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editorial

la vida a esa travesti. Cuando muchas travestis entran

a la universidad, cambia la universidad”. Estas pala-
bras de Lohana Berkins pueden extenderse a la relacidon organica
entre el Estado y las minorias. La reciente y creciente incorporacion
de personas trans para trabajar en la administracion publica, a par-
tir del decreto presidencial de cupo laboral, podria verse como un
caso de inclusion paternalista por parte del Estado. La experiencia,
sin embargo, muestra otra cosa: subjetividades que al ingresar al
Estado se transforman y, a su vez, comienzan a transformar la sub-
jetividad estatal; una estructura en devenir, un tejido en el que lo
incluyente y lo incluido se afectan mutuamente. Es decir: el Estado
también deviene. Toda identidad es precaria, también la del Estado.

“ c uando una travesti entra a la universidad, le cambia

La cuestion del Estado, y en particular del Estado organico, no es
un tema nuevo en nuestros editoriales, sino insistentemente sugeri-
do aunque no desarrollado. Y la cuestion de las minorias constitu-
ye, hoy, un punto de interpelacion recurrente para el conjunto de la
sociedad, en particular para la institucion Estado y, mas aun, para
el tipo de Estado que queremos pensar aqui. Desde nuestros prime-
ros editoriales, el tema del Estado se presenté como fundamental
a la hora de pensar nuestra actividad como fildsofxs. De repente,
a raiz de las politicas de expansion de la docencia y financiacion
de la investigacion cientifica durante los gobiernos kirchneristas,
“el Estado se habia transformado en el aliado menos esperado para
potenciar nuestra capacidad de actuar”. Con el gobierno macrista, a
medida que ese mismo Estado se alejé de aquel impulso (no sélo ni
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principalmente en lo que hace a nuestras vidas como docentes, estu-
diantes e investigadorxs, sino como integrantes de un cuerpo social
heterogéneo cada vez mas golpeado por el ajuste), la necesidad de
pensar qué Estado queremos nos acoso con intensidad siempre cre-
ciente. En esto como en tantas otras cosas, el macrismo fue el mons-
truo que obliga a pensar. En estos meses, cuando el Palacio vuelve
a estar ocupado por fuerzas afines pero también nos enfrentamos a
otros monstruos, la cuestidon no cesa de plantearse.

En aquellos primeros editoriales, se nos presentaba la Idea de
“un Estado como organismo donde en la vida de cada parte se jue-
gue la existencia del todo”. Un “Estado organico y no meramente
formal”, una verdadera “comunidad organizada” que necesaria-
mente se opone a la concepcion liberal del Estado. La meditacion
colectiva en torno a este problema se fue tejiendo numero a nu-
mero hasta que, en nuestro ultimo editorial, se nos impuso la de-
terminacion progresiva de este concepto como una tarea que ya no
puede esperar. Llego la hora de encarar directamente la pregunta:
¢qué es un Estado organico? ¢Por qué nos animamos a ponderar
una institucion tan vilipendiada, por izquierda y por derecha, tan
susceptible de criticas legitimas y arteras, tan ambigua como para
defender los intereses de los mas poderosos o elevar el nivel de
vida de los sectores mds postergados? ;Por qué no confiar estos an-
helos a las fuerzas espontdneas, a las articulaciones ocasionales, a
las organizaciones de base o a las ONGs, o simplemente al tiempo,
a la educacion, a la toma de conciencia? ¢Por qué dirigimos la mi-
rada hacia el Estado, en un contexto histdrico y global en el que se
ven cuestionadas su centralidad, eficacia y produccion simbdlica,
y justo cuando el mercado amenaza con domefarlo completamen-
te? Todas estas preguntas suponen la primera: ;qué entendemos
por Estado organico?

¢Qué significa “orgdnico” en esta expresion? ;Como entender
esta peligrosa metafora, potencialmente cargada, por ejemplo,
de funcionalismo cerrado, de jerarquias naturales, de sumision
y subsuncion de la parte al todo o de fascismo? En primer lugar,
y dejando de lado estas connotaciones, la organicidad remite a un
tipo de entrelazamiento vital de las partes tal que lo que afecta a
una afecta también a las demds y a todo el conjunto; es decir, vin-
cula los elementos de modo que ninguno se pueda sustraer sino
artificialmente y los contiene, envuelve, atraviesa y reconfigura

EDITORIAL

de distintas maneras y en un permanente devenir. Por eso, no
debemos comprenderla como si el organismo mentado fuera un
sistema cerrado con una coherencia de hierro, donde cada par-
te tendria asignada su funciéon de una vez y para siempre. Ni si-
quiera hay que pensar todas las partes de un cuerpo viviente bajo
la forma de organos. En efecto, los organismos bioldgicos tienen
componentes que no son ni forman parte de los 6rganos, como,
por ejemplo, las bacterias que se encuentran en el sistema diges-
tivo y forman una paraddjica exterioridad interior. Todo organis-
mo es habitado y recorrido por una multiplicidad de elementos
inorganicos desde adentro y desde afuera, sin los cuales no podria
vivir (en este sentido, las bacterias que proliferan dentro se alian,
a través de infinitas mediaciones, con las particulas de aire y luz
que pululan afuera). El organismo, pensado como totalidad, no
es necesariamente activo y dominante, sino relacional. Del mis-
mo modo, no es solo la l6gica estatal la que mueve las cosas y los
procesos sociales como si fuese un primer motor. Hay toda una
dinamica entre componentes organicos y no-organicos, exteriori-
dades moleculares y topologias complejas que no necesariamente
se sintetizan en unidad o no lo hacen sin ruidos, discontinuidades
y asperezas. Un organismo no es una totalidad que se enfrenta
al Afuera para sobrevivir; al contrario, estd condenado a morir
desde el momento en que pretende cerrarse a las multiples cone-
xiones que lo surcan y constituyen, desde sus simas mas humedas
y oscuras hasta las feroces luchas por la supervivencia en el entor-
no. En suma, hay aspectos no-organicos de la organicidad.

Esta imagen de lo vivo permite oponer ya el Estado organico al
Estado tecnocratico. Lejos del vitalismo del primero, este ultimo
se limita a funcionar como una estructura juridico-policial cuyo
unico objetivo es estar al servicio del mercado: regula normas de
intercambio y provee seguridad juridica en exclusivo beneficio de
los poderosos. Un Estado meramente formal que sélo garantiza el
“libre” juego de las finanzas y que se desentiende de las desigual-
dades y miserias que se siguen del simple dejar hacer al mercado.
La aparicion material de esta formalidad en el espacio publico se
produce unicamente bajo la accion represiva de las fuerzas de se-
guridad, cuando las exterioridades del organismo toman la escena
o cuando los “6rganos” se quejan. Negocios para unos pocos, palos
para muchxs: la receta del Estado tecnocratico no puede menos que
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generar un profundo escepticismo, puesto que tiende a borrar las
diferencias entre Estado y mercado, acoplando el poder represivo
del primero con los flujos devastadores del segundo. Diferencias
que un Estado organico, por el contrario, debe esforzarse creativa-
mente por (re)establecer.

El éxito o el fracaso de estas distinciones en la concepcion de lo
estatal se juega, de manera privilegiada, en el problema del lugar de
las minorias en relacion con el Estado. Minorias que protagonizan la
escena epocal de este siglo XXI, que reavivan luchas y debates, que
canalizan la efervescencia de base y que, en un par de décadas, lo-
graron problematizar e instalar en la agenda toda una cantidad de
temas y de practicas invisibilizadas. ¢Como debe ser su vinculo con
el Estado para que éste no sea un brazo armado al servicio del mer-
cado, sino un espacio en el cual sea posible vivir una buena vida?
En primer lugar, es necesario que las minorias no estén meramente
representadas por —o incluso en- el Estado. La representacion como
razon ultima puede ser vaciada y reducida a mera estrategia publi-
citaria o mdascara de correccion politica. En ese sentido, una vision
simplista de la politica podria inventar la figura de un lider caris-
matico que promueve la identificacion en el pueblo, a través de to-
dos los mecanismos y artilugios de la imaginacion, encauzando las
pasiones de las masas hacia un “buen fin” que s6lo la razon estatal
(o del particular que la define) podria prever. Pero estos esquemas
son separatistas y estériles en tanto, con mayor o menor asidero en
la realidad, invocan un pueblo que, por la razén o la pasion, por la
imaginacidn o por la fuerza, siempre tiene que ser representado de
manera extrinseca. Una exterioridad potencialmente amenazante,
0 un torrente pasional a ser estratégicamente dirigido, configuran
concepciones del pueblo que, en su relacion con el Estado, consagran
la escision y legitiman una instancia trascendente. El Estado organi-
co debe diferenciarse de ambos esquemas: ni vela por la seguridad
mercantil, ni conduce la pasion desde una razén exterior. Afirma
un bien y una vida en comun como base de la existencia estatal (es
decir, de su propia existencia); y afirma lo pasional como algo que
no puede quedar por fuera del Estado. Cuando decimos “Estado
organico”, no nos viene a la mente el rostro totalizante de ningun
lider que se erige como representacion privilegiada de un pueblo
homogéneo. Una unidad tal s6lo puede basarse en la hipostasis mas
0 menos violenta de una minoria, y esto no tiene mas que un nom-

10

EDITORIAL

bre: fascismo. Si cabe hablar aqui de pueblo, entonces, habria que
hacerlo en plural. Es por eso que, mas que en el concepto de pueblo,
es en la nocion de minorias donde percibimos un relieve mas filoso
a la hora de pensar su articulacion estatal de modo no totalizante.

Para trazar positivamente los rasgos de un Estado organico en su re-
lacion con las minorias —para saber cudales son las minorias cuyas vidas
deben ser defendidas y aumentadas por un Estado organico—, es necesa-
rio que nos preguntemos mas profundamente por este concepto. En
primer lugar, una minoria no se define por una cantidad escasa o rela-
tivamente inferior. Como lo demuestran el ilustre racimo de apellidos
enmohecidos de la oligarquia argentina, las patronales agropecuarias
0 los neonazis, no basta con ser pocos para constituir una minoria. No
se trata de cantidades extensivas, sino del poder y las l6gicas de funcio-
namiento. De alli que una minoria numérica no sea necesariamente
una minoria conceptual, y viceversa, una minoria conceptual no exija
la inferioridad numérica. Del mismo modo, la mayoria no remite ne-
cesariamente a un numero mayor de individuos. Asi, por ejemplo, el
conjunto de varones cis heterosexuales es inferior en numero al con-
junto de todas las mujeres cis, lesbianas, personas trans y no binarias
(entre otras identidades) y sin embargo constituye, en la dimension se-
X0-genérica actual, una mayoria. En segundo lugar, si lo que delimita
a una minoria es una cuestion de poder, entonces esa delimitacion es
esencialmente movil. No se puede definir su identidad de manera sus-
tancializada, a partir de condiciones como el género, el color de la piel,
el tamafio corporal, el lugar de nacimiento, la ocupacion, etc. Lo que
en términos sustancialistas se concibe como una minoria bien pue-
de comportarse como una mayoria, oprimiendo o excluyendo a otras
minorias en una relacion desigual de poder. Cuando esto sucede, los
derechos conquistados se convierten en prerrogativas, y las esencias,
en criterios morales para su reparto. Asi, por ejemplo, un sector del
feminismo radical encubre su rechazo virulento hacia el colectivo tra-
vesti-trans y sus reclamos mediante argumentos esencialistas y bio-
logicistas que apelan a “la mujer”, ignorando o pretendiendo ignorar
la constitucion historica de un patron de dominacion que, a partir de
lo masculino y desde una logica binaria, busca imponerse sobre cual-
quier otra construccion identitaria. Un Estado organico no debe defen-
der identidades sustanciales, que siempre pueden devenir reactivas,
sino identidades estratégicas, es decir, estratégicamente constituidas
a partir del reconocimiento de que ningun ser es el fundamento de si
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mismo. Identidades no comprometidas con la fijeza, sino precarias en
si mismas, en permanente equilibrio para mantenerse a flote sobre
las olas de la existencia. De este modo, si lo que define a la mayoria
no es una cantidad numérica sino un vector dominante de opresion y
segregacion a partir de un modelo hegemonico, entonces un objetivo
central del Estado organico es que no exista la mayoria. Impedir la con-
formacién de mayorias favorece el despliegue de las multiplicidades
minoritarias y sus logicas inherentes, en tanto una parte de las fuer-
zas militantes, que antes estaba destinada a la resistencia y la autopro-
teccion, se redirecciona ahora a la creacion y afirmacion vitales. Una
reconfiguracion semejante del espacio politico abre el juego a derivas
cuya potencia sdlo es posible sospechar.

La idea de un Estado organico surge en el idealismo aleman con
una impronta igualitarista, en discusion con la vision clasica y su
jerarquizacion dada por naturaleza. En contraste con el proceso
moderno de atomizacion, el Estado organico pensado por los idea-
listas trata a los individuos también como seres organicos, libres,
con derechos, y no como engranajes de un mecanismo. Hoy pode-
mos repensar y reinterpretar ese organicismo en clave de sosteni-
miento, contencion y potenciacion no meramente de individuos,
sino de colectivos minoritarios y heterogéneos. Sin embargo, mu-
chas minorias resisten a esa inclusion, se niegan a ser cooptadas
por el aparato de captura al que perciben como el principal enemi-
go. La miseria, la exclusidn, el despojo, la violencia, son la moneda
cotidiana para muchxs. Contra toda evidencia de acciones estatales
positivas en materia de redistribucion igualitaria, en los mas varia-
dos grupos minoritarios predominan sentimientos de desaliento,
escepticismo, angustia impostergable, ganas de incendiarlo todo.
¢Qué debe significar un Estado para que esas minorias —historica-
mente olvidadas o pisoteadas por el andar del elefante reumatico-
puedan considerarlo un espacio organico habitable o, al menos, una
herramienta valiosa? ¢Alcanza con los mecanismos imaginativos,
las técnicas de presentacion y las estrategias de comunicacion, la
semio-politica, para modificar percepciones y alcanzar el corazon
de las subjetividades? Evidentemente, no. El desafio pasa, entonces,
por pensar un Estado que integre sin subsumir, que genere una
organicidad pasible de estar habitada por exterioridades internas,
aun cuando éstas presenten rasgos ingobernables. Esto implica
crear modos de articulacion en los que no se pierdan las singulari-
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dades y las multiplicidades de aquello que debe ser articulado, lo
que supone procesos de negociacion largos y conflictivos. S6lo una
multiplicidad de instancias procesuales puede motorizar, conducir
y realizar el inclaudicable deseo de inclusion que anima al Estado
organico. Deseo que es un proceso de construccion permanente, un
trabajo nunca acabado. Y esto, por una razon: la inclusion nunca es
un fin en si mismo, o es un fin peligrosamente vacio, si no va acom-
pafiada por la pregunta: ¢inclusion para qué? ;Cudles son los deseos
y las necesidades, los objetivos y las demandas de las minorias que
el Estado busca incluir? ¢En qué medida y cdmo dicha inclusion
puede potenciar esas necesidades y esos objetivos? Interrogantes
cuyo desarrollo sdlo puede realizarse a través de una multiplicidad
de voces que inevitablemente entrardn en debate y disputa, nego-
ciando y construyendo por dentro y por fuera del Estado organico.

Hay limites, sin embargo, para el deseo de inclusion. No cabe
romantizar a las minorias. Ser minoritario no equivale a ser
buenx o socialmente deseable. Hay minorias excluyentes, violen-
tas, reactivas, cuyos reclamos el Estado organico debe escuchar, a
veces tolerar, pero no necesariamente satisfacer. Hay ocasiones en
que, incluso, no queda mas alternativa que bloquear o impedir.
Incluir minorias no equivale necesariamente a aceptar demandas
irracionales y destructivas. Sila inclusion es el objetivo, no hay lu-
gar para deseos excluyentes y segregatorios, a veces incluso suici-
das, como los que reclaman el relegamiento de otras minorias en
nombre de identidades biologicistas o los que exigen desatender
las necesidades sanitarias de la poblacion en nombre de teorias
conspirativas. Es vital identificar qué movimientos minoritarios
es necesario potenciar. El Estado organico debe afirmarse sobre
surelacion con las minorias no-excluyentes, aquellas que no cons-
truyen su identidad minoritaria sobre la expulsion de otras mi-
norias. Los vaivenes de ese proceso nos hacen comprender que el
dualismo entre mayorias y minorias es solo aparente. Al ser ca-
tegorias que remiten a relaciones de poder y no a esencias, desig-
nan realidades multiples y en devenir, necesariamente impuras.
Vectores minoritarios conviven con pasiones reactivas en todo
cuerpo, en toda persona, en todo colectivo. La diferenciacion de
tendencias y vectores no puede derivar en ningun dualismo onto-
l6gico ni en un concomitante dualismo axioldgico. No siempre es
facil separar la paja del trigo.
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De ahi que, como deciamos antes, la relacion entre el Estado y
las minorias no pueda pensarse bajo un esquema meramente re-
presentacional, que supondria una separacion. Hay luchas y en-
trelazamientos, movimientos de interiorizacion y exteriorizacion,
bloqueos y enlaces. Hay diferencias de naturaleza y de funciona-
miento, pero nunca separacion radical. El Estado organico aborrece
el vacio. Por eso es fundamental evitar otro burdo dualismo clasico:
el que opone la razon (de Estado) a la pasion (de los pueblos) y que
ya mencionamos al referirnos a otras concepciones del Estado. En
este sentido, el pensamiento acerca del Estado organico halla una de
sus piedras de toque en la teoria de los afectos. La l6gica misma de
los afectos supone una ontologia de lo multiple, ya que todo afecto
opera en relacion con otros afectos, es siempre un afectar y ser afec-
tadx, y no hay existente que no sea productor y receptor de afectos,
con o sin intencidn. La légica de los afectos nos permite entender lo
que significa la organicidad: no hay afecto aislado, los afectos no
existen por si mismos. Lo que hay es siempre relaciones de afeccion,
un abanico de tensiones en el que ningudn elemento puede compren-
derse por si mismo. Por eso, a diferencia de un Estado tecnocratico,
el Estado organico no puede ser mera burocracia fria y gris. La bu-
rocracia misma esta atravesada por afectos, y parte de la accion de
un Estado organico implica evitar que lo burocratico se transforme
en un mecanismo glacial.

Insinuamos al principio que es necesario desarmar el dualismo
que opone lo organico y lo no-organico. Ambos aspectos estan pre-
sentes, tanto en las minorias como en el propio Estado. Aqui volve-
mos a encontrar una topologia compleja de exterioridades e interio-
ridades siempre relativas, atravesada permanentemente por tensio-
nes variables. Estas tensiones aparecen muchas veces bajo la forma
de virulentas demandas que pueden tensar los hilos mas alla de lo
que se creia tolerable. A veces reaccionamos mal ante reclamos que
nos parecen irracionales, ante malestares que no comprendemos. El
Estado organico no puede permitirse el enojo frente a manifestacio-
nes de este tipo. Aun en los casos en que el contenido explicito de una
demanda no pueda ni deba ser satisfecho (por violento, excluyente o
segregador), el hecho mismo del malestar expresado debe ser atendi-
do. Una politica de los afectos deriva entonces en una escucha atenta
a los sintomas: ¢por qué aparecen estos ruidos? No hay organicidad
sin interpretacion y conduccion de los afectos, donde “conduccién”
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significa, también, comprender en qué lugares se necesita instalar
cables a tierra. Sin embargo, por la propia naturaleza de los afectos,
estas tensiones nunca terminan de resolverse. No hay vitalidad sin
cuerpos en tension. La resolucidn definitiva de la tension es la muer-
te, y estos tirones permanentes —entre las diferentes minorias, entre
las minorias y las mayorias, entre todas ellas y el Estado, y también
en cada unx de nosotrxs, en tanto nadie se inscribe enteramente y
para siempre, nunca, en una sola logica— son los que demuestran
que el espacio organico estd vivo. Es por eso que, en ese espacio, el
Estado no puede ser simplemente un automatismo que “baja” sus
politicas desde arriba, sino un campo permanentemente surcado
por el conflicto y la disputa.

Una politica organica de los afectos exige, por lo tanto, sostener las
tensiones. Hasta el punto de que quizd sea conveniente repensar estas
categorias y matizar la idea de inclusion, en tanto ésta parece remitir
a un espacio previamente constituido, a la espera de ser llenado y sin
verse afectado por aquello que entra en €él. Un espacio tal presupone
codigos fijos, listos para la normalizacion e insercion de las mas va-
riadas subjetividades en una forma estatica. Nada de esto es asi cuan-
do el Estado deviene organico. Para quienes vivieron toda su vida a la
intemperie, ingresar al Estado es un cambio de piel. Y cambiar de piel
es incomodo, doloroso, imposible sin redes materiales y afectivas de
contencion. El Estado organico no puede limitarse a abrir una puerta,
hacer entrar a la gente y dejarla librada a su buena suerte, confiando
en que de alguna manera se adaptara a la rutina. Debe reforzar esas
redes, darles aire para que respiren, combustible para que se fortalez-
cany espacio para la creacion de nuevos sentidos. Asi, 1o que desde una
inspiracion igualitaria venimos llamando “inclusion” supone también
redistribucion y produccion. No hay fortalecimiento de las minorias
sin asignacion de recursos materiales para sostener sus redes, y un Es-
tado organico debe plantearse, no sélo a quiénes reconoce como suje-
txs de derecho, sino también, y a partir de las voces de esxs mismxs
sujetxs, los modos en que vivimos y producimos.

