discursos de poder de
las sociedades capitalistas pos atentados terroristas del 11/S; y la segunda
es que la decadencia de una sociedad se evidencia, en primer término,
a través de la degeneracién de su lenguaje. La imbricacién de estas tesis
pretende rescatar la funcién de la fotografia apelando a su genealogfa po-
litica, pero aceptando que es necesaria una revision del ejercicio fotogra-
fico debido a la aparicién del soporte digital. Asi concebida, la fotografia
forma parte de un ejercicio narrativo que contribuye a la construccién de
comunidad, identidad e historia.

Palabras clave: fotografia, zombi, cultura, lenguaje, poder.

Abstract

In opposition to the increasingly widespread theory death of photo-
graphy (Berring, 2007; RrrcHIN, 2009), the paper propose to defend
the political use of photography as an element of analysis taking the zom-
bie theme in popular culture. For this, two fundamental theses, closely
related are presented: The first is that photography contributes to the
deconstruction of language and discourse of power in capitalist societies
after terrorist attacks of 11/S; and the second is that the decline of a
society is evident, first, through the degeneration of his language. The
overlap of these thesis aims to rescue the function of photography by

1 Email: flrioseco@gmail.com
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appealing to their political genealogy, but accepting that a review of the
photographic exercise because of the emergence of digital media is neces-
sary. Thus conceived, the photography is part of a narrative exercise that
helps build community, identity and history.

Key words: Photography, zombie, culture, language, power.

1. Introduccién

Después de los atentados terroristas del 11/S, y como suele acontecer
en épocas de crisis, ha tenido lugar un explosivo aumento de la cine-
matografia, comics, videojuegos y narrativa zombi en general, asociado
al resurgimiento de una “cultura apocaliptica’, y a un nuevo paradigma
mundial en el contexto de la War of Térror inaugurada por los Estados

Unidos.

En la sociologia existen estudios serios, a lo menos, desde la década
de 1970 gracias a los andlisis del sociélogo alemdn Ulrich Beck®. Y hace
pocos anos se publicé un libro de Ferndndez Gonzalo titulado Filosofia
Zomb?’. De modo que el cine, la sociologfa y la filosofia se han ocupado
adecuadamente de la temdtica zombi y sus imbricaciones politicas, socia-
les y culturales, pero constituye una sorpresa la escasez de investigaciones
acerca de la relacidn entre la fotografia y los muertos vivientes.

Lo anterior podria deberse a que simplemente no existe ninguna co-
nexién. Pero sospecho que el asunto no va por ahi. También soy cons-
ciente de que mds de alguno objetard que, dado que una obra cinemato-
gréfica requiere de una direccién de fotografia, no es efectivo que el tema
no se haya planteado antes. No obstante, no me refiero a la fotografia en
cuanto montaje artistico, sino a la fotografia considerada filos6ficamente,
y sobre todo, politicamente.

En la primera mitad del siglo XIX, surgié la nocién de #ipo como
uno de los rasgos socioldgicos de la sociedad parisina, a la par con las
primeras revoluciones industriales, y en un contexto de transformacién
de los espacios arquitecténicos de las grandes ciudades europeas. El poeta

2 Beck, U. y BECK-GERNSHEM, E., La individualizacion. El individualismo instituciona-
lizado y sus consecuencias sociales y politicas. Paidés Ibérica, Estado y Sociedad 114, 2003.

3 FernANDEZ GONZALO, J., Filosofia Zombi. Editorial Anagrama, Madrid, 2011.
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y cuentista norteamericano Edgar Allan Poe, especialista en descifrar el
claroscuro de la naturaleza humana, escribié un cuento en el que emplea
esta idea decimondnica de los tipos: E/ hombre de la multitud'. Inspira-
dos en esa narracién, nos acecha la duda: ;Son los zombis un tipo de las
sociedades capitalistas liberales pos atentados del 11/S?Y, si la respuesta
fuese afirmativa, ;Cudl es la funcién de una pretendida “fotografia zom-
bi” articulada en términos politicos?

Cuando nos referimos a una fotografia articulada en términos poli-
ticos, no la planteamos en el sentido benjaminiano de una “politizacién
del arte” como respuesta a un proceso de estetizacion de la politica, ope-
rado desde el fascismo’. En efecto, la relacién arte-fotografia estd lejos de
encontrarse debidamente clarificada, menos en esta época de dominio
absoluto de la fotografia digital, de fcil acceso a una masa cada vez mds
dvida de imdgenes y espectdculos.

Por cierto, aclaro que estoy en desacuerdo con la tesis radical de la
“muerte de la fotografia”, que algunos autores como William Mitchell
(1992), Nicholas Mirzoeff (2003), Hans Belting (2007), y tltimamente
Fred Ritchin (2009) se han apurado en certificar, como consecuencia del
boom de la fotografia digital, en desmedro de la fotografia analégica.

En nuestros dias constituye un tépico leer frases demodé como “con la
fotografia digital todos somos artistas” o “todos somos fotégrafos”. En mi
modesta opinidn, se trata de una concepcién errada que tiende a identifi-
car el arte con la fotografia, y reduce la funcién de esta tltima a una pers-
pectiva estética, olvidando su genealogia esencialmente politica. Dicho lo
anterior, si comparto que es necesario repensar y actualizar el propésito
de la fotografia, no solo debido a la aparicién del soporte digital, sino
también de tecnologias cada vez mds avanzadas, y el uso masivo de las lla-
madas “redes sociales” como Twitter, Facebook, Instagram, Flickr y otras.

Tampoco quiero denotar el uso propagandistico de las imdgenes foto-
gréficas, para fines de tipo partidista o proselitista.

Lo que pretendo significar y rescatar (contra la tesis de la “muerte de
la fotografia”), es la idea de la fotografia desde el punto de vista de su

4 Pok, E. A., en Cuentos Completos. Traduccién de Julio Cortdzar, 2° reimpresién, Buenos

Aires, 2012, pp. 329-3309.

5 BENjaMIN W, «La obra de arte en la época de su reproductibilidad técnica», en Concep-
tos de Filosofia de la Historia. Agebe, Buenos Aires, 2011, pp. 129-131.
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relacién con los usos politicos de la memoria y la historia. Pero ya no se
trata de la perspectiva tradicional de la imagen fotografica en tanto hue-
lla o registro, ni tampoco la de su valor testimonial en una dialéctica de
presencia y ausencia, sino como deconstruccion, entendida esta tltima
como desmontar, poner en crisis y exhibir la artificialidad del lenguaje
y de las construcciones mentales relacionadas con el sujeto y el objeto
fotogréficos®.

De este modo, la tesis que quiero defender es que la fotografia zom-
bi constituye (junto con el cine, el cdmic y la narrativa de los muertos
vivientes en general) una deconstruccién del lenguaje de las sociedades
capitalistas pos atentados terroristas del 11/S, caracterizadas por el consu-
mo masivo e indiscriminado de mercancias, la acumulaciéon de imdgenes
y espectdculos (Debord), el vacio (Lipovetsky), la liquidez (Bauman), la
pseudoactividad (Zizek), y el simulacro (Baudrillard). Empleando la ter-
minologia de los no muertos, se trata de sociedades “en descomposicién”.
Asi como los cuerpos se descomponen con la aparicién de los fendme-
nos cadavéricos, también las sociedades (concebidas como un “cuerpo
social”) pueden descomponerse hasta alcanzar un estado de putrefaccién
moral y metafisica’. Y es aqui donde el ¢jercicio fotogréfico, cualquiera
sea el soporte que se utilice, adquiere su dimensidén trascendental, que no
es artistica, sino politica.

Como tesis auxiliar, aunque estrechamente ligada a la principal, ar-
gumentaré que la decadencia de una sociedad se evidencia, en primer
término, a través de la degeneracién de su lenguaje. Y no deberia sorpren-
dernos que el no-lenguaje de los zombis se situé en un nivel pre-légico
(en el sentido griego de logos), con abundancia de grunidos, alaridos y
viscosidades nauseabundas saliendo por sus bocas.

6 “El uso politico de la fotograffa se define por la forma en que la produccién y reproduc-
cién de imdgenes por parte de un sujeto politico contribuye a la definicién de su identi-
dad”. (Las huellas del tiempo, el uso politico de la fotografia, Cecilia Cortés, Universidad
de Buenos Aires, 2007).

7 Después de los atentados del 11/S, la expresién “muerto viviente” (més elegante que
“zombi”) pasé a ser parte de la terminologfa de la War of Terror impulsada por los Estados
Unidos, cuando el Secretario de Defensa del ex presidente G. W. Bush, Donald Rumsfeld,
nos regald su tristemente célebre comentario “unknown knowns” acerca, entre otras cosas,
del destino de los prisioneros de Guantdnamo. Rumsfeld afirmaba que muchos de sus pri-
sioneros, aunque estuviesen técnicamente vivos, estaban oficialmente “muertos en vida” y
que, por ende, se les tratarfa de acuerdo con su estatus.
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2. El zombi como tipo contemporineo

Una idea religiosa muy arraigada en el occidente cristiano es la del
hombre creado a imagen y semejanza de Dios. Aplicada a la fotografia,
implica que “ninguna mdquina humana puede fijar la imagen divina™®.
Sin embargo, los zombis vienen a cuestionar esto, ya que técnicamente
no estdn vivos, pero tampoco muertos. Se trata de muertos vivientes o no
muertos, criaturas molecularmente idénticas al ser humano, pero también
caddveres desprovistos de estados mentales y de conciencia fenomeno-
légica. Perdieron su durea. Asi como el hombre fue creado a imagen y
semejanza de Dios, los zombis han sido creados a imagen y semejanza
del hombre, pero no son hombres: dejaron de serlo. Luego, una méquina
humana como la cdmara fotografica podria “capturarlos”, esto es, deberia
ser capaz de aprehender su esencia.

Por cierto, esta idea de presentar a los zombis como tipos posmoder-
nos, remite obligatoriamente a la figura de Walter Benjamin.

La nocién de “tipo” en la obra benjaminiana aparece relacionada con
el flaneur del que hablaba el poeta francés Charles Baudelaire, para des-
cribir al callejero y al hombre de mundo: alguien que camina por la ciudad
con el fin de experimentarla (Cf. BAUDELAIRE, 1964).

A riesgo de simplificar, diremos que el fléneur para Benjamin constitu-
ye un tipo del “iluminado”, como lo es también el sofiador, el que consu-
me opio, y el embriagado.” Pero, como anota el fildsofo alemdn, la propia
dindmica de las sociedades industrializadas puso a los fléneurs en peligro
de extincién. De acuerdo con la interpretacién de Susan Buck-Morss, lo
que en definitiva extinguié al flineur cldsico fue el transito, asociado a la
degradacion de los pasajes:

Hoy en dia es evidente para cualquier peatén en Paris que los automéviles
son la especie dominante y depredadora en el espacio publico... Los flaneurs,
al igual que tigres o tribus preindustriales, son arrinconados en reservas, pre-
servados dentro de medio ambientes artificialmente creados: calles peatonales,
parques y pasajes subterrdneos'.

8 BeNjaMIN, W., Breve historia de la forografia. Casimiro Libros, 2011.
9 Cf. Convoruto M, El libro de los pasajes. Akal, Madrid, 2004, pp. 421 y ss.

10 Buck-Mokss, S. «El flaneur, el hombre-sandwich y la puta: las politicas del vagabun-
deo», en New German Critique N°39, Second Special Issue on Walter Benjamin (Autumn,

1986), pp. 120-121.
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En un sentido similar, para Susan Sontag el fotégrafo de clase media
(no necesariamente el fotégrafo profesional), es en si mismo un flaneur:

No le atraen las realidades oficiales de la ciudad, sino sus rincones
oscuros y miserables, sus pobladores relegados, una realidad no oficial
tras la fachada de vida burguesa que el fotégrafo «aprehende» como un
detective aprehende a un criminal (SonTag, 2007: 85).

De ahi que no sorprenda que Sontag tenga en alto valor como fo-
tografo flineur a Eugéne Adget, quien a fines del siglo XIX comenzé a
fotografiar las callejuelas parisinas y a los tipos marginales de la sociedad
(Cuvarpic Garcia, 2012: 225).

Ahora, si los muertos vivientes son un tipo contemporaneo, el paso
siguiente consiste en determinar qué clase de tipo son, y qué relacién
puede tener esto con la fotografia.

2.1. Zombis y capitalismo

La idea de los muertos vivientes como una metéfora prodigiosa del ca-
pitalismo tardio, ha sido bien explotada (Cf. Bistor, 2010; FERNANDEZ
GonzaLo, 2011). Lo que nos interesa puntualizar ac es la relacién entre
zombis y centros comerciales desde el punto de vista de la fotografia.

La genealogia del nexo entre zombis y malls remite a los precursores de
estos tltimos: los antiguos bulevares parisinos construidos por Haussman

durante la segunda mitad del siglo XIX.

Como sostiene Buck-Morss, hacia 1850 en Paris la flinerie se ejercia
con preferencia en los pasajes, pero la edificacion de los nuevos bulevares
bajo el mandato de Napoléon III, con sus amplias veredas hizo posible
(al menos al comienzo) el paseo de los individuos y de las familias en las
nuevas arquitecturas, lo que aceleré la decadencia de los pasajes y reflejé
un cambio en la funcién de la flinerie (Buck-Morss, 1986: 122).

En el siglo XXI, la posta de los viejos bulevares ha sido tomada por los
malls, cuyo peculiar espacio arquitecténico es un fiel reflejo del modus
vivendi de las sociedades de consumo: auténticos “palacios de cristal”,
seguin la alegoria del filésofo alemdn Peter Sloterdijk, para graficar la idea
de exclusién del mundo exterior (SLOTERDIJK, 2007).

Pero, desde luego, los malls no son solo palacios de cristal. Tanto su
arquitectura como su lenguaje (expresado a través de folletos, pdginas
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web, inserciones en los diarios e internet, avisos en la radio y la televisién,
etcétera), articulan implicitamente un tipo de discurso politico de corte
liberal que promueve una posicién de deseo en el sujeto, y cuya fantasma-
goria crea una “realidad de lo virtual” para un consumidor dvido de de-
vorar no solo mercancias, sino también iconos, imdgenes y especticulos,
en espacios donde la libertad de consumo no es mds que una esclavitud al
goce (VENEGAS AHUMADA, 2011).

Esta sutil distincidn entre deseo y goce, que proviene del psicoandlisis
de Jacques Lacan, es de suma importancia para comprender la relacién
que existe entre los zombis y los malls. En efecto, el goce lacaniano es un
“exceso de placer”, que existié en un estadio anterior a la aprehensién del
lenguaje por un individuo singular, y que no forma parte de su memoria;
en tanto que el deseo es el abandono de los comportamientos asociados
con un objeto determinado. Por ello, el goce -en definitiva- solo es capaz
de engendrar dolor y ausencia de libertad, mientras que el deseo se tra-
duce en la liberacién de la voluntad (FERNANDEZ GonzaLro, 2011: 137).

En otras palabras, ser zombi no es otra cosa que vivir en el dolor, en un
estado pre-légico, sin lenguaje y sin memoria (junto con la ausencia de
estados mentales y de conciencia fenomenoldgica). Ser humano, en cam-
bio, es vivir en el deseo y haber experimentado el lenguaje, la memoria y
la liberacién de la voluntad.

Y es justamente aqui donde se presenta el problema fundamental para
nosotros los humanos: el transito desde la libertad del deseo hacia la escla-
vitud del goce, operado al interior de esos “palacios de cristal” que son los
malls, alalarga nos transforma en zombis. Se produce inconscientemente
una identificacién del tipo del “consumidor” con el tipo del “zombi”.
Ambos solo anhelan devorar: mercancias, imdgenes y espectdculos los
primeros; cuerpos y cerebros humanos, los segundos. Pero en el fondo,
no existe una diferencia sustancial entre uno y otro, ya que tanto el tipo
del consumidor como el tipo del zombi son esclavos del goce. Ninguno
de ellos es libre. En realidad, ambos podrian ser subsumidos en un nuevo
tipo: el “devorador” capitalista, carente de lenguaje, memoria e historia.

Ya que hemos citado a Lacan, mencionemos a uno de los mds cono-
cidos tedricos lacanianos de nuestro tiempo: Slavoj Zizek. En su ensayo
Madness and Habit in German Idealism: Discipline between the Two Free-
doms (Z1zex, MHGI)" el autor esloveno contrapone el zombi con la no-

11 Con “MHGI” me refiero a el texto de Zizex, Slavoj (?): «Madness and Habit in Ger-
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cién hegeliana de hébito. Segtin Zizek, los muertos vivientes constituyen
una figura extrema de hébito puro en su nivel mds elemental, anterior
al nacimiento del lenguaje, la conciencia y el pensamiento. Para Hegel
la naturaleza del hibito es doble: por un lado es la base de la estabilidad
vital, pero por otro, constituye la negacién de la libertad. En palabras de

Zizek:

Los zombis no son libres, estdn al servicio de su necesidad. Su imagen
es un doble generado en lo siniestro (un-heimlich); su apariencia resulta
familiar e inquietante a la vez por su mirada vacfa que nos invita a ser
como él... El shock de encontrarnos con un zombi no es el shock de to-
parnos con la alteridad, es el impacto de confrontarnos con los cimientos

de nuestra propia inhumanidad repudiada (Zrzexk, MHGI).

La mirada vacia del muerto viviente a que alude el fildsofo esloveno
es, en rigor, una no-mirada y, en tltima instancia, una “mirada total”,
entendida como una absoluta ausencia de fuego en los ojos, y del élan
vital acunado por Bergson.

En los apartados siguientes, intentaremos mostrar cémo esta iden-
tificacién psicoanalitica entre consumidores y zombis propia de las so-
ciedades de consumo, se materializa en una primera etapa a través de la
degradacion del lenguaje humano hasta alcanzar niveles pre légicos, en
un estadio similar al de los muertos vivientes; y cémo se desarrolla en
capas mds profundas articulando un discurso politico-liberal de aparente
inclusién y actividad, en “palacios de cristal” donde las clases sociales se
encuentran, pero no se reconocen (MouLIAN, 2009).

Planteado de este modo, se visualiza la funcién politica de la foto-
grafia en general, y de la fotografia zombi en particular, en cuanto de-
construccién de los discursos de poder de las democracias neoliberales, y
como genuino reducto de la libertad frente a esos mismos discursos.

2.2. Zombis, consumidores y flineurs

Desde 1980 en adelante, el fléneur como categoria conceptual ha sido
resignificado para intentar comprender ciertas pricticas de las socieda-
des posmodernas. Asi, algunos han visto en la dinimica misma de los

man Idealism: Discipline between the Two Freedoms (Part 1)». Publicado en
http://www.lacan.com/zizdazedandconfused.html



Ferndn Rioseco P. 169

malls, espacios para flineurs contempordneos o, mds precisamente, para
la flinerie, es decir, la actitud que los caracteriza. Friedberg (1991: 425)
afirma que el cine del mall, al mantenerse abierto hasta altas horas de la
noche, concede la posibilidad a los fléneurs de deambular por sus recove-
cos mediante la exhibicién de peliculas en un horario en que la afluencia
de publico se reduce sustancialmente. Otros, como Jenks (1995: 153),
estiman que “el flineur debe sacudirse la ‘actitud blasé€’ y proceder a una
apreciacion critica de la falsedad, fabricacién e imitacidn, en el corazén
de la posmodernidad, de la red voldtil de sentido”.

Una de las ideas mds interesantes, que no podemos desarrollar acd,
es la del “cyberflineur”, un visitante del ciberespacio que amalgama las
diversas metamorfosis del flaneur: el paseante, el vagabundo, el turista y
el pirata (Cuvarpic Garcia, 2012: 228). También merecerfa un andlisis
detallado el estudio de la flinerie desde la perspectiva de las llamadas
“Smart Cities”, esto es, ciudades cada vez més vigiladas y controladas por
tecnologias de vanguardia como el GPS o los circuitos cerrados de televi-
sion en los espacios publicos y privados.

Lo que me interesa plantear acd, es la posibilidad de que los con-
sumidores puedan ser considerados como flineurs y, por extension, los
zombis, debido a la identificacién que hemos expuesto en el pardgrafo
anterior. En este sentido, autores como Smart (1994: 181-197) utilizan
el término para referirse a los consumidores de fast food, pero esto parece
una interpretacién demasiado laxa. En mi opinién, ni los consumidores
ni los zombis pueden ser considerados fldneurs, pero (y esta distincion es
crucial) alguien que se ocupe criticamente de la temdtica zombi (como un
fotégrafo profesional, un cineasta como George Romero o los creadores
de series de televisién como 7he Walking Dead), eventualmente podria ser
considerado una especie de fldneur entre los zombis, que no es lo mismo.