Para ello, el Estado orgdnico debe poder escuchar algo que, en
principio, le resulta inaudible. No podemos pensar el Estado como
una estructura ontoldgica superior ni separada de lo minoritario.
Afirmamos, como algo central en la definicién del concepto de Es-
tado organico, la capacidad de estar a la escucha de las minorias
que lo habitan en exterioridad, que levantan sus voces disidentes,
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iracundas, extenuadas y potentes desde el subsuelo, que empujan
sus demandas gota a gota hacia arriba, lluvias y tormentas que se
filtran al revés por el laberinto impar de los salones oficiales y las
esquinas. Solo ejerciendo esta escucha capilar y actuando en conse-
cuencia, sosteniendo las tensiones que potencian la vida en comun
y hacen de ella una buena vida, puede el Estado ser verdaderamente
organico en relacion con lo minoritario.
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RESUMEN: En el presente articulo sostengo,
como hipaétesis, que es posible encontrar un
modelo de temporalidades plurales en los
Cuadernos de la cdrcel de Antonio Gramsci
debido a que existen afirmaciones del autor
gue muestran que esta suponiendo la existen-
cia de una pluralidad heterogénea de tiempos
que coexisten de manera desordenada hasta
que solo algunos, y mediante un proceso de
construccion politica, se constituyen como
temporalidades hegemonicas. Dicho modelo se
ve directamente asociado a la operacion con-
ceptual que denomino “reinvencién gramsciana
de lainmanencia’. Al comprender la postulacion
de Gramsci de un vinculo inmanente entre teo-
riay practica, se hace posible entrever la com-
plejidad que reviste la idea de que el presente
no es, a priori, “contemporaneo”, sino que todas
las formas temporales adquieren significacién
hegemonica en la prdctica solo si existe un
trabajo tedrico-politico de determinada clase
social que lo haga posible. En el desarrollo del
presente articulo, mi objetivo es corroborar esta
hipotesis, volviendo a la fuente textual de los
Cuadernos de la cdrcel para elaborar un analisis
de la nocion de prevision y de todas las expre-
siones conceptuales del modelo gramsciano de
temporalidades plurales.

PALABRAS CLAVE: Temporalidades plurales
- Materialismo histdrico — Prevision — Contem-
poraneidad.

I. Introduccion

#13 MAYO DE 2021 - OCTUBRE DE 2021

ABSTRACT: This article maintains the hy-
pothesis that it is possible to find a model of
plural temporalities in Antonio Gramsci's Prison
Notebooks because there are statements made
by the author that show that he is assuming

the existence of a heterogeneous plurality of
times that coexist in a disorderly manner, until
only some of them, and through a process of
political construction, turn into hegemonic tem-
poralities. This model is directly associated with
the conceptual operation that | call “Gramscian
reinvention of immanence”. By understanding
Gramsci's postulation of an immanent link be-
tween theory and practice, it becomes possible
to glimpse the complexity of the idea that the
presentis not, a priori, “contemporary”, but

that all temporal forms acquire hegemonic
significance in practice only if there is a theoret-
ical-political work of a certain social class that
makes it possible. In the development of this
article, my objective is to corroborate this hy-
pothesis, by going back to the textual source of
the Prison Notebooks to elaborate an analysis of
the notion of prevision and of all the conceptual
expressions of the Gramscian model of plural
temporalities.

KEY WORDS: Plural temporalities — Historical
materialism - Prevision — Contemporaneity.

Alinterior de la tradicion marxista, y particularmente desde el siglo
XX, se han desarrollado una serie de criticas sistematicas a la idea
moderna de que el tiempo es unico, lineal y progresivo. Algunos au-
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tores han construido, en contraposicion a dicha nocion heredada,
modelos tedricos que postulan la existencia -muchas veces, simul-
tdnea- de una pluralidad de tiempos que se entrecruzan o articulan
de diferentes maneras —aleatorias, contingentes, complejas. Vittorio
Morfino! sostiene que, al interior del marxismo, distintas ideas re-
lacionadas con la temporalidad plural pueden encontrarse en, por
ejemplo, Bloch, Gramsci, Althusser, o el propio Marx. Aquime deten-
dré unicamente en el desarrollo gramsciano, ya que el objetivo del
presente articulo es mostrar en qué consiste el modelo de temporali-
dad plural que considero que existe en Gramsci, quien se esforzo en
sefialar, en sus Cuadernos de la cdrcel, el caracter “no-contempora-
neo” del tiempo presente. Considero que la cuestion de la pluralidad
temporal se encuentra directamente ligada a otra idea que atraviesa
las reflexiones de Gramsci en la carcel, consistente en la existencia
de un vinculo inmanente entre teoria y practica. Por esa razon, me
propongo dar cuenta de los cruces entre la critica del tiempo lineal
y la nocién de inmanencia en el pensamiento gramsciano.

Antesdeingresar al abordaje de dichos objetivos, resulta importante
aclarar en esta Introduccion que los Cuadernos de la carcel constituyen
el objeto de investigacion exclusivo del presente articulo: ninguna otra
obra de Gramsci —es decir, ninguno de sus textos previos al periodo
carcelario- seran analizados aqui, a fines de delimitar un recorte bi-
bliografico manejable para la extension de este trabajo. Y consideran-
do que los Cuadernos son textos fragmentarios, producidos en un con-
texto adverso y que nunca fueron editados por su autor en forma final
para su publicacidn, es necesario dar cuenta de algunas caracteristicas
de su estructuray cronologia de produccion. Fabio Frosini® realiza una
periodizacion de la escritura de los Cuadernos en la que distingue, en
términos generales, tres etapas de trabajo de Gramsci en el encierro.?

! Cf. Morfino, Vittorio, “Introduzione”, AAVV, Tempora multa. Il governo del tempo, Milan,
Mimesis, 2013, p. 9.

2 Cf. Frosini, Fabio, “Il divenire del pensiero nei «Quaderni Del Carcere» di Antonio
Gramsci. Appunti per una rilettura”, en Critica marxista, No 3-4, 2000, pp. 108-120.

3 Aquiretomoelbreve esquemade periodizaciéndeltrabajo gramsciano enlos Cuadernos
de la Cdrcel presentado por Frosini que, si bien presenta unas leves diferencias, esta
basado en el trabajo de Gianni Francioni en L’officina gramsciana, un texto de 1984
que aun no tiene traduccién al espafiol pero que fue muy importante para el desarrollo
de los estudios gramscianos desde la aparicién de la edicion critica y cronolégica de
los Cuadernos de la cdrcel —-publicada en 1975 a cargo de Valentino Gerratana-. Cf.
Francioni, Gianni, L’officina gramsciana, Napoli, Bibliopolis, 1984.
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Enla primera etapa —desde mediados de 1929 hasta los primeros meses
de 1932- Gramsci escribe los primeros nueve Cuadernos, que consisten
en notas sobre las lecturas que estaba realizando. La segunda etapa va
desde mediados de 1932 hasta marzo de 1933, y alli el italiano escribe
cuatro “Cuadernos especiales” (del 10 al 13) —que contienen reflexiones
que ya habian sido escritas en los Cuadernos elaborados en la primera
etapa pero esta vez ordenadas por temas-y cuatro “Cuadernos misce-
laneos” (del 14 al 17). Se produce un corte en su produccion cuando, el
7 de marzo de 1933, Gramsci sufre una crisis que lo llevo a estar varios
dias inconsciente. Luego de ese episodio, en la tercera etapa de escri-
tura, que va desde mediados de 1933 hasta mediados de 1935, Gramsci
escribio los ultimos trece “Cuadernos especiales”, que consisten casi
totalmente en transcripciones ordenadas de textos de la primera etapa.

Durante la primera y la segunda etapa de escritura de los Cuader-
nos, Gramsci asocia el concepto de inmanencia al de “terrenalidad
del pensamiento”, una expresion extraida de las Tesis sobre Feuer-
bach de Marx que el fildsofo italiano retoma para dar cuenta de la
existencia de una relacion intrinseca —es decir, inmanente- entre
teoria y practica.* A este movimiento conceptual gramsciano elijo
denominarlo aqui “reinvencion de la inmanencia”, debido a que se
trata de una resignificacion de un término propio de la historia de
la filosofia moderna, pero alejada del significado clasico del concep-
to. En este punto, resulta relevante mencionar que Gramsci produ-
ce dicha “reinvencidon” en simultaneo con su afirmacion de que el
materialismo histdrico constituye una forma de “historicismo”.5 Si
bien esto no puede abordarse en detalle aqui por la extension y pro-
fundidad de andlisis que requeriria, es posible afirmar que la for-
mulacion gramsciana de cierto historicismo —-sumada a su impor-

4 Cf Gramsci, Antonio, Cuadernos de la Cdrcel, México D.F., Era, 1981, C4, § 17; C10 § 31.
Sobre la sigla utilizada para citar los Cuadernos de la cdrcel: al referirme a la obra
de Gramsci, Cuadernos de la cdrcel, editada en México D.F por Era en 1981, utilizo la
modalidad de indicar el Cuaderno del que proviene la cita mediante la letra “C*, y el
apartado en particular en la que esta contenida, por medio del simbolo §. Por caso,
cuando me refiero al apartado 16 del Cuaderno 7, cito: Gramsci, 1981, C7, § 16. De
esta manera, la cita puede rastrearse en todas las ediciones —en cualquier idioma—
provenientes de la edicién critica original de los Cuadernos a cargo del Instituto
Gramsci de Turin, del afio 1975.

5 Especificamente, al momento de escribir el Cuaderno 4, Gramsci se encontraba
traduciendo las Tesis sobre Feuerbach, tarea que le permite pensar a la inmanencia
entre teoria y préactica en términos de “terrenalidad del pensamiento”. Ibidem. Y es en
el mismo Cuaderno 4 que Gramsci afirma que “el materialismo histérico, tal como es,
es el aspecto popular del historicismo moderno”. Ibid., C4 § 3.
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tante critica de los historicismos idealistas como el de Croce-° busca
resaltar el caracter histdrico y practico de la realidad. Como sefiala
Frosini, en los Cuadernos de la cdrcel Gramsci elabora la idea de que
“la realidad es prdctica, es decir, un entrelazamiento abierto de re-
laciones practicas, al fondo politicas, que siempre son inestables.’
Desde mi perspectiva, la afirmacion sobre la dimension practica
—histdrica— de todos los aspectos de la realidad, resulta coherente
con la “reinvencion de la inmanencia”, ya que ésta afirma la union
intrinseca entre teoria y practica, es decir, -y en particular- el ca-
racter practico del pensamiento. Considerando la existencia de un
historicismo anti-especulativo y practico en el corpus gramsciano,
en el presente articulo me propongo abordar la relacidon entre la
“reinvencion gramsciana de la inmanencia” y el trabajo del autor
sobre el problema general de la historia y la temporalidad.

El problema especifico que me convoca es el de si es posible pen-
sar en la existencia de cierto modelo de temporalidades plurales en
los Cuadernos de la carcel. A mi entender, el problema resulta rele-
vante al menos para los estudios inscriptos en la tradicion marxista
porque, ademads de constituir —como ya mencioné- una importante
critica generalizada a las ideas modernas de tiempo lineal y pro-
gresivo, pensar en torno a tiempos plurales permite que sea posi-
ble la reapropiacion del concepto de historia sin necesidad de un
compromiso con formulaciones metafisicas, evitando asi medir el
desarrollo de la historia de manera externa y trascendente. Sosten-
go, como hipdtesis, que particularmente en la obra carcelaria de An-
tonio Gramsci es posible encontrar cierta formulacion de una idea
de temporalidades plurales: considero que ciertas afirmaciones

6 Benedetto Croce (1866-1952) fue un fil6sofo y politico italiano de formacién hegeliana
y, como representante del idealismo italiano, fue muy influyente. Gramsci reconoce la
importancia de suinfluencia como intelectual de la clase dominante y es muy critico de
suobra, porque entiende que hay elementos en el idealismo crociano que se encuentran
presentes también en el marxismo de principios del siglo XX. Critica reiteradas veces
el cardcter especulativo del historicismo crociano: “Croce trata siempre de poner de
relieve cdmo €1, en su actividad de pensador, ha procurado «expulsar» del campo de la
filosofia todo residuo de teologia y de metafisica, hasta llegar a negar todo «sistema»
filosofico, presentando la filosofia como solucién de los problemas filos6ficos que el
desarrollo histérico presenta e impone en su desarrollo. ¢Pero acaso cada filosofia
«especulativa» no es ella misma una teologia y una metafisica? Este «residuo» no es
un residuo, es un «todo», es todo el método del filosofar, y por esto toda afirmacién de
«historicismo» es vana, porque se trata de «historicismo» especulativo, del «concepto»
de historia y no de la historia”. Ibid., C8 § 224.

7 Frosini, Fabio, “¢Qué es la «crisis de hegemonia»? Apuntes sobre historia, revolucién y
visibilidad en Gramsci”, en Las Torres de Lucca, N° 11, 2017, p. 53.
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gramscianas muestran que esta suponiendo la existencia de una
pluralidad heterogénea de tiempos que coexisten de manera des-
ordenada hasta que sélo algunos, y mediante un proceso de cons-
truccion politica, se constituyen como temporalidades hegemoni-
cas. Considero que dicho modelo se ve directamente asociado a la
“reinvencion gramsciana de la inmanencia”, ya que, al comprender
la postulacion de Gramsci de un vinculo inmanente entre teoria y
practica, se hace posible entrever la complejidad que reviste la idea
de que el presente no es, a priori, “contemporaneo”, sino que todas
las formas temporales adquieren significacion hegemonica en la
practica si existe un trabajo tedrico-politico de determinada clase
social en pos de que asi sea. En este sentido, y como intentaré mos-
trar, el concepto gramsciano de “prevision” se vuelve central para
comprender como en los Cuadernos se establece un vinculo entre
la inmanencia, la politica hegemonica y la existencia de una plu-
ralidad de tiempos. Vale mencionar aqui —aunque lo desarrollaré
también mads adelante— que mi postura es que el aporte de Gramsci
a (lo que hoy podemos entender como) la problematica general de
las temporalidades plurales consiste no solo en que sugiere la exis-
tencia de dicha pluralidad sin un orden predeterminado, sino que
ademas aborda la cuestion desde una perspectiva estratégica, pen-
sando como se articula la configuracion del tiempo presente con la
construccion politica de la hegemonia.

Con el fin de corroborar esta hipotesis, considero necesario abor-
dar en primer lugar la lectura gramsciana de una parte de La Divi-
na Comedia, ya que arroja ciertas claves tedricas —en particular, la
idea de prevision- que permiten entender la intuicion general de
Gramsci en torno al tiempo y la historia, y que, ademas, pueden fun-
cionar como via de entrada al problema mas especifico sobre el mo-
delo de temporalidad presente en los Cuadernos y su relacion con la
construccion hegemonica. En segundo lugar, profundizaré en el mo-
delo de temporalidad plural que —considero- es posible encontrar
en Gramsci. Por ultimo, en el apartado final realizaré una sintesis
de las razones por las cuales considero que es posible corroborar la
hipdtesis planteada para el presente articulo.
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I1. El analisis gramsciano de La Divina Comedia: 1a prevalencia
de la prevision por sobre la catarsis para pensar la historia y la
politica del tiempo

Para comprender en su complejidad el tratamiento de la cuestion
del tiempo en los Cuadernos de la cdrcel, resulta relevante repasar
el comentario que Gramsci hace del Canto X del Infierno de La Di-
vina Comedia. En el texto clasico aparece una conversacion entre
Dante y dos condenados a permanecer dentro de las arcas de fuego:
el comandante Farinata de los Uberti y el poeta Cavalcante de los
Cavalcanti. Ambos, como el resto de las almas alli presentes, han
sido penados por herejes afines al epicureismo y por sostener —con-
tra el dogma catolico— que el alma muere a la par del cuerpo. Mien-
tras que con Farinata® el Dante sostiene una conversacion en torno
a cuestiones politicas que se remiten a Florencia, Cavalcante sélo
interviene para conocer el destino de su hijo Guido, también poeta
y amigo de Dante.

llora y dice [Cavalcante]: “Si al reino infortunado
por alteza de ingenio has descendido,
¢do6 estd mi hijo? ¢Por qué no a tu lado?”

Y yo [Dante] a él: “Por mi solo no he venido:
el que estd alli esperando [Virgilio], ése es mi guia,
al que poco tal vez tuvo tu Guido.”®

[...]
Y alzandose veloz, [Cavalcante] gritd: “;Dijiste
tuvo, tuvo? ;Conque él, jay!, no es ya vivo?
¢La dulce luz del sol ya no le asiste?”

Cuando ve que me paro reflexivo,

8 Farinata fue jefe del ejército gibelino en las guerras civiles de la Italia del siglo XIII y
como tal, uno de los responsables del destierro de los Alighieri y de todos los giielfos
en 1260. Sin embargo, se opuso firmemente a la destruccién de Florencia luego de la
invasion, y por esa actitud el Dante le muestra respeto. Cf. Alighieri, Dante, La Divina
Comedia, Buenos Aires, Losada, 2012, p. 69.

9 Parece que Guido no era un simpatizante de la obra de Virgilio. Ibidem.
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alirle a responder, de espaldas cae,
para no salir mds del horno vivo.*

En este pasaje Cavalcante asume que Dante le insinua la muerte
de Guido al referirse a €l en pasado y titubear frente a su pregunta,
y se entrega rapidamente a las llamas del fuego. Frente a esa escena,
el Dante se lamenta por su inmediata reaccion, ya que en realidad
Guido aun estd vivo, y su respuesta se habia demorado ante el in-
terrogante que le surgio al escuchar a Cavalcante hablar: ;por qué
es que los condenados, estando en el infierno, conocen el porvenir
pero no saben nada sobre el presente? Dante pregunta sobre esto
en voz alta, luego de que Cavalcante se arroje al fuego, y Farinata
responde:

Como aquel que el mirar cansado siente,
ver podemos -replica-1lo lejano;
que esto el Sumo Hacedor ain nos consiente;

ciegos somos, en tanto, a lo cercano;
y aqui, sin eco ajeno, no se acierta
nada a saber de vuestro estado humano.

Mads bien comprenderds que serd muerta
inteligencia desde tal hora
que cierre al tiempo eternidad su puerta.!

En esta cita la temporalidad del Infierno aparece asociada a dos
factores: por un lado, a la eternidad, por la infinita cadena perpe-
tua a la que se encuentran condenados los que alli habitan; y, por
otro lado, al futuro lejano que los condenados pueden vislumbrar,
siéndoles vedado simultdneamente el presente terrestre, ya que la
eternidad cierra al tiempo su puerta. Tiempo mundano y eternidad
son, en el Infierno, incompatibles: 1o eterno implica el contacto uni-

1 Ibid., p. 66.
1 Ibid., pp. 67-68.
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co con lo lejano, lo inaccesible, y por el contrario, el presente, lo aun
tangible, es el campo exclusivo de los vivos. Frente a esta escena,
Gramsci sostiene que los condenados tienen permitido conocer to-
das las formas del tiempo, a excepcion del presente, pues si conocen
el futuro, pueden conocer también el pasado, “dado que el futuro se
convierte siempre en pasado”:'?

Cavalcante ve en el pasado y ve en el futuro, pero no ve en el pre-
sente, en una zona determinada del pasado y del futuro en la que
estd comprendido el presente. En el pasado Guido esta vivo, en
el futuro Guido estd muerto, ¢pero en el presente? ¢Estd muerto
o0 vivo? Este es el tormento de Cavalcante, su Gnico pensamiento
dominante. Cuando habla, pregunta por el hijo; cuando escucha
“tuvo”, el verbo en pasado, insiste y, tardando la respuesta, ya no
duda mas: su hijo estd muerto; é1 desaparece en el pozo de fuego.®

Gramsci hace hincapié en que la desesperacion de Cavalcante va
creciendo con cada pregunta que confiere a Dante luego de percibir
que se habia referido a Guido en pasado, llegando al punto maximo
del lamento cuando imagina que —como él- su hijo ya no estaba dis-
frutando ni de la existencia en el presente ni de la luz del sol, pri-
vilegio exclusivo del mundo de los vivos. Otra observacion es que,
frente a la demora de Dante que altera a Cavalcante, Farinata no
parece mutarse, lo cual es curioso por el hecho de que él también
es pariente de Guido, quien esta casado con la hija de Farinata. Los
movimientos corporales de cada uno de los personajes son descritos
por el Dante —segun Gramsci— para resaltar la angustia de Cavalcan-
te y el temple imperturbado de Farinata y, de esa forma, expresar
la diferencia que existe entre ambas posiciones morales.'* Gramsci
estd leyendo por detras de los didlogos:

Las observaciones que he hecho podrian dar lugar a esta objecion:
que se trata de una critica de lo inexpresado, de una historia de
lo inexistido, de una abstracta busqueda de intenciones plausibles
que nunca llegaron a ser poesia concreta, pero de las que quedan
rastros exteriores en el mecanismo de la estructura.’

12 Gramsci, Antonio, op. cit., C4 § 83.
13 Ibid.,C4 § 78.
14 Ibidem.

15 Ibid.,C4 §79.
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Con estas observaciones estructurales, Gramsci busca dar cuen-
ta del drama desatado por la conjugacion en pasado de la palabra
“tuvo”. Dicha expresion del Dante desata, a criterio de Gramsci, una
“catarsis” por parte de Cavalcante, una reaccion emocional extrema
que le termina provocando —-inevitablemente- la muerte autoin-
flingida, algo que contrasta con la indiferencia de Farinata.'