2.3. Punctum y studium: El zombi como arquetipo

Como sabemos, fue Roland Barthes quien en su magnifico ensayo La
cdmara hicida. Nota sobre la fotografia, hizo la importante distincién para
la teoria de la fotografia entre punctum y studium. La primera es esa cua-
lidad que nos “pincha” y atrapa, muchas veces por motivos misteriosos
e inconscientes. El studium, en cambio, se identifica con lo racional y lo
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universal: cualquier espectador puede percibirlo y entenderlo.'” Barthes
se refiere al punctum como un “detalle” que le atrae de una fotografia
determinada:

Siento que su sola presencia cambia mi lectura, que miro una nueva
foto, marcada a mis ojos con un valor superior. Este detalle es el punctum

(lo que me punza) (BarrHes: 1980: 78).

Esta distincién plantea, a su turno, varias interrogantes: ;Es el punc-
tum una cualidad de la fotografia o depende del espectador singular que
la contempla? ;Existe algo asi como un punctum “intencional” buscado
por el fotégrafo?

Si extrapolamos estas ideas a la fotografia zombi, se producen algu-
nas consecuencias interesantes. El szudium, esto es, la parte racional y
universal de la imagen fotografica, parece estar asociado a un lenguaje de
tipo verbal o escrito, en cuanto vehiculo adecuado para expresar nuestra
racionalidad. El punctum, en cambio, podria vincularse a una forma de
lenguaje no-verbal (aunque no necesariamente corporal), y desenvolverse
en un nivel inconsciente o pre-consciente. Si esto es correcto, la con-
templacién de una fotografia zombi debiese producir en un espectador
cualquiera una movilizacién de sus fuerzas conscientes e inconscientes,
en términos de aceptacion o rechazo. Ello explicaria, en buena medida, la
fascinacion cada vez mds creciente de muchas personas por las imdgenes
de zombis y, por el contrario, el rechazo visceral de otras frente a idénticas
representaciones'’.

Lo anterior se debe a que de acuerdo a la descripcién mitica, los zom-
bis carecen de lenguaje y de estados mentales, al transitar en un estadio

12 A este tipo de fotografias, Barthes las denomina unarias: “La fotografia es unaria cuan-
do transforma enfiticamente la <realidad> sin desdoblarla, sin hacerla vacilar... La foto-
grafia unaria tiene todo lo que se requiere para ser trivial...” (BARTHES: 1980: 76).

13 Aunque muchos han sostenido que la fascinacién humana por los zombis tendria su
origen en una pulsién de autodestruccién y el surgimiento de una cultura apocaliptica,
especialmente luego de los atentados terroristas del 11/S. La fantasia y el anhelo incons-
ciente de un apocalipsis como condicién sine qua non para el nacimiento de una nueva
estética, materializado en las imdgenes de hordas informes y nauseabundas de zombis
arrasando con el mundo tal como lo conocemos; es decir, la fantasia de un “apocalip-
sis zombi”. Cf. BIRKENSTEIN, J. & Froura, A & RanDpELL, K. Reframing 9/11. Film,
Popular Culture and the “War of Terror”. Estados Unidos: Continuum International
Publishing Group, 2011. p. 23.
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pre-légico, de un modo similar al de los hombres primitivos, quienes
carecfan de un lenguaje interpretable (aunque no de estados mentales y
conciencia fenomenoldgica). Este rasgo es el que impide la identificacion
consciente del espectador con la imagen del zombi, pero al mismo tiem-
po lo conecta con su propio inconsciente.

Desde el punto de vista psicoanalitico, cuando vemos fotografias clé-
sicas de zombis lo que vemos es a cadédveres desprovistos de estados men-
tales, que solo anhelan devorarnos ante la primera oportunidad y arrasar
con todo a su paso. Lo que se nos presenta es la imagen de un “mons-
truo”, en un sentido mitico. Y, como es obvio, nadie en su sano juicio de-
searfa identificarse con un monstruo. Pero es precisamente su naturaleza
ominosa (como la entendfa Freud) lo que caracteriza a los zombis: “Lo
trdgico ominoso es la muerte viva o la vida que es puro morir bajo un
aspecto putrefacto y abyecto: irrupcién de lo real monstruoso” (GIBRAN,
2013). El cardcter ominoso de los zombis es el rasgo que engendra el
miedo humano, y el “horror césmico” del que hablaba Lovecraft, para
cuya descripcién no existen palabras. Nuestro lenguaje, como demostré
Fricz Mauthner, es incapaz de dar cuenta de esa particular experiencia
subjetiva.

Sin embargo, en los ultimos anos se ha producido una revisién del
género que ha transformado al zombi en un concepto crepuscular. Ya no
se trata de revivir caddveres desde la ultratumba a través de ritos extra-
fios, pdcimas mdgicas o conjuros diabdlicos, sino de realizar la pulsién de
muerte y de autodestruccién que reside en lo mds recéndito de nuestro
ser, por la via del uso de potentes drogas, y/o mutaciones de virus capaces
de privarnos de nuestros estados mentales y conciencia fenomenoldgica,
quedando sometidos, en consecuencia, a la entera voluntad de ozros, que
muy probablemente son los que detentan el poder politico-econémico.
De hecho, toda la imagineria de un eventual “apocalipsis zombi” estd
asociada al uso politico de armas bacterioldgicas y de potentes drogas
capaces de producir los mencionados efectos, sea de forma transitoria o
permanente'”.

14 £y el documental de National Geographic titulado 7he Truth Behind Zombies (2010),
la viréloga de la University of Miami, Samita Andreansky, plantea una inquietante po-
sibilidad: “Imaginese un escenario en el que mediante técnicas de ingenieria genética, el
virus de la rabia se mezcla con el de la gripe para que sea transmisible por el aire, con el
del sarampidn para que produzca cambios en la personalidad, con el de la encefalitis para
que el cerebro arda de fiebre y aumente la agresividad y, por tltimo, con el del ébola para
que el infectado sangre a borbotones... todo esto combinado produciria algo asi como un
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Esta nueva descripcién del zombi, alejada de su arquetipo cldsico,
tiene relacién con el punctum del que hablaba Barthes, ya que en nues-
tros dias lo cierto es que cualquiera de nosotros puede convertirse en un
“zombi”. Y no lo planteamos como una alegoria de la sociedad de consu-
mo, ni COmo un nuevo tipo sociolégico, sino como un estado transitorio
o definitivo de pérdida de nuestros estados mentales y conciencia feno-
menolégica, como efecto del uso de armas bacteriolégicas o de drogas po-
derosas. Al difuminarse las fronteras entre el mito y la realidad, también
se han vuelto borrosas nuestras representaciones acerca de los muertos
vivientes, de modo que es muy probable que un espectador actual de
fotografias zombis, encuentre el punctum de la imagen fotografica en la
identificacion inconsciente con un “monstruo” que se ha vuelto cada vez
mds humano.

2.4. Zombis, lenguaje y conciencia

Dijimos que uno de los rasgos del arquetipo clésico del zombi es su
no-lenguaje, un mutismo acompanado de grufiidos y alaridos que asocia-
mos con el punctum de la imagen fotografica, al remitir la representacion
visual a una pulsién inconsciente en el espectador de #dnatos y autodes-
truccion.

El zombi no habla, grufie, es pura voz sin lenguaje, estd estancado
en un movimiento acéfalo mortuorio que siempre acicatea hacia delante

(GIBRAN: 2013).

En nuestras sociedades de consumo constatamos un creciente proce-
so de degradacién del lenguaje, cuyo corolario podria ser un estado de
“zombificacién masiva”, de acuerdo a las ideas de G. Lipovetsky en La era

del vacio (1986).

Segtin expone el autor francés en el pardgrafo titulado £/ zombi y el
psi, junto a la revolucién informdtica las sociedades posmodernas asisten
a una especie de “revolucién interior”, a un entusiasmo generalizado por
el autoconocimiento y la realizacién personal. Lo grave es que esta auto-
conciencia narcisista y egocéntrica ha sustituido a la conciencia de clase,
a la conciencia politica, y ha conducido a los individuos al atomismo y a
la inaccién social. Narciso, obsesionado con mirarse a si mismo, obsta-

5%

virus zombi™”.
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culiza los discursos de accién de masas y facilita la desaparicién de lo que
Lipovestky llama la “era de la voluntad”. La voluntad es el enemigo del
capitalismo liberal: no debe haber oposicién, ni menos una masa critica
movilizada desde y para la accién social. Y, por supuesto, este discurso
narcisista va acompafiado de una ética permisiva y hedonista, que apunta
a la disolucién del yo, y a una variante del nihilismo denunciado por
Nietzsche en el siglo XIX, pero esta vez llevado hasta las tltimas conse-
cuencias (LipovETSKy, 1986: 56-57).

A la par con el aumento exponencial de ciudadanos que no tienen
interés alguno o muy reducido, por la lectura y la escritura, las nuevas
tecnologias y, sobre todo, las denominadas “redes sociales”, han propicia-
do en los usuarios virtuales, un uso cada vez mds precario e inadecuado
del lenguaje. No es este el lugar para desarrollar un andlisis profundo del
fenémeno. Lo que nos interesa resaltar es el peligro que conlleva la dege-
neracion del lenguaje, en una ecuacién donde otro de los elementos que
se afiade es la alegoria del consumidor zombi. Y si al coctel le agregamos el
uso de drogas cada dia mds potentes y de fécil acceso al publico general,
el resultado es un ser humano degradado moralmente (su dignidad queda
en entredicho), esclavo del goce y sometido a la voluntad de otros, ya
que su individualidad se ha disuelto. Un sujeto sujetado y controlado por
otros; un individuo sin memoria y, por lo tanto, sin historia.

Por supuesto, no se trata de un fenémeno de los afios recientes. Ya
Foucault, en Las palabras y las cosas (1964), nos advertia que hemos per-
dido la capacidad de referir a través del lenguaje. “Las palabras se habrian
opacado, no dejarfan el aroma de su presencia, las desviaciones y diferen-
cias sustanciales, los artefactos semidticos” (FERNANDEZ GoNzaLO, 2011:
18).

Nuestra tesis es que la degradacién del lenguaje es el primer indicio,
el primer sintoma, de un proceso de “zombificacién masiva’. Pero hay
otra forma de enfocar el problema, que consiste en suponer —como argu-
mento- que los zombis existen o, al menos, que razonablemente podrian
existir. En filosofia de la mente, este argumento ha sido empleado por di-
ferentes fildsofos, pero especialmente por el australiano David Chalmers,

para refutar el fisicalismo®.

15 Segtin Chalmers (1996:93-171; 2010:141-205), dado que un zombi se define fisiolé-
gicamente como indiscernible de un ser humano (de hecho, solo se distinguen porque el
zombi carece de experiencia consciente), la sola posibilidad 16gica de que puedan existir
zombis, es suficiente argumento para refutar el fisicalismo o materialismo.
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3. Lafotografia zombi como parte de un ejercicio narrativo

En La cdmara licida, dice Roland Barthes:

En la Fotografia no puedo negar jamds que la cosa estuvo presente.
Hay una doble posicién conjunta: de realidad y de pasado [...] la foto
[no es] una copia de la realidad, sino una emanacién de una realidad pa-
sada: una magia, no un arte (...). Lo importante es que la foto posee una
fuerza constitutiva, y que lo constitutivo de la Fotografia se relaciona, no

con el objeto, sino con el tiempo (BarTHES, 1980: 138-39).

Para el fildsofo francés, la fotografia cumple una funcién de evidencia
que se relaciona con el tiempo. La fotografia no es una copia de la reali-
dad, sino la “emanacién de una realidad pasada”.

Sin embargo, este planteamiento barthesiano no genera consenso en-
tre los tedricos actuales de la fotografia. Asi, Joan Fontcuberta considera
que la fotografia de nuestros dias (especialmente la que utiliza el soporte
digital) no puede ser concebida como “huella”, “registro” o “certificaciéon”

g p g
e lo real, sino que es exactamente al revés: “Existimos gracias a las ima-
de lo real q t te al Exist g 1
genes” (FONTCUBERTA, 2010: 18)."° Y segun el autor cataldn, el caso para-
igmatico de esta idea lo constituyen los replicantes de la pelicula Blade
digmadtico de esta idea | tituyen los replicantes de la pelicula Blad
unner , de Ridley Scott, quienes llevaban encima fotografias para
R 1982), de Ridley Scott, q llevab fotografias p
recrear un pasado que nunca existid, porque gracias a la fotografia (en este
caso “falsas fotografias”) “la memoria les da identidad y la identidad los
ace reales” (FONTCUBERTA, 2010: 27).
h 1

En mi opinién, Fontcuberta da en el clavo en cuanto a la identifica-
cién de la funcién actual de la fotografia, desde el punto de vista cultural
y politico: la asignacién de identidades por la via de la deconstruccién de
los discursos de poder.

Como adelantamos en la introduccién, el boom de la fotografia di-
gital y de las redes sociales exige una actualizacién y una revisién de los
distintos roles de la fotografia. En ese sentido, la fotografia digital per-
mite el desarrollo de la dimensién narrativa por sobre la descripcién del
instante, tradicionalmente vinculada a la fotografia analdgica, es decir,

16 Segtin Fontcuberta “...las imdgenes [fotograficas] ya no son representaciones, sino
que son mundo. Hay tantas imdgenes que ya no son simples alusiones o reflejos del
mundo, sino que se incorporan materialmente a la realidad...” (El destacado es mio). Cf.
htep://www.arteallimite.com/periodico/exposicion-destacada-metabolismos-de-la-ima-
gen-joan-fontcuberta-2
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logra superar la idea de la imagen fotogréfica como “testimonio” de un
“instante decisivo”, como pensaba Cartier Bresson. La légica de la fo-
tografia digital implica, segin Fontcuberta, que “las fotos ya no sirven
tanto para almacenar recuerdos, ni se hacen para ser guardadas... sirven
como exclamaciones de vitalidad, como extensiones de unas vivencias,
se comparten y desaparecen, mentalmente o fisicamente... transmitir y
compartir fotos funciona asi como un nuevo sistema de comunicacién
social” (FONTCUBERTA, 2010: 38-39).

De este modo, el paradigma cldsico del “creador-fotégrafo” es sus-
tituido por el del “ciudadano-fotdgrafo”, lo que no significa caer en el
lugar comtn de que “todos somos artistas” 0 “todos somos fotdgrafos”.
En efecto, el ciudadano-fotdgrafo no es un artista ni un “fotgrafo” a se-
cas, sino un sujeto comun y corriente que emplea un artefacto digital con
la finalidad de compartir experiencias, en vez de poseerlas internamen-
te. Sus fotografias son verndculas, no profesionales. Pero este individuo
no se contenta con la mera posibilidad de repetir un instante decisivo
del pasado, ni recordar algin acontecimiento u olvidar otro, a través de
la memoria. Esta Gltima, para el ciudadano-fotégrafo de la era digital,
mds bien contribuye a la generacién de una narrativa positiva para la
construccién y fortalecimiento de los lazos familiares (CHALEEN, 1987;
Bourbitu, 1984; HarRRISON, 2004).

Segtin el sociélogo Jan Van Dijck, la memoria no solo representa una
mediacién entre nosotros mismos y nuestros recuerdos, sino también en-
tre los distintos miembros de un determinado grupo o colectivo. Estas
mediaciones refieren a “la forma en la que construimos y retenemos un
sentido de individualidad y comunidad, de identidad e historia” (Van
Dijck, 2007:2). Mds adelante agrega:

Mientras que las fotografias impresas estdn hechas para ser guardadas
como recuerdos, las imdgenes codificadas o en la pantalla tienden a ser
asignadas con un valor temporal (de intercambio), siempre susceptible
de ser reciclada o reformulada. La fotografia en papel es un objeto al cual
sostenerse, mientras que la imagen digital aparece como un objeto para
trabajarse y distribuirse (VAN Dijck, 2007: 112).

Las “memorias mediadas” (como las denomina Van Dijck) son funda-
mentales para mantener la identidad de un grupo o colectivo social. De
ahi que el uso politico de la fotografia zombi no remite tanto a la idea
de “huella”, “registro”, “testimonio” o “certificacién”, como a la mds sutil
de construccién de comunidad, identidad e historia. Y no es casualidad
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que nuestro objeto fotogrifico posea naturaleza mitica, ya que en rigor
no es posible la existencia y la subsistencia de una sociedad sin mitos.
En efecto, para Joseph Campbell, los mitos son “pistas respecto de las
potencialidades espirituales de la vida humana” (CampBELL, 1991: 5) y
desempenan cuatro funciones bdsicas: mistica, cosmoldgica, sociolégica
y pedagdgica. Las dos tltimas adquieren relevancia al abordar la temdtica
zombi, ya que la funcién sociolégica contribuye al sostenimiento y legiti-
macién de un orden social, en tanto que la funcién pedagdgica ensefa a
los individuos a vivir una vida humana.

4. Conclusiones

Entre todos los géneros, la fotografia tiene el privilegio teérico de ser
la Ginica capaz de aprehender fielmente la realidad a través de las imdgenes
(Dusors, 1986: 19). Como declara Barthes, la fotografia es la “emana-
cién de una realidad pasada”. En el cine (con excepcién del documental
y el gore) el espectador sabe que las imdgenes que ve en la pantalla no
son reales, sino representaciones de ideas y de ficciones concebidas en la
mente de guionistas y directores, y que buenos efectos especiales causan
la impresién de un vivo realismo.

Sin embargo, en anos recientes la naturaleza “realista” de la fotografia
ha sido puesta en duda, debido al boom de la fotografia digital y al uso
masivo de las llamadas “redes sociales”, fendmenos que —segtn algunos
autores como Fred Ritchin- han sentenciado a muerte a la fotografia, al
menos como histéricamente ha sido concebida. Otros, algo mds eclécti-
cos, admiten que “la tecnologia digital desacredita genéricamente la cre-
dibilidad del documento fotogrifico” (FONTCUBERTA, 2010: 64).

A su turno, el exceso de imdgenes al que somos bombardeados coti-
dianamente, ha modificado la visién tradicional de la imagen fotogrifica
como representacion del mundo, por otra que identifica la imagen con la
realidad. Como dice Fontcuberta, “las imdgenes son mundo”. La misién
de un fotdgrafo contempordneo (o “post fotégrafo”, como lo denomina
el autor espanol) no es tanto la realizacién de imdgenes, sino darles un
sentido, del que precisamente carecen debido a su excesivo volumen.

El problema fundamental de tesis radicales como la de Ritchin, es el
peligro de olvidar la genealogia politica de la fotografia. Si la funcién de
la fotografia ya no consiste en ser una huella, registro, testimonio o cer-
tificacién de un acontecimiento; si desligamos a la imagen fotogréfica de
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los usos politicos de la memoria y la historia, es evidente que corremos el
riesgo de repetir Auschwitz, Pisagua o Nagasaki. No obstante, comparti-
mos que la fotografia digital y el aumento explosivo de las redes sociales,
torna imperativa la revisién de la funcién fotogrifica, pero sin olvidar
nunca sus usos politicos.

En mi opinidn, el auge de la fotograffa digital no implica necesaria-
mente la desaparicion de la fotografia analdgica. Pero aun aceptando que
el soporte digital supone un cambio de paradigma, pervive una funcién
politica de la fotografia, que es independiente de su materialidad. Dicha
funcién pasa por entender a las imdgenes fotogrificas como parte esen-
cial de un proceso de deconstruccién de los lenguajes sociales y de los
discursos de poder. Asi concebida, la fotografia debe ser capaz de exhibir
la artificialidad del lenguaje y de las construcciones mentales de las socie-
dades capitalistas liberales del siglo XXI. Y, especialmente, debe ser capaz
de contribuir a la generacién de comunidad, identidad e historia.

Por lo tanto, el uso politico del ejercicio fotogrifico asociado a la te-
mitica zombi (del mismo modo que el cine y el comic, aunque en niveles
diferentes), consiste en dar cuenta de la descomposicién que estd operan-
do en el seno de las sociedades de consumo, y también dentro de nosotros
mismos. Porque si bien no estamos muertos, tampoco estamos genuina-
mente vivos. Somos 7o muertos, igual que los zombis, ya que nuestra vida
y nuestra voluntad son controladas por otros. Somos jugados por otros,
mientras nuestro lenguaje se degrada a niveles grotescos, e ingenuamente
creemos que participamos mds que nunca de los intereses y actividades de
la sociedad. Pero como Zizek ha demostrado, nuestra pretendida “activi-
dad” no es mds que pseudoactividad (Z1zek, 2009).

Todos somos zombis, lo que ocurre es que no nos damos cuenta. Aun-
que, quizds, lo més grave es que si nos damos cuenta, pero nuestra razén
cinica no nos permite actuar de otro modo: sabemos que los malls son
mega mercados cuyo Gnico interés es el lucro a ultranza, que muchas ve-
ces vamos a encontrar alli aglomeraciones, que es dificil el desplazamien-
to, que el ambiente es sofocante y escasea el aire, pero aun asi asistimos a
esas monstruosas fantasmagorias, y lo hacemos porque nuestra posicion
frente al mall estd mediada por el “fantasma” lacaniano (Z1zex, 2003).