La idea gramsciana de catarsis proveniente de este analisis del
Canto X a menudo se ha asociado al concepto general de historia
presente en los Cuadernos de la carcel, debido a que parece referir
a la re-memorizacion y a la identificacién empatica con un otro a
partir de algun disparador —en este caso, un verbo en pasado se-
guido de una vacilacion. Hay interpretaciones —como la de Miguel
Valderrama- que sostienen que “Gramsci advierte en la catarsis el
punto de partida de toda filosofia de la praxis”.’” Esta perspectiva se
encuentra asociada a una idea de historia como presente perpetuo,
es decir, a la historia como plenamente consciente de si misma; pues
sila historia es catarsis, la historia comienza cuando se recuerda y
se llora a si misma —debido a su propio pasado. Lecturas como ésta
consideran que la raiz de la teoria de la historia en Gramsci provie-
ne de Hegel y de Croce. Frente a ellas, quisiera oponer la evidencia
presente en varios apartados en los que Gramsci sefiala que el Canto
X no ha sido lo suficientemente abordado por otras reflexiones lite-
rarias sobre la obra de Dante —entre ellas, la de Croce. Adhiero al
analisis de Valderrama cuando sostiene que el comentario a esta es-
cena constituye uno de los ejes de las reflexiones gramscianas sobre
la historia y la temporalidad, pero creo —siguiendo a Frosiniy a Pe-
ter Thomas— que no es la catarsis el concepto central en este punto,
sino la “prevision”, una nocion que refleja con claridad la ruptura
gramsciana con Croce, y la continuidad entre el analisis de la La
Divina Comedia y 1o que aqui llamo “reinvencion de la inmanencia”.

En el § 85 del Cuaderno 4 Gramsci recuerda un articulo llamado
Il cieco Tiresia que él mismo escribid en su juventud, en donde el
vinculo de la tragedia de Cavalcante con la idea de prevision es di-
recto.

16 Ibid., C4 § 82.

7 Valderrama, Miguel, “Notas sobre el concepto de catarsis en Gramsci” en Gramscien las
orillas, Cabezas, Oscar Ariel (comp.), Buenos Aires, Ediciones La Cebra, 2015, p. 36.
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En 1918, en un «Sotto la Mole» titulado «Il cieco Tiresia», se pu-
blica un esbozo de la interpretaciéon dada en estas notas a la
figura de Cavalcante. En la nota publicada en 1918 se tomaba
como base la noticia publicada por los periédicos acerca de una
jovencita, en un pueblo de Italia, que después de haber previsto
elfin dela guerra para 1918 se quedd ciega. El vinculo es eviden-
te. Enla tradicidn literaria y en el folklore, el don de la previsién
estd siempre relacionado con la enfermedad real del vidente,
que aunque ve el futuro no ve el presente inmediato porque es
ciego. (Probablemente esto esta ligado con la preocupacion por
no turbar el orden natural de las cosas: por eso los videntes no
son creidos, como Casandra; si fuesen creidos, sus predicciones
no se verificarian, por cuanto que los hombres, puestos sobre
aviso, actuarian en forma diferente y entonces los sucesos se de-
sarrollarian en forma distinta a la previa, etcétera).'®

Como se puede ver aqui, la prevision permite dar cuenta de la
complejidad temporal que implica la escena del Canto X. En el In-
fierno solo se puede prever, pero en la tierra el “orden natural de
las cosas”, o dicho de otra manera, el “tiempo mundano”, no admite
la previsidn del futuro y por eso es descreida, y quienes la promul-
guen, son condenados a no ver el presente. La incompatibilidad -
que mencionaba anteriormente— entre presente y prevision (o entre
el tiempo de los vivos y el de la eternidad infernal) vuelve a cobrar
centralidad.

Para entender como, con la idea de previsidon, Gramsci se aleja
de la teoria de la historia de Croce —en vez de acercarse, como afir-
man quienes defienden la centralidad de la catarsis- es relevante el
dato que brinda Peter Thomas:* las notas del Cuaderno 4 sobre la
tragedia de Cavalcante se desarrollan en el mismo periodo en que
Gramsci se encuentra analizando la critica de Croce al libro La pre-
vision de los hechos sociales de Ludovico Limentani. Es a raiz de esa
lectura que en el Cuaderno 7 —escrito, al igual que el 4, en el primer
periodo de produccion de los Cuadernos— Gramsci sostiene que el
concepto crociano de prevision abona a una idea de historia como
“parangon eliptico” entre pasado y presente, es decir, como constan-

18 Gramsci, Antonio, op. cit., C4 § 85.

¥ Cf. Thomas, Peter, “The Plural Temporalities of Hegemony”, en Rethinking Marxism,
29:2, 2017, p. 294.
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te salto entre lo que se sabe en el presente que son hechos reales, y
la hipdtesis sobre el pasado que plantea el relato historico. Frente a
esto, Gramsci se pregunta por qué para Croce no es posible, enton-
ces, que se produzca la misma operacion entre presente y futuro
por medio de la prevision: “¢Y por qué la elipsis seria ilicita si el
parangon ocurre con una hipétesis futura, mientras que seria licita
si el parangdn ocurre con un hecho pasado? (el cual, en tal caso, es
tomado exactamente como «hipdtesis», o sea, (punto de referencia
que hace comprender mejor el presente?)”.2® Esta idea se profundiza
en el Cuaderno 10 —escrito en la segunda etapa de produccion carce-
laria—, en donde se lee: “El mismo Croce, hablando de las previsio-
nes, sostiene que la prevision no es otra cosa que un juicio especial
sobre la actualidad que es la inica que se conoce, porque no se pue-
de conocer el futuro por definicién porque éste no existe y no ha
existido y no se puede conocer lo inexistente”.?! Aqui Gramsciindica
que, por la definicion de conocimiento que presupone, para Croce el
unico conocimiento posible es el del presente —en todo caso, s6lo se
pueden formular hipétesis sobre el pasado—, y que por lo tanto no es
posible concebir un conocimiento crociano del futuro. En términos
de Thomas, hay en Croce un intento de eternizar el presente?? cuan-
do le adjudica la exclusividad de ser conocido, y cuando reduce la
historia al plano de lo hipotético negando rotundamente, ademas, la
posibilidad de pensar racionalmente sobre el futuro.

Como puede entreverse en lo reconstruido hasta aqui, y remon-
tdndome a la mencion que hice en la Introduccion sobre la construc-
cion gramsciana de un historicismo que refiere al caracter practico
de la realidad —en las antipodas del historicismo crociano-, el ana-
lisis de Gramsci frente a la idea de prevision estd completamente
atravesado por una critica de la idea de historia idealista en sentido
especulativo. En este punto, considero que hablar de la centralidad
del concepto de prevision para la teoria de la historia gramsciana,
en detrimento de la importancia que muchas interpretaciones le
otorgan a la nocion de catarsis, permite profundizar en el tipo de

20 Gramsci, Antonio, op. cit., C7, § 42.
2t Jbid., 1011, § 41 1V.

22 Cf. Thomas, Peter, “Gramsci’s plural temporalities”, en Morfino, Vittorio y Thomas, Peter
(eds.), The Government of Time: Theories of Plural Temporality in the Marxist Tradition,
Leiden, Brill, 2017, pp. 27-28.
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historicismo que aparece defendido en los Cuadernos de la cdrcel.
Gramsci no retoma la nocion de historia como catarsis presente en
Croce (una historia que sdlo puede recordarse a si misma desde un
perpetuo e ineludible presente), sino que opera una elaborada cri-
tica de ella al defender —como se ve en la siguiente cita— la idea de
que si es posible algun tipo de conocimiento del futuro mediante la
prevision. Se trata, en particular -y en concordancia con el histori-
cismo gramsciano- de un conocimiento practico:

Puesto que “parece”, por un extrafio trastocamiento de las pers-
pectivas, que las ciencias naturales dan la capacidad de prever
la evolucion de los procesos naturales, la metodologia histérica
ha sido concebida “cientifica” s6lo en cuanto capacita abstracta-
mente para “prever” el futuro de la sociedad. [...] Pero las Tesis
sobre Feuerbach habian ya criticado anticipadamente esta con-
cepcion simplista. [...] Realmente se “prevé” en la medida en que
se actua, en que se aplica un esfuerzo voluntario y con ello se
contribuye concretamente a crear el resultado “previsto”.z

En este pasaje del Cuaderno 11 Gramsci se encuentra disputando
de manera directa la nocion de prevision frente al paradigma posi-
tivista y cientificista, y sefiala que en las Tesis sobre Feuerbach Marx
ya habia dado indicios sobre el caracter no cientifico de la prevision,
a partir de la relacién intrinseca entre teoria y practica establecida
en el concepto de “terrenalidad del pensamiento” —que caractericé
brevemente en la Introduccién como pieza fundamental de lo que
llamo “reinvencion gramsciana de la inmanencia”. Considero que
con esta afirmacion sobre las Tesis, Gramsci genera un vinculo di-
recto entre prevision e inmanencia. La relacion inmanente entre
teoria y practica se ve expresada en la prevision, que es la vision
tedrica de un futuro posible y a la vez una accidn practica, una pro-
yeccion imaginaria que se convierte en la construccion concreta de
un porvenir.

Para cerrar esta idea, me remonto a un ultimo pasaje al respecto:
“La prevision se revela, pues, no como un acto cientifico de conoci-
miento, sino como la expresion abstracta del esfuerzo que se hace,

% Gramsci, Antonio, op. cit., C11 § 15.
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el modo practico de crear una voluntad colectiva”.?* Si no se indaga
mucho en esta idea, se podria decir que Gramsci esta afirmando
con Croce que es imposible, en sentido estricto, que la prevision dé
lugar a algun tipo de conocimiento del futuro. Pero en una lectura
mads atenta, y a partir de la mencionada referencia a las Tesis sobre
Feuerbach, propongo la hipodtesis de que la idea de prevision como
accionar practico (y anti-cientificista) en pos de la construccion de
voluntades colectivas se encuentra en estrecho parentesco con la
“reinvencion gramsciana de la inmanencia”, pues indica un vinculo
intrinseco entre practica y teoria al pensar un tipo de “conocimien-
to”, “expresion” o “vision” sobre el futuro que sdlo puede existir en
la medida en que existan también acciones que vayan en el sentido
que indica la misma prevision. Otro elemento que arroja esta ulti-
ma cita es que el concepto de prevision tiene relacion con la accion
politica: en particular, con la construccion de voluntades colectivas.
En este punto resulta relevante recordar que en Gramsci el concepto
de hegemonia, que nombra al “Conjunto complejo de instituciones,
de ideologias, de practicas y de agentes (entre los que encontramos a
los «intelectuales»)”?® y que permite constituir una dominancia cla-
ra de una clase sobre el resto, involucra siempre dimensiones tanto
tedricas como practicas, pues desde una perspectiva hegemonica el
poder factico de los grupos dominantes se ve legitimado por cierta
concepcion del mundo extendida a —y naturalizada por- las clases
subalternas. Es por esto que, al pensar en el vinculo que Gramsci
establece entre prevision e inmanencia, es posible afirmar que en
ese marco la prevision constituye uno de los mecanismos de cons-
truccion de hegemonia. Prever es conocer en términos teéricos uno
o varios futuros posibles (elaborando ese conocimiento en el mar-
co de la intelectualidad orgéanica), y al mismo tiempo —o de manera
inmanente- construir en la practica, por medio de la afeccion de
las pasiones populares, voluntades colectivas que permitan —con su
accion concreta— que esos futuros se hagan efectivos.

24 Ibidem.

% Buci-Glucksmann, Christine, Gramsci y el Estado. Hacia una teoria materialista de la
filosofia, Madrid, Siglo XXI, 1978, p. 66.
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I11. El trasfondo de la prevision. Temporalidades plurales y la
no-contemporaneidad del presente

Como sostuve en base a lo desarrollado hasta aqui, el concepto
gramsciano de prevision descentraliza el lugar del presente como
unico tiempo capaz de ser conocido y de construir historia, ya que
habilita un tipo de conocimiento practico del futuro, es decir, la po-
sibilidad de imaginarlo y simultdneamente realizar acciones colec-
tivas para alcanzarlo. Teniendo esto en cuenta, en este apartado me
propongo mostrar cémo se profundiza en Gramsci esta suerte de
“profanacion” del lugar privilegiado que histéricamente tuvo -al
menos, para el historicismo de Croce- el presente. En los Cuadernos
de la cdrcel se despliega la idea de que la “contemporaneidad” no es
un aspecto constitutivo del tiempo presente, sino una nocion que
sirve sdlo a los fines de la construccion de un tiempo unico y lineal.
Mi objetivo es desarrollar esto para mostrar como Gramsci, a partir
de dicho razonamiento, construye un modelo temporal en el que
una pluralidad de tiempos heterogéneos (conformada por diversos
pasados, presentes y futuros) conviven de manera caotica hasta ser
ordenados por la construccion politica hegemonica.

Para analizar esto, es necesario remontarse al Cuaderno 8 —escri-
to en la primera etapa de produccion—, en donde se percibe la ironia
de Gramsci en relacion a las concepciones del tiempo —en particular,
la de Nikolai Bujarin—-*¢ que pretenden sefialar el caracter contem-
poraneo de algun sujeto o practica:

Concebir como delirio el pensamiento del pasado no tiene nin-
gun significado tedrico, incluso es una desviacion de la filosofia
de la praxis. ¢Tendrd un significado educativo, energético? No
lo parece, porque éste se reduciria a creer ser “algo” sélo por-
que se ha nacido en el tiempo presente, en vez de en uno de los
siglos pasados. Pero en todo tiempo ha habido un pasado y una
contemporaneidad y el ser “contemporaneo” es un titulo solo
en sentido de chanza. (Se cuenta la anécdota de un burguesillo

%6 Nikoldi Bujarin (1888-1938) fue un intelectual del Partido Comunista, y uno de los
principales defensores de la Nueva Politica Econdmica durante la década de 1920:
consideraba que el “capitalismo del Estado” llevaria eventualmente al desarrollo
del socialismo en la dimensién econémica. Escribid, en 1921, Teoria del materialismo
histérico, que funcioné como manual sociolégico de formacién bolchevique y fue
ampliamente discutido. Gramsci es un importante critico de su obra, y considera que el
manual es un intento de consolidacion cientificista del positivismo evolucionista que
la linea ortodoxa del Partido promulgaba.

33



Ideas', revista de filosofia moderna y contemporéanea #13 MAYO DE 2021 - OCTUBRE DE 2021

francés que se autonombraba en su tarjeta de visita “contempo-
raneo”: habia descubierto que era “contemporaneo” y se jactaba
de serlo).”

De esta manera, el autor cuestiona la asociacion entre racionali-
dad y atenimiento al presente, al colocar en el plano de las creencias
al supuesto de que el pasado es despreciable en relacion al presente.
Alavez,ridiculizala actitud de quien se jacta de ser contemporaneo,
desestimando la idea de que esa expresion indique algo relevante.
Asi, afirma que la filosofia de la praxis —es decir, el tipo de filosofia
que a Gramsci le interesa construir y que acentua la relacion inma-
nente entre teoria y practica— no necesita reconocerse contempora-
nea y relativiza la distincion esencial entre presente y pasado.

Para Thomas, esta critica de la nocion de contemporaneidad im-
plica que de fondo hay una idea de no-identidad del presente consigo
mismo, es decir, de no-contemporaneidad del presente.? Esto quiere
decir que el presente estd compuesto por una pluralidad de tiempos
que no coinciden entre si; en otros términos, que en Gramsci hay
una “dislocacion” de la experiencia temporal?® y, en consecuencia,
un modelo de temporalidad plural. Si no puede haber una unidad
del presente respecto de si mismo dada a priori —como sucede con
las voluntades colectivas, que tampoco se encuentran unificadas en
principio—, parece ser una funcion de la hegemonia lograr la unidad
entre lo que inicialmente se encuentra fragmentado y diversificado.
En otras palabras, el grupo que construye hegemonia (cuando da
lugar a una nacion o construye un modo de organizacion social y po-
litica) impone su propio presente como un horizonte insuperable y
absoluto —en el conocimiento y en la practica— al resto de los grupos,
en un mecanismo analogo al que analicé anteriormente en torno al
conocimiento (y la consiguiente consecucion) de un futuro posible
por medio de la prevision. De esta forma, el presente —al igual que el
futuro- se convierte en un producto de caracter politico que como
tal no tiene mas valor que el de responder al sentido que buscé im-

¥ Ibid., C8 § 232.

28 Cf. Thomas, Peter, The Gramscian Moment: Philosophy, Hegemony and Marxism, Leiden-
Boston, Brill, 2009, p. 282.

2 Cf Ibid., p. 284.
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primirle la clase que resulte dominante.

La hipotesis que indica que la nocion de no-contemporaneidad
del presente demuestra la existencia de un modelo gramsciano de
pluralidad temporal es sostenida por importantes intérpretes de la
obra de Gramsci en la actualidad, entre los que se destacan Morfi-
no,*® Frosini** y —como ya mencioné- Thomas. Sin embargo, cons-
tituye un problema soélo incipientemente trabajado, debido a que
no se trata de una idea que esté planteada de manera explicita ni
repetitiva en los Cuadernos de la carcel y, a mi criterio, el argumen-
to de Thomas es el mas interesante al respecto, ya que reviste una
notable amplitud. Es por eso que examinaré la consistencia de su
afirmacion sobre que es posible entrever la constitucion plural del
tiempo en el tratamiento gramsciano de cuatro grandes dimensio-
nes de larealidad: la personalidad, la constitucion de los Estados-na-
cion, el lenguaje y la lucha de clases.®? Realizaré un breve desarrollo
del modo en que Gramsci penso cada uno de estos aspectos, bus-
cando corroborar la tesis de Thomas pero con vistas a elaborar, a
modo de conclusion de este articulo, un andlisis de como el modelo
gramsciano de temporalidad plural se conecta de manera directa
con los conceptos de prevision, historicismo e inmanencia que han
sido abordados progresivamente en el presente trabajo. Considero
que para ello los argumentos de Thomas en torno a las cuatro for-
mas de aparicion de los tiempos plurales resultan imprescindibles;
sin embargo, y como desarrollaré eventualmente, para profundizar
en las consecuencias de la existencia de un modelo de pluralidad
temporal en Gramsci es necesario dar un paso mas, y establecer un
vinculo claro entre este problema y la operacion que aqui he dado
en llamar “reinvencion de la inmanencia.”

Entonces, antes de la conclusion, presentaré aqui un estudio de
la tesis de Thomas. En primer lugar estd la cuestion de la persona-
lidad. En el Cuaderno 11 -y por tanto, durante la segunda etapa de
escritura de los Cuadernos— Gramsci parece desarrollar una no-
cion de personalidad compuesta por diferentes capas de existencia
historica, basada en el supuesto de que en una persona conviven

30 Cf. Morfino, Vittorio, op. cit.

31 Cf. Frosini, Fabio, “Spazio e potere alla luce della teoria dell’egemonia”, en AAVYV,
Tempora multa. Il governo del tempo, Milan, Mimesis, 2013, pp. 225-254.

32 Cf. Thomas, Peter, “The Plural Temporalities...”, op. cit.
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conflictivamente distintos tiempos, intensidades o duraciones. A la
vez, plantea la posibilidad de darle coherencia a esa multiplicidad
de tiempos personales por medio del ejercicio de la critica y de la
construccion de una concepcion del mundo de manera consciente.

Por la propia concepcion del mundo se pertenece siempre a un
determinado agrupamiento [...]. Cuando la concepcion del mun-
do no es critica y coherente sino ocasional y disgregada, se per-
tenece simultdneamente a una multiplicidad de hombres-masa,
la propia personalidad estd compuesta en forma extrafia: se en-
cuentran en ella elementos del hombre de las cavernas y princi-
pios de la ciencia mds moderna y avanzada, prejuicios de todas
las fases historicas pasadas toscamente localistas e intuiciones
de una filosofia futura tal como la que serd propia del género
humano unificado mundialmente. Criticar la propia concepcién
del mundo significa, pues, hacerla unitaria y coherente y elevar-
la hasta el punto al que ha llegado el pensamiento mundial mas
avanzado. Significa, pues, también, criticar toda la filosofia que
hasta ahora ha existido, en cuanto que ésta ha dejado estratifi-
caciones consolidadas en la filosofia popular.33

Gramsci sostiene que mientras no reconozca el caracter ideold-
gico de su propia existencia, cada persona estara a merced del caos
que produce la confluencia de las multiples temporalidades conte-
nidas en la concepcion del mundo a la que —sin saberlo- adscribe.
Dichos tiempos pueden estar atenidos a lo que se considere como
presente, al pasado o incluso a un futuro hipotético o posible. En tér-
minos de Thomas, la mera presencia —o contemporaneidad- de una
persona en determinado momento de su vida no confiere unidad a
la pluralidad que alberga en su interior, que se encuentra fragmen-
tada en diferentes tiempos (diversas y simultaneas concepciones del
mundo, practicas linguisticas, organizaciones politicas, etc.) que
solo pueden sincronizarse por medio de una practica consciente y
critica.** Hay aqui también una exhortacion de Gramsci a realizar
una critica de la propia concepcion del mundo, concepcion que —en
términos temporales— representa el valor de lo contemporaneo, es
decir, de la construccion hegemonica del presente instituida a par-
tir del desplazamiento y ocultamiento de otros presentes posibles

3 Gramsci, Antonio, op. cit., C11 § 12.

34 Cf. Thomas, Peter, “Gramsci’s plural...”, op. cit., p. 16.
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que constituyen temporalidades coexistentes. Frente a eso, la cita
indica que sdlo una teoria con capacidad critica puede contrarres-
tar el efecto de contemporaneidad hegemonica generado por las
clases dominantes y re-ordenar la multiplicidad de temporalidades
personales en un sentido diferente.

En segundo lugar, la pluralidad constitutiva de los Estados-na-
cion -hacia su interior y hacia el exterior- es otra de las dimensio-
nes en que se refleja la “no-contemporaneidad” del presente plan-
teada por Gramsci. Analizando la historia de Italia, en particular,
Gramsci observa el rol de algunos intelectuales en la articulacion
entre la urbe y las periferias rurales en el marco del Risorgimento
italiano. Al enfrentarse a dos tipos de temporalidad diferentes, los
intelectuales deben encarar la construccion filosofico-politica de un
presente que pueda contener tanto al sector urbano como al rural
en una misma concepcion del Estado.*® Por otro lado, y a nivel in-
ternacional, Gramsci indica que las relaciones hegemonicas entre
los diferentes Estados naciones establecen diferencias temporales
entre territorios, instalando —por caso-la idea de que hay naciones
que se encuentran mas en el pasado que otras por no alcanzar de-
terminados estandares de desarrollo —establecidos por el conjunto
de naciones que detente la hegemonia. La politica y el mercado in-
ternacional tienden a homogeneizar en base a categorias especificas
a una diversidad de realidades diferentes®® y a imponer cierta con-
cepcion ideoldgica del tiempo, construyendo estados de “atraso”, di-
ferenciados de estados de “desarrollo.” De esta manera, tanto a nivel
nacional como internacional, la construccion de hegemonia consiste
siempre en tener la capacidad de aliar fuerzas sociales “anacroni-
cas” entre si.