Borges escribié en E/ Inmortal que “lo divino, lo terrible, lo incom-
prensible, es saberse inmortal” (BorGEs, 2011: 841). Parafraseando al
gran autor argentino, tengo la impresién de que lo divino, lo terrible, lo
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incomprensible, es saberse muerto viviente. Y, peor atin, no hacer nada
por impedirlo.
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Fotografia y memoria: para reflexionar sobre
fotografias gremiales del Sindicato de
Estibadores de Valparaiso

Valentina Leal Roman

Resumen

En este articulo reflexionaremos en torno a la relacién fotografia y
memoria, proponiendo como materiales para la reflexiéon algunas foto-
graffas del gremio Sindicato de Estibadores Maritimos de Valparaiso.
Para analizar la fotografia se hace necesario entrar en la epistemologia de
la fotografia, conocer sus propios conceptos y entenderla que como apa-
rato que se relaciona con el con el tiempo, considerada como portadora
de memoria, historia y experiencias, en algunos casos huella, que permi-
tié una reproduccién del instante, el registro social, etc. Por ello es que
ha sido objeto de analisis teérico en los campos de la filosofia, la estética
y la sociologfa. En este trabajo pretendemos insertarnos en algunas teo-
rizaciones dentro del dmbito de la filosofia, que son, de alguna manera,
recientes. Algunas preguntas que intentaremos responder son ses posible
reconstruir el pasado a través de la fotografia? ;Qué se puede observar
en el presente sobre una fotografia del pasado? En el caso de estibadores
;Qué nos permiten visualizar estas fotografias? ;Qué aspectos nuevos o
distintos de la historia de los estibadores nos ofrecen como documento?
O bien ;Pueden ofrecer algo?

1. Introduccién

Cuando se trabaja con la historia, con el pasado, hay distintos pro-
cedimientos para abordarlo. Cuando podemos contar con el relato oral,
lo hacemos, sobre todo porque es una fuente directa y fiable, aunque
cargada del presente y de imaginarios que estdn en constante transfor-
macién. Por lo mismo, se hace necesario complementar los relatos ya
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que no siempre son suficientes y es preciso ir a fuentes primarias, entre
ellas prensa, documentos oficiales y, como no mencionar, la fotografia.
Porque como dice Didi-Huberman, siempre ante la imagen estamos ante
el tiempo (2011).

Al tratar de reconstruir la historia del sindicato de Estibadores jubila-
dos en la ciudad de Valparaiso quisimos hacerlo por medio de los relatos
directos de sus actores, a partir de alli pudo establecerse una parte dado
que la memoria selecciona ciertos elementos sobre todo cuando hay un
discurso colectivo conformado por una organizacién, de modo que no
fue posible encontrar detalles especificos ni una linealidad que permitiera
reconstruir un relato histdrico, que no cayera en la repeticién de lo emico.
Junto con ello, tampoco fue posible captar aspectos mds profundos, que
es dificil que emerjan en una primera aproximacion, como dice Benjamin
(2013), aquellos aspectos que han quedado como marca grabada de un
instante en la vida del hombre, que nunca se hicieron conscientes y que
s6lo podemos recuperarlos por medio de la memoria involuntaria, que
es azarosa.

Es por eso que visitamos otro tipo de fuentes y llegamos a la prensa
oficial que nos mostré una perspectiva de esa historia aunque, bien mar-
cada por su sesgo. Posteriormente llegamos a una coleccién de fotogra-
fias, de hace al menos 50 afios atrds que se encontraban abandonadas en
el gremio. Estas fotografias', estaban en distintos rincones de las oficinas,
en bolsas o sueltas, sin referencias de nombres y de fechas. Probablemente
estas fotografias ya no sean de identificacién para los representantes del
gremio pero creemos que, de todas maneras, tuvieron un significado y
puede ser interesante reflexionar sobre ellas. Parte de este articulo fue
elaborado en el marco del Seminario Interdisciplinario Arte y Nuevos
Medios dirigido por el Dr. Adolfo Vera del Magister de filosofia en la
Universidad de Valparaiso. Algunas preguntas que nos planteamos fueron
esbozadas en el resumen.

I as fotografias que utilizaremos en este trabajo, por un lado, estuvieron en el gremio en
bolsas y fueron registradas mediante una cdmara fotogréfica para su uso en este trabajo.
Por otra parte, una porcién de las fotograffas originales fueron obsequiadas a la autora.
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2. El caso de los estibadores?

La historia de los Estibadores es una de las historias de un pasado
colectivo de trabajadores portuarios que ya se ha desvanecido sus formas
de trabajo, organizacion, relaciones sociales, disfrute colectivo, de modos
de ver el puerto, hoy ya no existen. El cargar y descargar o estibar y des-
estibar ocupando el cuerpo como herramienta de trabajo, organizados en
equipos de varios hombres, pertenecientes a un sindicato que luchaba por
las demandas de su gremio y que desarrollaban su vida social en el barrio
puerto, son aspectos de un pasado inexistente (Leal & Aguirre, 2012).

Este sindicato fue el gremio de trabajadores vinculados al mar mas
grande, ellos contaban con dos asociaciones: una regional llamada Con-
federacién Maritima de Chile (Comach) y una nacional llamada Federa-
cién Maritima de Chile (Femach). Los tltimos 44 afios de la historia de
los estibadores hasta la privatizacién del los puerto el ano 1981, recons-
truidos a partir de la prensa oficialista pro-empresarial’, nos muestran la
preeminencia de dos periodos, a saber: 1) uno en que se destacan los di-
versos conflictos de los trabajadores resaltando su capacidad de lucha, de
negociacion con las autoridades y de consecucién de sus peticiones, pese
a las exigencias que fueren 2) otro escenario en el que los trabajadores
fueron desplazados de las decisiones del puerto, donde ya negociar o si-
quiera conversar con la autoridad no era posible y, a su vez, se les despojé
de todos sus beneficios. Esto tltimo tiene que ver con la privatizacion del
puerto, la dictadura chilena y escasamente con el desarrollo tecnolégico
portuario, acompanado de una campafa de desprestigio desplegada por
la prensa, en colaboracién con la cdmara maritima, donde se promovié la
idea de que el funcionamiento de las empresas del Estado se basaban en
légicas obsoletas necesarias de cambiar.

Esos periodos estdn caracterizados por una especie de violencia sim-
bolica y personalista en torno a la figura del estibador, destacando sus
aspectos negativos con el claro interés de legitimar en la opinién ptblica
los cambios en el sistema portuario y laboral asociado al traspaso del mo-
nopolio corporativo que posefan los trabajadores a un nuevo monopolio
privado empresarial. Asi, se resalta la problemdtica de subcontratacién

2 Esta investigacién sobre la historia de Estibadores fue financiada por un fondart regional
el ano 2012 y de ella emand una publicacién elaborada en conjunto con Carlos Aguirre,
titulara “Estiba y Desestiba: trabajo y relatos del Valparaiso que fue 1938-1981).

3 Diario el Mercurio de Valparafso y La Estrella de Valparaiso.
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de los que eran estibadores matriculados hacia los pincheros, en que la
prensa fortalece la idea de que aquellos sélo se dedicaban a “mandar” a los
pincheros, aprovechdndose de su trabajo sin cumplirlo, promoviéndose
asi una representacion social del trabajador estibador totalmente negativa
y que prevalece —en parte- hasta el dia de hoy. Esta imagen desvaloriza al
trabajador y obvia la consideracién de que éstos eran obreros, que hacian
una labor pesada, que eran hombres que trabajaban desde los 15 afios de
edad, provenientes de familias pobres. Asi, el hecho de que fueron hom-
bres que contribuyeron al desarrollo del puerto que le dieron vida, cardc-
ter y significaron una forma de vida portuaria, asociada al esfuerzo fisico
y la bohemia, fue sistemdticamente omitido. Como también el hecho de
que producto de una vida portuaria activa, existia una gran circulacién
de dinero que desaparecié por las transformaciones en el puerto, las re-
ducciones de trabajadores y la baja de los sueldos, lo que se llevé como
el viento toda la actividad del barrio, dejando solo recuerdos y un lugar
en abandono.

Ante esta panordmica de la reconstruccién de la historia de los estiba-
dores, a partir de la prensa, consideramos en la fotografia una posibilidad
de observar otros fenémenos asociados a la historia de los estibadores.

3. Fotografia como aparato de representacién

La coleccién de las fotografias del sindicato de estibadores correspon-
de al periodo de 1950 al 1975 aproximadamente, lo que nos permite
situarnos ante una panordmica de la fotografia en la época analdgica, que
aun registraba la realidad, lo existente. En ese periodo el uso fotogréfico
tenfa un valor social tal vez muy diferente al de hoy, porque antes se re-
gistraban los acontecimientos que eran importantes, cosa que posterior-
mente desaparecerd con la fotografia digital.

La fotografia es producto de un aparato técnico que pudo lograr una
“fidelidad” a lo real en la reproduccién, por lo que su objeto se acerca
mucho a la perfeccién, junto con eso, elimina el arduo trabajo del artis-
ta, como por ejemplo de aquel que se dedica a la pintura realista. Antes
tomar una fotografia era un procedimiento demoroso, que no permitia
captar la realidad en la inmediatez, pero ello fue ripidamente progresan-
do producto de la mecanizacién de la reproduccién y la pelicula en rollos
y que permitieron una reproduccién de un instante. En esa direccidn,
Simondon dird que el grado de perfeccién de una mdquina es equivalente
a su automatismo.
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Luego de muchos avances, la fotografia tuvo una amplia aceptacién
en todos los sectores sociales, lo que es propio de una sociedad establecida
en lo tecnolégico (Freund, 2001). Es mds, se logré una masificacién en
la vida del ser humano y una importancia fundamental en la vida fami-
liar, pero también se posibilitaron otros tipos de fotografias fuera de ese
dmbito, como por ejemplo la fotografia periodistica y, en este caso, la
fotografia gremial.

Barthes, desde un paradigma indicial, identifica que la fotografia, a
diferencia de otros sistemas de representacién (como por ejemplo el cine)
tiene un aspecto particular que es el “referente fotografico” que queda
grabado en el soporte. Esto quiere decir que la cosa que fue colocada
ante el objetivo del aparato fotografico es necesariamente real y sin ella
no seria posible la fotografia (Barthes, 1999). Nunca que se puede negar
que la cosa estuvo ahi, esa es la caracteristica u orden fundador de la fo-
tografia o, segun llama Barthes el noema. Sin embargo, esa cosa real que
estuvo presente en un momento dado, fuey, por lo tanto, ya estd diferida
(intersum). La fotografia, como estd diferida mantiene una cercania con
la muerte, es una cosa perversa que convierte el caddver de algo en algo
aparentemente vivo. De manera que la imagen de una cosa muerta se
confunde lo real y lo viviente, asi, la fotografia induce a creer que lo que
hay en ella es algo vivo y pasa a ser algo superior, eterno. Por eso, como
reconoce Didi-Huberman (2011), ante ella somos un elemento frigil
porque sobrevivird a nosotros.

Entonces, el noema, el hecho de la que cosa fotografiada haya existido,
no se puede obviar, mas si se puede asumir con indiferencia. Este punto
marca una diferencia con el cine en que se ve a un actor, un ente ficticio,
en cambio la fotografia certifica que algo existié, mediante pruebas de
algin modo, experimentales. He alli ese cardcter de testimonio o indice.
La fotografia es un testimonio mediante el cual se ve lo que ha sido. En
ese sentido, la fotografia es una imagen revelada, salida, que tiene que ver
con la quimica, con la resurreccién de algo, dice lo que ha sido, ratifica lo
que representa, no puede mentir sobre su existencia y el pasado pasa a ser
algo seguro, ya no un mito (Barthes, 1999).

Quizd tengamos una resistencia invencible a creer en el pasado, en la
Historia, como no sea en forma de mito. La fotografia, por vez primera,
hace cesar tal resistencia: el pasado es desde entonces tan seguro como el
presente, lo que se ve en el papel es tan seguro como lo que se toca. Es el
advenimiento de la fotografia, y no, como se ha dicho, el del cine, lo que
divide la historia del mundo (BarTHES, 1999: 152).
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La fotografia para Barthes es un objeto antropolégicamente nuevo,
que posee fuerza constatativa y el poder de autentificacién es mayor que
el poder de representacién. Es por ese valor que la fotografia es ttil como
un documento de andlisis. Pero ademds, las fotografias de Estibadores,
siguiendo a Barthes, tienen un valor general, por medio del studium. Es
posible interesarse por muchas fotografias, ya sea por su testimonio, o
por su valor histérico o cultural. Este tipo de fotografias son unarias ya
que muestran enfdticamente una realidad, son totalmente claras, este tipo
corresponde a la foto reportaje. En este punto podemos decir que nos
hemos estado refiriendo a s6lo un tipo de fotografia que en parte es tes-
timonial.

Mas la fotografia no es sélo eso, sino sélo una parte. Podriamos de-
cir que a esta fotografia de corte documental o testimonial se le opone
otra, la creativa o artistica. Esta tltima es realizada o utilizada dentro del
campo de las artes visuales y tiende a ser privilegiada, en el discurso cri-
tico-académico, en desmedro de la otra porque se valora en relacién a su
referente y por la informacién que otorga (Donoso, 2012).

En el caso de las fotografias de estibadores podemos distinguir que
estd presente la fuerza constatativa, sobre todo considerando que son fo-
tografias de eventos sociales, de una época en que todavia no existia la
fotografia digital por lo que no se puede poner en duda su origen y su
contexto. En ese sentido Gisele Freund (2001) afirma que es esa misma
caracteristica de reproduccién de la vida social la que le da un cardcter
documental. En esa direccién Benjamin (2013b) reconoce que al captar
el instante, la fraccidon de segundo nos permite ver cosas que el ojo huma-
no no ve, actuando la fotografia como un inconsciente éptico, actuando
como una huella del instante. Objeto y técnica se corresponden, donde
el rol del fotégrafo pasa a ser esencial. La toma de las imdgenes indepen-
dientemente de cudl sea, siempre tienen que ver con una eleccién de algo
de lo que queremos apropiarnos o de aquello que el operador logra captar
mediante el aparato técnico.

4. Relacién con el aparato técnico, relacién social

Todo es fotografiable, pero la eleccién tiene que ver con los grupos y
personas, con sus valéres éticos y estéticos propios de una clase, de una
profesién o de un circulo artistico, es decir de la estructura de grupo
al que representan. “el hecho de que la significacién y la funcién que
se atribuye a la fotografia estdn directamente ligadas a la estructura del
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grupo, a su mayor menos diferenciacién y, sobre todo, a su posicién en la
estructura social” (Bourpiku, 2003: 46). En esa direccién, la sociologia
nos aporta con la consideracién del grupo para analizar la fotografia, con
su estructura interna y que, de alguna manera, determina sus deseos de
registro y memoria. En el caso de la fotografia familiar su funcién es so-
lemnizar y eternizar momentos importantes de la familia para reafirmar el
sentimiento de si misma y de su unidad, a su vez es expresién de momen-
tos de mayor cohesién como en el caso de la fotografia matrimonial. Las
ceremonias son fotografiadas porque escapan a la rutina y ademds porque
proyectan la imagen que el grupo quiere mostrar. Asimismo, la fiesta o las
vacaciones, se asocian a momentos importantes y de felicidad y, en esa di-
reccién, tienen que ver con la fotografia, buenos momentos, son buenos
recuerdos, como también, todos aquellos momentos que sean de refuerzo
de los lazos entre los individuos (Bourdieu, 2003). Asi, el ritmo fotogri-
fico tiene que ver con los ritmos del grupo y se limita a sus ocasiones y
a ciertas formas o modos de realizacién tradicionales o estereotipados.
Ante ello, la fotografia se constituye como una instancia proyectiva de la
imagen deseada, del momento a recordar, de la integracién y la felicidad
y a veces, se constituye como trofeo. En esa direccién Castel menciona
que la fotografia “expresa un ethos de un grupo, la percepcién de una
distancia respecto a otro grupo, aspiraciones de prestigio social... serfa
de este modo un indicio de actitudes sociales mds profundas” (CasTEL,
2003: 332).

Es para la mayorfa netamente ritual, ceremonial y determinada, en
palabras de Bourdieu, indice e instrumento de integracion, a direfencia
de una fotografia artistica que no tiene que ver con una integracion social
sino que va mas alld de la prdctica tradicional y se orienta a fines estéticos
aunque, de todos modos, practicada por individuos posibles de definir
socialmente.

5. Imagen y memoria

Didi-Huberman dird que “siempre ante la imagen estamos ante el
tiempo” (2011: 31). Ante una imagen —tan antigua como sea- el presente
no deja jamds de reconfigurarse, incluso aunque sean imdgenes recientes
y contempordneas. Dado que la imagen deviene pensable en una cons-
truccion de la memoria, las imdgenes han producido memoria. Como
vimos anteriormente una de las funciones de la fotografia en la vida fa-
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miliar es solemnizar y eternizar momentos importantes de la familia, la
fotografia familiar expresa la verdad del recuerdo social, es el noema.

En esta relacién entre imagen y memoria Kracauer identifica que en
el caso de la fotografia ésta se diferencia de la memoria en tanto puede re-
presentar el espacio global del tiempo, a diferencia de la ltima, ya que la
distancia temporal se ve dilatada, porque la seleccidn de las imdgenes de la
memoria son arbitrarias por los aspectos que se filtran (Kracauer, 2008),
o se seleccionan, y que tienen que ver con los significados asociados a las
personas. No obstante, estos significados -como se relacionan poco en el
espacio temporal- las imdgenes de la memoria, se vinculan a la fotografia,
que en el fondo es fragmento de sentido, o como dice el autor: conglome-
rado de despojos. La fotografia de la memoria se relaciona a ‘contenidos’
de lo que se reconoce como verdadero, a lo vélido, que es lo inolvidable y
que, por lo tanto, es historia. Sin embargo, cuando la fotografia envejece
es dificil llegar a lo verdadero por su referente original. En la fotografia
de memoria lo verdadero permanece pero en las otras fotografias el valor
como signo se pierde aunque queda a libre disposicién de la conciencia
mis alld de la disposicidn originaria del que fuera extraida la imagen.

En ese sentido la fotografia se enlaza a la memoria. La imagen nos
remite a un pasado existente a un noema, pero cuando interrogamos a
la fotografia sélo podemos percibir lo que aparece, un fragmento de una
historia determinada, porque las personas, los referentes inmediatos, los
individuos que estaban esas fotografias, ya no estdn en medio de nosotros
:Qué pensaba el hombre de lentes que rie? ;qué celebraban en las cenas?
scudles eran los temas que se debatian en las asambleas? etc.
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Para el caso de las fotografias de estibadores en relacién a la memoria
éstas presentan una situacién particular porque pertenen a un gremio
del cual tenemos ciertas informaciones que nos permiten remitirnos a
aspectos generales o fragmentos: en el gremio se juntaban en asambleas
masivas, se realizaban cursos de capacitacién, es posible observar parti-
cipacién masiva; existian dmbitos de distencién, como cenas, principal-
mente. Las instancias de reunién eran importantes, las personas se arre-
glaban, se tomaban fotografias -cosa que como dijimos anteriormente no
era tan usual en la época-. Por lo tanto alli vemos huellas, un testimonio
de lo que fue el pasado gremial portuario en Chile y, de algtin modo, nos
permiten ampliar la panordmica del pasado conocido y nos muestra una
complejidad del desarrollo de este gremio.

Y tal vez uno de los aspectos de memoria que predominé en este gre-
mio fue el prestigio social

En esa fotografia podemos observar la elegancia de la mesa: las copas,
el mantel blanco, las servilletas; la elegancia de los trajes, los peinados;
la abundancia: cada quien tiene su propia botella de vino. ;quién podria
con esta fotografia remitir a la figura del obrero? Pocos. Los estibadores
representaban a una elite obrera, con poder sobre su trabajo y sobre los
gobiernos de turno por medio del uso de la huelga y los paros. La fo-
tograffa me parece que muestra un status, en que se muestran sobrios,
sentados con su dirigente en que parece que hacen uso de los beneficios
de su trabajo.
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6. Reflexién

Estas fotografias como documento social efectivamente es un hecho
ya que nos abre paso a otra panordmica del desarrollo gremial de este
sindicato, del sindicalismo portuario y el sindicalismo en Chile. El sin-
dicato de estibadores fue uno de los gremios mds importantes de traba-
jadores maritimos portuarios, por eso la profundidad de su desarrollo
dista mucho del de los gremios de hoy, y desde el presente se hace dificil
visualizar esa experiencia. La fotografia en ese sentido nos ayuda a mirar
la complejidad de ese desarrollo gremial: las masivas cenas, que pueden
verse elegantes, las premiaciones, también masivas, los talleres sindicales,
las asambleas. Los dmbitos de distencién que estas actividades implica-
ban; las sonrisas, la presencia de algunas mujeres, el vino. Claramente
nos muestra otra realidad, m4s alld de lo que la historia de la prensa nos
permitié identificar.

Mirar las fotografias de estibadores, ademds, nos ayuda a realizar un
ejercicio diferente, en cuanto en la literatura consultada —que si bien es
bien diversa- no hay andlisis de fotografias de un gremio, ni tampoco
desarrollos tedricos que hayan mirado especificamente las fotografias de
gremios.