El concepto de hegemonia es aquel en el que se anudan las exi-
gencias de caracter nacional y se entiende como ciertas tenden-
cias de tal concepto no hablan de ello o sélo lo rozan. Una clase
de cardcter internacional, en cuanto que guia a estratos socia-
les estrictamente nacionales (intelectuales) e incluso a menudo

% Cf. Gramsci, Antonio, op. cit., C11 § 60.

% Gramsci toma como ejemplo las diferencias entre Estados Unidos y Europa en relacién
a los tipos de desarrollo que cada territorio representa: EEUU pregona una forma de
“racionalizacién de la poblacién mundial” para la internalizacién organizada del
sistema capitalista-industrial, mientras que Europa contiene —sobre todo en sus paises
mads antiguos— fracciones poblacionales que no cumplen funciones productivas. Cf.
Gramsci, Antonio, op. cit., C11 § 61.
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menos aun que nacionales, particularistas y municipalistas (los
campesinos), debe “nacionalizarse”, en cierto sentido, y este sen-
tido no es por lo demds muy estricto, porque antes de que se for-
men las condiciones de una economia segun un plan mundial,
es necesario atravesar fases multiples en las que las combina-
ciones regionales (de grupos de naciones) pueden ser varias.*’

Esta cita permite vislumbrar la complejidad y los diversos niveles
que involucran los enlaces requeridos para conformar una hege-
monia. Como mencionaba anteriormente, esto puede pensarse en
términos de sincronizacion de los tiempos heterogéneos que confor-
man a cada estrato de lo social que sea plausible de articularse bajo
un sentido de lo nacional. En términos de Thomas, la construcciéon
de hegemonia de los Estados tanto a nivel interno como externo es
considerada por Gramsci a partir de la idea de que “el presente es
concebido como constitutivamente compuesto de multiples «tiem-
pos» que no son contemporaneos entre si”.3® En este sentido, la hege-
monia consiste en construir liderazgo politico fundado en la articu-
lacion de diferentes tiempos, experiencias temporales co-presentes,
que en si mismos son no-contemporaneos.

En tercer lugar, esta el andlisis gramsciano de otra de las dimen-
siones que dan cuenta de la pluralidad constitutiva del tiempo: el
lenguaje. Gramsci observa que los multiples dialectos que conviven
de manera marginal con los idiomas oficiales en distintos lugares
del mundo no son reliquias del pasado, sino algo vivo y activo que
existe también en el presente, pero en otra temporalidad. Asi, indica
que no hay diferencia esencial entre las lenguas oficiales y los dia-
lectos en términos temporales; sino que, en funcion de su desarrollo
particular —su relacion con la hegemonia- cada lenguaje ocupa un
lugar —o mejor, un tiempo- diferente al interior de la historia.

G. Bellonci en el Giornale d’ltalia [...] escribe que en Italia falta
una lengua moderna, lo que es correcto en un sentido muy pre-
ciso: 1] que no existe una concentracion de la clase culta unita-
ria, cuyos componentes escriban y hablen “siempre” una lengua
“viva” unitaria, o sea difundida igualmente en todos los estratos
sociales y grupos regionales del pais; 2] que, por lo tanto, entre

37 Ibid., C14 § 68.

3 Cita traducida del inglés. Thomas, Peter, “The Plural Temporalities ...”, op. cit., p. 291.
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la clase culta y el pueblo hay un divorcio marcado: la lengua
del pueblo es todavia el dialecto [...]. Existe ademas una fuerte
influencia de los diversos dialectos en la lengua escrita, porque
incluso la llamada clase culta habla la lengua nacional en cier-
tos momentos y los dialectos en la charla familiar, o sea en la
mas viva y apegada a la realidad inmediata.

Es posible decir que Gramsci estd planteando la co-existencia de
una pluralidad de lenguajes, y que cada uno de ellos constituye una
temporalidad diferente: estan, al menos, el tiempo de la cultura ofi-
cial de una nacion —que aparecen en la lengua oficial-, por un lado,
y el tiempo de las experiencias locales y populares —que se expresan
en dialectos mas cercanos y terrenales—, por el otro. En ese marco, la
idea de contemporaneidad so6lo responde al interés de instalar que
solo uno de esos lenguajes es el que se corresponde con lo actual o
con el presente oficial. En otras palabras, la lengua oficial se cons-
tituye como contemporanea en un acto de construccion de hegemo-
nia, estableciendo asimismo que los demads dialectos que existen en
el presente son propios de un pasado que es necesario desestimar.

En cuarto lugar, y finalizando con las manifestaciones del mode-
lo gramsciano de temporalidad plural, me interesa mencionar que,
en un texto anterior al que he analizado hasta ahora, Thomas hace
el ejercicio de pensar que cada una de las distintas temporalidades
que fracturan al presente (impidiendo su unificacién) corresponde
—en algun sentido— a un proyecto de clase. Esta es la base a partir de
la cual afirma que la no-contemporaneidad del presente es también
un indice sintomatico de la lucha de clases, ya que un presente uni-
ficado, contemporaneo, es la imagen que la clase dominante busca
crear para sostener su hegemonia.*® El autor sostiene que la funcion
de la hegemonia social y politica de un grupo determinado es inten-
tar imponer su presente como horizonte insuperable —tanto a nivel
tedrico como practico— para el resto de los grupos sociales. Y, por
tanto, que la lucha de clases no es otra cosa que la lucha ininterrum-
pida por la unificacion de todo el presente, es decir, por la produc-
cion de una contemporaneidad o coincidencia de tiempos, negada

% Gramsci, Antonio, op. cit., C23 § 40.

4 Cf. Thomas, Peter, “Althusser, Gramsci e la non contemporaneita del presente”, en
Critica marxista: analisi e contributi per ripensare la sinistra, N° 6, 2006, pp. 71-81.
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en si misma por la propia forma plural del tiempo. En este escenario
planteado por Thomas, cuando las clases subalternas se proponen
construir su propia historia, interrumpen el ritmo del presente y
su supuesta unidad lineal, haciendo aparecer la posibilidad de otro
presente alternativo —aunque la construccion de una “auténtica con-
temporaneidad” en la que no existan relaciones jerarquicas entre
tiempos siga siendo utdpica.”

Considerando todo el argumento de Thomas desarrollado hasta
aqui, y en particular esta ultima cuestion referente a la lucha de cla-
ses, quisiera asentar algunas conclusiones en torno a la pluralidad
temporal en Gramsci. Como he mostrado a lo largo de este apartado,
las afirmaciones de Thomas pueden verificarse volviendo a los Cua-
dernos de la carcel. Si bien los desarrollos gramscianos que parecen
sugerir la existencia de una pluralidad de tiempos conviviendo y
demostrando la no-contemporaneidad del presente constituyen solo
indicios (ya que no hay una mencion explicita de un modelo de tem-
poralidades plurales, en esos términos), a mi criterio -y por su siste-
maticidad- la tesis de Thomas resulta muy significativa para la con-
sideracion de las implicancias temporales de la filosofia de Gramsci.
En muchos de los pasajes citados aparece de distintas formas la idea
de que el presente se encuentra conformado por una pluralidad de
teorias y practicas que constituyen distintas temporalidades. Cual-
quier intento de unir esas temporalidades plurales requiere de una
construccion hegemonica que debe imponerse a pesar de la consti-
tutiva pluralidad del tiempo. Coincido con Thomas, entonces, en que
no hay en Gramsci una temporalidad auténtica o contemporanea en
si misma, sino que la contemporaneidad aparece tematizada como
una construccion politica. Y creo necesario abordar en lo que sigue
la relacion de esta idea con el concepto de prevision —desarrollado
en la primera parte de este trabajo—, y con las nociones gramscianas
de historicismo y de inmanencia. Mi objetivo, hacia el final del pre-
sente articulo, es mostrar que la “reinvencion de la inmanencia” es
la operacion conceptual fundamental que le permite a Gramsci pen-
sar que es la actividad politica la que tiene la capacidad de ordenar
el tiempo, es decir, de construir presentes contemporaneos, pasados
oficiales y futuros esperables.

4 Ibid., p. 6.
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IV. Consideraciones finales. Sobre la relevancia de la
“reinvencion gramsciana de la inmanencia” para el problema
de la pluralidad del tiempo

Como sostuve en la Introduccion, se produce una “reinvencion” de
la nocion de inmanencia en los Cuadernos de la carcel debido a que
alli Gramsci reflexiona sobre la presencia del concepto en ciertas
filosofias tradicionales y decide retomarlo pero para transformar
su sentido en el marco del materialismo historico -y, en particular,
de la filosofia de la praxis que le interesaba construir—: “La filosofia
de la praxis continua la filosofia de la inmanencia, pero la depura
de todo su aparato metafisico y la conduce al terreno concreto de
la historia”.*? A la vez, y como fui mencionando también a lo largo
de todo el articulo, considero que dicha reinvencion se encuentra
intimamente ligada a la critica gramsciana de ciertos conceptos me-
tafisicos en sentido especulativo —como se puede entrever también
en la cita anterior—, y principalmente de ciertas ideas muy extendi-
das en la época por la filosofia de Croce. Considero que en Gramsci
la inmanencia, entendida (luego de su traduccion de las Tesis sobre
Feuerbach) como afirmacion de la “terrenalidad” del pensamien-
to, se encuentra en estrecha relacion con el problema del tiempo y
la historia, pues en los Cuadernos la inmanencia y el historicismo
aparecen muy emparentados. En sus términos: “Esta interpretacion
de las Glose al Feuerbach como reivindicacion de la unidad entre
teoria y practica, [....] no es mas que la afirmacion de la historici-
dad de la filosofia hecha en términos de una inmanencia absolu-
ta, de una «terrenalidad absoluta»”.** Este énfasis gramsciano en el
caracter histdrico y a la vez terrenal de la filosofia —que en otros
pasajes extiende hacia todas las formas de la teoria-indica, por una
parte, que el sentido del término inmanencia ha sido re-apropia-
do (o, en mis términos, “reinventado”) por la filosofia de la praxis
en un sentido fuertemente materialista; y, por otra parte, que dicha
“reinvencion” tiene implicancias en la cuestion de la historia. El his-
toricismo gramsciano postula la historicidad —en sentido practico
y no-especulativo- de todas las instancias de la realidad, y de esa
manera inmanencia e historicismo constituyen un fundamental

42 Gramsci, Antonio, op. cit., C11 § 28.
4 Ibid.,C10 § 31.
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trasfondo conceptual para el problema que ha sido el eje de las pre-
sentes reflexiones: la cuestion del tiempo y su construccion politi-
ca. Realizaré aqui, y para finalizar, una breve recapitulacion de las
conclusiones que se obtienen al asumir la perspectiva de que el vin-
culo inmanente entre teoria y practica que afirma Gramsci resulta
primordial para analizar el resto de sus reflexiones.

La idea gramsciana de prevision —elaborada, como mostré, a par-
tir de la lectura del Canto X del Infierno- produce un quiebre en la
incompatibilidad que el autor detecta que historicamente ha exis-
tido entre presente y futuro. Para Gramsci, dicha incompatibilidad
es profundamente a-politica, ya que ha abonado desde siempre a
una nocion de historia como la de Croce, que nos veda a los mortales
—por nuestra ubicacion en un presente totalizante— del conocimien-
to del futuro. En las teorias que Gramsci se esfuerza en criticar, la
dimension futura aparece siempre como determinada y a la vez in-
accesible, debido a la linealidad que estas perspectivas especulati-
vas presuponen que caracteriza al tiempo. De esta forma, la apuesta
gramsciana consiste en reivindicar a quienes prevén, sacandolos
del Infierno y de la condena para convertirlos en actores politicos
con el poder de crear imagenes miticas sobre el futuro y, a partir de
ellas, construir voluntades colectivas. En otras palabras, Gramsci
muestra que la historia no constituye una eterna catarsis, es decir,
que no es necesario replicar incesantemente el acto de infructifera
e infundada desesperacion de Cavalcante; sino que la fortaleza po-
litica del abordaje del tiempo y de la historia estd en reconciliar a
la prevision con el tiempo de los vivos. Pero solo es posible pensar
a la prevision como un tipo de conocimiento valido sobre el futuro
si se asume, como lo hace Gramsci, que entre teoria y practica hay
una relacion inmanente, pues es esta idea la que lo habilita a pen-
sar que conocer es también actuar, y que la accidn constituye un
tipo practico de conocimiento. En ese marco, al comprender que la
prevision involucra aspectos tedricos y que simultdneamente gene-
ra efectos en la practica, Gramsci la convierte en una importante
herramienta politica. Es por todo esto que considero que la “rein-
vencion gramsciana de la inmanencia” constituye la formula para
la salvacion de los condenados al Infierno y para el rescate de las
potencialidades politicas del futuro.

Ademas, sostengo que la redefinicion de la prevision en los Cua-
dernos se produce en un marco en el que esta supuesta también la

42

PLURALIDAD TEMPORAL Y CONSTRUCCION POLITICA DEL PRESENTE ALFONSINA SANTOLALLA

existencia simultanea de muchas temporalidades heterogéneas que
resultan opacadas por la construccion hegemonica de la imagen de
un presente unico y contemporaneo. Es esta idea la que me propuse
analizar al abordar la tesis de Thomas en torno a la personalidad, la
constitucion de los Estados, la lucha de clases y el lenguaje. Si se con-
sideran todas estas cuestiones en conjunto, la prevision puede ser
comprendida entonces como una practica politica que hace emerger
una nueva temporalidad alternativa con miras al futuro, y que en-
tra en relacion con las temporalidades plurales ya existentes. Para
Gramsci, prever no implica negar el presente actual para afirmar
otro diferente, sino cuestionar el caracter contemporaneo e insupe-
rable del presente, resaltando la imposibilidad de su auto-identidad
y auto-presencia, que son constantemente fracturadas por la posibi-
lidad de otros futuros alternativos al que el poder hegemonico plan-
tea como inevitable. Asi como “La crisis de hegemonia consiste [...]
en el hecho de que una serie de dindmicas de diferentes origenes
se condensan y, de este modo, hacen visible a los ojos de las fuerzas
subalternas el mismo dominio hegemaonico, la existencia de la hege-
monia”,* es posible pensar que la “crisis del presente hegemonico”
se produce cuando las clases subalternas son capaces de entender
que el presente que aparece al sentido comun como contemporaneo
no es necesario niinsuperable, sino que existen presentes alternati-
vos y se pueden prever futuros emancipadores. Al igual que sucede
con la nocion de hegemonia en todos sus aspectos, para Gramsci es
fundamental que exista un programa estratégico que incluya una
prevision del futuro y que organice las temporalidades desordena-
das —-tanto a nivel tedrico como practico— en funcion de alcanzar el
objetivo propuesto. En este sentido, Nicola Badaloni describe al “mé-
todo de prevision” como una accion politica que formula modelos de
realidad capaces de “desagregar” aquello que a simple vista parece
un orden necesario.*s En sintesis, la prevision cumple un rol funda-
mental en la construccion de hegemonia considerando la existencia
de una pluralidad de tiempos heterogéneos.

En base a todo lo analizado hasta aqui, sostengo que el abordaje
del problema gramsciano de la temporalidad tiene una significativa
importancia para la cuestion general de la pluralidad del tiempo,

4 Frosini, Fabio, “Spazio e potere...”, op. cit., p. 61.

4 Cf. Badaloni, Nicola, “Antonio Gramsci: La filosofia della prassi come previsione”, en
Storia del marxismo, Vol. 3, Book 2, Torino, Einaudi, 1981, pp. 251-340.
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en particular para las discusiones al respecto que se estdn dando
en la actualidad al interior de la tradicidon de pensamiento marxis-
ta. El de Gramsci es un desarrollo tedrico mediado por la nocion de
hegemonia y por la idea de prevision, conceptos que le posibilitan
elaborar una perspectiva fuertemente practica y estratégica frente
a la cuestion del tiempo. Pero para comprender y analizar las poten-
cialidades tanto tedricas como politicas de la idea de prevision —que
habilita una visidon del futuro a la hora de construir hegemonia-
resulta de suma relevancia atender a la “reinvencién gramsciana
de la inmanencia”. La afirmacion de la “terrenalidad” del pensa-
miento, que supone que toda comprension del tiempo —al igual que
cualquier otra forma de pensamiento- esta mediada por la practica
politica, le permite a Gramsci habilitar a la prevision como parte
fundante de la politica hegemdnica y contemplar la no-presencia del
presente respecto a simismo, es decir, entender que el presente no se
encuentra unificado a priori y que la contemporaneidad no es mas
que una construccion ilusoria. En definitiva, considero primordial
observar que las ideas sobre la pluralidad del tiempo que pueden
encontrarse de manera subyacente en los Cuadernos de la cdrcel no
solo involucran a la nocion de hegemonia sino que también, y mas
fundamentalmente, suponen la asuncion de la existencia invariable
de un vinculo inmanente entre la teoria y la practica.
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Ideas', revista de filosofia moderna y contemporéanea

RESUMEN El presente texto plantea una con-
frontacion entre Althusser y Laclau-Mouffe, a
proposito del concepto de sobredeterminacion.
Se argumenta que este concepto se encuen-
tra en el centro de una disputa planteada en
términos eminentemente epistemoldgicos.
Mientras que en Laclau y Mouffe esta nocion
da cuenta de la constitucion discursiva de lo
social, entendiendo al discurso como una ins-
tancia trascendental en relacion con el ser de lo
social, para Althusser se trata de un concepto
que produce conocimiento positivo de lo social
tomado como objeto. Entender la discusion en
estos términos permite pensar de otro modo la
relacion con la categoria de determinacion en
dltima instancia.

PALABRAS CLAVE: Sobredeterminacion - De-
terminacion en dltima instancia — Discurso -
Materialismo.

#13 MAYO DE 2021 - OCTUBRE DE 2021

ABSTRACT The present text poses a confron-
tation between Althusser and Laclau-Mouffe,
with regard to the concept of overdetermi-
nation. Itis argued that this concept is at the
center of a dispute posed in eminently episte-
mological terms. Whereas in Laclau and Mouffe
this notion gives an account of the discursive
constitution of the social, understanding dis-
course as a transcendental instance in relation
to the being of the social, for Althusser itis a
concept that produces positive knowledge of
the social taken as an object. Understanding the
discussion in these terms allows us to think dif-
ferently about the relationship with the category
of determination in the last instance.

KEY WORDS: Overdetermination - Determina-
tion in the last instance — Discourse - Materi-
alism.

L ouis Althusser introduce el concepto de “sobredeterminacion”
en “Contradiccion y sobredeterminacion”, en funcion del esfuer-
zo por dar cuenta de la diferencia entre la dialéctica hegeliana y la
dialéctica marxista, esto es, por la especificidad filos6fica de Marx,
operante en estado practico en el materialismo histérico como cien-
cia de la historia. En consecuencia, esto supone también dar cuenta
de la diferencia entre las conceptualizaciones de lo social que en uno
y otro caso se producen.! En “Sobre la dialéctica materialista”, otro

! No estamos tomando aquila nocién de “lo social” como un concepto althusseriano sino,
en todo caso, como aquella materia prima ideoldgica sobre la que la préctica tedrica
actua para producir el conocimiento de su objeto.
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de los textos que, junto con el mencionado anteriormente, forman
parte de La revolucion teorica de Marx® publicado en 1965, insiste en
la exposicion y el desarrollo de este concepto a los fines de precisar
la novedad filosdfica del materialismo dialéctico, concebido como la
nueva filosofia que Marx habria inaugurado sin haber desarrolla-
do.® En ambos textos, este concepto entra en relacion con otro: el de
determinacion en ultima instancia (por la economia).

Veinte afios mas tarde, en 1985, se publica Hegemonia y estrategia
socialista,* de Laclau y Mouffe. En uno de los capitulos centrales del li-
bro, dedicado a sintetizar su concepcion de lo social como constituido
discursivamente a partir de las logicas de la diferencia y de la equi-
valencia,’ los autores realizan una referencia clave al problema de la
sobredeterminacion en Althusser, ya que sobre la lectura que alli sos-
tienen, se funda en gran medida su proyecto teorico. Si en el marco de
la conceptualizacion althusseriana, sobredeterminacion y determina-
cion en ultima instancia convivian en una misma conceptualizacion
de lo social, en el planteo de Laclau y Mouffe la relacion entre ambas
categorias se revela imposible: no es posible desplegar todos los efec-
tos del concepto de sobredeterminacion si al mismo tiempo sostene-
mos un concepto como el de determinacion en ultima instancia.

En este marco, lo que nos proponemos es exponer que en esta
discusion se juega, fundamentalmente, una diferencia epistemolo-
gica que merece ser destacada: mientras que para Laclau y Mouffe
la sobredeterminacion, en tanto remite a la constitucion simboli-
ca o discursiva de lo social, funciona como una suerte de instancia
trascendental y, por lo tanto, no admite la posibilidad de determina-
cion objetiva alguna, en Althusser la sobredeterminacion no es un

2 Apartir de ahora nos referiremos a esta obra con las siglas LRTM.

3 Si bien posteriormente, a partir Lenin y la filosofia, Althusser planteard otro modo
de entender la revolucién tedrica de Marx en el campo de la filosofia, no como la
inauguracién de otra filosofia, sino como “unanueva practica delafilosofia” (Althusser,
Louis, Lenin y la filosofia, México, Ediciones Era, 1970, p. 78), en este momento de su
produccion tedrica, el autor concibe al “materialismo dialéctico” como “la filosofia
cientifica fundada por Marx”. Althusser, Louis, La revolucion teérica de Marx, Buenos
Aires, Siglo XXI, 1967, p. 132.