El aporte de la teoria en esos diversos dmbitos, nos ayuda a ver la
dimensién de la fotografia como aparato que representa la realidad y que
por eso es diferente a otros aparatos de registro dado que muestra un
referente real, por ello su aporte a la vida social ha sido fundamental y
utilizado masivamente en los 4ambitos intimos de la vida humana, inclu-
yendo en el dmbito de algunos gremios, probablemente los mds gran-
des. Esta caracteristica se enlaza netamente a la condicién social de los
sujetos, como tiene un énfasis social, de algin modo, determinado por
una estructura cumple con una regularidad para los individuos, tiene una
funcién.

Bourdieu en su trabajo se pregunté ;no es entonces natural que la
fotografia tenga, en ausencia de otros soportes, la funcién de atesorar la
herencia familiar? (Bourpitu, 2003: 66) Nosotros también podriamos
plantearnos la misma pregunta ;no es acaso la fotografia la que tuvo la
funcién para el gremio de estibadores de atesorar su experiencia gremial?
:No es aquella la que representé en una imagen lo que ellos querian pro-
yectar? Sin duda, la fotografia para el gremio de estibadores tuvo un rol,
registrar una buena época de su experiencia gremial y aqui, podriamos
tentar la respuesta que tuvo una funcién social de proyeccion de prestigio
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y status como gremio, demostrarles a los demds sus logros, sus posibili-
dades de realizacién, lo grandioso que fueron: duenos del trabajo, orga-
nizadores del trabajo; activos gremialmente: estudiosos participantes etc.
Que ademds tenfan una vida mds alld de la fuerza fisica en la cual existian
instancias para compartir, pero ademds, para compartir con sus compa-
fieros, como un grupo cohesionado. Su relacién se proyectaba mds alld de
la simple relacién laboral —por eso tal vez algunos hasta el dia de hoy se
juntan la plaza-. Buscaban atesorar un fragmento de su experiencia. La-
mentablemente ese deseo no duré lo suficiente, bastaron unos pocos afios
para que la realidad de su experiencia cambiara y unos tantos mds para
que las fotografias pasaran al olvido, en esa direccién podriamos plantear
2 hipétesis en torno a la fotografia del gremio de Estibadores: 1) que la
funcién de la fotografia del gremio era proyectar su grandeza y no ser ate-
sorada para el recuerdo y la memoria de las futuras generaciones 2) con la
desarticulacién del gremio, con la privatizacién del puerto la experiencia
gremial se debilité de tal modo que destruyé la cohesién y por lo tanto,
el sentido del gremio. La muerte de una experiencia, involucra el despojo
de sus recuerdos y de sus tesoros.
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Un estado nuevo para un principe nuevo:
la génesis del protagonista politico en el
Principe de Nicolds Maquiavelo

Osvaldo Fernandez Diaz

Una taxonomia bajo la forma de sucesivas arborescencias expone de
entrada el plan de la obra. Asi comi Osvaldo Ferndndez Diaz enza, sin
mayor aviso, E/ Principe de Nicolds Maquiavelo. Salvo la dedicatoria, no
hay otra introduccién. El comienzo se reduce a trazar un esquema de lo
que va a tratar. Todo queda dicho, pero todo queda, por el momento, en
suspenso. Desde el primer capitulo ofrece un conjunto de arborescencias
que abarcan casi por completo el programa tedrico que le habia indicado
a Francesco Vettori en su carta del 10 de diciembre de 1513. Lo parco de
este capitulo, posterga por el momento el desarrollo de este programa y
los contenidos politicos que en él se contienen. Tanto las problemdticas
como los desarrollos laterales que van a surgir a medida de que avance en
la ¢jecucién de la obra, aqui sélo quedardn enunciados. En estas primeras
arborescencias, (usamos el plural, porque en verdad hay tres) se configura
una trama que teje’, ordena y esquematiza los distintos tipos de estado
que por ese entonces existian y pugnaban en Italia. Esta figura que esboza
el capitulo primero supone un enorme esfuerzo de abstracciéon. Puesto
que la tipologia que resume el cuadro politico italiano, tiene en cuen-
ta ademds las transformaciones que comenzaban a sufrir estos estados;
mostrando, por una parte, las formas nuevas que estaban emergiendo, y
aquellas que dejaban de ser en la convulsionada escena politica situada
en el vértice de los siglos XV y XVI. Es esto lo que Maquiavelo le da a
entender a Vettori, cuando le habla del “principe nuevo” como la figura
del poder privilegiada por este ejercicio politico que es De Principatibus,

I La imagen es le pertenece a Maquiavelo, quien la hace explicita en el segundo capitulo,
cuando anuncia lo que va a hacer: «.. me encargaré de retejer la trama expuesta, para
discutir c6mo estos principados se pueden gobernar y mantener.»
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que trata centralmente de una figura del poder, que supone tanto Princi-
pe como al Estado.

En sintesis, a través de este plan, Maquiavelo se dispone a poner a eje-
cucién lo que le habia anunciado a Francesco Vittorio, cuando le escribia
que acababa de terminar un “optsculo” que habfa titulado De Principa-
tibus en el cual se desarrollaba una reflexién, lo mds profunda posible
acerca de:

... los problemas que plantea un sujeto como ése. Sobre aquello qué
es el Estado, cuantas especies hay, como se adquiere, como se mantiene,
como se pierde. Y si algunas de mis elucubraciones le han gustado, esta
no deberia desagradarle. Ella deberfa sobretodo interesar a un principe, y
en especial a un principe nuevo...”.

Este esquema puede exponerse mediante la siguiente figura:

Todos los
Estados son Republicas
Hereditarios

Enteramente nuevos
o Nuevos <
o anadidos

acostumbrados a la autoridad de un principe

o Principados

Los dominios
asi adquiridos
estaban: o acostumbrados a ser libres

con ejércitos ajenos con fortuna
o con ejércitos propios o con virtud

2 Carta a Francesco Vettori, 10 de diciembre de 1513.
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La forma de la taxonomia

En esta taxonomia, cuyas figuras hemos disenado, se dispone aquello
que se va a tratar. En ellas, mediante oposiciones binarias se procede a
un proceso de descarte sucesivo de una de las opciones. Siempre hay dos
y siempre es necesario optar. Se opta por aquellas lineas que tendrdn un
desarrollo posible en la obra: quedando fuera de examen, aquellas rami-
ficaciones que se van a desechar. Asi y sucesivamente van quedando sin
tratar, primero, las reptblicas, y luego, los estados hereditarios. Toda esta
operacion de descarte, como se puede ver en el esquema, nos conduce al
directo al tipo de Estado que Maquiavelo llama “nuevo”. Las preguntas
que pudieran surgir a propdsito de tal operacién de descarte y acerca de
la razén de ser de estas “ramas muertas” de la arborescencia, aluden a
problemdticas nodales en el escrito.

Cierran este ordenamiento otras clasificaciones que se refieren tanto a
la naturaleza de los estados que se conquistan, como a la forma que esta
conquista asume. Ya sea que el principe lo hace con ejércitos propios, ya
sea que emplea ajenos. Ya sea que se atiene sélo a la fortuna o que se es-
fuerza en su propia virtud. Son modos distintos y alternativos de adquirir
(conquistar) y mantener los estados. En este caso la eliminacién de una
de las alternativas supone una diferencia entre lo que es més apropiado de
lo que no lo es en la accién del Principe. Con ella hemos entrado ya en el
propio campo de la politica.

Estado, territorio y poder

La frase inicial, «Todos los estados, todos los dominios que han tenido
o tienen (imperio) poder sobre los hombres, han sido y son ya sea repu-
blicas, ya sea principados», es una oracién compuesta, cuya frase princi-
pal inicia la taxonomia, eliminando por la 16gica del descarte como he-
mos dicho, a la republica de la materia a tratar en el libro®. Aqui tenemos
lo que podemos llamar la primera rama muerta de la arborescencia y a
una de las primeras preguntas que circulan acerca de si Maquiavelo era
mondrquico o republicano. Duda tanto més pertinente cuando se piensa

3 Hay toda una discusién al respecto, y una hipétesis aceptada por la critica (Cf. Ménis-
sier, Thierry, «Chapitre premier du Prince: Les mots du pouvoir et le modes de la pensée
politique» en Zarka, Yves Charles Ménissier, Thierry, Machiavel, le Prince ou le nouvel art
politique, Paris, PUE, 2001) de que E/ Principe fue precedido por la redaccién de los diez
y ocho primeros capitulos de los Discursos sobre la primera década de Tito Livio.
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que quien escribia era alguien que habia perdido todas sus prerrogativas
ciudadanas a causa de la caida de la republica florentina.* La hipétesis de
que no fuera E/ Principe la primera obra politica que escribe Maquiavelo,
y que es mds que posible que haya habido una antelacién de los Discursos
sobre la Primera década de Tito Livio, explica que una reflexién sobre la
reptblica no desaparezca del todo, y que incluso se haga perceptible en
algunos capitulos’.

La oracién subordinada parece suspender el desarrollo de la trama por
un momento, para decir algo previo acerca de aquello que va a hablar;
a saber del Estado. Por eso dedica esta frase intercalada para emprender
una aclaracién, tanto a propdsito del Estado, como de la cuestién del
poder. En efecto, «... todos los dominios que han tenido y tienen poder
(imperio) sobre los hombres...». La frase adjunta al concepto de estado,
otros dos conceptos mds. Uno, el de “dominio”, que surge alli como un
sinénimo, y el de “imperio” que podria traducirse por poder. El término
“dominio” que aparece a simple vista como un sinénimo, introduce em-
pero una dimensidn, concreta, espacial, territorial, sobre lo que era s6lo
una expresion juridica del “estado™. Luego, todos los estados son, a la
vez, un territorio, requerido de fronteras claras, delimitado fisicamente,
donde se dirime el ejercicio concreto de una soberania; es decir, alli donde
se ejerce, «... un poder sobre los hombres». El término “imperio” usado
por Maquiavelo para designar este poder, se vincula estrechamente al de
estado y a la materialidad espacial de un territorio. Esto quiere decir que
aquel ejercicio del poder estd sujeto a limites espaciales y que se entiende
por estado a todo este conjunto.

4 Con la caida de la Republica florentina tras la llegada de los Médicis, Maquiavelo es
despojado de sus cargos, enviado a prisidn, torturado, y bajo la acusacién de haber parti-
cipado en una supuesta conjura se le habia condenado a muerte. Fue liberado cuando uno
de los Médicis ungido Papa agracié a los condenados, y en su caso relegado a las afueras
de Florencia.

> Ver en especial el capitulo V, en donde habla de los estados acostumbrados a vivir en
libertad y el IX que se refiere al principado civil donde el principe es elegido por una de
las partes de la sociedad civil.

6 Ver al respecto las valiosas observaciones de Jean-Louis Fournel, et Jean Claude Zanca-
rini en Machiavel, De Principatibus, Le Prince, Introduction, traduction, postfase, com-
mentaire et notes de Jean-Louis Fournel, et Jean Claude Zancarini.texte italien établit par
Giorgio Inglese. PUE Paris, 2000.
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En lo primero que Maquiavelo se afirma para comenzar a hablar de
la politica, es en lo que se refiere al Estado. Es su primer punto fijo, su
punto de referencia, que aparece ya zanjado en la obra. No indaga mayor-
mente sobre su esencia. Por lo menos no al comienzo ni tampoco de una
manera directa. El Estado queda definido de inmediato como el asiento
del poder, como una estructura de la soberania, delimitado espacialmente
por un territorio. Al parecer no hay movimiento todavia en la reflexién
y no es por ahi que la reflexion va a transitar. Es en la disposicién de la
arborescencia de los diferentes tipos de estados que vamos a detectar un
movimiento, pero que no se refiere al estado en si, ni a su estructura como
estructura de poder, que es algo ya dado desde el comienzo, sino a otras
categorias que lo circundan y le dan sentido. Ni la accién politica, ni el
sujeto de esa accién revelan aun su naturaleza. Es justamente el movi-
miento que recién comienza el que ird haciéndolas visibles. Asi pues, al
principio el principe s6lo aparece para definir un tipo de estado, el Estado
nuevo que serd central en el libro, ciertamente, pero nada mds se nos dice
todavia acerca de este “nuevo principe”, ni tampoco de la subjetividad del
poder que detenta su estado. Nada del lugar que ocupard como protago-
nista de una préctica que también es opaca al comienzo.

El programa especificado en la carta a Francesco Vettori insistia en
anclar la reflexién en aquello, «..que es el Estado, en cudntas especies
hay, en c6mo se adquiere, en coémo se mantiene, y en cémo se pierde.»
Desde esta primera frase nos damos cuenta, entonces, de que se trata los
principados como diferentes tipos de estado, definidos con relacién a un
poder limitado en el tiempo y en el espacio. Pero, lo mds importante,
es que esta triple relacién surge indisolublemente ligada. Una especie de
circulo solidario de hierro ata estos conceptos al principe. Esto es, desde
un comienzo se entiende el quehacer politico como el esfuerzo para obte-
ner el poder o soberania y luego la urgencia y necesidad de conservarlo y
mantenerlo dentro de un determinado espacio concreto, fisico e histéri-
co, a la vez. Es éste el dominio donde va a definirse tanto el esfuerzo por
adquirir el estado, como después el de mantenerlo, y respecto del cual se
dird cémo se pierden, o cémo se pueden reconquistar. Luego, los dos mo-
mentos en que se define la accién politica del principe: el de la conquista
del poder y el de la conservacién de ese poder, aparecen estructurados con
respecto a la materialidad concreta de un territorio. Estos son los momen-
tos constitutivos de la practica del principe, prictica que hace posible que
un principe pueda llegar a ser tal, o deje de serlo.



200 Un estado nuevo para un principe nuevo: la génesis del protagonista politico
en el Principe de Nicolds Maquiavelo

Estas son las dimensiones en que Maquiavelo deja definida la relacion
entre la politica y el Estado. Tal relacién circunscribe y hace concreto el
ejercicio de la politica. Introduce ademds una historia. Se crea una his-
toria para ella. Como se verd en el principe hereditario, éste hereda un
estado y la historia de ese estado, historia ancestral dindstica y por lo tanto
no suya en la medida que el no es, en si la dinastia, si bien la expresa y
representa. Gobernar supone para él hacerse cargo y adoptar esa dinastia,
no ser un principe auténomo y adoptar una forma de gobierno como
quien hereda un patrimonio. Es la ausencia de autonomia, y por conse-
cuencia su propia practica politica, no es auténoma.

Aunque en los ejemplos de estos tipos diferentes de Estados principa-
dos, nos encontremos con lo que hoy llamariamos proto-estados, el cri-
terio juridico general estd ya funcionando. No se trata todavia de estados
nacién. Pero hacia alld se dirige el pensamiento politico de Maquiavelo.
Con lo cual podemos concluir que Maquiavelo fue el primero que con
claridad vinculé indisolublemente la accién politica con el poder del es-
tado. Decir poder en este caso, es decir estado. Maquiavelo anclé, tanto la
accién politica como la reflexién politica en torno al Estado.

Del principe nuevo

De las distintas figuras del poder que pueblan y articulan el relato
que contiene E/ Principe de Maquiavelo, la que se refiere al “principe
nuevo” constituye hasta tal punto el eje central de la obra, que se pue-
de decir que todo el opusculo, le estd dedicado. Es, en consecuencia
la figura mds importante de todas. Intentaremos mostrar, cémo desde
esta figura Maquiavelo logra proyectar de inmediato su reflexién hacia
una realidad que también nos atafie, porque en lo que respecta a la préic-
tica politica, ésta se prolonga hasta hoy dentro de los modos y maneras
con que Maquiavelo diera cuenca de ella. Cabe coincidir en el hecho que
Magquiavelo no reflexioné en términos de futuro o de inmortalidad.
No era a la posteridad a lo que apuntaban sus reflexiones, sino a un
presente regido por la inmediatez. En efecto, su insistencia en el “ser”
de la cosa, en su “verdad efectiva”, implicaba, mds bien, anclarla fir-
memente en lo inmediato, que proyectarla a una utopia por venir, que
estuviese regida por un “deber ser”. Nos lo dice clara y precisamente en
el capitulo XV del Principe:
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...puesto que mi intencién es escribir algo util y que se entienda,
me parecié mds conveniente seguir la verdad efectiva de la cosa, que
no la imagen que se tiene de ella. Muchos se han imaginado re-
publicas y principados que no han visto nunca ni sabido que existiesen
verdaderamente.

Tres figuras del poder organizan y ordenan el movimiento de la re-
flexién politica en El Principe de Maquiavelo. Tres figuras que cubren
todas las dimensiones temporales posibles. Una que es la figura del prin-
cipe que estd dejando de ser, al que Maquiavelo designa como el principe,
natural, o hereditario. Figura que pertenece al pasado y que en esa época
bisagra entre una tardia Edad media y el inicio ascendente del capita-
lismo, abandonaba la escena politica. Con ella se inicia £/ Principe. La
otra figura nos proyecta hacia el futuro y hacia el final de la obra. Es
el principe invocado, que da cuenta de la utopia maquiaveliana y que
expresa la dimensién mitica de su discurso politico. Es la figura politica
que representa lo que podria ser. Entre ambas se sitda, el principe nuevo
quien representa la figura que en ese momento estaba siendo, mediante
la cual se abre la mirada a la concepcién politica de la modernidad que
inaugura Maquiavelo. Es a esta figura del poder que, como hemos dicho,
Maquiavelo dedica su obra, aunque una segunda lectura del libro podria
leer entre lineas una referencia continua al principe mitico, constituyén-
dose en un proyecto politico concreto.

Una figura del pasado: el principe hereditario

Si la figura del principe antiguo, representa una mirada al pasado,
ésta no evoca el pasado con el solo objetivo de dejarlo atrds, abando-
nado, y quedar él mismo abandonado en él. Desde que se le presenta
alli, en el segundo capitulo, ingresa en este juego de relaciones politicas
que la obra instala entre estas distintas figuras del poder. En efecto,
en esta presentacion de los estados hereditarios, dos fé6rmulas definen
los estados hereditarios, al unisono: por una parte, son los estados, “acos-
tumbrados a principes de la misma dinastia’; y, por otra, hay en ellos,
“bastante menos dificultad para mantenerlos que en los nuevos”. Si la
primera consideracién lo define desde el interior, senalando la calidad
de principe que alli emerge; mientras que la otra es una definicién que
depende del elemento con el cual es comparado: el “principe nuevo”,
aunque nada se diga ain de esta figura politica. Se puede concluir, enton-
ces, que el principe hereditario es examinado, desde el principio, bajo
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la 6ptica que Maquiavelo estd inaugurando. Optica que corresponde
a una nueva légica del poder y que se va a hacer transparente a través de
las relaciones que genera esta otra figura politica que es el principe nuevo.

Es a propdsito del juego entre estas diversas figuras del poder, que este
“principe antiguo” o hereditario, aparece de inmediato comparado
con un nuevo principe, y por lo tanto determinado por éste, aunque de
éste tltimo no haya mayor mencién todavia, ni nada se diga tampo-
co a qué se refiere esta comparacidén entre la mayor o menor dificultad
para mantenerse en el poder. Asi este principe nuevo, que apenas se aso-
ma, estd ya definiendo comportamientos y procederes que se anuncian
como contrapuestos a los del principe antiguo, y que revelan que ese
principe hereditario de quien se habla, es la figura del poder desde donde
se parte para trazar la génesis del principe nuevo que va a transitar desde
la casi ausencia de dificultad, hacia la plena dificultad’. A través de esta
figura y los cambios que a ella afectan, se disena una génesis histdrica y
politica que alude en fin de cuentas a la disolucién politica del mundo
medieval.

La mirada al futuro: la invocacién al mito-principe

La otra figura, que es aquella con que la obra termina, en el
capitulo XXVT serd presentada desde una invocacién. Invocacién que
anuncia y propone para Italia lo nuevo que estaba comenzando a ocurrir
en otros lugares de Europa, el cambio histérico que ya estaba en marcha
en aquellas regiones de Europa, con el surgimiento de los Estados abso-
lutos. De hecho, el capitulo que se le destina lleva por titulo: “Exhorta-
cién a tomar Italia y liberarla de los brbaros.” No es todavia para Italia,
una figura real, es un mito, un mito movilizador, que se encarnaria en
la figura de ese principe liberador que insintian las paginas finales de la
obra. Antonio Gramsci y tras él. Louis Althusser han celebrado este
capitulo como la novedad politica de Maquiavelo. De hecho Gramsci
propondrd concretamente, leerlo como una suerte de Manifiesto, o lla-
mamiento como lo fue mucho mds tarde £/ Manifiesto Comunista. Pero
al mismo tiempo que este llamamiento se lleva a cabo, la invocacién

7 Esto lo va anunciar mediante la frase que introduce, en el capitulo tercero, asi brusca-
mente, sin mayor predmbulo, el nudo central de la obra, y su principal problemdtica:
“Pero es en el principado nuevo en donde estd la dificultad”.
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final de de un principe italiano, incita a recorrer de nuevo la obra para
encontrar alli, en los meandros del discurso las claves que permitirian
anexar en principe nuevo al desenlace de una trama que la obra estarfa
proponiendo. Este cambio de dimensién hace del principe nuevo una
antesala del principe mitico.