4 A partir de ahora nos referiremos a esta obra con las siglas HES.

5 Sibien se trata de légicas que intervienen en un dmbito discursivo, finalmente se trata
también, en el caso de los autores, de 16gicas de constitucion del orden social, en tanto
el mismo, en su planteo, se constituye como un orden simbdlico, enla medida en que no
es posible hablar de lo social mas alla del discurso que lo constituye.
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a priori epistemoldgico, sino un concepto que produce conocimiento
objetivo de la realidad social en tanto tal.

I. “Sobredeterminacion” y “determinacion en ultima instancia”
en Althusser: el todo social complejo estructurado a dominante

La categoria de sobredeterminacion ocupa un lugar central en la
teorizacion althusseriana condensada en LRTM, mds precisamente
en dos de los textos que componen ese libro: “Contradiccion y so-
bredeterminacion” y “Sobre la dialéctica materialista”. No nos abo-
caremos a reponer secuencialmente el razonamiento de Althusser,
sino que intentaremos una exposicion sintética del significado de la
categoria en cuestion en el marco de estos dos textos.

En este sentido, lo primero que se precisa explicitar es que en el
concepto de sobredeterminacion se cifra, para Althusser, la diferencia
entre la dialéctica hegeliana y la dialéctica marxista. Lejos de la for-
mula ortodoxa, segun la cual la dialéctica marxista es una inversion
de la dialéctica hegeliana -inversion en virtud de la cual “la dialéctica
se pone sobre sus pies”, esto es, ya no parte de la Idea sino de la base
histérico-material de la sociedad-, Althusser plantea que, en la ruptura
epistemoldgica producida por Marx frente al hegelianismo, lo que hay
es, antes que una inversion, una verdadera transformacion del nucleo
mismo de la dialéctica hegeliana. En otras palabras: la dialéctica hege-
liana no es idealista por su contenido -la filosofia especulativa de He-
gel-, contenido que se supone que habria que extraer como si se tratara
de una capa superficial que no afecta su nucleo, su légica, sino que es
idealista por su misma forma. Su idealismo, podemos decir,

[..] no es un elemento relativamente exterior a la dialéctica (como
el “sistema”) sino un elemento interno, consustancial a la dialécti-
ca hegeliana. No basta entonces haberla separado de su primera
envoltura (el sistema) para liberarla. Es necesario liberarla tam-
bién de esa segunda envoltura que se le pega al cuerpo, que es, me
atrevo a decir, su propia piel, inseparable de ella misma, que es
ella misma hegeliana hasta en su principio (Grundlage). Digamos
entonces que no se trata de una extraccion sin dolor, y que este apa-
rente descortezamiento es en verdad una demistificacién, es decir,
una operacion que transforma lo que ella extrae.®

s Althusser, Louis, La revolucion tedrica de Marx, op. cit., p. 74.
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La dialéctica marxista, en la lectura de Althusser, resulta de una
transformacion sustancial de la dialéctica hegeliana, no es materia-
lista por su contenido, sino también por su forma, por la misma 16gi-
ca de su movimiento. El concepto que Althusser introduce para dar
cuenta de esa especificidad de la dialéctica marxista es el concepto
de sobredeterminacion.

¢Como opera la dialéctica hegeliana a la hora de explicar los pro-
cesos y acontecimientos histéricos? Althusser responde que lo hace
remitiendo toda la diversidad y multiplicidad de circunstancias
existentes en un determinado momento historico a la determina-
cion de la Idea, en tanto principio del movimiento de la historia, en
tanto principio respecto del cual toda la historia no es mas que su
despliegue. La complejidad de lo social en una determinada época
no es mas que la expresion superficial de un momento de la Idea, al
cual toda esa complejidad debe ser reducida como a su centro. En
otros términos: la historia y la forma que adquiere una sociedad en
determinada coyuntura historica se explica por la determinacion
de un principio interior simple.

Esta reduccion misma [...] la reduccion de todos los elementos
que forman la vida concreta de un mundo histdrico [...] a un
principio de unidad interna, esta reduccion misma no es en si
posible sino bajo la condicién absoluta de considerar toda la
vida concreta de un pueblo como la exteriorizacién-enajenacion
[...] de un principio espiritual interno.’

En este sentido, lo que caracteriza al idealismo de la dialéctica
hegeliana no es tanto el estatuto ideal, espiritual, del elemento de-
terminante, como, en todo caso, el modo en que concibe la relacion
entre los términos involucrados, esto es, la remision del fendmeno
a su esencia.

¢Qué diferencia introduce el concepto de sobredeterminacion
con respecto a la determinacion simple de la dialéctica hegeliana?
Althusser responde a esta pregunta reflexionando a partir de las
circunstancias que llevaron a la Revolucion Rusa en 1917. Que la
primera revolucion proletaria de la historia se haya llevado a cabo
en un pais “econémicamente atrasado” no es un hecho histdrico que

7 Ibid., pp. 83 - 84.
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pueda ser explicado a partir de la determinacion de un principio
simple, esto es, a partir del principio simple que hace intervenir
la explicacion marxista mas esquematica -vale decir, hegeliana en
ualtima instancia: la contradiccion econdémica fundamental entre
fuerzas productivas y relaciones de produccion. Estamos aqui ante
aquello sobre lo que Althusser nos advertia en primer lugar: no se
trata de pensar la dialéctica marxista como una inversion de la dia-
léctica hegeliana porque si procedemos de tal modo no haremos otra
cosa mas que replicar aquello de lo que nos queremos diferenciar.
Elidealismo hegeliano se cifra en esa reduccion al Uno que sobrevi-
ve en el economicismo marxista. Y 1o que podemos observar en este
caso es que tal remision a la determinacion de un principio simple
se revela improcedente. Lo que se puede ver en la Revolucion Rusa
es una suerte de yuxtaposicién de determinaciones con eficacias
diferenciales que dan lugar a una situacion revolucionaria, un en-
cuentro contingente de circunstancias que confluyen en una suerte
de “unidad de ruptura”, una “fusién” de contradicciones que no es
posible reducir a la contradiccion fundamental entre relaciones de
produccion y fuerzas productivas: las relaciones internacionales en
Europa, la explotacion feudal en el campo, la explotacion capitalista
en las ciudades, las contradicciones entre el atraso de los métodos de
produccion en el campo y los métodos avanzados de produccion en
la ciudad, el exilio de la elite revolucionaria que se nutre en Europa
occidental de la herencia tedrica del marxismo y de la experiencia
politica de la clase obrera, etcétera. Pero no es solo el caso de la Re-
volucion Rusa. En él no se advierte una particularidad, sino que es
un caso particular en el que se puede ver con claridad una suerte de
regla general. O, mejor dicho, sila Revolucion Rusa es una excepcion
a la regla, es porque toda la historia es una excepcién. En palabras
de Althusser, “es necesario interrogar, tal vez, sobre lo excepcional
de esta «situacidn excepcional», y si, como toda excepcion, ésta no
aclara la regla, sino que es, a espaldas de la regla, la regla misma. Ya
que, al fin de cuentas ¢no estamos siempre en la excepcion?”.

El concepto de sobredeterminacion da cuenta, asi, de este tipo de
causalidad en virtud de la cual toda la complejidad de una coyuntu-
ra no puede ser reducida a la accion de un principio simple como la
contradiccidon economica fundamental, sino que debe ser concebi-

s Ibid., p. 85.
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da como resultado de la eficacia diferencial, pero conjunta, de una
multiplicidad de circunstancias provenientes de las diferentes ins-
tancias de una formacion social. Se trata de pensar la accion de las
superestructuras politicas e ideologicas no como el mero reflejo de
la infraestructura econdmica, sino en términos de efectos que a su
vez actuan con eficacia propia sobre la misma contradiccion econd-
mica, condicionandola:

[...]1a “contradiccién” es inseparable de la estructura del cuerpo
social todo entero, en el que ella actua, inseparable de las con-
diciones formales de su existencia y de las instancias mismas
que gobierna; que ella es ella misma afectada, en lo més profun-
do de su ser, por dichas instancias, determinante pero también
determinada en un solo y mismo movimiento, y determinada
por los diversos niveles y las diversas instancias de la formacién
social que ella anima; podriamos decir: sobredeterminada en su
principio.®

En otros términos, también althusserianos: “sobredetermina-
cion®% es el concepto que convoca Althusser para dar cuenta del
tipo de causalidad que opera en una causa que solo existe en sus
efectos.!

En “Sobre la dialéctica materialista”, Althusser leyendo a Mao
Tse-Tung plantea que, en la misma linea de lo que venimos dicien-
do, siempre “nos encontramos con procesos complejos, que hacen

9 Ibid., p. 81.

10 Aclara Althusser: “No me aferro especialmente a este término de sobredeterminacién
(sacado de otras disciplinas) pero lo empleo a falta de uno mejor, a la vez como un indice
y como un problema, y también porque permite ver, bastante bien, por qué se trata de
algo totalmente diferente a la contradiccion hegeliana”. Ibid., p. 161.

1 Traemos a colacion aqui una formulacién que Althusser acufia en Para leer El Capital,
en el capitulo “La inmensa revolucién tedrica de Marx”, para pensar, justamente, la
relacion de causalidad que opera en el todo social complejo estructurado a dominante:
la causalidad inmanente. Se trata de un concepto de cufio spinozeano. Dios, o la
sustancia infinita, actia sobre sus atributos al modo de una causa que sélo existe en
la produccidn de sus efectos. “Dios es causa inmanente pero no transitiva de todas las
cosas”. Spinoza, Baruch, Etica, Gredos, Madrid, 2011, I, prop: XVIII, p. 24. Asilo recupera
Althusser: “[...] causa inmanente a sus efectos en el sentido spinozista del término,
de que toda la existencia de la estructura consista en sus efectos, en una palabra, que
la estructura que no sea sino una combinacién especifica de sus propios elementos
no sea nada mas alla de sus efectos” (Althusser, Louis, Para leer El Capital, México,
Siglo XXI, 2004, p. 74). Al respecto puede leerse, por ejemplo: Morfino, V., “El concepto
de causalidad estructural en Althusser”, en Karczmarczyk, Pedro y Romé, Natalia y
Starcenbaum, Marcelo (editores), Actas del Coloquio Internacional 50 afios de Lire Le
Capital, La Plata, FaHCE, 2017, p. 445.
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intervenir, no secundaria sino primitivamente, una estructura de
relaciones multiples y desiguales [...] siempre realidades complejas
dadas, en las que la reduccion a puntos de origen simples no es ja-
mas contemplada ni de hecho ni de derecho”.’? Segun Althusser, no
de otro modo habria procedido Marx en su critica de la economia po-
litica, mostrando que lejos de ser originaria, “la simplicidad solo es
producto de un proceso complejo”.’® Esta complejidad caracteristica
de los procesos sociales y los momentos historicos es la que conduce
a Althusser a producir otro concepto de sociedad que se diferencie
diametralmente de la concepcion hegeliana de totalidad social. Si
ésta se caracteriza por esa simplicidad y unicidad de principio, la
multiplicidad, complejidad, desigualdad, caracteristicas de lo social
indicadas con la categoria de sobredeterminacion, remiten, en la
terminologia de Althusser, no ya a una “totalidad” sino a un “todo
social complejo estructurado”.* En otros términos: mientras que la
sociedad entendida en términos de totalidad hegeliana es idéntica a
si misma, el todo social complejo de Althusser implica que la socie-
dad estd, entre las diferentes instancias que la componen, atravesa-
da por una desigualdad radical, por un desfasaje, por un desacople,
por una temporalidad diferente, por un exceso reciproco en virtud
del cual es imposible remitirlas a una identidad de principio, en vir-
tud del cual son unas irreductibles a las otras.

En este sentido, “totalidad hegeliana” y “todo social complejo” se
diferencian en el tipo de relacion que los gobierna, y el concepto de
sobredeterminacion refiere al modo en que se estructura la rela-
cion entre las instancias que componen lo social en el todo social
althusseriano. La sobredeterminacion implica, en este sentido, con
respecto a la dialéctica hegeliana, una trasformacion radical. Ya no
se trata de una relacion de esencia a fenomeno sino de una relacion
que pone en juego un resto de indeterminacion en virtud del cual
las instancias que constituyen una formacion social actian con una
eficacia propia, afectdndose las unas sobre las otras. Ahora bien, al
tratar de definir en toda su complejidad esta relacion de sobredeter-
minacion, Althusser plantea:

12 Althusser, Louis, La revolucion tedrica de Marx, op. cit., p. 161.
3 Ibid., p. 162.
4 Véase ibid., pp. 160-171.
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En Margx, la identidad tacita (fenémeno-esencia-verdad de...) de
lo econémico y de lo politico desaparece en provecho de una con-
cepcion nueva de la relacion de las instancias determinantes en el
complejo estructura-superestructura que constituye la esencia
de toda formacion social. Que estas relaciones especificas entre
la estructura y la superestructura merezcan todavia una ela-
boracion e investigaciones tedricas, no cabe la menor duda. Sin
embargo, Marx nos da los “dos extremos de la cadena” y nos dice
que entre ellos hay que buscar...: de una parte, la determinacion
en ultima instancia por el modo de produccion (economico); de la
otra, la autonomia relativa de las superestructurasy su eficacia
especifica. Con ello rompe claramente con el principio hegeliano
de la explicacion a través de la conciencia de si (ideologia), pero
también con el tema hegeliano fenémeno-esencia-verdad de...
Realmente, nos enfrentamos a una nueva relacion entre nuevos
términos.'s

En la imagen que nos ofrece Althusser, la “sobredeterminacion”
aparece como una “cadena” cuyos dos extremos estan dados por la
determinacién en ultima instancia por la economia, de un lado, y la
autonomia relativa de las superestructuras, del otro. Podemos ver
que en el modo en que Althusser piensa las cosas, la determinacion
en ultima instancia por la economia no aparece como un principio
exterior ala sobredeterminacion, con el cual debe ser de algun modo
conciliada, sino, por el contrario, como uno de los principios que de-
finen la estructura sobredeterminante-sobredeterminada del todo
social. En cierto momento de “Sobre la dialéctica materialista”, Al-
thusser plantea que la sobredeterminacion “implica [...] que las con-
tradicciones secundarias son necesarias a la existencia misma de la
contradiccion principal, que constituyen realmente su condicion de
existencia, tanto como la contradiccion principal constituye a su vez
la condicidn de existencia de las primeras”.’s

La desigualdad del todo social complejo, como podemos notar, no
solo no excluye la existencia de una contradiccién principal, sino
que se funda sobre una eficacia diferencial entre las diversas con-
tradicciones que operan en un momento historico determinado, efi-
cacia diferencial en virtud de la cual es posible determinar la pre-

5 Ibid., p. 91.
5 Ibid., p. 170.
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sencia de una contradiccion principal y de contradicciones secun-
darias. ;Cudl es la contradiccion principal y cudles las secundarias?
No es claro en que esta pensando Althusser cuando dice “principal”
en este caso. Pero un pasaje posterior echa algo de luz a su planteo:

Siempre hay, sin duda, una contradiccion principal y contra-
dicciones secundarias, pero cambian de papel en la estructura
articulada a dominante, que permanece estable [...] Esta contra-
diccion principal producida por desplazamiento no llega a ser
“decisiva”, explosiva, sino por condensacion (por “fusion”).’

Se observa aqui con claridad la procedencia psicoanalitica del
concepto de sobredeterminacion. Aplicado a la teorizacion del todo
social opera a través de los mismos dos mecanismos que rigen la
formacion del suefio y dan la clave para su interpretacion segun
Freud: el desplazamiento y la condensacion.’ Si la condensacion es,
en el campo del psicoandlisis freudiano, el concepto que explica el
hecho de que multiples contenidos latentes del suefio confluyan, se
conjuguen en un elemento del contenido manifiesto, en el caso del
todo social la condensacion opera en la medida en que un determi-
nado proceso o circunstancia histérica no puede nunca explicarse a
partir de la determinacion de un unico principio determinante, sino

7 Ibid., p. 175.

18 Asi lo evidencia Andrés Dain: “La sobredeterminacion es un concepto surgido en el
contexto del psicoandlisis que permite evidenciar la compleja relacién existente entre
el inconsciente y ciertos mecanismos psiquicos, tales como las elaboraciones oniricas,
los chistes ylos actos fallidos. Particularmente, Freud incorpora la sobredeterminacién
en sus estudios sobre la interpretacion de los suefios. [...] Bdsicamente, la elaboracion
del suefio es un proceso de deformacion onirica que supone el transito de lo latente a lo
manifiesto, y se produce a través de dos mecanismos fundamentales: la condensacion
y el desplazamiento”. Dain, Andrés, “Ontologia de la sobredeterminacién” en Biset,
Emmanuel y Farrdn, Roque (editores), Ontologias politicas, Buenos Aires, Imago Mundi,
2011, p. 61. En La interpretacion de los suefios, Freud dice que “cada uno de los elementos
del contenido del suefio aparece como sobredeterminado, como siendo el subrogado de
multiples pensamientos oniricos”. Freud, Sigmund, La interpretacion de los suefios,
en Obras completas, Buenos Aires, Amorrortu, 2008, Vol. IV, p. 291. Con respecto a la
condensacion, esta vez en Introduccion al psicoandlisis, plantea: “El primer efecto de
la elaboracién onirica es la condensacion, efecto que se nos muestra en el hecho de
que el contenido manifiesto del suefio es més breve que el latente, constituyendo, por
tanto, una especie de traduccion abreviada del mismo”. Freud, Sigmund, Introduccion
al psicoandlisis, Madrid, Alianza, 1969, p. 184. Por su parte, el “desplazamiento se
manifiesta de dos maneras: haciendo que un elemento latente quede reemplazado no
por uno de sus propios elementos constitutivos, sino por algo mds lejano a él; esto es,
por una alusion, o motivando que el acento psiquico quede transferido de un elemento
importante a otro que lo es menos, de manera que el suefio recibe un diferente centro
y adquiere un aspecto que nos desorienta”. Ibid., p. 187.
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de la conjuncion, de la fusion, en una determinada coyuntura, de
multiples eficacias. Ahora bien, si para el psicoanalisis freudiano, la
ley del desplazamiento implica que, en el suefio, lo principal, esto es,
su contenido latente, aparece ocupando una posicion secundaria en
el contenido manifiesto, del mismo modo, en el caso del todo social,
aquello que desempefia un papel determinante (en ultima instan-
cia), puede aparecer en determinada coyuntura ocupando un lugar
secundario en la estructura articulada a dominante, esto es, no ope-
rar como el elemento dominante.

En “El recomienzo del materialismo dialéctico”,’® Badiou registra
y restituye la diferencia y la relacion en cuestion:

A nivel de las instancias, solo existe la estructura articulada a
dominante.?® Creer que una instancia del todo determina la co-
yuntura, es confundir inevitablemente la determinacion (ley
del desplazamiento de la dominante) y la dominacién (funcién
jerarquizante de las eficacias de un tipo coyuntural dado) [...] En
efecto, el economicismo postula que la economia es siempre do-
minante, que todo es “econémico”. Es cierto que una instancia
econdmica figura siempre en el todo articulado. Pero puede o no
ser dominante: depende de la coyuntura. La instancia econémi-
ca no tiene ningun privilegio de derecho.?

Es exactamente lo mismo que dice Althusser:

Es el “economicismo” (el mecanicismo), y no la verdadera tradi-
cién marxista, el que establece de una vez para siempre la je-
rarquia de las instancias, fija a cada una su esencia y su papel
y define el sentido univoco de sus relaciones; €l identifica para
siempre los papeles con los actores.??

1 Badiou, Alain, “El recomienzo del materialismo dialéctico”, en Cuadernos Pasado y
Presente 8, México, Siglo XXI, 1979.

20 En la edicién original en francés, Badiou replica exactamente la formulacién de
Althusser: “Il ne existe que la strcuture articulée a dominante” (Badiou, Alain, “Le
recommencement du matérialisme dialectique” en Critique, Vol. 23, Issue 240, p.
456), esto es “estructura articulada a dominante”. Por eso, hemos intervenido en la
traduccién que indicamos (que traduce, de una manera que nos parece equivoca y
arbitraria, “estructura articulada con dominante”).

2 Badiou, Alain, “El recomienzo del materialismo dialéctico”, op. cit., p. 25.

22 Althusser, Louis, La revolucion tedrica de Marx, op. cit. p. 177.
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¢Qué significa entonces la “determinacion en ultima instancia
por la economia”? De ninguna manera que la historia pueda expli-
carse a partir del recurso a priori a la accidon determinante de la
instancia econdmica de la sociedad, a la infraestructura econémica.
En términos abstractos, significa que la practica econémica? opera
como el “término a doble funcién que determina la pertenencia de
los restantes a la estructura”,?* esto es, el lugar sin lugar que regula
el juego, la variacion, el desplazamiento de la dominante, el térmi-
no que se incluye en el lugar -la coyuntura como articulacion de
instancias-, a condicion de colocarse fuera de lugar: una suerte de
exterior constitutivo. La determinacion en ultima instancia por la
economia esta en este sentido definida por un desfasaje, un diferi-
miento, un décalage, en virtud del cual un determinado elemento
de la estructura no coincide exactamente consigo mismo, no-coin-
cidencia que se expresa en la diferencia entre la economia, como
instancia eventualmente dominante, y la misma economia, como
practica necesariamente determinante. La instancia econémica “re-
presenta” en el todo social a su practica homonima, pero se trata de
una representacion fallida: no es la representacion de una presencia
previa, sino la representacion de una ausencia. La causalidad con la
que la préctica econdmica determina, actua sobre el todo social, es
la eficacia de una causa ausente, de vuelta, en la formula althusse-
ro-spinozeana, de una causa que solo existe en sus efectos, es decir
cuyos mismos efectos, constituyen sus condiciones de existencia.?