Luego, a través de una segunda lectura del Principe que tendria
como eje rector este “principe italiano”, ya no local, quien estarfa des-
tinado a realizar la unidad de aquella Italia fragmentada y dispersa, en
donde pequefios estados se agotaban en una pugna incesante de todos
contra todos. Todo alli es mitico, pero todo es politicamente posible,
representando esa tercera figura un jacobinismo “avant la lettre”.

La verdad efectiva de la cosa: la génesis del principe nuevo

Como hemos dicho, E/ Principe de Maquiavelo estd dedicado al “prin-
cipe nuevo”. ;Cémo surge esta figura? A través de un desplazamiento
fisico y espiritual del principe hereditario. (Advertimos que los dife-
rentes pasos de este movimiento que va del principe antiguo o here-
ditario al nuevo, no son histéricos, sino lgicos. Con esto queremos
indicar, que se habla de pasos depurados de toda contingencia. La
cosa ocurrié asi, pero también de otra manera, aunque el momento
que escribia Maquiavelo ya la burguesia comenzaba a dictar las nor-
mas del acontecer politico) En efecto, la génesis del “nuevo principe”,
comienza por la aparicién de aquellos estados que Maquiavelo llama
mixtos. Estos estados surgen porque el principe hereditario sale de su
estado y va la conquista de otro. Es un acto innovador, de usurpacién,
que contradice las normas de gobierno a que la dinastia lo habia ins-
truido e impuesto. Este acto le significard su primer encuentro con
una dialéctica amigo/enemigo que va a comprometer desde un
comienzo tanto la conquista como el gobierno, esto es, la preservacién
del nuevo estado. Segtin sea la configuracién o cuadro politico como se
disena esta conquista, es el tipo de estado que surge. Estos pueden ser,
estados de una misma provincia o lengua; o estados de distinta provincia
y lengua; estados similares al del Turco; o de un principe que gobierna
con barones; estados acostumbrados a un principe, o estados que han
sido siempre libres. Son los diferentes escenarios en que se va a resolver
una situacién politica intermedia hasta que nos encontramos con el Es-
tado totalmente nuevo.
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Principe-Estado una pareja indisoluble

Cuando aborda la figura del “nuevo principe”, en el sexto capi-
tulo, lo hace culminando una suerte de simbiosis que desde el comienzo
habia instalado respecto de ambos aspectos del poder; el Estado y el
Principe.

Digo entonces que en los principados enteramente nuevos, donde
habrfa un principe nuevo, se constata que hay mds o menos dificultades
para mantenerlos, seglin sea mds o menos virtuoso aquél que los adquie-
re. Y puesto que este hecho —el de pasar de hombre privado a principe-
presupone ya sea la virtud ya sea la fortuna, puesto que tanto la una como
la otra han de mitigar en parte muchas dificultades. Sin embargo, aquél
que se apoye menos en la fortuna se mantendrd mds. También engendra
facilidad que el principe sea obligado, porque no tiene otros estados, a ir
habitar alli personalmente®.

Magquiavelo establece una estrecha y profunda solidaridad entre
Principe y Estado. Ambos se determinan reciprocamente. En este senti-
do se puede decir que el Estado es “la obra de arte” del Principe nuevo.
En tal sentido, el tipo de estado define al principe y el principe solo se
puede expresar como tal a través del estado que el mismo ha creado como
su obra. Es lo que se quiere decir con la frase, “un estado nuevo para un
principe nuevo”. Esta frase que abre de inmediato una ineludible recipro-
cidad; el uno es por el otro, pero al mismo tiempo el uno hace al otro.
El Estado nuevo hace al principe nuevo tanto cuanto el principe nuevo
hace al estado nuevo. Y por lo mismo, la suerte del uno estd amarrada a
la suerte del otro. Todo funciona en ambos sentidos. Este estado que se
supone es la obra suprema del nuevo principe, ha sido hecho conforme a
un fin, y como tal resulta del mds acabado ejercicio de la virtud de aquél.
Mientras menos le deba su creacién y mantenimiento a la fortuna, mds
virtuoso serd el principe, y més perfecto serd su Estado.

El privado que se hace principe

;Quién es este «nuevo principe? Lo dice explicitamente, cuando
se reflere al protagonista de este acto politico, como a “un privado se
hace principe”. Esto supone simultdneamente varias cosas: primero, que
ya no se trata del hijo del rey (Esta es una férmula metaférica que se

8 Maquiavelo, £/ Principe, Capitulo V1.



Osvaldo Fernindez Diaz 205

puede usar para distinguir ambas figuras del poder. Con esta férmula
queremos referirnos al principe que ya no es heredero; de un linaje que
lo ha ungido, o es un simple privado ajeno a las esferas del poder, que de
pronto emerge como principe) En segundo lugar, se trata de alguien, que
al no provenir de una dinastia, no ha sido preparado previamente
para gobernar. “El que no sabe”, como lo define Gramsci, aunque acom-
pane esta expresién de otras implicaciones que no examinaremos
aqui. El que no sabe debe, entonces, aprender a gobernar, ;cuindo?
No durante el momento de la conquista del poder que se define en la
accién, en ese momento Unico cuando este individuo se apodera del
poder. La formacién viene luego, en un segundo momento cuando
comienza a gobernar; es alli, entonces y en la urgencia, que este privado
debe aprender a gobernar, en el riesgo y el peligro. En este caso se va a
configurar de nuevo una dialéctica amigo /enemigo proveniente esta vez
de entre quienes adhieren al orden que el nuevo principe decide darle al
Estado, y quienes la rechazan aferrdindose y refugidndose en la tradicién.
Es el resultado de esta pugna el que va a decidir la suerte de la empresa
del nuevo principe. En tercer lugar, este individuo privado, como vere-
mos en seguida, pudiendo ser cualquiera, seculariza la préctica politica,
sacandola del dmbito de lo sagrado, aunque esto va a seguir latiendo
para siempre como tentacion propia de todo poder. Luego, aprender en
la urgencia se traduce en una prdctica en la cual se aprende a medida que
se hace.

Ademis, tratdndose, en el caso de la conquista de un estado nuevo
como de un acto laico, que quien lo lleva a cabo, es alguien que en ese
mismo momento de la accidn se estd constituyendo como principe, y
que se estd haciendo tal, a medida de que hace su estado. Ya no es la
dinastia el protagonista, como lo era en el estado hereditario. Ahora
es el mismo que se estd haciendo principe. El es su propia historia,
pues no tiene una historia tras de si. Este hecho imprime a esta préc-
tica una proyeccién que se prolonga hasta nuestros dias. Si quisiéramos
hablar de la vigencia de Maquiavelo es por ahi por donde tendriamos
que empezar.

Los escenarios posibles de un nuevo principe

A este acto constitutivo que se presenta en el sexto capitulo, le
sigue un catastro de los escenarios posibles en que este acto puede darse.
Ya sea por medio de la virtud (estamos hablando aqui en el lenguaje de
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Magquiavelo, y este concepto inseparablemente opuesto al de fortuna,
lo entendemos como todo aquello que ocurre gracias a la intervencién
del principe, mientras que la fortuna, es lo que adviene fuera de su in-
tervencion), como Moisés, o Hierdn de Siracusa; gracias a la fortuna
como fue el caso de Borgia al comienzo de su ascensién al poder, por
el crimen como Agatocles, o el caso de un simple ciudadano, que en
un estado civil es convertido en principe ya sea gracias a sus ciudada-
nos o gracias a una decisién de los nobles. Esta variada y casi curiosa
tipologia, anuncia a lo que serd el protagonista politico moderno,
quien siendo un privado, puede ser cualquiera que posea la capaci-
dad y saber hacer (en palabras maquevelianas, la virtud) para hacerse
de una Estado e imprimirle la forma que se ha propuesto, y lograr
mantenerlo dentro de tal orden de cosas.

Este catastro que no agota las posibilidades aproxima el protago-
nismo de este privado, a nuestros propios protagonismos. Solo que aho-
ra son los partidos que han reemplazado al individuo, y repitiendo a
Gramsci debiéramos decir, que desde fines del siglo XIX el nuevo prin-
cipe ha pasado a ser el partido. O a la dimensién global, transnacional,
que comienza a adquirir la prictica politica actualmente, nos invitarfa
a pensar en el nuevo principe contempordneo como un movimiento de
caracteristicas e dimensiones internacionales.

Referencias bilbiogrificas

MacHiaveL (2000): De Principatibus. Le Prince. Introduction,
traduction, postface, commentaires et notes de Jean-Louis
Fournel et Jean-Claude Zancharini. Texte italien établi par
Giorgio Inglese. Paris: PUE

MacHIAVEL (2001): Le prince ou le nouvel art politique. Sous la
direction de Yves Charles Zarka et Thierry Ménissier. Paris:
PUE

Maquiavero, Nicolds (2004). Discursos sobre la primera década de
Tito Livio. Buenos Aires: Losada.



Carl Schmitt: mito politico, antiracionalismo y
construccién de la identidad nacional

Gonzalo Jara

Resumen

El siguiente articulo busca dilucidar el concepto de mito politico o
social en Carl Schmitt y de cdmo este transcurre al rededor de su filoso-
fia. El filosofo alemdn, logra articular la idea de mito politico a través del
tedrico del sindicalismo revolucionario Georges Sorel y desde ese mo-
mento se comienza a hacer participe de una posicién antirracionalista
que se venia dando en la filosoffa occidental desde finales del siglo XIX.
El neutralismo de la modernidad desata una concepcién vitalista sobre la
creencia de un mundo en conflicto total, donde la imagen de la nacién se
convertird en el pilar de una nueva representaciéon mitica.

Palabras claves: mito politico, antirracionalismo, soberano, decisionismo,
nacion.

El rango de un intelecto es hoy determinado por su relacién con
el armamento. Usted ha logrado poner a punto una técnica de gue-
rra particular: una mina que explota sin estruendo.

Ernest Jiinger, palabras dirigidas a Carl Schmitt

El mito politico y su época

Las ideas politicas de finales del siglo XIX y hasta mediados del siglo
XX se vieron revitalizadas gracias a la problemdtica que entrego el con-
cepto de mito politico. En esos casi 40 afios, la izquierda como la derecha
comenzardn a reestructurarse y a pensar cudles eran los nuevos objetivos
a seguir en lo relacionado a la accién politica. Desde de ese momento,
la discusién se centra en la movilidad de las masas y en su praxis politica

207
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inmediata, que algunos comienzan a visualizar desde el mito politico. Sin
embargo, para algunos intelectuales esta sincronizacién de ciertos grupos
politicos con el mito llevé a un decaimiento total y aberrante de todas las
construcciones racionales entregadas por la modernidad, tales como la
libertad, la democracia liberal, la igualdad y lo que se habia comprendido
como Estado soberano. Asi también, sentian que se estaban destruyendo
las construcciones morales universalistas reafirmadas en el insoslayable
imperativo categdrico, como también se ponfan en cuestién los princi-
pios mecanicistas y finalistas de las ciencias, las construcciones a priori,
etc. Estos constructos modernos se vieron combatidos por las ideas que
se introducian en la politica a través de la creencia en el mito, comienza
a aparecer el pragmatismo, el relativismo, el vitalismo y una nueva con-
cepcién de lo religioso en lo social que encerraba una fuerza teolégica
novedosa y nunca antes desarrollada en la movilidad de las masas. Todo
esto descolocaba a los intelectuales, fildsofos, juristas y literatos pues estos
vefan como sus contempordneos se enmarcaban en las nuevas tendencias
irracionalistas que se introducian con una fuerza sorprendente y la vez
peligrosa.

El autor que analizaremos para obtener una lectura del mito politico
serd Carl Schmitt. El filosofo alemdn desarrolla su teorfa politica desde
construcciones irracionalistas que se oponen por completo a la moder-
nidad y a su cumulo de ideas desgastadas por la guerras mundiales y los
tratados internacionales de posguerra. Schmitt, nos planteara una estruc-
tura de imdgenes miticas que tendrdn relacién tanto con la movilidad de
masas, como también, con su concepcion juridica de soberanfa nacional
del fascismo.

El soberano, la excepcién y el decisionismo como bases para la
comprensién del mito en Carl Schmitt

En el texto de Schmitt titulado Zeologia politica (1922), se estructuran
tres de los conceptos que se presentan como una base irracionalista del
ideario politico del jurista alemdn, estos son el de Soberano, el estado de
excepcidn y el decisionismo. Los tres se requieren unos a otros para su
activacién, pues no funcionarian eficazmente por si solos. El concepto de
soberano, sustentaria a la decision y a la excepcidn, ya que este les darfa
el poder de movilidad que necesitan, pues en él estd la representacién que
implica la reduccién constante de la multiplicidad de intereses y provoca-
ria la concentracién necesaria de la fuerza.
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Para Schmitt “Soberano es quien decide sobre el estado de excepcién”
(Schmitt, 2009: 13). Analicemos la citada frase de Schmitt en sus tres
partes las cuales ya nombramos, la de “soberano”, “estado de excepcién” y
el “decisionismo”. El filosofo alemdn, cree que el soberano es el que logra
tomar decisiones en casos de conflicto en momentos limites de extremos
de desorden, esto, para poner en construccién un orden juridico nuevo
y antojado, el cual de una u otra forma mantendria el derecho que habia
sido pasado a llevar. Para Schmitt, estos momentos limites son una cons-
tante en la vida politica. El soberano decide cuidndo debe darse la excep-
cionalidad. En Schmitt, la excepcién es un momento juridico que no se
comprende dentro de la razén juridica moderna, sino que es espontdnea:
“lo excepcional es que no se puede subsumir; escapa a toda determina-
cién general, pero al mismo tiempo pone al descubierto en toda su pureza
un elemento especificamente juridica, la decisién” (Schmite, C, 2009:
18). La excepcién crea situaciones a través de la decisién del soberano,
en donde se pueden reafirmar ciertos preceptos juridicos esenciales que
tienen relacién directa con el orden inmediato. El soberano, luego crea las
situaciones necesarias para el estado de excepcién y asume de esta forma
el monopolio de lo que significa la Gltima decision. Schmitt cree que esto
es la base de la soberania del Estado. La excepcién es una herramienta
irracionalista que el soberano puede utilizar antojadizamente para des-
truir la repeticién en la vida politica. Schmitt nos comenta:

El racionalismo consecuente seria decir que la excepcién nada prueba
y que solo lo normal puede ser objeto de interés cientifico. La excepcién
perturba la unidad y el orden del esquema racionalista [...] lo normal
nada prueba; la excepcién todo; no solo confirma la regla, sino que esta
vive de aquella. En la excepcién, la fuerza de la vida efectivamente hace
saltar la costra de una mecdnica anquilosada en repeticién [...] (Schmitt,

2009: 19 -20).

La excepcién entonces es un medio para sacarnos del hastio de las
generalidades de la razén, que nos hacfan negar las potencias creativas y
vitales de la accién inmediata. Esta le permite al soberano crear espacios
nuevos de poder, lo aleja de la norma, lo separa de la tranquilidad politica
que impone la racionalidad juridica kantiana moderna y destruye lo repe-
titivo e inmdvil que se visualiza en las leyes constitucionales.

La decisién que concibe el estado excepcional nace de la nada, pero
esta nada guarda las caracteristicas de ser creadora, pues avanza sin ama-
rras que la detengan, ésta no tiene argumentos previos, solo tiene la mi-
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sién de crear situaciones nuevas nunca antes vistas, estas es “una decisiéon
absoluta, creada de la nada, que no razona, discute ni se justifica’(Schmi-
tt, 2009: 57). La decisién es la accién misma que se pone en marcha sin
restricciones preconcebidas, el soberano en este momento se convierte en
una especie de subversivo revolucionario (Galli, 2008: 45) que destruye
el orden viejo para imponer un orden nuevo que estd dispuesto a cambiar,
este no serd neutral ni quietista, como lo es el Estado moderno y liberal,
sino que lo integra a un conflicto permanente.

Entendiendo esto, podemos decir junto con Galli que; “el mito es
en resumidas cuentas, la forma histérica de la excepcidn, y sus sujetos
son los partidos de masas [...]”(Galli, C, 2008: p 37). Entonces, lo que
llamaremos mito politico en Schmitt tendrd tres caracteristicas necesarias
ya antes nombradas: el decisionismo, la excepcidén y el soberano, pero se
presentaran de manera distinta segtin sean las circunstancias histdricas y
politicas de quien los active en las masas.

La teoria politica del mito en Schmitt: El mito-nacién

El jurista alemdn, en el texto La reoria politica del mito (1923) co-
mienza analizando la accién directa utilizada por los anarquistas y su
poder explicitamente irracionalista. Schmitt, crefa que en esta forma de
accién muchas tendencias politicas podian actuar a la vez. Entendia a los
bolcheviques como herederos de esta manera de prictica revolucionaria
(propiciada histéricamente por el anarcosindicalismo), crefa que la época
de la accién directa fue la que impulsé en suelo ruso la Revolucién de
Octubre, ya que en ella existian varias tendencias funcionando. Schmitt
escribe sobre la razén de esta afirmacion:

La razén es que operaron conjuntamente temas nuevos, irracionalis-
tas, de la aplicacién de la violencia. No fue el racionalismo convertido en
su opuesto por una exageracion extrema, fantaseando utopias, si no una
nueva fe en el instinto y la intuicién, que elimina toda creencia en el de-
bate, y que también rechazarfa hacer madurar a la sociedad para el debate
a través de una dictadura educativa (Schmitt, 2009: 142).

La accién directa que se aplicaba en esa época, estaba influida segtin
Schmitt, por las ideas que se manifestaban en Reflexiones sobre la violencia
(1908) de Georges Sorel (autor que Schmitt hizo conocido en lengua
alemana). Schmitt, cree que en ese texto se hacen explicitas las tendencias
politicas y filoséficas entregadas por Bakunin, Proudhon y por el filosofo
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de la Duracidn, Henri Bergson. El jurista alemdn nos escribe que: “El
fundamento de estas reflexiones sobre la violencia es una teoria de la vida
concreta inmediata, tomada de Bergson y trasladada por la influencia de
dos anarquistas, Proudhon y Bakunin, a los problemas de la vida social”

(Schmitt, 2009: 143).

La lectura de Bergson es de gran interés para entender Reflexiones sobre
la violencia, a lo cual Schmitt le da una gran cabida en su texto, dado
que Bergson no solo influencia directamente a Sorel, sino que también, a
muchos autores a los cuales Schmitt presta atencién. Bergson aporta los
conceptos filoséficos para la estructuracion del mito politico, pues en su
Evolucion creadora (1905) plantea el descubrimiento metafisico del elan
vital (impulso vital) el cual, es un desarrollo de la vida a través de tenden-
cias antagénicas que luchan para superarse y de esta forma evolucionar.
Estas tendencias que se movilizarian a través de la intuicion que es la com-
prensién profunda de los objetos y de lo que tienen de inexpresables y por
lo mismo, superarian el conocimiento superficial de la razén, entonces,
para Bergson la inteligencia y la razén no serian buenas herramientas para
conocer lo real. La intuicidn, nos permite concebir un espacio en donde
la temporalidad se convierte en una duracién imperecedera, la cual no
tiene relacién con el futuro sino con una acumulacién entre pasado y
presente, pues lo que se encuentra fuera de esto serian abstracciones que
no nos permitirfan llegar a la accién. El reconocimiento de este tiempo
en duracién, solo puede proceder de un principio psicoldgico llamado
por Bergson el yo profundo, (contrario al yo superficial de los conceptos
geométricos y las construcciones mecanicista y finalistas) este solamente
es contemplado a través de un pensamiento arcaico llamado por Bergson
lo religioso el cual se muestra contrario a la inteligencia, pues esta ultima
nos lleva solamente a pensar concepciones utilitarias e individualistas. El
pensamiento religioso, permitird dejar eclipsada a la inteligencia y deja-
ria avanzar a la pura intuicién. Segtin Schmitt, estas ideas vitalistas de
Bergson se reafirmarfan en Sorel a través de las lecturas de Proudhon y
Bakunin', nos explica Schmitt:

1 Proudhon y Bakunin son la imagen del conflicto totalizado para Schmitt. En una época
de su vida Proudhon era un adherente a la guerra y esta actitud influencio directamente en
la filosofia de Sorel. El tema de la guerra es desarrollado por el filosofo del federalismo en
un libro que causo revuelo en su época el cual tenfa por titula La Guerra y la paz (1861),
podemos leer en un fragmento del texto: “La guerra es el fendmeno mds profundo, mds
sublime de nuestra vida moral. ningtin otro puede compardrsele: ni las celebraciones
imponentes al culto, ni el poder soberano, ni la gigantesca creacién de la industria [...]”
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[...] para estos tltimos, el anarquismo significa un combate contra
toda especie de unidad sistemdtica, contra toda la uniformidad centrali-
zada del Estado moderno, contra la burocracia, la policia, contra la creen-
cia en dios experimentada como centralismo metafisico [...] Bakunin
confiere a ese combate contra dios y el Estado el cardcter de un combate
contra el intelectualismo y contra la forma tradicional de cultura en ge-
neral [...] tampoco la ciencia tiene derecho a gobernar. Esta no es la vida,
no crea nada, solo construye y conserva [...] sacrifica la plenitud indivi-
dual de la vida en el altar de la abstraccién [...] (Schmitt, 2010: 144).

Todo lo que considera Schmitt en Sorel es que existe una coalicién de
las ideas del anarquismo con las ideas vitalistas de Bergson. Pues Sorel,
mezcla la idea de la intuicién con la idea de la revolucién social, pero
entregdndole movilidad desde las imdgenes que da el mito, pues desde
el instinto mismo surge la imagen del mito politico que aparece como
la representacion de la batalla final o el de la catdstrofe capitalista. Sorel,
construye la imagen de la huelga general que es la que le dard el poder
definitivo al proletariado para presentar su supremacia moral ante la de-
cadencia de la burguesia. Estos tltimos se encuentran en esta condicién
por el hecho de no haberse podido reconocer como una clase productora
y por haberse dejado llevar por el ocio. Cuestién que habia sido distinta
en sus inicios, dado que antiguamente los capitalista habian logrado pre-
sentarse como “capitanes de la industria” y amos de la produccién, como
una entidad verdaderamente revolucionaria.

(Cuvilliere 1986: 204).

Bakunin, es al activista mds interesante de la extrema izquierda que nos presenta
Schmitt cuando quiere remarcar el concepto de lo politico. El filosofo alemdn respeta
del anarquista ruso sus concepcién sobre la teologia politica y su critica sobre las ideas
absolutas. Bakunin, de alguna forma también ayuda Schmitt a analizar el antagonismo de
clases, el que se convierte en la prueba méxima de las vision del mundo amigo-enemigo,
puesto que representa el conflicto constante. Schmitt, presenta a Bakunin como una fuer-
za antiintelectualista e intuitiva que le permite analizar la representacién mds poderosa de
la movilidad de masas, especialmente a través de su concepto de lumpenproletariat, (segin
Schmitt, Marx y Engels critican al lumpen, traiciondndose de esta forma a ellos mismos,
llevando con esto a que sus ideas sean serviles a la cultura y la tradicién de Europa occi-
dental) el cual se manifestarfa como la masa que construiria el futuro de la revolucién.
Schmitt, pone asentd en esta fuerza reivindicada por Bakunin, advirtiendo al catolicismo
que es potencialmente su verdadero enemigo antes que la clase trabajadora de la que
hablaban los marxistas. Para Schmitt el antagonista de la iglesia fue la masoneria y su
pensamiento ilustrado, ahora pdrese ser Bakunin, sus ideas anarquistas y ateas contrarias
a la civilizacién occidental (cf. Schmitt, 2001: p.45- 49).
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Schmitt, estd interesado en el poder de representacién que tiene el
mito politico del que hablaba Sorel, dado que la representacién en la
imagen mitica es lo que lleva a la movilidad de las masas a situaciones he-
roicas indeterminadas. Sorel no estd interesado en la imagen en la que sea
plasmado el mito, tampoco es de mucha importancia para él, dado que
la imagen puede mutar, es solo importante como medio de movilizacién.
Escribe Sorel:

[...] poco importa, pues en saber en qué medida los mitos encierran
detalles destinados a manifestar realmente en el plano de la historia futu-
ra; no son almanaques astroldgicos; hasta puede suceder que nada de lo
que contiene ocurra, como sucedié en lo referente a la catdstrofe esperada
por los primeros cristianos. ;Acaso no estamos acostumbrados, en la vida
corriente, a reconocer que la realidad difiere mucho de las ideas que nos
habiamos forjado antes de actuar? Y eso no nos impide seguir tomando

resoluciones [...] (Sorel, 2005: 180).

Schmitt comprende “que hay que juzgar al mito como medio de ac-
tuar en el presente [...]”(Sorel, 2005: 180), lo tinico que importa es el
mito en su conjunto, nos dice Sorel que “sus partes solo ofrecen interés
por el relieve que aporta a la idea contenida en su construccién” (Sorel,
2005: 180). El jurista alemdn concibe la posibilidad de cambiar la forma
del mito de Sorel, pero manteniendo su contenido, la idea central del
mismo que permite la representacién y la accién sin ningtin obstdculo.

Schmitt, reconstruye el mito resaltando sus estructuras heroicas, mo-
rales y combativas que éste guardaba, (las cuales Sorel decia que eran
las caracteristicas del proletariado industrial al presentarse como sujeto
abrasado al ideario mitico) de esta forma, Schmitt comienza a buscar en
el teérico del sindicalismo revolucionario francés su propia imagen mi-
tica, la cual guardara las mismas caracteristicas vitalistas, irracionalistas y
violentas que presentaba Sorel en sus textos de 1908.

Schmitt, interpreta el apéndice escrito por Sorel en Reflexiones sobre
la violencia para su cuarta edicién de 1919, el cual llevaba el titulo de
Defensa de Lenin. En este apéndice Sorel muestra su afinidad con la re-
volucién y en especial con su lider Vladimir Lenin al que compara con
Pedro el grande?. Schmitt, tiene una lectura propia y a la vez reaccionaria

2 En el texto titulado La Teoria del partisano (1963), Schmitt sittia a Lenin como tedrico
de la guerra de guerrillas y como un continuador de las ideas del teérico de la guerra
Clausewitz, ya que Lenin habfa comprendido que el concepto de la guerra misma habia
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de este apéndice, la que es centrada en el poder nacional que reivindica
la revolucién Rusa;

Rusia ya no se asimila con un intelectualismo europeo-occidental,
sino que por el contrario, la utilizacién proletaria de la violencia ha lo-
grado al menos algo: que en Rusia nuevamente sea rusa, que Mosct sea
capital otra vez, y que la clase dirigente rusa, europeizada, que desprecia
su propio pafs, haya sido aniquilada. La utilizacién proletaria de la vio-
lencia ha de vuelto la Rusia moscovita. [Ahora refiriéndose a Sorel] En
boca de un marxista internacional, ese es un extrano elogio, pues muestra
que la energfa de lo nacional es mds grande que la del mito de la lucha de
clases (Sorel, 2010: 150).

Para Schmitt, la lucha de clases estd superada por la fuerza del nacio-
nalismo, de todas formas, agradese la energfa que esta lucha brindo, pero
resalta que la nueva movilidad de masas estard centradas en lo nacional,
es decir, En las representaciones que esta implica: en la tradicién, en su
raza y su cultura. Schmitt, cree que el mito de la nacién es triunfante
impulsivamente, ya que el mito de la lucha de clases representado en la
huelga general proletaria es superado como dindmica permanente frente
a la representacién nacional.

La nacién, segiin Schmitt, trasciende a las clases sociales, esta se con-
vierte en una entidad unificadora mucha mds fuerte a niveles geopoliticos
que la de las clases sociales que reivindicaban la izquierda revolucionaria.
El pensador alemdn finiquita su texto La teoria politica del mito con el
célebre discurso de Mussolini pronunciado en 1922 en la marcha sobre
Roma para resaltar esta nueva imagen:

Hemos creado un mito, el mito es una creencia, un noble entusias-
mo, no necesita ser realidad, es un impulso y una esperanza, fe y coraje,
nuestro mito es la nacién, la gran nacién, de la que queremos hacer una
realidad concreta (Schmitt, 2010: 152).

cambiado, que el mundo debia cambiar a una divisién de su espacio. Lenin, entendié la
idea de guerra permanente y también era un defensor de la utilizacién todos los medios
que sean necesarios para llegar a la revolucion comunista en todos los paises. Para Sch-
mitt, Lenin desde su texto ;Qué hacer? de 1902 hasta 1906 estuvo preocupado en llevar a
cabo la construccién del antagonismo de amigos-enemigos a nivel mundial visualizado en
la guerra de clases y construyendo con esto la “guerra total” que luego pasaria reafirmarse
como la “Guerra Fria” dos bloques en pugna constante por el eterritorio (cf. Schmitt,

1966: 69-77).
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Ahora debemos armar e este nuevo mito versado en la “creencia’ y en
el “coraje” nacional. Debemos integrarle a este mito el concepto de so-
berano, que lo entenderemos como el representante directo de la nacién,
puesto que puede estar representado en un solo individuo como también
en un partido dnico. Estos soberanos nacionales, tendrian las facultades
irracionalistas del poder decidir sobre la excepcién a su antojo, se pre-
sentarfan como la creacién de una fuerza centrifuga permanente (pues
excluirfa del territorio entidades no deseadas) en la cual el mito-nacién
siempre se presentaria como una fuerza revolucionaria dado su dinamis-
mo.

Interpretando lo ya antes dicho con la lectura del documento de Sch-
mitt £/ concepto de lo politico (1932), el soberano serd quien tendrd la
facultad de observar el mundo entre amigo-enemigo, comprendiendo
siempre que el soberano no solo estd manifestindose a si mismo, sino
que también a algo anterior a él, pues lo politico tiene su nacimiento para
el filosofo alemdn antes que el Estado como institucién juridica. Como
dirfa el mismo Schmitt: “El concepto de Estado supone el de lo politico”

(Schmitt, 1998: 49).

La nacién, que superaria al Estado como entidad politica, se manifies-
ta como anterior a todo orden moderno. Segiin Schmitt, se presenta en
la afinidad que tienen los hombres con su espacio territorial, que es a la
vez anterior a la construccién del Estado ya que es en ese territorio donde
los hombres han desarrollado su espacio vital. La nacién, se convierte en
algo puramente politico, algo que se encuentra en negacién al quietismo
del Estado liberal y neutralista. El Estado neutral del liberalismo, no per-
mitirfa la representacién a través de la aclamacién popular. Para Schmitt,
esta es la que se presenta como la verdadera forma de representacion, pues
es la que le entrega la verdadera fuerza al soberano, ya que es intuitiva y
manifiesta directamente un “dejar hacer” y permite la entrega total de la
voluntad de los participantes. La nacidn, tiene este poder irracionalista y
ala vez por si misma tiene la facultad de comprender quienes son los ami-
gos y los enemigos. La nacién, identificaria tanto a los enemigos externos
como a los internos, ya que se maneja a si misma por un impulso mds
que por un racionamiento, es la negacién absoluta de lo otro, es marcar
el conflicto total con lo que es ajeno a su espacio y también con lo que se
manifiesta en contra de él.

El mito de la nacién de Schmitt se mantendrd con sus caracteristicas
primarias, pues guardard su poder destructivo con finalidades construc-
tivas constantes, mantendrd su irracionalismo, su vitalidad y por ultimo
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su pragmatismo, que se manifiesta en el estado de excepcién en donde el
soberano decide instintivamente que es lo beneficioso y lo desfavorable
para la mantencién del derecho en su espacio.

El kate-chon como limitacién mitica originaria

Pero existe una imagen mitica que se desprende del mito-nacién, el
cual comienza a reestructurarse en las problemdticas territoriales y sus
aspectos sobre soberanfa. Schmitt, en su etapa de vejez pone el acento
en el estudio sobre la politica internacional, especialmente en su texto
titulado E/ nomos de la tierra, en el cual se hace palpable lo que nos dice
el jurista en relacién a la historia cristiana: “la singularidad de las acciones
humanas solo se hace inteligible en cuanto se refiere a la singularidad de
la historia infinita de los sucesos centrales de la historia Cristiana” (Sch-
mitt, 2002: 22). Schmitt nos pondrd en la palestra uno de estos temas
histéricos para la comprensién del problema de la soberania.

Segtin Schmitt, en la época medieval los misticos cristianos crefan
en una linea divisora invisible que mantenia a los pueblos que profesa-
ban esta religion protegidos del anticristo que rondaba a las a fueras del
mundo creyente. Esta fuerza, que lleva el nombre de kat-echon es la que
permite al imperio cristiano mantenerse histéricamente como un espa-
cio determinado e unificado. Schmitt, dice sobre el kat-echon que es “la
creencia de que una barrera que retrasa el fin del mundo, constituye el
tinico puente que conduce a la paralizacién escatoldgica de todo aconte-
cer humano a una fuerza histdrica tan extraordinaria como la del tiempo
cristiano” (Schmitt, 2002: 24).

Esta division invisible que nos protege del fin del mundo seria la Gnica
que nos permitirfa poder comprender la época cristiana en donde la igle-
sia mantenia algin poder en el espacio. Esta linea seria la que posibilitaria
al imperio cristiano “vivir una vida bella y autdrquica”, la aparicién de la
cummaunitates perfectae aristotélica y una esperada unidad trascendental.

La fuerza de esta linea invisible, trasciende toda clase de poder munda-
no, esta se encuentra sobre emperadores y reinos, no se presentara como
la extensién del poder de una corona, no existe una fuerza absoluta que
lo supere, dado que la unificacién del reino cristiano y su dignidad esta
resguardado por esta linea divisora. Esta fuerza anula toda clase de cargos
y su poder viene de una esfera totalmente distinta a los hechos profanos.
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Pero el kat-echon muta desde el imperio cristiano al cesarismo, pro-
vocando que este poder se manifieste en un espacio no cristiano, mante-
niendo a la vez sus caracteristicas. Esta transformacién del kat-echon se
haria total, trasladdndose a los espacios tomados por la revolucién fran-
cesa y que se manifestaran a cabalidad en el territorio tomado por el bo-
napartismo. El kat-echon se logra visualizar en un reino nuevo y laico, el
cual se fundamentaria en el pais y en el pueblo, es decir; en la nacién. Este
ordenamiento no queda marcado en un asentamiento seguro, sino que en
un espacio que busca el desequilibrio de las fuerzas internas y externas a
nivel global, exige la separacién y la distincién radicalizada pero a la vez
la unificacién del espacio.

El Estado fue siempre explicado por Schmitt con posiciones no Es-
tatistas. Se referia a él como e/ poder constituyente, la excepcion, decision,
lo politico y pueblo. Pero en su libro El nomos de la tierra (1950) nombra
al Estado como nomos, el cual pasaria a constituirse como su fuerza no
racional del espacio. El nomos es el espacio primigenio que se aleja de
las construcciones modernas y de las especulaciones contractualistas. El
nomos, segiin Schmitt, pasaria a ser “la decisién originaria”. Compren-
diendo la visién de Estado que manifestaba Schmitt en £/ concepro de lo
politico. En este documento, el poder se puede empezar a observar como
asciende desde lo mds abajo posible, aumentando de esta forma la repre-
sentatividad visible del Estado mismo.

Lo politico en Schmitt, es anterior al Estado, lo politico lo concibe
antes de toda estructura Estatal. Para Schmitt, existe lo politico porque es
necesario el antagonismo, para que de esta forma exista un llamado total
a la excepcién. Al parecer Schmitt preferia nombrarlo de esa manera para
poder sacarlo de toda formula construida posteriormente. Todos esos
conceptos son anterior al Estado, pero a la vez estos conceptos son el Es-
tado mismo, de esta manera muestra su contenido primario e irracional.

El mundo, para el jurista alemdn, pasaria a ser una pluralidad de no-
mos en los cuales se lucha permanentemente manteniendo una tencién
constante y el poder de la imagen del kat-echon seria el que lo protegeria.
Con esta fuerza invisible sus fronteras estarian a salvo, y a la vez se po-
drian extender para su proteccién. Para Schmitt, la palabra 7omos se debe
utilizar en un sentido primitivo e irracionalista, ya que esta nos permitird
desmarcarnos de los problemas cientifico-legales sobre la ordenacién de
espacio. Schmitt nos comenta:



218 Carl Schmitt y los elementos de su imagen mitica como herramientas irracion-
al para la construccion de la nacion

[...] la palabra nomos es aplicable para nosotros porque tiene la pro-
piedades proteger conocimientos que surgen de la problemdtica mundial
actual contra un enredo positivista legal, sobre todo contra la confusién
con palabras y conceptos de la ciencia juridica intraestatal del siglo XIX.
Es necesario recordar el sentido original y la correlaciéon con la primera
toma de la tierra. El nomos venidero de la tierra no serd un redescubri-
miento de instituciones primitivas, pero tampoco debe ser confundido,
por otro lado, con el sistema normativo de la legalidad y la legalizaciones
del siglo XIX (Schmitt, 2002: 34).

En Schmitt, no existirfa un espacio unificado globalmente, no reco-
noce la globalizacién del mundo a su cabalidad, sino que por el contrario,
quiere creer en una desunificacién que guardan los territorios primarios,
desarrollando de esta manera la idea de que existe una fuerza centrifuga
constante, que provocaria el equilibro de lo desequilibrado. En la actua-
lidad, el kat-echon se convertiria irreversiblemente en una insostenible
pluralidad de centros soberanos, protegidos cada uno de ellos por esta
linea divisora fundamentada por su espacio originario (nomos) en el cual
la tradicidn, la raza y la cultura serian las diferencias significativas para el
desarrollo de la politica.

Conclusién

Con todo lo antes dicho, se explicita que Schmitt construye nuevas
imdgenes miticas, que tienen como finalidad la movilidad y la accién
de sus participantes dentro de un mundo opacado. Esto, serviria a Sch-
mitt para la construccién de su concepcién de lo politico (mediante el
término amigos- enemigos), en donde primaria el conflicto total. Es la
desmesura que permite la representacion y la idea de una crisis constante
para poder pensar la excepcién. En toda esta clase de construcciones se
siguen manteniendo las imdgenes anteriormente expuestas, en cada una
de ellas se pueden encontrar implicaciones directas sobre este tema, no
olvidando que la obra de Schmitt puede ser a primera vista dispersa y no
sistemdtica. A pesar de esto, debemos aceptar que en lo que respecta al
mito, estas imdgenes parecen mantener una linealidad dentro de su obra.
Ya que es imposible observar en la teorfa de Schmitt al soberano no pro-
duciendo el Estado de excepcidn, el cual sea fundado en el decisionismo,
y que este soberano no se encuentre con un mito-nacion que lo resguarde
en su accionar, y a la vez, sin que se pueda representar en el nomos y que
este tltimo no contenga la imagen primaria y poderosisima del kat-echon
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como una fuerza limitrofe y mitica que lo protegera de lo “otro”, de lo
que se presenta distinto, del anticristo.

Schmitt no pretende con la herramienta irracionalista del mito guar-
darse en el dmbito conservador, sino que por el contrario, quiere presen-
tarse como un revolucionario que toma partido por causas inmediatas,
que estd dispuesto a cambiar constantemente su entorno sin reflexiéon
alguna, pretende dejarse llevar por la intuicién. El mito politico le per-
mite a Schmitt tener esa desmesura, esa violencia que pretende detener el
avance de un mundo abstracto y repleto de ideas sin vida. Schmitt, queria
de alguna forma unirse a la vida misma, queria que el movimiento fuera
eterno y para esto debia tener una idea cinematografica del pensamiento,
la cual se representara en el mito, esta debia estar en contra del mecani-
cismo y su cumulo de ilusiones. El jurista alemdn pretendia con el mito
llevar a cabo esa idea de que el hombre debia concebir las imdgenes de
su vida como si fueran construidas por medio de un calidoscopio, seria
mirar una composicién y pasar luego inmediatamente a una recomposi-
cién de las figuras. De esta forma, se lograria desarrollar todas nuestras
energfas, pues se encontrarfan en un cambio constante las imdgenes que
nos movilizarfan a determinados puntos, estarfan eternamente recompo-
niéndose, serian irrepetibles unas con las otras. Las imdgenes cobrarfan
vida porque siempre serian nuevas e inmediatas, pero esta razén estas
mismas se convertirfan en herramientas sumamente peligrosas en lo que
respecta a la politica.
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Ciudad: experiencia y vivencia

Juan Luis Moraga

Resumen

Es central en el estudio sobre Walter Benjamin la distincién que es-
tablece entre vivencia y experiencia. Existe la necesidad de una fina dis-
tincién en la definicién de aura que Walter Benjamin define en «La obra
de arte en la época de la reproductibilidad técnica» y su definicién del
concepto de experiencia.

En este breve texto vinculamos vivencia/experiencia y la imagen
como herramienta, para rastrear desde Walter Benjamin la consolidacién
del sistema capitalista, y su entronizacién en la ciudad metrépolis o co-
nurbacién. Es decir, la ciudad es el sistema y el sistema es la ciudad.

Alteraciones y desplazamientos provocados por el sistema, han con-
seguido mutar en la ciudad aquello de lo que el sistema se apropia y a su
vez se adapta. Algunas de ellas brutales como el plan de Georges-Eugene,
Barén Haussmann, para la ciudad de Paris en el siglo XIX. Siempre al
acecho a que todo se adapte, el sistema termina identificindose con la
ciudad metrdpolis contempordnea.