A riesgo de caer en un reduccionismo simplista, diremos que, en
términos concretos, esta abstraccidon conceptual significa algo muy
sencillo de comprender: que toda formacion social depende, “en ul-
tima instancia”, de una cierta organizacion de la produccion mate-

% Convieneaquireponerladistincionrealizada por Badiou entrelos conceptos de prdctica
e instancia: “Por el concepto de prdctica en general entenderemos todo proceso de
transformacién de una materia prima dada determinada, en un producto determinado,
transformacion efectuada por un trabajo humano determinado, utilizando medios («de
produccion») determinados [...] Convengamos en principio en llamar instancia de una
formacidn social a una practica en tanto que articulada sobre todas las otras”. Badiou,
Alain, El recomienzo del materialismo dialéctico, op. cit., pp. 23-24.

24 Véase la nota al pie 23 de Badiou, Alain, El recomienzo del materialismo dialéctico, op.
cit., p. 99.

%5 Como precisamos en una nota al pie anterior, a propdsito de esta misma idea, se trata
de una formulacidn que obedece a la lectura althusseriana de Spinoza. Se trata de la
causalidad inmanente en virtud de la cual aquello que opera como causa no es exterior
alo que causa, sino que sdlo existe en la existencia de sus efectos.
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rial. Que esta determinacion en ultima instancia opere en el marco
de la sobredeterminacion, significa que, como dice Althusser, “ni en
el primer instante ni en el ultimo, suena jamas la hora solitaria de
la «altima instancia »”,% esto es, que, si bien toda sociedad debe su
existencia a ciertas condiciones materiales que a su vez debe repro-
ducir continuamente, no es la sola dindmica de la produccion la que
explica como un principio simple toda ocurrencia historico-social
(ni la ausencia de ocurrencias).

II. “Sobredeterminacion” versus “determinacion en ultima
instancia” en Laclau y Mouffe: el discurso como instancia
trascendental

Quizd el capitulo conceptualmente mas denso de HES, comienza con
un apartado titulado “Formacion social y sobredeterminacion”. Alli
Laclau y Mouffe definen su propuesta en términos de un despliegue
hasta las ultimas consecuencias del concepto de sobredetermina-
cion. Plantean que,

[...] el sentido potencial mas profundo que tiene la afirmacion
althusseriana de que no hay nada en lo social que no esté sobre-
determinado, es la asercion de que lo social se constituye como
un orden simbolico. El caracter simbolico —es decir, sobredeter-
minado- de las relaciones sociales implica, por tanto, que éstas
carecen de una literalidad ultima que las reduciria a momentos
necesarios de una ley inmanente. No habria, pues, dos planos,
uno de las esencias y otro de las apariencias, dado que no habria
la posibilidad de fijar un sentido literal ultimo, frente al cual lo
simbdlico se constituiria como plano de significaciéon segunda
y derivada.?”

Que lo social esté regido por el principio de sobredeterminacion
equivale a afirmar, para Laclau y Mouffe, que “lo social se constitu-
ye como un orden simbolico”. Esta asociacion entre sobredetermi-
nacién y “orden simbolico” estd mediada por la puesta en juego de
la teoria lacaniana y, mas precisamente, de la teorizacion acerca de

%6 Althusser, Louis, La revolucion tedrica de Marx, op. cit. p. 93.

27 Laclau, Ernesto y Mouffe, Chantal, Hegemonia y estrategia socialista, Buenos Aires,
Fondo de Cultura Econémica, 2011, p. 134.
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las relaciones entre el sujeto y el significante que Lacan trabaja en la
primera etapa de sus desarrollos, designada por Milner, como “pri-
mer clasicismo lacaniano”,?® y que Miller condensa a su modo en
“La sutura: elementos de la logica del significante”.?® Restituir con
precision y sistematicidad las relaciones conceptuales que Laclau
y Mouffe establecen con la teoria psicoanalitica es algo que escapa
a las posibilidades del presente articulo. Planteemos, sin embargo,
algunos elementos esenciales que sirvan a los fines de dilucidar la
operacion de lectura de Laclau y Mouffe sobre el concepto de sobre-
determinacion.

Lo primero que cabe decir a este respecto es que todo el desa-
rrollo lacaniano sobre las relaciones entre el sujeto y el significante
que Miller elabora en “La sutura...” se monta sobre una determina-
da recepciodn critica de la linguistica estructural saussureana. Esta
recepcion critica, aunque no se agota alli, se cifra en gran medida
en la afirmacion de que el inconsciente esta estructurado como un
lenguaje. Tal como lo plantea Milner, esto no significa, en el marco
de la teoria lacaniana, que el inconsciente sea un lenguaje o fun-
cione con palabras, sino que, sencillamente, el inconsciente es una
estructura en el mismo sentido en que para Saussure el lenguaje
constituye una estructura, esto es, un sistema compuesto de elemen-
tos cuya unica propiedad es ser diferente a los demds de manera tal
que la identidad de un elemento coincide exactamente con su posi-
cion en el sistema y, en este sentido, la totalidad esta implicada en

2 Véase Milner, Jean Claude, La obra clara, Buenos Aires, Manantial, 1996, pp. 81 - 123.

29 Miller, Jacques Alain, “La sutura. Elementos de lalégica del significante” en Matemas II,
Buenos Aires, Manantial, 1988. Si bien Lacan aparece sélo dos veces mencionado en la
edicion original de HES, el vinculo con la teoria lacaniana estd mediado por la lectura
de este texto de Miller, quien, a pesar de aparecer mencionado también en contadas
oportunidades, es de quien los autores reconocen haber tomado nada mas y nada
menos que el concepto de “sutura”, central en su conceptualizacién de la constitucién
simbdlica de lo social: “El concepto de «sutura» que usaremos frecuentemente, esta
tomado del psicoandlisis. Su formulacién explicita procede de Jacques-Alain Miller
[...], pero él opera implicitamente en el conjunto de la teoria lacaniana. Es usado para
designar la produccién del sujeto sobre la base de la cadena de su discurso”. Laclau,
Ernesto y Mouffe, Chantal, Hegemonia y estrategia socialista, op. cit. p. 77. Quiza sea
interesante sefialar que Miller asistié como estudiante al seminario sobre Lacan y el
psicoandlisis organizado por Althusser en la Ecole Normale Supérieure de la calle Ulm
en 1963-1964. En una de las cartas a Franca, fechada el 21 de enero de 1964, Althusser
le cuenta: “[...] esta tarde escuché una exposicion sensacional de uno de mis alumnos
sobre Lacan. Estos muchachos son prodigiosos. Un muchacho de 21 afios... Esto te hace
sofiar: un muchacho que tiene 21 afios es mds fuerte que casi todos los filésofos que hay
en Francia [...]”. Althusser, Louis, Lettres a Franca, Paris, Stock/Imec, 1998, p. 505. La
traduccidn es nuestra.
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las determinaciones de cada uno de sus elementos.** Enunciar que
el inconsciente esta estructurado implica su de-sustancializacion y
la afirmacion de su existencia como pura forma. En este sentido, si
los elementos que entran en juego en el inconsciente son “signifi-
cantes”, solo lo son en tanto elementos que se definen a partir de su
diferencia en relacion con los demas.

Ahora bien, el psicoanalisis lacaniano se propone dar cuenta de
aquello que aparece como una exclusion constitutiva para la linguis-
tica: el sujeto. La “ldgica del significante” a la que Miller da forma a
partir de los desarrollos de Lacan es el resultado del intento por preci-
sar el modo en que el sujeto se encuentra implicado en el discurso del
inconsciente, cuales son las relaciones entre el sujeto y el significante.
En la medida en que no resulta factible aqui reponer todo el desarro-
llo de Miller, pedimos al lector que nos permita una sintesis.

El “sujeto” no se corresponde de ninguna manera con un indivi-
duo concreto definido como tal a partir de sus atributos bioldgicos o
imaginarios, sino que su definicion depende de una deduccién con-
ceptual independiente de la remision a la experiencia. En este senti-
do, el sujeto se constituye como aquello que falta en el orden signifi-
cante, aquello que s6lo aparece en €l a condicién de estar excluido,
“el elemento que falta bajo la forma de algo que hace sus veces”.?
La “sutura” es la operacion que designa tal relacion regida por dos
mecanismos fundamentales: la metonimia (desplazamiento) y la
metafora (condensacion). En virtud de la metafora, un determinado
significante aparece en el orden del discurso como representando
la falta en su exclusion, haciéndola aparecer, evanescentemente, en
su desaparicion, mientras que, en virtud de la metonimia, la falta
se desplaza a lo largo de la cadena significante, posponiéndose, en
la imposibilidad de encontrar un significante ultimo que por fin la
conjure. Asi, se entiende que el significante es lo que representa al
sujeto para otro significante, y que el sujeto se define por la posibili-
dad, siempre abierta, de un significante mas en la cadena.

Volviendo a Laclau y Mouffe, si “lo social se constituye como un
orden simbolico” esto significa que lo social se define en virtud de

30 Véase Milner, Jean Claude, El periplo estructural: figuras y paradigma, Buenos Aires,
Amorrortu, 2003, pp. 144 - 145.

3 Miller, Jacques Alain, op. cit., p. 55.
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las mismas propiedades que rigen las relaciones entre el sujeto y
el significante en el marco de la teorizacion milleriana a partir de
Lacan. En definitiva, esto significa que lo social aparece como un
orden discursivo constituido sobre una falta que es imposible de lle-
nar definitivamente, a la vez que es imposible cesar en el intento por
hacerlo. Sobre esa doble imposibilidad, lo social se constituye como
un orden simbdlico, una institucion discursiva, en el sentido de que
aparece estructurado como un lenguaje al igual que el inconscien-
te, esto es, que sus elementos constituyentes se definen a partir de
la diferencia con respecto a los demds (son significantes en la de-
clinacion lacaniana de este concepto), y que esta afectado por las
mismas relaciones: la ldgica de la diferencia y la de la equivalencia,
que operan en su constitucion, se corresponden con la metonimia y
la metafora respectivamente. En definitiva, lo social se constituye
como un orden simbdlico, como un discurso, en la medida en que es
una pura forma regida por la misma légica que rige las relaciones
entre el sujeto y el significante.3?

El concepto de sobredeterminacidon se inscribe en este marco
para afirmar la constitucion discursiva de lo social. Laclau y Mouffe
plantean que, asi como en la elaboracion tedrica de Miller a partir
de Lacan, el sujeto no se define mas que a partir de su deduccion de
la cadena significante, del mismo modo, lo social no puede concebir-
se mas que como un efecto del discurso regido por las légicas de la
diferencia (metonimia) y del antagonismo (metafora). La logica del
significante es ella misma la l6gica de lo social en la medida en que
el sujeto se desprende de la cadena significante en exactamente el
mismo sentido que lo social se desprende del discurso.** Que lo so-

32 Para un examen mas profundo y pormenorizado de esta cuestién, véase: Huarte,
Valentin, “ErnestoLaclauy Chantal Mouffe entornoalconceptode sobredeterminacién”,
Actas de X Jornadas de Sociologia de la UNLP, FHyCE, UNLP, 2018, disponible online
en: http://sedici.unlp.edu.ar/handle/10915/78878. Alli el autor identifica y fundamenta
de manera sistemadtica y rigurosa esta homologia entre la 16gica del significante tal
como la despliega Lacan, y el desarrollo del postulado de Laclau y Mouffe segun el
cual lo social se constituye como un orden simbolico. Su reconstruccion permite ver
con claridad por qué, entre otras cosas, “la l6gica de la diferencia es la metonimia y la
légica de la equivalencia es la metafora”.

3 Se podria aqui dar cuenta, a los fines de hacer una exposicién exhaustiva de la
elaboracién teérica de Laclau y Mouffe en su diferencia respecto de Althusser, del modo
en que a partir de estos elementos, entienden el concepto de “hegemonia”. En pocas
palabras, podriamos decir que se trata de la préactica de articulacién que, valiéndose
de las légicas de la diferencia y la equivalencia, produce una sutura, provisoria,
incompleta, nunca definitiva, de la apertura ontolégica de lo social. La prdctica
hegemodnica consiste en el momento politico de articulacidon discursiva, simbdlica,
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cial esté constitutivamente sobredeterminado implica, para Laclau
y Mouffe, que no hay objetividad, positividad, determinacion algu-
na en lo social que constituya un limite exterior para el discurso,
esto es, para la estructura significante que es la que lo instituye.
En este sentido debe interpretarse la idea de que la sobredetermi-
nacion implica que “[n]o habria, pues, dos planos, uno de las esen-
cias y otro de las apariencias, dado que no habria la posibilidad de
fijar un sentido literal ultimo”.3* Y en este sentido debe entenderse
también el rechazo del concepto althusseriano de “determinacion
en ultima instancia”, al que le atribuyen, en los siguientes términos,
haber limitado el despliegue hasta sus ultimas consecuencias del
“sentido potencial mas profundo” del concepto de sobredetermina-
cion, es decir, la afirmacion de que lo social se constituye como un
orden simbdlico:

Si el concepto de sobredeterminacién no pudo producir la totalidad
de sus efectos deconstructivos en el interior del discurso marxista
fue porque desde el comienzo se lo intentd hacer compatible con
otro momento central del discurso althusseriano, que es, en rigor,
contradictorio con el primero: 1a determinacion en dltima instan-
cia por la economia. [...] Si la economia es un objeto que puede de-
terminar en ultima instancia a todo tipo de sociedad, esto significa
que, al menos en lo que se refiere a esa instancia, nos enfrentamos
con una determinacién simple y no con una sobredeterminacion.
Y si la sociedad tiene una ultima instancia que determina sus le-
yes de movimiento, se sigue que las relaciones entre las instancias
sobredeterminadas y la ultima instancia que opera segun una deter-
minacion simple y unidireccional deben ser concebidas en términos
de esta ultima. De lo cual puede deducirse que el campo de la sobre-
determinacion es sumamente limitado: es el campo de la variacién
contingente frente a la determinacidn esencial.®

En su lectura de Althusser, el concepto de “sobredeterminacion”
se termina subordinando al de “determinacién en ultima instan-

del cierre necesario pero a la vez imposible que instituye a lo social como su efecto.
Véase Laclau, Ernesto y Mouffe, Chantal, op. cit., p. 177-178. Sin embargo, hacer una
exposicién detallada y profunda de los elementos implicaria realizar un desarrollo
que excede las pretensiones de este trabajo y que, si bien constituiria un aporte, no es
necesario a los fines que nos propusimos.

34 Laclau, Ernesto y Mouffe, Chantal, op. cit., p. 134.
% Ibid., p. 135.
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cia”, para dar cuenta, simplemente, del marco de relativa libertad
en el que pueden moverse las instancias en ultima instancia deter-
minadas, y la determinacion en ultima instancia como la categoria
que da cuenta de los limites de ese marco. En definitiva, la relacion
que Althusser estableceria entre estos conceptos termina por anu-
lar toda contingencia en la remision a una necesidad ultima, por
restituir un “fundacionalismo” o “esencialismo” que la categoria
de sobredeterminacion prometia derribar definitivamente. La de-
terminacion en ultima instancia aparece, en su andlisis, como un
principio que vendria asi a poner un limite ilegitimo al concepto
de sobredeterminacion en la medida en que la misma definicion de
este ultimo implica la ausencia de todo limite. Retomar el concepto
de sobredeterminacion implica entonces, para Laclau y Mouffe, el
abandono decisivo del de determinacion en ultima instancia,® su
supresion en tanto principio que representa cierta exterioridad res-
pecto de la dimension simbdlica, discursiva, de lo social. El axioma
del “orden simbdlico de lo social” rechaza por principio la posibili-
dad de que un objeto se encuentre por fuera del discurso.’” En este
sentido, Laclau y Mouffe escriben:

Nuestro andlisis rechaza la distincién entre practicas discursi-
vas y no discursivas y afirma: a) que todo objeto se constituye
como objeto de discurso enla medida en que ningun objeto se da
al margen de toda superficie discursiva de emergencia; b) que
toda distincion entre los que usualmente se denominan aspec-
tos linguisticos y practicos (de accién) de una practica social, o
bien son distinciones incorrectas, o bien deben tener lugar como
diferenciaciones internas a la produccion social de sentido, que
se estructura bajo la forma de totalidad discursivas.*

No hay nada, ningun objeto, ninguna practica, por fuera del dis-
curso, en la medida en que lo discursivo no se identifica con lo lin-
guistico, sino que aparece como una suerte de plataforma de sentido
sobre la que aparece todo objeto, toda practica, sobre la que todo

3  Debe quedar en claro que al menos el blanco de la critica planteada en HES no es la
determinacion econdmica en ultima instancia sino la “determinacién en ultima
instancia” como tal.

37 Trataremos esto con mas detenimiento mas adelante.

% Laclau, Ernesto y Mouffe, Chantal, op. cit., p. 145.
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objeto, toda practica adquiere un significado determinado. Mas alla
del discurso, entonces, no hay nada, o mejor dicho, hay una nada:
esto es, hay una apertura que implica la imposibilidad de fijar de-
finitivamente un sentido de lo social, y que, al mismo tiempo, cons-
tituye la condicion de posibilidad del discurso en su cardcter insti-
tuyente. En términos mas concretos: no hay sociedad mas alla del
discurso que se produzca sobre lo social, lo social es el resultado de
una determinada articulacion discursiva.

Ahora bien, es preciso explicitar, en este punto, el movimiento
epistemologico en el cual se inscribe la operacion de lectura de La-
clau y Mouffe sobre el concepto de sobredeterminacion, en la medi-
da en que es en ese terreno que nos interesa plantear la discusion.
Su planteo se constituye como una suerte de analitica trascendental,
en el sentido kantiano, en virtud de la cual “lo simbdlico”, “el dis-
curso”, se constituye como una suerte de condicion de posibilidad a
priori de constitucion de lo social como objeto. Esta especie de des-
plazamiento trascendental, caracteristico al menos de esta suerte
de ontologia politica de lo social a la que se asiste en la teorizacion
de Laclau y Mouffe,* produce la restitucion de una version contem-
poranea de idealismo kantiano: 1o social aparece como una x incog-
noscible tal como es en si misma en la medida en que el sujeto se
encuentra atrapado en el discurso como a priori que condiciona el
modo en que lo social se le presenta. Lo social se divide en dos: de un
lado, la cosa en si de la que no podemos afirmar mas que su existen-
cia, del otro, lo social como resultado de la articulacién de la forma
a prioridel discurso. Hay una suerte de imposibilidad de salir de ese
equivalente del sujeto trascendental que vendria a ser el “discurso”
en el planteo de Laclau y Mouffe.

El mismo Laclau discute en este terreno en un apartado de Nue-
vas reflexiones sobre la revolucion de nuestro tiempo,*® un libro pu-
blicado en 1990, a proposito de una serie de criticas que Normas
Geras le plantea a las tesis sostenidas en HES en un articulo deno-

%  Para profundizar en el modo en que Laclau y Mouffe ponen en juego una cierta
ontologia politica de lo social en clave pos-heideggeriana véase: Marchart, Olivier, El
pensamiento politico posfundacional, Buenos Aires, Fondo de Cultura Econémica, 2009.

4 Laclau, Ernesto, Nuevas reflexiones sobre la revolucion de nuestro tiempo, Buenos Aires,
Nueva Vision, 2000.
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minado “Post-marxism?”,*! publicado en el numero 163 de la New
Left Review. Alli Laclau se defiende de la acusacion de idealismo
planteando que “el caracter discursivo de un objeto no implica en
absoluto poner su existencia en cuestion™? y que “la existencia de
los objetos es tan independiente de su articulacion discursiva, que
podemos hacer de esta mera existencia -es decir, de una existencia
extrafia a todo significado- el punto de partida del analisis social”.*
Mas adelante establece:

que una piedra sea un proyectil, o un martillo, o un objeto de
contemplacion estética depende de sus relaciones conmigo -de-
pende, en consecuencia, de formas precisas de articulacion dis-
cursiva pero la mera existencia de la piedra como entidad, el
mero sustrato material o existencial no estd en una tal depen-
dencia. Es decir, que Geras estd incurriendo en una confusion
elemental entre el ser (esse) de un objeto, que es histérico y cam-
biante, y 1a entidad (ens) de tal objeto, que no lo es.**

La respuesta de Laclau a la critica de Geras consiste, entonces, en
distinguir entre el ser del objeto, por un lado, necesariamente depen-
diente de la articulacion discursiva en la que se inscribe, y su mera
existencia material y objetiva, por el otro, privada de toda significa-
cion, para afirmar asi, en definitiva, que su andlisis, no por ocuparse
del ser de lo social, niega su existencia, sino que por el contrario, en
un gesto realista, la admite. Asi, vemos, Laclau rechaza el idealismo
absoluto pero admite el idealismo trascendental kantiano.

La posicion de Laclau es clara: no hay en su planteo una negacién de
la existencia objetiva de lo social. Pero no la hay sélo a condicion de que
afirmar la existencia objetiva de lo social equivalga a la imposibilidad
de afirmar cualquier otra cosa mas que su existencia, en la medida
en que resulta imposible un conocimiento no mediado a través de las
“superficies discursivas de emergencia” que dotan a las practicas so-
ciales de determinados significados. Se puede notar aquello que plan-
tedAbamos pdrrafos atrds: de un lado lo social como cosa en si, necesa-

4 Geras, Normas, “Post-marxism?” en New Left Review I/163, Londres, 1987.
42 Laclau, E., op. cit., p. 115.

4 Ibid., p. 115.

4 Ibid., pp. 117 - 118.
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riamente incognoscible en tanto tal, del otro lado lo social enteramente
determinado, en todo su “ser”, por el discurso, aquella plataforma de
sentido a priori que dispone significado para todo objeto en virtud de
las relaciones que mantienen con los demas. Es posible advertir en-
tonces como la operacion de lectura sobre el concepto de sobredeter-
minacién que realizan Laclau y Mouffe en HES se inscribe no sdlo, y
quiza no fundamentalmente, en una disputa contra el economicismo
mecanicista (que ya Althusser rechazaba a partir del concepto de so-
bredeterminacion sin llevarse por delante a la determinacion en ulti-
ma instancia) sino en una disputa con una concepcion materialista “a
la Althusser” del conocimiento, que no solo es realista en el sentido de
afirmar la existencia de una realidad objetiva independiente del sujeto
o de alguna instancia trascendental, sino que también afirma la posi-
bilidad de un conocimiento objetivo de esa realidad externa, incluso
cuando esa realidad externa pertenece ella misma a un registro dis-
cursivo, ideoldgico, relativo a los sentidos que recubren las practicas
sociales. La sobredeterminacion en HES opera menos en funcion de
producir una conceptualizacion compleja de lo social que responda al
reclamo por dar cuenta de la eficacia propia de las instancias politicas
e ideoldgicas sobre los eventos histdricos y sociales, que de dar un paso
hacia atras sobre un terreno metacientifico, epistemoldgico, en un cla-
ro giro trascendental, esto es, un repliegue sobre el sujeto.

II1. Sobredeterminacion con determinacion en tltima instancia
en el marco de una (anti)teoria del conocimiento materialista

En su analisis y reconstruccion de “la posicion de Lenin en filosofia”,
Dominique Lecourt plantea que la pregunta en la que las teorias idea-
listas del conocimiento formulan su problema -y toda teoria del cono-
cimiento que se presenta como tal es necesariamente idealista- es la
siguiente:

¢qué garantiza que el conocimiento de un sujeto dado esté «de
acuerdo» con el objeto que visualiza? En una palabra, la cuestion
de la objetividad de los conocimientos es pensada como la del fun-
damento de la verdad (definida como «acuerdo entre el espiritu y
la cosa») del conocimiento.*

4 Lecourt, Dominique, Ensayo sobre la posicién de Lenin en filosofia, México, Siglo XXI,
1979, p. 46.
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El planteo de Laclau y Mouffe puede ser inscripto, en este senti-
do, en el marco de una teoria (idealista) del conocimiento entendida
como preocupacion filosofica por la legitimidad del conocimiento.
Esta problematica determina una suerte de busqueda de garantias
que aseguren y legitimen el conocimiento cientifico del objeto por
parte del sujeto frente a la duda que la misma filosofia hizo caer so-
bre él, duda que consiste en el movimiento de disolver el objeto en la
interioridad del sujeto. Cuestion de derechos: se trata de la pregunta
por los derechos que tiene el sujeto, entendido en sentido filosofico
como una conciencia duefia de si y de sus representaciones (senti-
do filoséfico que reproduce en sus propios términos la concepcion
ideoldgica, moderna, burguesa, de sujeto como “sujeto de derecho”,
esto es, propietario de si mismo y de sus cosas), para conocer legiti-
mamente su objeto.

También se trata, por otra parte, de la filosofia asumiendo frente
a la practica cientifica el lugar de su Verdad, el lugar desde el cual
pueden plantearse sus problemas y ofrecerse para ellos soluciones
adecuadas, desde el cual se determinan sus alcances y sus limites: la
filosofia como legitimadora de la ciencia. La filosofia, en este caso,
no hace otra cosa que adjudicarse la resolucion de un problema que
ella misma planted y que no existe sino en ella y para ella. No es
muy forzado afirmar que en su pretension filosdéfica fundamental,
la teoria de Laclau y Mouffe se inscribe en un terreno trascenden-
tal desde el cual pretende articular un discurso metacientifico que
advierte sobre el alcance y los limites de la ciencia: siempre se cono-
ce desde dentro de una cierta articulacion discursiva, todo conoci-
miento positivo de lo social en realidad supone ya una articulacion
discursiva determinada, no hay ser de lo social que pueda conocerse
objetivamente pues éste siempre esta inscripto en una determinada
articulacion discursiva.*t

46 Esta posicion puede inscribirse enlo que Quentin Meillassoux, en Después de la finitud,
llama “correlacionismo”, la idea de que no podemos conocer nada del modo en que es
algo mads alld de como se nos presenta, de que no tenemos acceso mas que a la relacién
entre pensamiento y ser, de que es imposible aprehender un objeto en si aislado de
su relacion con el sujeto. En el anélisis de Meillassoux, el correlacionismo domina el
sentido comun filos6fico de nuestros dias y ha sido el acuerdo incuestionable de los
ultimos dos siglos en la historia de la filosofia, desde Kant, pasando por Nietzsche,
Heidegger, Wittgenstein y llegando hasta hoy. Frente a ello realiza un implacable
intento por reponer una suerte de cartesianismo no-metafisico, una propuesta que
denomina materialismo especulativo y que se caracteriza por afirmar la posibilidad
del pensamiento, por medio del discurso matemadtico, de acceder a lo absoluto, es decir,
almodo en que el mundo es, indiferente e independientemente de nuestro pensamiento
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Frente a este discurso idealista sobre las ciencias, Althusser, en
diferentes textos que ciertamente corresponden a un periodo dife-
rente de su produccion respecto de LRTM, reivindica una corrien-
te filosofica que, en un sentido que €l denomina materialista, toma
otra posicion con respecto a la produccidn cientifica de conocimien-
tos. En la Introduccion al “Curso de filosofia para cientificos™ que
dicta en el ’67 en la Ecole Normale Supérieure la resume en las si-
guientes tesis “de caracter materialista y objetivista™:

1) creencia en la existencia real, exterior y material del objeto
del conocimiento cientifico; 2) creencia en la existencia y en la
objetividad de los conocimientos cientificos que proporcionan el
conocimiento de este objeto; 3) creencia en la correccidn y la efi-
cacia de los procedimientos de la experimentacion cientifica, o
método cientifico, capaz de producir conocimiento cientifico. Lo
que caracteriza al conjunto formado por esas convicciones-Tesis
es que no dejan ningun lugar a esa «duda» filoséfica que pone
en cuestion la validez de la practica cientifica; que evitan lo que
hemos denominado la «cuestion de derecho», la cuestiéon del de-
recho de existencia del objeto del conocimiento, del conocimien-
to de ese objeto, y del método cientifico.*®

En el mismo sentido, en Lenin y la filosofia, recuperando a Le-
nin, precisa el significado de esa “materia” que el materialismo
afirma: “la categoria filosofica de materia, [...] es a la par Tesis de
existencia y Tesis de objetividad [...] El sentido de la categoria filo-
sofica de materia [...] no se refiere a ningun objeto de ciencia, pero
afirma la objetividad de todo conocimiento cientifico de un obje-
to”.* Es aquello mismo que Lecourt reconstruye de la posicion de
Lenin: “Esta tesis filosofica [la llamada «tesis del reflejo»] se pre-

(Meillasoux, Quentin, Después de la finitud, Buenos Aires, Caja Negra, 2016). Si bien
seria demasiado apresurado vincular a Althusser con la propuesta de Meillassoux
tomada en su totalidad, no es tan arriesgado decir que es posible ver en Althusser una
posicion similar en cuanto a su confrontacion con la teoria (idealista) del conocimiento
y la reivindicacién de un materialismo en los términos en los que lo conceptualiza,
tal como se verd a continuacion. En este sentido, se puede trazar una genealogia en
la que el nombre de Alain Badiou juega un papel clave: discipulo de Althusser, en
quien Meillassoux reconoce su principal referencia en el marco de la escena filoso6fica
contemporanea.

47 Althusser, Louis, Philosophie et philosophie spontanée des savants, Paris, Maspero, 1974.
4 Ibid., p. 100 -101. La traduccidén es nuestra.

49 Althusser, L., Lenin y la filosofia, op. cit., p. 47.
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senta como una doble tesis que [...] enuncia: a. La primacia del ser
sobre el pensamiento, b. La objetividad de los conocimientos”.s°

Sin embargo, esta doble afirmacion de la existencia externa de
una realidad a la vez que de la posibilidad de un conocimiento
objetivo de la misma,’! no consiste tanto en una respuesta opues-
ta, inversa a la que podemos encontrar en aquella teoria idealis-
ta del conocimiento a la que nos referiamos anteriormente: esto
es, no interviene simplemente afirmando la exterioridad del ob-
jeto frente a la vuelta idealista sobre el sujeto, sino que lo hace
cambiando los términos del problema y disolviendo la pregunta.*
Mientras que desde una posicion idealista, toda exterioridad obje-
tiva es o bien finalmente reconducida a la interioridad del sujeto,
o0 bien situada mas alla de los limites del conocimiento, el mate-
rialismo en sentido althusseriano afirma, en un primer momento,
la existencia exterior y objetiva de la materia, para, en un segun-
do momento, impugnar los términos mismos en que se plantea la
discusion. La afirmacion del objeto frente al sujeto es un modo de
hablar orientado por la necesidad de dar la batalla en el terreno
del enemigo; lo que hay, en el fondo, es un cambio de terreno. Vale
decir: la afirmacion de la primacia del ser sobre el pensamiento
no equivale a la afirmacion del objeto sobre el sujeto, ya que nos
encontramos ante un modo completamente diferente de plantear
el problema: se afirma, ciertamente, la primacia del ser sobre el
pensamiento, de un mundo cuya subsistencia es indiferente al
pensamiento, al tiempo que se rechaza la dualidad implicada en

50 Lecourt, D., op. cit. pp. 45 —46.

51 Es conveniente aclarar que cuando Althusser reivindica la practica cientifica no se
refiere necesariamente a lo que se presenta socialmente como “ciencia”. Esto es, una
cosa es la practica tedrica, el conocimiento objetivo de una realidad objetiva y otra, “la
ciencia” como modo de autolegitimacion del discurso ideoldgico.

52 A propdsito, Lecourt da cuenta de esa inversion especular en los siguientes términos
“Ahora bien, esta cuestiéon del fundamento no puede hallar su solucién sino en dos
direcciones opuestas pero solidarias de la misma problematica; o bien se ubica en el
objeto el contenido del conocimiento que el sujeto no tienen mds que descubrir; o bien
se ubica por el contrario en el sujeto el contenido del conocimiento que no tienen mas
que reencontrar en el objeto. Cualquiera seala solucién adoptada estamos en presencia,
bajo el nombre de teoria del conocimiento, de un sistema cerrado. Un sistema donde
sujeto y objeto se reflejan el uno al otro en un frente a frente donde uno es el espejo del
otro. El conocimiento es pensado asi, inevitablemente, en las formas de la inscripcion
pasiva de un contenido del pensamiento; que esta inscripcion sea la que viniendo del
objeto imprime sus caracteres en el espiritu “receptivo” del sujeto (variante empirista-
sensualista), o que sea por el contrario el objeto quien recibe pasivamente las improntas
del sujeto que lo informa (variante racionalista)”. Lecourt, D., op. cit. pp. 46-47.
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la relacion sujeto-objeto -desde este punto de vista forzada, impos-
tada, artificiosa- en favor de una unidad real, una suerte de coin-
cidencia de hecho entre el pensamiento y el ser, que no requiere
pruebas ni certificados de garantia:

[S]ila filosofia materialista no puede, como la filosofia idealista,
plantear la cuestion de la teoria del conocimiento, (como aborda
la realidad que, por disfrazada que aparezca, esta en juego en la
teoria del conocimiento idealista? Podemos decirlo simplemen-
te: la aborda suprimiendo la cuestion, es decir, no calldndola,
sino produciendo e instaurando los medios filoséficos adecua-
dos para suprimir la cuestion.

Esta corriente encuentra entre sus principales exponentes las fi-
losofias de Spinoza y Marx en sus modos de posicionarse frente al
conocimiento. En la lectura de Althusser, ambos representan la idea
de que el conocimiento del objeto por parte del sujeto es un factum,
y que preguntarse por sus derechos y su legitimidad es una impos-
tacion artificiosa:

Partir asi del hecho (tanto en Spinoza como en Marx) es eviden-
temente rechazar la cuestion de derecho [...], es negar la idea
de que uno deberia plantearle al hecho del conocimiento [...] la
cuestion de sus titulos de legitimidad [...] Hay aqui [...] una idea
muy fuerte que equivale a reconocer la primacia del hecho y el
cardcter derivado del derecho.>*

Si en el caso de Spinoza, se afirma en ultima instancia que “el
orden y la conexion de las cosas es el mismo que el orden y la cone-
xion de las ideas”,% y que “lo verdadero se designa a si mismo como
verdadero y designa al mismo tiempo lo falso como falso”*, y en este
sentido se diluye toda puesta en cuestion filosofica sobre la validez
del conocimiento cientifico, en Marx, por su parte, se va mads alla to-
davia cambiando completamente los términos en los que se plantea

53 Althusser, Louis, Ser marxista en filosofia, Madrid, Akal, 2017, p. 100.
4 Ibid., p. 105.

55 Ibid., p. 102. Véase: Spinoza, B., op. cit. 11, P. VII, pp. 102-103.

5 Ibid., p. 79. Véase: Spinoza, B., op. cit., II, P XLIII, Escolio, pp. 170-173.
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la relacion de conocimiento. Por una parte, el sujeto ya no se concibe
en términos psicologicos ni trascendentales sino como un “agente,
activo por cierto, pero que actua dentro de un «proceso sin sujeto ni
fin» que remite en ultima instancia al proceso de desarrollo de la
sociedad”,”” y por la otra, el objeto se desdobla: de un lado el objeto
real, que “subsiste fuera del sujeto tanto antes como después del pro-
ceso de conocimiento”,*® del otro, el objeto de conocimiento, que en
principio tiene la forma de una representacion provisional del ob-
jeto, sobre la cual el investigador trabaja hasta llegar al concepto, el
concreto de pensamiento que da cuenta del objeto real, es decir, que
tendencialmente se disuelve en él: “No hay sino una unica realidad,
un solo proceso que es, a la vez, real y de conocimiento, y nada mas,
y todo dualismo es idealista”.>

Puede verse como la posicion althusseriana frente al conocimien-
to es radicalmente diferente (ni siquiera opuesta o inversa) de la po-
sicidn que representan Laclau y Mouffe. Mientras ésta reproduce un
movimiento kantiano, un repliegue sobre una instancia trascenden-
tal -el discurso- que constituye la condicion de posibilidad de apari-
cion del objeto -lo social-, Althusser encuentra en Spinoza y Marx, en
esas filosofias que consisten en la “produccion de medios filoséficos
para suprimir la operacion filosofica”, en esa “filosofia-contra-filo-
sofia”, que se autoanula a si misma, la base epistemoldgica sobre la
cual inscribir su trabajo. Realizado este rodeo, volvamos ahora a la
cuestion de la sobredeterminacion para explicitar el modo en que
este cambio de terreno epistemoldgico sobredetermina su significa-
do de un modo tal que, contra la lectura de Laclau y Mouffe, no re-
sulta incompatible con el postulado de la determinacion en ultima
instancia por la economia.

En Laclau y Mouffe, la sobredeterminacion, en tanto remite al dis-
curso como instancia trascendental que configura el modo en que
lo social aparece como objeto, es decir, en tanto implica al objeto “lo
social” como efecto de una determinacion subjetiva -social, si, pero
subjetiva-, no puede entenderse si no es en solidaridad con ese mo-
vimiento que se inscribe, siguiendo a Althusser, en el marco de una

7 Ibid., p. 108.
58 Ibidem.

% Ibid., p. 109.
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teoria idealista del conocimiento. En virtud de esto, se instaura un
discurso filoséfico, metacientifico que viene a mostrarle a todo cono-
cimiento con pretensiones de objetividad la division de su objeto en-
tre aquello que se disuelve en la interioridad de sujeto y aquello que
permanece completamente fuera de su alcance. Se constituye como
un discurso que se pone en el lugar desde el cual determinar cudles
son las posibilidades del conocimiento, cudles son los limites dentro
de los cuales puede conocerlo con legitimidad, en definitiva, deter-
minar cudles son sus condiciones. Por otro lado, en el marco de esa
suerte de anti-epistemologia spinozo-marxiana que Althusser elabo-
ra, en la medida en que se monta sobre un rechazo de la cuestion de
la legitimidad del conocimiento y dispone para ello de los medios
filosoficos que la anulen, la sobredeterminacion ya no puede ser con-
cebida en términos de esa remision trascendental hacia el discurso
como forma a priori de toda objetividad social. En cambio, debe ser
entendida en el marco del intento por producir una conceptualiza-
cion objetiva de lo social como categoria que responde a la demanda
por dar cuenta de la eficacia propia que detentan la superestructura
politico-ideoldgica y demds circunstancias que exceden a la instan-
cia economica de lo social y que actuan sobre ella.

En este sentido, no es que la sobredeterminacion sea, para Althus-
ser, como Laclau y Mouffe leen, un principio trascendental que resulta
incompatible con la determinacion en ultima instancia en tanto ésta
introduciria una verdad de lo social mas alla de todo discurso. La so-
bredeterminacion es, en cambio, un concepto que, al mismo tiempo
que cifra la diferencia especifica de la dialéctica marxista -lo cual ex-
cede al punto en el que aqui nos concentramos-, da cuenta de una pro-
piedad real de lo social como objeto de conocimiento, esto es, del tipo
de causalidad que opera en el todo social complejo articulado a domi-
nante. Causalidad en virtud de la cual, en un “extremo de la cadena”, la
economia determina en ultima instancia -lo cual es un principio mate-
rialista que no indica otra cosa mas que el hecho de que una sociedad,
para existir, depende de una determinada organizacion de la produc-
cion econdmica (mas que de una determinada construccion social de
sentido). Pero también, en el otro extremo, causalidad en virtud de la
cual las circunstancias politicas e ideoldgicas no constituyen su mero
reflejo, sumero efecto de superficie, como si fuera posible remitirlas en
todo su ser a la accion determinante de la economia, sino que detentan
un resto irreductible a partir del cual actiian con eficacia propia sobre
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la instancia econdmica y sobre los eventos y procesos que tienen lugar
en la historia de una formacion social. Entender en estos términos la
relacion entre “sobredeterminacion” y “determinacion en ultima ins-
tancia por la economia”, parece no dejar lugar a la contradicciéon que
advierten Laclau y Mouffe, y depende de afirmar una posicion (anti)
epistemologica que disuelva la cuestion de la legitimidad del conoci-
miento y asi rechace su eventual solucion por la via trascendental.

Ahora bien, permitasenos conjeturar, ademas, que esa “deter-
minacion en ultima instancia por la economia” si constituye un
limite, pero no un limite a la eficacia de las superestructuras, al
despliegue de la sobredeterminacion, sino que le pone un limite
a la tentativa de plantearle filos6ficamente a la conceptualizacion
de lo social la duda sobre su objetividad y la pregunta por su legiti-
midad. Asi como la sobredeterminacion juega en Laclau y Mouffe
un papel trascendental que opera en un terreno epistemoldgico,
quizd, en Althusser, la determinacion en ultima instancia por la
economia sea un concepto que realiza un doble juego: a la vez que
se inscribe en una conceptualizacion positiva y objetiva de lo so-
cial, opera por otro lado como indice, como representante, en la
filosofia, de la teoria materialista del conocimiento de Spinoza y
Marx “ala Althusser”, trazando una delimitacion con respecto a la
operacion filosofico-idealista sobre el conocimiento cientifico. No
se trata del gesto de legitimacion filos6fica de un conocimiento, de
esa busqueda de garantias en la que la filosofia asume el lugar de
Verdad de la ciencia, si no de partir del “hecho” del conocimiento,
que irrumpe demarcandose, en el plano de la inmanencia, de lo
que no lo es. El concepto de determinacion en ultima instancia por
la economia no s6lo viene a decir que hay un afuera de la ideolo-
gia, sino que es posible producir un conocimiento de ese afuera
y, por lo tanto, también, de la ideologia, que no es una instancia
trascendental, sino una realidad objetiva. Que lo ideoldgico sea
constitutivo de lo social -términos en lo que Althusser piensa la
sobredeterminacion de lo social, pero esta vez no a partir del cam-
bio si no de la continuidad, o dicho de otro modo, de la reproduc-
cién ideologica de lo social- significa que no hay sociedad que no
se sostenga sobre una dimension ideoldgica, que la reproduccion
ideologica no viene después, si no que constituye una condicion de
posibilidad de toda produccién. No significa que no que no haya
nada por afuera de la ideologia, no que no sea posible producir un
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corte irreductible. Eso es 1o que indicaria el concepto de “determi-
nacion en ultima instancia por la economia”.

Ahora, sostener este concepto de ningun modo equivale a suscri-
bir a ninguna especie de economicismo. El concepto althusseriano
de sobredeterminacion que aquireivindicamos impide esta suscrip-
cion: la estructura de dominacion esta sobredeterminada, es decir,
la dominacion, la lucha de clases no se origina sobre la instancia
econdmica como si éste fuera su terreno privilegiado de constitu-
cion, sino que se constituye a partir también de las eficacias politi-
cas e ideoldgicas que actuan sobre ella. La lucha de clases no es an-
tes econdmica, que politica e ideoldgica. Esto es 1o que significa que
la lucha de clases esté sobredeterminada. En este sentido, que no se
impugne esta posicion a partir de la imputacion de alguna forma de
economicismo. Contra esta impugnacion debemos afirmar que es la
defensa althusseriana de la objetividad del conocimiento cientifico
la que permite el estudio, el analisis, la explicacion de los discursos
ideoldgicos que operan en lo social, tomandolos en su realidad ob-
jetiva y en su relacion, su articulacion con la dimension econdémica
(que no es una relacion de fendmeno a esencia).