Un aspecto de la obra de Walter Benjamin, que nos coloca en medio
del camino de la sensibilizacién sobre el habitar y la ciudad contempori-
nea, surge de la distincidon que establece entre vivencia (Erlebnis) y expe-
riencia (Erfabrung).

Esto es, segtin Scholem (2003), un asunto central en su obra. Se pue-
de decir que toda la obra de Walter Benjamin estd dedicada a dejar en
claro el triunfo de la vivencia, de la sensacién y que la Arcadia donde esta
se cumple magnificamente, de la mano de la imagen, es en la metrdpolis.

221
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La pérdida de la experiencia estd estrechamente ligada a la trasnformacién
del hombre en autémata en la modernidad.

Las reflexiones de Walter Benjamin sobre la época moderna, realiza-
das en el marco del cuestionamiento filoséfico y politico de la categoria
burguesa de progreso — que definen dicha época —, apuntan a definirla
como una dialéctica entre lo nuevo y lo siempre igual:

La «modernidad» es la época del infierno. Las penas del infierno son
lo novisimo que en cada momento hay en este terreno. No se trata de
que ocurra «siempre otra vez lo mismo», y menos de que aqui se trate del
eterno retorno. Se trata mds bien de que la faz del mundo, precisamen-
te en aquello que es lo novisimo, jamds se altera, de que esto novisimo
permanece siendo de todo punto siempre lo mismo. —Esto constituye
la eternidad del infierno. Determinar la totalidad de los rasgos en los que
se manifiesta la «<modernidad» significarfa exponer el infierno (Benjamin,

2004: 558-559).

I

Estas transformaciones, que son producto de las fuerzas del capital
y de las fuerzas de la tecnologia, son visibilizadas en las Grandes Expo-
siciones Mundiales. Estas tienen un especial impacto en el triunfo del
capitalismo y en la conformacién de la ciudad.

Las obras arquitecténicas mds propias del siglo diecinueve —estacio-
nes ferroviarias, pabellones de exposiciones, grandes almacenes (segtin
Giedion)— responden, en su conjunto, a demandas colectivas. Por estas
construcciones, «mal vistas, cotidianas», como dice Giedion, es por las
que se siente atraido el flineur. En ellas ya estd prevista la aparicién de
las grandes masas en el escenario de la historia (Benjamin, 2004: 457).

En definitiva, las Grandes Exposiciones Mundiales se transformaron
en una especie de Summa que “esclarecia” el pasado y festejaba los tiem-
pos modernos partiendo siempre de un libreto evolucionista y esperanza-
dor que imaginaba el cambio de siglo como el traspaso hacia un univer-
so de bienestar. Dicha esperanza venia del pensamiento occidental, que
conclufa por entonces en aceptar como dogma, la capacidad de la ciencia
para remediar todos los problemas. Este estado de gracia, un periodo lla-
mado “Belle Epoque”—idilico perfodo de entre siglos que fuera abatido
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por la Primera Guerra Mundial— personaliza el nacimiento, esplendor y
decadencia de las exposiciones, fuentes de la modernidad.

Las Exposiciones Universales transfiguran el valor de cambio de las
mercancias. Inauguran una fantasmagoria en la que se adentra el hombre
para dejarse enajenar.

La fantasmagoria de la cultura capitalista alcanza su despliegue mds
luminoso en la Exposicién Universal de 1867. El Imperio estd en la cum-
bre de su poder. Paris se confirma como la capital del lujo y de las modas.
Las Grandes Exposiciones Mundiales se fueron opacando en la medida
que la ciudad fue la imagen del capitalismo y del progreso, capaz de cons-
truir para las personas el espejismo de un habitar paradisiaco.

Comercio y tréfico son los dos componentes de la calle. Pero resulta
que el segundo ha desaparecido en los pasajes; su trafico es rudimentario.
Es sélo calle dvida de comercio, que Gnicamente se presta a despertar los
apetitos. Porque en esta calle los jugos dejan de fluir, la mercancia pro-
lifera en sus médrgenes descomponiéndose en fantdsticas combinaciones,
como los tejidos en las tlceras. El flaneur sabotea el tréfico. Tampoco es
un comprador. Es mercancia (Benjamin, 2004: 77).

Se abandona entonces a las sugestiones, al disfrutar de la enajenacién
de si mismo y de los demds en el espacio acomodado del cual dispone la

ciudad.

II

La experiencia moderna en su conjunto habia sido modificada por el
impacto de la tecnologia sobre la sensibilidad humana.

El confort afsla. Por otro lado acerca a su beneficiario a lo mecénico.
Al inventarse las cerillas hacia mediados de siglo, entran en escena una
serie de innovaciones que tienen todas algo en comun: sustituir una suce-
sién compleja de operaciones por una manipulacién abrupta (Benjamin,

1972: 146).

Por tanto, el empobrecimiento de la experiencia deberia ser compren-
dido como una lectura de alto impacto sobre las politicas del cuerpo del
capitalismo tardo-moderno. Esta politica castigadora del cuerpo se ma-
terializa en la guerra moderna y sus fenémenos inconcebibles como los
campos de concentracion y se contintia en las Metrépolis.
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Las politicas sobre el cuerpo, que Benjamin anticipaba, se pueden
ejemplificar hoy de varias maneras y en cualesquier Metrépolis; por ejem-
plo a través de la intervencién policiaca. En nuestra ciudad metropolitana
y gran conurbacién de Santiago esa préctica represora es propia de la ciu-
dad-estado frente a las expresiones masivas, frente a la muchedumbre. Si
a Baudelaire y Poe les llama la atencién y asusta la muchedumbre misma,
hoy es particularmente angustiante la disposicién del aparato represivo de
la misma. Pero lo mds significativo es cuando el castigo, de unos u otros,
policias y gente, es aplaudido por unos y otros. Esta préctica en la ciudad
es resenada por la escritora chilena Diamela Eltit en una entrevista sobre
su libro “Fuerzas Especiales”™

A mi me ha impresionado que la poblacién La Legua esté intervenida
policialmente hace tantos anos. Ya es un lugar punitivo, pero solo que
ahi vive mucha gente, no es una poblacién, son personas que forman una
poblacién. La Legua es un caso ejemplar, una experiencia politica, en el
sentido mds cientifico del término. Yo no conozco sus ejes, su funciona-
miento, pero claramente es un dispositivo politico policiaco que ya no
pretende cambiar la poblacidn, sino mantenerla como sitio de expiacién.
Por otro lado, he estado pensando mucho en las armas como la industria
de las industrias: la industria madre. Creo que ahi hay una matriz que
es muy distante: una cosa son las grandes fébricas de armas y otra cosa
es una poblacién periférica de un pafs pequenio intervenida (Cdrdenas,

2013).

Como bien dice la escritora chilena, no se pretende cambiar la pobla-
cién sino mantenerla en su expiacidn; es dicha expiacién y el espacio en
que se realiza el triunfo de la modernidad capitalista y el advenimiento de
la ciudad segregada.

Aquellos que fueron licidos sobre su época previeron el peligro del
progreso: tal como el ensayista y poeta francés Charles Baudelaire, para
quien el peligro del progreso consistia en la gradual “desacralizacién” de
la obra artistica y en su pertinaz acercamiento al publico, para Walter
Benjamin la légica del nuevo sistema acentuaria las divisiones sociales
y por extensién no es que sdlo fuera a negar las posibilidades de acceder
equitativamente al disfrute de la cultura, la ciencia y la tecnologia (que
son el aliciente para la movilidad social, el impulso para trabajar para el
capitalismo), sino en mantener un castigo permanente sobre los cuerpos.
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Charles Chaplin en su pelicula “Tiempos Modernos” expone brillan-
temente el castigo sobre el cuerpo expresado en la repeticién embrutece-
dora del trabajo fabril. Sobre este tépico reflexiona Benjamin:

No en vano subraya Marx que en el trabajo manual la interconexién
de cada uno de sus momentos es continua. Esta interconexidn se inde-
pendiza cosificadamente en la cinta sin fin frente al obrero de la fébrica.
La pieza trabajada alcanza ese radio de accidn sin contar con la voluntad
del obrero. Y se sustrae a éste con igual obstinacién (Benjamin, 1972:

147).

Las fuerzas del capitalismo expresadas por medio de las transforma-
ciones tecnoldgicas que concluirfan en las actuales Metrépolis, se sienten
en una generacion que todavia privilegiaba la calle y que de un momento
a otro se encuentra con la muchedumbre, con las grandes avenidas, y que
quedaria sin habla por el shock que produjo la primera guerra mundial.

Benjamin observd en su tiempo presente, que este avanzaba inexo-
rable hacia el fascismo, se imponia con una fuerza que amenazaba las
formas sociales de la transmision de la memoria y por ende el futuro de lo
humano. El autor mantendrd dicha observacién hasta sus tltimos textos,
tales como las asi llamadas “Tesis sobre la Filosofia de la Historia”. En
este escrito, verdadero testamento filoséfico, la tesis octava se refiere a un
estado de excepcién y a los oprimidos:

La tradicién de los oprimidos nos ensena que el “estado de excepcién”
en que vivimos es la regla. Tenemos que llegar a un concepto de historia
que le corresponda. Entonces estard ante nuestros ojos, como tarea nues-
tra, la produccién del verdadero estado de excepcidn; y con ello mejorard
nuestra posicion en la lucha contra el fascismo (Benjamin, 2009: 43).

Cuando Benjamin nos habla de “estados de excepcién” y “oprimidos”,
podemos suponer dos cosas: primero que desde su obra “Sobre algunos
Temas en Baudelaire” (Benjamin, 1939), donde habla de la mecanizacién

J
de la vida y del doloroso entrenamiento de los obreros, observa la opre-
sidon es sobre el cuerpo y segundo la expresién “estado de excepcién”, es
un lugar comin en el desarrollo de las democracias contempordneas que
asume otros nombres tales como “Ley Anti- terrorista’.

Por otra parte; el oprimido es el sujeto de penalizacién y representa-
rfa hoy un concepto/expresion: cuerpo incircunscrito, creado por Teresa
Caldeira, sociéloga brasilefia, para designar la idea de que el cuerpo, en la
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sociedad brasilena, especialmente de la Metrépolis de San Pablo (Brasil),
es visto como algo manipulable, donde no hay limites para dicha mani-
pulacién.

El cuerpo es concebido como un locus de castigo, justicia y ejemplo
en Brasil. Es concebido por la mayoria como el lugar apropiado para que
la Autoridad se afirme a través de la produccién de dolor. En los cuerpos
de los dominados- nifios, mujeres, negros, pobres o supuestos crimina-
les- los que estdn en posicidn de autoridad marcan su poder procurando,
por medio de la produccién de dolor. Purificar las almas de las victimas,
corregir su cardcter, mejorar su comportamiento y producir sumision

(Caldeira, 2007: 444).

La estrategia del sistema, al concebirse como Metrépolis, es la capa-
cidad de invisibilizar a las victimas que inexorablemente dejan su “pro-
greso”. Las ciudades se construyen sobre un patrimonio que es la parte
triunfante de la historia contada por los vencedores a partir de manipular
los conceptos tales como: que los hombres son iguales y sin embargo
conviven en una ciudad segregada donde la diferencia se manifiesta clara-
mente. ;Cémo se sostiene esta contradiccién? Una manera de explicar el
fenémeno es por ejemplo el hecho que en nuestras Metrépolis los Malls
o Centros Comerciales son iguales, tanto en las zonas altas y privilegia-
das de la ciudad como en las zonas medias bajas, donde acuden gentes
de menores recursos. La ilusién de lo idéntico o igual, de participar en
el mismo espacio de consumo, ayuda a mantener la idea de que somos
todos iguales.
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Filosofia de las ciencias






:Toda la verdad, solamente la verdad
y nada mds que la verdad?

Carlos Verdugo Serna’

En las discusiones sobre la responsabilidad moral de los cientificos o
en torno a los limites de la investigacién cientifica, incluyendo la interro-
gante acerca de si hay conocimientos o verdades prohibidas, es habitual
establecer una clara separacion entre, por un lado, un presunto «saber
puro o desinteresado», un «conocimiento por el conocimiento mismo» o
un «dmbito contemplativo o tedricon; y, por el otro, un «saber aplicado»,
«conocimiento aplicado» o «dmbito préctico.

Estrechamente ligada a tal separacién encontramos la familiar, aun-
que sospechosa, pero util distincién entre ciencia pura, fundamental o
bdsica, y ciencia aplicada o tecnologia. Estos distingos adquieren una im-
portancia decisiva cuando se sostiene, entre otras cosas, que los cientificos
dedicados a la investigacién bdsica no son responsables del mal empleo
del conocimiento resultante de dicha actividad. ;Cémo podrian serlo si,
como cientificos bésicos, sdlo tienen como meta la verdad y nada mds que
ella? Después de todo, se nos dice, ;quién podria dudar de la inocencia de
quien busca tan s6lo el conocimiento en si, el cual es moralmente neutro?
Si hay culpables estos deben buscarse en la mansién contigua, en aquella
habitada por los cientificos aplicados o tecnélogos.

Quienes defienden tal posicién parecen asumir que buscar la verdad o
el conocimiento es siempre loable, ya que el conocimiento es un bien en
si, pero usar o aplicar el conocimiento obtenido puede ser reprochable o
moralmente reprensible, asi perjudicial e ilegitimo.

La distincién entre conocimiento bdsico y aplicado juega un papel
similar en las apasionadas discusiones en torno al problema de si hay dreas
de investigacion, verdades o conocimientos “prohibidos” o “inoportu-

1 Los resultados presentados en este articulo fueron obtenidos en el marco del proyecto
Fondecyt Regular N°1141260.
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nos” (para usar la expresién de R. Sinsheimer). Asi, por ejemplo, cuando
D. Baltimore rechaza la idea de controlar la direccién de la ciencia, es-
pecificamente el intento de limitar el conocimiento de la biologia bésica,
reconoce explicitamente que es necesario hacer un crucial diferencia entre
investigacién cientifica bdsica y aplicaciones tecnoldgicas. De este modo,
sostiene que las Unicas restricciones que estd dispuesto a admitir se re-
fieren a ciertas posibilidades de aplicacion tecnoldgica, pero de ninguna
manera, a investigaciones pertenecientes a la ciencia bésica®.

En realidad, las distinciones mencionadas resultan cruciales para to-
dos aquellos que abogan por la libertad irrestricta de los cientificos para
investigar cualquier asunto, también para quienes se niegan a aceptar que
puede haber algin tipo de conocimiento o verdad prohibida y para los
defensores de las tesis de la neutralidad valérica de la ciencia.

No es extrano, por consiguiente, que personas reacias a otorgar cual-
quier inmunidad moral a los cientificos o que niegan que la investigacién
cientifica deba gozar de una libertad absoluta, basen sus argumentos, en
gran medida, en el rechazo a la distincién entre teorfa (saber puro) y préc-
tica (saber aplicado). Un ejemplo claro lo constituye Hans Jonas, quien
sobre este problema sefala:

Debemos examinar mds estrechamente la interrelacién entre teorfa
y prictica observando la manera real como hoy se “hace” la ciencia y
como esencialmente debe hacerse. Veremos entonces que no s6lo han de-
jado de ser claros los limites entre teoria y prictica, sino que ambas estdn
fundidas en el corazén de la ciencia misma, de modo tal que la antigua
coartada de la teorfa pura ya ha dejado de regir, y con ella, la inmunidad
moral que suministraba’.

En relacién con los problemas que he senalado, debo confesar que mi
posicién estd junto a quienes defienden las siguientes tesis:

2 Vease el ntimero de la revista Daedalus sobre el tema «Limits of Scientific Inquiry»
(Spring 1978). Especialmente los articulos de David Baltimore «Limiting Science: A Bio-
logist Perspective» y de Robert L. Sinsheimer «The Presumptions of Science».

3 Esta cita estd tomada del influyente articulo de H. Jonas «Freedom of Scientific Inquiry
and the Public Interest» que aparece en Contemplaron Issues in Bioethics de T.L. Beau-

champ y L. Walters (edit.) second edition (California: Wadsworth, 1982) pdgs. 598-601.
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1. La presunta neutralidad valérica de la ciencia, especialmente en
relacién con valores éticos, es insostenible.

2. Lalibertad cientifica no puede ser absoluta.

3. Existen ciertas dreas, conocimientos o verdades que, en principio
deben considerarse prohibidas.

4. Es necesario y justificado establecer ciertos controles o limites a la
investigacion cientifica por parte de la sociedad.

El propésito principal de este ensayo es presentar algunas razones en
favor de estas cuatro tesis. Sin embargo, mi estrategia no consistird en
rechazar las distinciones que hemos indicado. Mds bien, intentaré mos-
trar que quienes atacan estas tesis asumen algunas concepciones —que
considero erréneas o, por lo menos, muy discutibles— sobre la relacién
entre los cientificos y la verdad, entre la moral y la busqueda de la verdad
o del conocimiento vy, finalmente entre la verdad, como valor especifico,
y otros valores.

:Deben los cientificos buscar toda la verdad?

Si entendemos la expresién «btisqueda de la verdad» como el intento
de encontrar todos aquellos enunciados que resultan ser verdaderos lgica
o empiricamente, resulta razonable admitir que los cientificos no estdn
obligados ni tampoco interesados en buscar todas las verdades (enuncia-

dos verdaderos) habidas y por haber.

Como nos recuerda Lukasiewicz, ni siquiera el sabio descrito por Aris-
toteles aspiraba a ser omnisciente, no le interesaba, por ejemplo, conocer
todos los hechos particulares, sino mds bien ciertas verdades de cardcter
general o universal®.

Hoy dia, dirfamos que las verdades universales que vale la pena buscar
y hallar son aquellas que expresan regularidades indispensables para expli-
car y, sobre todo, predecir el futuro. En este punto, vale la pena recordad
algunas indicaciones que Popper ha hecho a propésito de la idea que la
meta de la ciencia es la verdad. Segtin Popper, esto no debe entenderse
como una bisqueda de verdades necesarias y universales tales como A=A

4 Véase el articulo «Creative elements in Science» en jan Lukasiewicz, selected works,
editado por L. Borkowski (Amsterdam: North-Holland, 1970) pdgs. 1-15.
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o de tautologias. Lo que la ciencia aspira es a obtener verdades informati-
vas y plenas de contenido empirico.

:Deben los cientificos buscar alguna verdad particular?

Ahora bien, si un cientifico no estd obligado, en tanto cientifico a
tratar de descubrir todas la verdades (si eso pudiera lograrse): ;hay alguna
verdad especifica que el cientifico debe buscar? La respuesta que demos a
esta interrogante es de crucial importancia para las tesis que este ensa-
yo intenta defender. Para responderla serd muy util considerar algunas
interesantes y fructiferas reflexiones que, sobre el problema de las limi-
taciones intrinsecas y extrinsecas de la ciencia, llevard a cabo el filésofo
estadounidense Richard Rudner hace méds de una década’.

Segin Rudner, es admisible identificar la ciencia con un método, esto
es, con el método cientifico. Este puede caracterizarse como aquel que
intenta suministrar una informacién organizada del mundo, la cual, en
principio es corregiste a la luz de la evidencia empirica. Si se admite esta
identificacidn, no parece haber algin argumento que implique que cier-
tas materias, objetos o fendmenos estén cerrados o vedados al método
cientifico. Dicho de otro modo, no habria nada en la naturaleza de la
ciencia —y, por tanto, ningin limite intrinseco a la ciencia— que le
impidiese o prohibiera investigar coémo son los hechos. Todo lo que es el
caso estarfa abierto a la ciencia.

Modificando ligeramente las expresiones utilizadas por Rudner, se po-
dria sostener que el método cientifico, esto es la ciencia, intenta dar una
descripcién verdadera de cémo es el mundo, es decir, formular enuncia-
dos verdaderos sobre cualquier fenémeno, proceso, etc. De este modo,
toda verdad empirica estd, en principio, abierta a la ciencia. No hay verda-
des prohibidas al método cientifico.

:Qué consecuencias se desprenden de concebir la ciencia de esta ma-
nera? Entre las mds importantes Rudner senala las siguientes:

5 Partes de las contribuciones de Rudner se encuentran en un articulo que hasta el mo-
mento de su lamentable fallecimiento en 1979 no se habia publicado y que lleva por titulo
«Problems of Forbidden and Discouraged Knowledge: Intrinsic and Extrinsic Constraints
on Science». Mi deuda con R. Rudner es inmensa en éste y otros ensayos que he publica-
do. Por otro lado, algunas de sus opiniones las conoci mientras fui su ayudante en el curso
titulado: Methodological and Moral Problems in Therapy and Research, que el Profesor
Rudner dictaba en la Universidad Washington, St. Louis, Missouri, EE.UU.
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1. La ciencia no prohibe o proscribe materia alguna.

2. La ciencia no exige o prescribe investigar alguna materia en par-
ticular.

3. Laapertura de todas las materias a la ciencia es totalmente com-
patible con el hecho de que jamds investiguemos algunas de ellas.

Estas conclusiones estdn relacionadas con la ciencia concebida como
un método. Sin embargo, a mi juicio, permiten extraer otras consecuen-
cias aplicables a los cientificos mismos. A continuacién, formularé tres de
las mds fundamentales:

a. El cientifico no estd obligado por la ciencia misma a buscar toda la
verdad —o a conocerlo todo lo que pueda conocerse— o alguna
verdad —o algtin conocimiento en particular.

b. Debido a que la ciencia no le exige al cientifico buscar alguna
verdad en particular, ni le demanda el estudio de ninguna materia
especifica, su decision de investigar o no un determinado asunto,
problema, fenémeno, verdad, etc., no puede justificarse apelando
a la ciencia en si.

c. La decisidn del cientifico de buscar algunas verdades determina-
das o de proseguir con una cierta investigacién sugerida por un
hallazgo fortuito, etc., requiere de juicios de valor o de consi-
deraciones extracientificas, tales como preferencias individuales,
prestigio profesional, posibles resultados y aplicaciones, recursos
disponibles, situaciones politicas, sociales, culturales, etc.

Detengdmonos en este punto y examinemos donde hemos llegado.
Parecen haber fuertes razones para sostener que la ciencia no obliga al
cientifico a buscar toda la verdad, esto es, todos los enunciados verdaderos
habidos y por haber; por otra parte, tampoco le exige buscar una verdad
en particular. Lo que debe buscar son algunas verdades, pero cudles de
ellas es un asunto que debe decidir cada cientifico sin invocar presuntas
obligaciones originadas por la ciencia en si. Resulta obvio que decisiones
y preferencias pueden entrar en conflicto con aquellas sustentadas por
los demas miembros de la sociedad. Cuando esto ocurre, el cientifico no
posee ningtin derecho o prerrogativa especial fundado en la ciencia, que
le permita imponer sus decisiones y preferencias.
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Esto es especialmente cierto, cuando las dreas o verdades a investigar
requieren del empleo de fondos estatales, las investigaciones cientificas
no responden a ciertas necesidades consideradas como urgentes por la
comunidad, involucran riesgos comprobados para los ciudadanos, etc.

En suma, la ciencia no obliga al cientifico a buscar roda la verdad, mu-
cho menos una en particular, ni siquiera cualquier enunciado verdadero,
no sélo la verdad, sino verdades interesantes, generales, ricas en contenido
informativo, etc.

La relacién entre la bisqueda de la verdad y los valores éticos

La seccién anterior, ha permitido reiterar un punto sobre el cual estin
de acuerdo quienes sostienen que los cientificos hacen juicios de valor,
a saber: para seleccionar un problema, un drea de investigacidn, etc., el
cientifico debe hacer juicios de valor. Por supuesto que debemos reco-
nocer que la decision de elegir buscar ciertas verdades o conocimientos,
de estudiar un asunto en vez de otros, es irrelevante e independiente de
los procedimientos o métodos de investigacién que estdn envueltos en el
tratamiento del problema, 4rea o tema seleccionado.

Con todo, es util para nuestros propésitos admitir que, en primer
lugar la seleccién de qué verdades o conocimientos buscar requiere de
juicios de valor. A este nivel, no parece posible sostener que la bisqueda
de la verdad, o del conocimiento por el conocimiento, sea valéricamente
neutral.

:No serd, mds bien, que la presunta neutralidad se refiere a los medios,
procedimientos o técnicas de investigacién que emplean los cientificos en
la busqueda de la verdad? La respuesta a esta pregunta es totalmente nega-
tiva. Como he argumentado en otras ocasiones la decisidn de un cientifico
o investigador de emplear o no un determinado procedimiento o técnica
cientifica requiere de consideraciones extra-cientificas de cardcter norma-
tivo, valorativo o ético. Asi, por ejemplo, imaginemos que un fisico desea
determinar la verdad o falsedad de cierta hipétesis sobre la posible desin-
tegracion de ciertas particulas, y el #nico procedimiento para ello podria
provocar una grave contaminacién radioactiva en un pais. ;Estariamos
dispuestos a sostener que la decisién de emplear o no dicha técnica, tec-
nologia, o procedimiento para determinar la verdad falsedad de la hipéte-
sis en cuestidn, es un asunto #trinseco a la ciencia o al método cientifico,
esto es, independiente de consideraciones, tales como la muerte de un
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namero considerable de personas? Volviendo a emplear las reflexiones de
Rudner, es ficil reconocer que asi como no hay nada en la naturaleza de
la ciencia que obligue a investigar algo en particular, tampoco hay nada
intrinseco a la ciencia o al método cientifico que 0bligue a un investigador
a utilizar una determinada técnica de investigacion.

Si bien, las consideraciones anteriores tienen que ver con la decision
de emplear o no un #nico procedimiento disponible para determinar la
verdad de una hipétesis, ellas también se aplican en el caso de que existan
dos o mds técnicas o medios igualmente efectivos empiricamente, aunque
con consecuencias distintas para la salud o vida humana, por ejemplo
que una de éstas pueda causar una leve irritacion de la piel y la otra una
ceguera irreversible.

Todo lo anterior muestra que es razonable negar que la decision de
emplear o no ciertas técnicas o procedimientos cientificos sean valorativa
o éticamente neutras.

Pero, hasta aqui, se podria argumentar que si bien es cierto el cientifi-
co qua cientifico se involucra en juicios de valor al decidir g«é investigar y
con qué hacerlo, hay todavia un nivel mds profundo o esencial que es valé-
ricamente neutral. Este dltimo nivel también se refiere a procedimientos,
pero de un tipo especial. Ellos tienen que ver con la actividad de aceptar
o rechazar hipétesis cientificas, esto es, con el asi llamado contexto de
validacién o justificacién. En este dmbito el cientifico estd inicamente
comprometido con una cierta /dgica de aceptacion o rechazo. Tal légica
toma exclusivamente en consideracién factores objetivos tales como la
evidencia empirica y otros elementos no evidenciarles tales como la asi
llamada simplicidad de las hipétesis o teorfas.

De este modo, para decidir qué hipétesis debe aceptar y cudles re-
chazar el cientifico no necesita hacer juicios de valor, mds alld de los asi
llamados «valores epistémicos» que determinan, entre otras cosas, el ce-
fiirse estrecha y continuamente a ciertos estindares objetivos de inferen-
cia “cientifica’.

Por otro lado, cuando se discute la relacién entre juicios de valor de
cardcter ético y las actividades de la ciencia pura, algunos autores no tie-
nen problemas en admitir que ciertos requerimientos de naturaleza moral
son parte importante de la investigacién cuya tnica meta es la verdad.

Asi, por ejemplo, E. Agazzi recientemente ha senalado que los cien-
tificos estdn sujetos a una cierta “deontologia” cientifica que obliga a un
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investigador a no falsificar datos, a reconocer sus errores, a aceptar la
critica, a dar el crédito o reconocimiento que se merecen otros investiga-
dores por ciertos hallazgos, etc. Pero, se apresura a indicar de inmediato,
estas virtudes no son virtudes especificas de la ciencia, y ciertas reglas de la
anterior deontologfa simplemente refuerzan el cumplimiento de la meta
especifica e interna de la ciencia y no entran en conflicto con ella.

Todo lo anterior pareciera indicar que, después de todo, los juicios
valorativos no estdn esencialmente involucrados en los procedimientos
de la ciencia o en el método cientifico, esto es, en la 16gica de validacién
o justificacién interna que determina los criterios de validez de los resul-
tados cientificos.

Por razones obvias no puedo extender demasiado en analizar esta ver-
sién de la tesis de la neutralidad valorativa del método cientifico o de los
cientificos.

Sin embargo, es preciso senalar que dicha versién ha sido atacada po-
derosamente desde la década de los cincuenta por algunos filésofos de la
ciencia, especialmente por C. W. Churchman (1948), R. B. Braithwaite
(en Churchman, 1948) y Richard Rudner (1970). Asi Rudner ha argu-
mentado, desde una posicién compatible con el empirismo, que el cien-
tifico qua cientifico se compromete ineludiblemente con juicios éticos en
el proceso de aceptacién o rechazo de hipétesis. La siguiente cita resume
su argumentacion:

Ahora bien, considero que ningtin andlisis de lo que constituye el mé-
todo cientifico serfa satisfactorio a menos que incluya alguna aseveracion
segtin la cual el cientifico en tanto cientifico acepta o rechaza hipdtesis.

Pero si esto es asi, entonces el cientifico en tanto cientifico claramente
hace juicios de valor. Esto es asi debido a que ninguna hipétesis cienti-
fica es alguna vez verificada completamente; al aceptar una hipétesis, el
cientifico debe adoptar la decisién de que la evidencia es suficientemente
alta para garantizar la aceptacion de la hipétesis. Obviamente, nuestra
decisién con respecto a la evidencia y en relacién a cuan fuerte es “su-
ficientemente fuerte” serd una funcién de la importancia, en el sentido
tipicamente ético, de cometer un error al aceptar o rechazar la hipétesis.

Asi, para tomar un burdo pero ficilmente manejable ejemplo, si la hi-
p6tesis bajo consideracién fuera que un ingrediente téxico de una droga
no se halla presente en cantidades letales, requerirfamos un grado relati-
vamente alto de confirmacién o confianza antes de aceptar la hipStesis —
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ya que las consecuencias de equivocarnos en este caso son excesivamente
graves de acuerdo a nuestros estdndares morales.

Por otro lado, si nuestra hipdtesis sostuviera que, sobre la base de
una cierta muestra, un gran nimero de hebillas grabadas de cinturones,
fabricadas por una mdquina no resultardn defectuosas, el grado de con-
fianza que deberfamos exigir, no serfa relativamente alto. Cuan seguro
necesitamos estar antes de aceptar una hipétesis dependerd sobre cuan
serio resultarfa cometer un error (Rudner, 1970: 541).

Si bien los ejemplos anteriores corresponden a decisiones relacionadas
con ciertos controles de calidad industrial, Rudner enfatiza que sus tesis
se aplican a la investigacion cientifica general. Asi, todo hombre de cien-
cia debe ineludiblemente, a la luz de consideraciones sobre la gravedad
de equivocarse, adoptar una decision tipicamente valorativa en el sentido
que la probabilidad es suficientemente alta o que la evidencia es suficiente-
mente fuerte para justificar la aceptacién de una hipétesis dada.

En sintesis, la argumentacién de Rudner seria la siguiente:

1. Los cientificos en el curso de sus investigaciones aceptan o recha-
zan hipdtesis.

2. No existe una légica inductiva que, tomando solo en conside-
racién cierta evidencia relevante disponible, sea suficiente para
determinar cuando una hipétesis puede ser aceptada o rechazada
por los cientificos.

3. Laaceptacién inductiva de cualquier hipétesis depende de juicios
de valor relacionados con la importancia de evitar ciertos errores.
Dichos juicios son de cardcter ético.

De lo cual se concluiria que el cientifico qua cientifico debe hacer
juicios de valor éticos.

En otras palabras, Rudner sostiene que el método cientifico requiere
intrinsecamente de consideraciones normativas o valéricas, y que, por
tanto, la tradicional bisqueda de la objetividad debe ser reexaminada:

Lo que proponemos aqui es que la objetividad de la ciencia descansa;
por lo menos, en llegar a establecer con precisién qué juicios de valor
se hacen o podrian hacerse en una investigacién dada, e incluso, para
decirlo de una manera mds provocativa, qué decisiones de valor debieran
hacerse; en suma, que una ciencia de la ética es un requisito necesario si
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el progreso de la ciencia hacia la objetividad ha de continuar (Rudner,

1970: 542).

Como era de esperar, las tesis del Prof. Richard Rudner provocaron
una fructifera e importante controversia que atn continda. Entre las cri-
ticas mds importantes a la posicién de Rudner sobresalen algunas formu-
ladas por R. Jeffrey®. El ataque de Jeffrey consiste fundamentalmente en
argumentar que, contrario a lo aseverado por Rudner, la tarea principal
del cientifico no es la de aceptar o rechazar hipétesis, sino mds bien que
lo propio del cientifico es la asignacién de probabilidades (con respecto a
la evidencia corriente disponible) a las hipétesis.

Para realizar tal determinacién o asignacidn, el cientifico en cuanto tal
no debe verse envuelto, segin Jeffrey, en ningin tipo de aceptacién de
hipétesis, ni siquiera de la hipdtesis que el grado de confianza tenga un

valor dado, digamos p.

Atn cuando Rudner rechazé estas objeciones en la década de los se-
tenta, creo que es muy importante indicar aqui dos criticas muy agudas
en contra de Jeffrey formuladas mds recientemente por Carl Hempel.

La primera sefiala que de aceptarse los puntos de vista de Jeffrey, segtn
las cuales, la tarea del cientifico puro o aplicado no requiere la aceptacién
o rechazo de hipétesis, resolveriamos de un plumazo el hasta hoy no re-
suelto problema de la induccién planteado en el siglo XVIII por Hume
(incluyendo la necesidad de formulas reglas de aceptacién inductivas y la
busqueda de una justificacién racional de tales reglas).

En segundo término, Hempel sefiala que incluso en el caso de aceptar
la tesis de acuerdo con la cual el cientifico inicamente debe determinar
qué probabilidades deben asignarse a ciertas hipétesis, el investigador atin
tendrd que llevar a cabo algunas observaciones o experimentos que le
sirven de evidencia para calcular tales probabilidades.

Si esto es asi, el cientifico, después de todo tiene que aceptar ciertos
enunciados empiricos, en este caso, aquellos en los que se formula la evi-
dencia necesaria para juzgar la probabilidad de las hipétesis.

Todo lo anterior no debe interpretarse como si Hempel estuviera to-
talmente de acuerdo con las opiniones de Rudner. Por el contrario, si

6 Véase las discusiones de estos autores en el libro editado por B. Brody, Readings in the
Philosophy of Sciencie, citado anteriormente.
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bien concuerda con la opinién que el cientifico en cuanto tal no puede
evitar hacer juicios de valor, Hempel sostiene que tales valores no son
de cardcter moral sino mds bien ellos reflejan el valor de la investigacién
basica consistente en construir descripciones del mundo ricas en conte-
nido informativo, que a éstos los llama valores epistémicos. Pero, sen qué
sentido la valoracién epistémica tiene lugar en el proceso de aceptacién
de hipétesis cientificas o tedricas? La respuesta de Hempel es la siguiente:
en el sentido que la aseveracién que un hipétesis dada H es aceptable en
una cierta situacién de conocimiento implica que la aceptacién de H
posee un valor epistémico potencialmente mayor para la ciencia que la
aceptacion de cualquier hipétesis rival que pueda considerarse.

En otras palabras, Hempel sostiene que el cientifico dedicado a la
ciencia pura o a la investigacién bésica enfrentado a la decision de aceptar
o rechazar una hipétesis dada debe escoger el curso de accidén que presen-
te la mds alta utilidad epidémica esperable, esto es, su valor epistémico.
Tal valor epistémico adosado a la aceptacién de una hipétesis sélo de-
pende de su valor de verdad y de la cantidad de informacién nueva que
tal hipétesis anade al corpus del conocimiento cientifico aceptado en ese
instante.

A mi juicio, las consideraciones anteriores no muestra en modo algu-
no que la tesis de Rudner sean insostenible. Lo que s ponen de mani-
fiesto es la tendencia intelectualista de Hempel que lo lleva a enfatizar el
valor epistémico puesto en juego en caso de aceptar una hipétesis como
verdadera, cuando ésta resulta ser falsa y no las consecuencias nefastas
para el bienestar humano que acarrea el error de aceptar como verdadera
una hipétesis que no lo es.

Una consecuencia rechazable de la posicién de Hempel es que ten-
driamos que aceptar que los cientificos trabajando en el proyecto Manha-
ttan al momento de decidir si aceptar o no la hipétesis de que la primera
explosién atémica no produciria una reaccién en cadena incontrolable
que destruyera toda vida humana, debian considerar Gnicamente la utili-
dad epistémica o la cantidad de informacién nueva que la aceptacién de
la hipétesis significaba para el cuerpo de conocimiento cientifico de ese
momento y no las consecuencias de equivocarse.

Lo que si podemos admitir de la tesis de Hempel es que en ciertas
circunstancias puede ser que un cientifico trabajando en un campo es-
pecifico deba decidir si aceptar o no una hipétesis la cual, en principio,
en el caso de equivocarse sobre su verdad o falsedad, no tenga relaciones
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directas conocidas en relacién al bienestar de las personas. En este caso,
consideraciones valorativas de cardcter epistémico pueden jugar un im-
portante rol.

En resumen, existen fuertes razones para sostener que el cientifico en
cuanto tal se involucra necesariamente con juicios de valor extra-episté-
micos al momento de decidir:

qué verdades, problemas o materias investigar,

b. qué técnicas, procedimientos o métodos emplear en una investi-
gacion,

c.  qué hipétesis aceptar o rechazar.

Pasemos finalmente a examinar un problema relacionado con las po-
siciones de Rudner y Hempel sobre el tipo de valores que deben tomarse
en cuenta en el acto de decidir aceptar o rechazar una hipétesis, esto es,
valores epistémicos como la verdad o la ampliacién del conocimiento
o valores no-epistémicos, tales como los de cardcter tipicamente éticos,
sociales, etc.

:Es la bisqueda de la verdad el valor supremo?

A mi juicio, ha sido Robert L. Sinsheimer uno de los autores que
mejor ha sefialado la importancia de plantearse tal pregunta cuando nos
embarcamos en el problema de si debemos limitar o dirigir la bisqueda
del conocimiento cientifico. De este modo sefala:

Si uno cree que el propédsito mds alto al alcance de la humanidad es la
adquisicién de conocimiento (y en particular de conocimiento cientifico,
conocimiento del universo natural) entonces uno considerard cualquier
intento de limitar o dirigir la bisqueda del conocimiento como deplora-
ble, o peor (Sinsheimer, 1978: 23).

Pero, sefala a continuacién, si lo anterior no es el caso y alguien con-
sidera mds bien el bienestar general de la humanidad como superior a la
busqueda de la verdad entonces bien puede aceptar ciertas limitaciones
sobre la ciencia o la actividad de los cientificos: “En breve, si uno no
considera la adquisicién del conocimiento como un incuestionable bien
ltimo, uno estd dispuesto a considerar su direccién disciplinada” (Sins-

heimer, 1978: 23).
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La virtud de estas indicaciones es, a mi juicio, mostrar que sin impor-
tar la actitud que se adopte frente a la bisqueda del conocimiento o de la
verdad, no existe una respuesta vélida a priori al problema de cudles son
los valores mds importantes para la sociedad.

Atn mds, recientemente A. Maclntyre ha criticado fuertemente la te-
sis segun la cual el conocimiento como tal es un bien. Un ejemplo, segtin
este fildsofo, lo constituyen los hechos que algunos editores seleccionan
para llenar algunos periddicos en aquellos dias en que escasean los desas-
tres y atrocidades’. Tal informacién dificilmente puede calificarse como
un bien.

Empero, la contribucién mds importante del ensayo de Maclntyre
a la presente discusion consiste en su conclusién de que ciertas dreas de
la vida humana estdn per se moralmente protegidas de la investigacién
cientifica. Al respecto senala:

Consideremos tres de tales dreas: es incorrecto para cualquier perso-
na, y por lo tanto para periodistas asf como para los cientificos sociales,
entrometerse en la angustia de una persona o familia que haya perdido
recientemente un ser querido: y es incorrecto para mi o para cualquier
otro extrafo leer sin permiso los diarios de vida de otras personas; y es
incorrecto violar la integridad del proceso deliberativo de un jurado (Ma-
cIntyre, 1982: 188).

Las razones de esto es que como seres humanos necesitamos lugares
de confesién y santuarios, asi como abrirnos a otras personas en distintos
grados y en diferentes tipos de relacién. En otras palabras, en una socie-
dad donde la intimidad y la privacidad son una necesidad, un valor o un
bien, es legitimo considerar que ciertas investigaciones cientificas estén
moralmente prohibidas cuando ellas amenazan con deteriorar o destruir
tales valores. En este punto, se hace patente el conflicto entre valores, tales
como la busqueda del conocimiento o la verdad, y la privacidad como un
bien o valor humano.

7 Una excelente defensa de la posibilidad de limitar el conocimiento cientifico en el cam-
po de las Ciencias Sociales, lo constituye el articulo de Alasdair MacIntyre titulado «Risk,
Harm and Benefit Assessments as Instrument of Moral Evaluation» en el libro editado
por Tom L. Beauchamp et al, Ethical Issues in Social Science Research. The Johns Hopkins
University Press, Baltimore, 1982, pdgs. 175-184.
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Lo que parece claro es que la decisién, con respecto a cudl de ellos es
mds importante, implica consideraciones normativas bastante comple-
jas e intrincadas que requieren de una profunda reflexién, a menos que,
dogmidticamente, adoptemos una de ellas, por ejemplo, la preeminencia
de la necesidad de buscar la verdad por sobre aquella relacionada con la

privacidad.

Ahora bien, no considero la verdad el supremo bien ni tampoco acep-
to la exigencia «Busquese la verdad aunque perezca el mundo». Empero
la justificacién de mi posicidn requeriria de otro ensayo.
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