Lo que hemos hecho aquies, en primer lugar, precisar en donde se
inscribe exactamente la discusion entre Althusser y Laclau-Mouffe
a propasito de la cuestion de la sobredeterminacion, mostrando qué
significa el concepto en cuestidon en uno y otro caso, rechazando la
problematica del “esencialismo” o “fundacionalismo” como manera
de plantear el problema; y en segundo lugar, a partir de alli, hemos
planteado, a través de la explicitacion de la anti-epistemologia ma-
terialista a la que Althusser adscribe, y frente al trascendentalismo
pos-marxista, la posibilidad de afirmar la objetividad del conoci-
miento de lo social.
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RESUMEN: En el presente trabajo estudiaremos
la manera en que se relacionan el mito y la téc-
nica en la filosofia de Ernst Cassirer. Tomando
como punto de partida el segundo volumen de
su Filosofia de las formas simbdlicas, identifica-
remos alli ciertas tesis sobre |a ruptura que la
técnica introduce en el mundo mdgico-mitico. A
continuacion, estudiaremos como Cassirer ela-
bora esas tesis en el ensayo “Forma y técnica”,
para enfatizar que la técnica le ofrece al hombre
una via de emancipacion de la inmediatez y la
inmanencia miticas. Sin embargo, veremos que
ya ese ensayo ofrece elementos para defender
la posicion contraria: a saber, que la técnica
tiende hacia un regreso de lo mitico. Veremos
que es esta posicion la que Cassirer adopta en
su Ultima obra, E/ mito del Estado, donde denun-
cia un uso mitico de la técnica por parte de los
totalitarismos del siglo XX. Aunque Cassirer ex-
tiende el problema de la latencia mitica a todos
los espacios de la cultura, hace de la técnica el
ejemplo eminente y mds elocuente.
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ABSTRACT: In this article we will analyze the
relationship between myth and technology in
the philosophy of Ernst Cassirer. Taking as our
point of departure the second volume of Cassir-
er's Philosophy of Symbolic Forms, we will iden-
tify certain theses on the rupture introduced

by technology in the world of magic and myth.
Next, we will observe how Cassirer develops
those theses in his essay “Form and Technol-
ogy”, in order to stress the fact that technol-
ogy offers man a path of emancipation from
mythical immediacy and immanence. However,
we will also see that the essay already offers
elements that make possible to maintain the
contrary position, namely, that technology tends
towards a return of myth. We will see that this
is the position taken by Cassirer in his last work,
The Myth of the State, where he denounces the
mythical use of technology by the totalitarian
regimes of the twentieth century. Although Cas-
sirer extends the problem of the latency of myth
unto every realm of culture, he uses technology
as the primary and most eloquent example.

KEY WORDS: Cassirer = Technology — Myth -
Totalitarianism.

Myth and Technology in the
Philosophy of Ernst Cassirer

N

Pedro Natan Tenner es Licenciado en Filosofia por la Universidad Nacional de San Mar-
tin, donde se desempefia como profesor de Introduccién a la Filosofia. Actualmente es
doctorando por la Universidad de Buenos Aires y becario doctoral del Consejo Nacional de
Investigaciones Cientificas y Técnicas.

79



Ideas', revista de filosofia moderna y contemporéanea #13 MAYO DE 2021 - OCTUBRE DE 2021

Introduccion

En los tres volumenes de su Filosofia de las formas simbdlicas (en
adelante FFS), Cassirer despliega un analisis de la espontaneidad
configuradora y simbolizadora del espiritu humano. El primer es-
fuerzo de simbolizacidn -y el origen de la cultura en general- lo
constituye el momento mitico. Introducido en el mito, el hombre
ya no acepta pasivamente las impresiones sensoriales, sino que co-
mienza a configurar activamente un mundo a través de un conjunto
de simbolos. Sin embargo, el mito reviste un caracter ambiguo, pues
uno de sus rasgos principales es el de difuminar la diferencia entre
la apariencia y lo real.! Asi, en el primer momento de su cultura, el
hombre se enfrenta a sus simbolos como si se trataran de la presen-
ciareal e inmediata de las cosas que simbolizan. Podria decirse que
olvida el caracter simbolico del simbolo. Ciertamente, la producti-
vidad creadora ya esta en juego en el mito y, por lo tanto, el hombre
ya ha salido de la pasividad animal; sin embargo, la disimulacion
de esa productividad lo sume en una nueva pasividad, pues queda
sometido a su propia creacion, que se le aparece como un conjun-
to de fuerzas externas y autonomas que lo dominan y controlan su
destino.>

t “[El mito] carece totalmente de aquellos matices de significacion y de valor que el
conocimiento crea en su concepto del objeto y que le permite distinguir diferentes
esferas de objetos y trazar una linea entre el mundo de la verdad y el de la apariencia.
El mito vive enteramente en la presencia de su objeto [...] toda «verdad» y realidad
se disuelve en la mera presencia del contenido, todos los fendmenos se sitdan en un
mismo plano. No hay aqui diferentes grados de realidad, ni grados contrastantes de
certeza objetiva [...] Principalmente, [el mito] carece de una linea fija que divida la
mera «representaciéon» y la percepcion «real», el deseo y la satisfaccién, la imagen y la
cosa”. Cassirer, Ernst, Filosofia de las formas simbdlicas, Vol. 11, trad. Ralph Manheim,
New Haven, Yale University Press, 1955, pp. 35-6.

2 Capeilléres describe el problema de manera particularmente concisa: “el mito, en
su elemento fundamental, es una paradoja, pues consiste en una auto-alienacion. La
consciencia extrapone un ente que luego hipostasia y al que se somete enteramente. A
pesar de una productividad originaria y espontanea, el sentimiento queda dominado
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Pese a ello, el mito ya contiene los elementos que les permitiran
a los hombres liberarse de la inmediatez y la sumision en las que
€l mismo los apresa. El desarrollo cultural, por lo tanto, no adopta
el aspecto de una mera superacion del mito, sino de una toma de
consciencia gradual de la espontaneidad creativa que ya esta ope-
rando en él; gracias a esa toma de consciencia, el mito atraviesa una
serie de crisis internas que lo resquebrajan en simbolizaciones mas
especializadas y sofisticadas, y que exponen con mayor claridad su
contenido representativo y mediador.® La historia de la cultura es,
entonces, la historia de como el hombre se emancipa de la inmedia-
tez del mito por medio de los elementos que ha descubierto en él, y
alcanzala mediatez de formas simbdlicas como el arte, el lenguajey
la ciencia, donde reconoce su actividad creadora y esta en control de
su destino. De ese modo, la cultura aparece como “la autoliberacion
progresiva del hombre”.

La técnica es, para Cassirer, una de las formas simbolicas que se
han elaborado y desprendido a partir del mito. El autor comienza a

porlapasividad”. Capeilleres, Fabien, “Cassirer on the «Objectity» of Evil” en Friedman,
]J. Tyler y Luft, Sebastian (eds.), The Philosophy of Ernst Cassirer, Berlin, De Gruyter,
2015, pp. 435-468, p. 464.

3 Para Cassirer, todas las formas simbdlicas tienen su origen en el mito: “La consciencia
tedrica, practica y estética, el mundo del lenguaje y de la moral, las formas bdsicas de la
comunidad y del Estado: todo ello estd vinculado originalmente a concepciones mitico-
religiosas”. Cassirer, Ernst, Lenguaje y mito, trad. Susanne Langer, Nueva York, Dover,
1953, p. 44. Por ello dird en “La dialéctica de la consciencia mitica” que la progresién
mas alld del mito ocurre dentro de él,y como el mito volviéndose contra si: “Ala continua
construccién del mundo mitico le corresponde un continuo impulso a superarlo, pero
de tal manera que tanto la posiciéon como la negacion pertenecen a la forma de la
consciencia mitica mismay en ella se unen para constituir un unico e indivisible acto.
Bien visto, el proceso de destruccién aparece como un proceso de auto-ratificacion; vy,
a la inversa, esta ultima s6lo puede ocurrir sobre la base de aquella”. Cassirer, Ernst,
FFS, Vol. I1, op. cit., p. 237. La lectura de Barash enfatiza particularmente este aspecto:
“Para Cassirer, el desarrollo histérico de la humanidad no emerge como una simple
progresion hacia un mads allé del pensamiento mitico y hacia la racionalidad cientifica,
sino como un desarrollo gradual de las capacidades conceptuales ya implicitas en la
imagen mitica del mundo”. Barash, Jeffrey Andrew, “Ernst Cassirer’s Theory of Myth”
en Barash, Jeffrey Andrew (ed.), The Symbolic Construction of Reality — The Legacy of
Ernst Cassirer, Chicago, The University of Chicago Press, 2008, pp. 114-132, p. 120.

4 Cassirer, Ernst, An Essay on Man, Nueva York, Yale University Press, 1944, p. 228. Sobre
las crisis internas que van resquebrajando al mito, cf. Renz, Ursula, “From philosophy
to criticism of myth: Cassirer’s concept of myth” en Synthese, N° 179, Vol. 1, 2011, pp.
135-152. En nuestra interpretacién de la historia de la cultura como una gradual toma
de consciencia de la representacion ya existente en la presencia mitica, seguimos
también a Marion Lauschke. Cf. Lauschke, Marion, “«Representation» and «Presence»
in the Philosophy of Ernst Cassirer” en Hoel, Aud Sissel y Folkvord, Ingvild (eds.),
Ernst Cassirer on Form and Technology: Contemporary Readings, Londres, Palgrave
Macmillan, 2012, pp. 181-198.
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considerarla en el segundo volumen de la FFS, donde toma en cuenta
la introduccion de la herramienta como un momento disruptivo en
el seno de la simbolizacion mitico-magica. A pesar de que, en princi-
pio, al instrumento se le atribuyen propiedades magicas y un origen
divino, “sin embargo, el uso del implemento como tal constituye un
giro decisivo en el progreso de la autoconsciencia espiritual”.’ La
herramienta introduce una mediacion que desarticula la relacion
magica con el mundo, dependiente de la inmediatez entre el simbo-
lo y la cosa. El “eslabon” formado por el instrumento une y separa
simultdneamente al sujeto y al objeto, confrontdndolos a ambos por
primera vez y efectivamente produciéndolos en esa confrontacion.®
La distancia asi introducida permite delinear un mundo exterior
con leyes propias, independientes del &mbito subjetivo y del deseo
del mago. Asimismo, siguiendo a Ernst Kapp, Cassirer observa que
es la técnica la que permite al hombre reconocerse a si mismo y a
Su propio cuerpo, pues ese reconocimiento ocurre solo en la proyec-
cion de los miembros corpoéreos en la herramienta.

Sin embargo, en el contexto de la FFS estas tesis mantienen un
caracter mas bien conciso y marginal. Es s6lo en el ensayo “Formay
técnica”, publicado en 1930, donde adquieren una importancia cen-
tral. Nuestra intencion es, en primer lugar, observar como se desa-
rrollan y se despliegan en ese texto, profundizando en la manera
en que la técnica ofrece una via de liberacion de la inmediatez mi-
tica. En segundo lugar, estudiaremos la manera en que Cassirer ya
considera la posicion contraria, a saber, que el desarrollo técnico
exacerbado es digno de sospecha, pues implica el riesgo de un retor-
no de lo mitico en lugar de una emancipacion de €él. Observaremos
que esa idea, ya insinuada en “Forma y técnica”, se hace explicita
finalmente en El mito del Estado, donde Cassirer condena la union
monstruosa entre la técnica y el mito, segun se hace patente en los
totalitarismos del siglo XX. Finalmente, veremos como este caracter

5 Cassirer, Ernst, FFS, Vol. II, op.cit, p. 213.

6 En efecto, Cassirer considera que la separacion entre el sujeto y el objeto no es algo
ya dado y finalmente descubierto por la perspectiva cientifica, sino algo a producir.
Dentro de la simbolizacidn mitico-mdgica, esa separacién no se ha producido todavia,
por lo que el deseo subjetivo es omnipotente sobre un “mundo exterior” que todavia no
se ha delineado como tal. Esta necesidad de un elemento intermedio que introduzca el
trabajo de la diferencia lleva a Hoel a describir la teoria del conocimiento de Cassirer
como “diferencial”. Cf. Hoel, Aud Sissel, “Technics of Thinking” en Hoel, Aud Sissel y
Folkvord, Ingvild (eds.), op. cit., pp. 65-91.
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ambivalente de la técnica es en realidad un sintoma de un problema
que aqueja a la cultura toda: la latencia del mito en todos los desa-
rrollos culturales que debian combatirlo.

La técnica como forma simboélica

En “Forma y técnica”, Cassirer se preocupa por estudiar la técni-
ca en si misma, como una forma simbdlica ciertamente vinculada
a la ciencia, pero en ultima instancia independiente de ella. No se
tratard entonces de que la técnica conduzca simplemente hacia la
mirada tedrico-cientifica estudiada en el tercer volumen de la FFS;
mas bien, como veremos, le ofrecera al hombre un acceso gradual
a una objetividad peculiar, distinta a la de la ciencia y fundada en
la posibilidad.” Por eso mismo, constituye una via de emancipacion
de la inmediatez mitica que no se identifica plenamente con la via
cientifica.

El analisis de “Forma y técnica” retoma y elabora los puntos que
observamos en el segundo volumen de la FFS, e introduce nuevas
lineas argumentativas. En primer lugar, Cassirer legitima el estatus
de la técnica como forma simbdlica a partir de una analogia con el
lenguaje. Si el lenguaje es en algun sentido la herramienta del espi-
ritu, entonces hasta la herramienta mas elemental debe cargar con
el poder configurador y simbolizador del logos. Asi,

la determinaciéon de esencia del hombre, su definicion, se des-
pliega en esta doble direccién. El hombre es un animal “racio-
nal”, en el sentido de que la “Razén” proviene del lenguaje y
estd indisolublemente vinculada a él: ratio y oratio, el habla y
el pensar, devienen conceptos intercambiables. Pero en simul-
taneo, y no menos originariamente, el hombre aparece como un
ser técnico y fabricante de herramientas [...] En estas dos caras
de su esencia se encuentra la fuerza con la que hace frente a la

7 “El pensamiento moderno acerca del fundamento y la esencia de la técnica ya no se
contenta con considerarla simplemente una «ciencia natural aplicada»”. Cassirer,
Ernst, “Formay técnica”, en Cassirer, Ernst, Symbol, Technik, Sprache, editado por Ernst
Wolfgang Orth y John Michael Krois, Hamburgo, Felix Meiner Verlag, 1985, pp. 39-89,
p- 45. Como sefiala Ruin, esta idea es también el punto de partida de Heidegger en La
cuestion de la técnica. El ensayo de Ruin demuestra hasta qué punto Cassirer influye
a Heidegger en el delineamiento del problema de la técnica, a pesar de las marcadas
diferencias en el abordaje del fildsofo de Friburgo. Cf. Ruin, Hans, “Technology as
Destiny in Cassirer and Heidegger: Continuing the Davos Debate” en Hoel, Aud Sissel y
Folkvord, Ingvild (eds.), op. cit., pp. 113-138.
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realidad exterior, y por medio de la cual alcanza por primera
vez una “imagen” espiritual de esa realidad.?

De esa manera, la técnica excede su mera existencia material
para alcanzar el reino de la forma y, por lo tanto, de la configuracion
simbdlica. La introduccion de una herramienta, por muy elemental
que fuera, abre una nueva via de acceso al mundo que no se limita
a la mera alteracion material, sino que permite configurarlo a un
nivel formal. Por lo tanto, el estatus de forma simbdlica de la técni-
ca es incontestable: “El logro genuino y profundo se encuentra aqui
también en la obtencion de la «<Forman», en el hecho de que la expan-
sion del obrar [Wirken] altera también el sentido cualitativo de éste,
y con ello crea la posibilidad de un nuevo aspecto del mundo”.’

Homo divinans y homo faber

Una vez justificado asi el proyecto de considerar a la técnica como
una forma simbdlica independiente, Cassirer la contrapondra a la
simbolizacion mitico-magica, introduciendo una comparacion entre
el homo divinans y el homo faber. El autor reconoce que el paso de la
primera imagen de la humanidad a la segunda ocurre sdlo gradual-
mente, pues la herramienta se descubre primero bajo el manto del
mito, aligual que todos los elementos que terminarian por constituir
las formas simbodlicas mas complejas. Pero una vez en la plenitud
del estadio técnico de la cultura, la distincion con el momento mitico
es —en esta etapa de la argumentacion- total. Nos concentraremos
primero en el analisis sincronico que se limita a comparar ambos
momentos; posteriormente, nos introduciremos en el analisis dia-
cronico de como la técnica se emancipa gradualmente del mito.

8 Cassirer, Ernst, “Forma y técnica”, op. cit., pp. 51-52.

9 Ibid.,p.53. Freudenthal ha demostrado que la analogia entre el lenguaje y la técnica va
incluso mas lejos, pues tanto el signo como la maquina constituyen, en la filosofia de
Cassirer, una combinacién de lo ideal y lo material. Lo que distingue a la produccién
técnica de la natural es precisamente que la primera se realiza siguiendo un modelo
ideal que se plasma en cada instancia de su realizacién material. Cf. Freudenthal,
Gideon, “The Missing Core of Cassirer’s Philosophy” en Hamlin, Cyrus y Krois, John
Michael (eds.), Symbolic Forms and Cultural Studies, New Haven, Yale University Press,
2004, pp. 203-226. En “Forma y técnica”, Cassirer llama la atencién sobre el hecho de
que Platén, a la hora de concebir el intermediario entre lo ideal y lo sensible, escoge la
imagen del demiurgo, es decir, de un artesano que se desempefia técnicamente.
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Al igual que en la FFS, Cassirer sostiene que el momento magi-
co-mitico de la cultura constituye un primer esfuerzo de simboli-
zacion, un primer rodeo en el acceso a la realidad que “arranca al
hombre de la presencia inmediata de las cosas”.’® Sin embargo, la
magia no hace mds que suplantar una inmediatez por otra: la inme-
diatez animal de la sensacion queda suplantada por la del deseo. En
efecto, la magia encuentra su fundamento en una omnipotencia del
deseo que, a través de la repeticion ritual, permite un acceso y un
control inmediatos sobre la naturaleza. Pero lo que hace absoluto a
este dominio lo torna también insuficiente. En tanto que depende
de una identificacion entre el yo y el mundo, entre lo subjetivo y lo
objetivo, la magia no permite delinear un objeto sobre el que efec-
tivamente imprimir la huella de la actividad humana. Cassirer re-
produce entonces el edicto baconiano: para dominar la naturaleza
es necesario obedecerla. S6lo en tanto que se deje ser a la naturaleza
se la podrd descubrir como algo independiente del hombre, sujeta a
sus propias leyes necesarias e inamovibles, y dominable solo dentro
de los limites impuestos por esas leyes. Es decir que, para acercarse
a la naturaleza como tal, es necesario primero alejarse de ella.

Ese movimiento doble de alejamiento y acercamiento es el que Cas-
sirer reconoce en la introduccion de la herramienta como mediacion
entre el hombre y su mundo circundante. Cassirer elabora aqui lo di-
cho en el segundo tomo de la FFS. Al impedir el acceso inmediato a la
naturaleza, y al guiar ese acceso a traves de vectores determinados,
la herramienta introduce una distancia que hace posible por primera
vez dejar estar (stehen-lassen) el objeto," y contemplarlo como algo in-
dependiente y que le hace frente al hombre. En algun sentido, la herra-
mienta introduce el gegen del Gegenstand o el ob del objectum.?

Cassirer considera una segunda manera en que la herramienta ac-
tua como condicion de la objetividad. Ya no se tratard aqui de como el
instrumento modifica la relacion con la naturaleza, sino de una ob-

10 Cassirer, Ernst, “Forma y técnica”, op. cit., p. 58.

1 S§i bien stehen significa estrictamente “estar de pie”, aprovechamos su vinculo
etimoldgico con el latin stare para traducirlo simplemente por “estar”, pues nos parece
un término mds cercano al fenémeno que describe Cassirer.

12 Comosefiala Skidelsky, “laherramientanoessolouninstrumento paralasubordinacién
de una realidad previamente dada, sino un componente vital de la constitucién de la
realidad”. Skidelsky, Edward, Ernst Cassirer, the Last Philosopher of Culture, Princeton,
Princeton University Press, 2012, p. 187.
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jetividad basada en la perdurabilidad, regularidad y subsistencia del
artefacto, en oposicidn al caracter transitorio de los objetos naturales.
Segun Cassirer, en el ambito de la inmediatez magico-mitica, el hom-
bre no descubre leyes de causalidad fijas e inamovibles, sino “poderes
personales, daimdnico-divinos”,"* similares a las fuerzas que ha encon-
trado en si mismo, en sus deseos y sus impulsos. Solo al empufiar la
herramienta se pone en contacto con un ente que no es susceptible de
esa interpretacion: “Solo la herramienta y su uso regular perfora fun-
damentalmente los limites de la concepcion magica”.** Las leyes fijas y
regulares de la causalidad se descubren en el hecho de la regularidad
del uso de la herramienta: a partir de que multiples individuos apli-
can siempre la misma herramienta, de la misma manera y sobre el
mismo objeto, el hombre logra abstraer la nocién de que una misma
causa conllevara un mismo efecto, independientemente de un deseo
del orden personal (sea de la persona humana, i.e. el mago, o de la di-
vinidad).'s

Cuando empufia y usa la herramienta, entonces, el hombre entra en
contacto con una causalidad objetiva y tedrica, diferente a la causali-
dad magica. Ello es asi debido a que la herramienta se muestra como
algo capaz de una existencia propia, que excede el ambito de la inme-
diatez personal y que por lo tanto actua como una “apertura” hacia
un espacio independiente y objetivo. “La herramienta”, sefiala Cassi-
rer, “ya no le pertenece al hombre inmediatamente, como su cuerpoy
sus miembros, sino que constituye algo desprendido de su existencia
inmediata, algo que tiene subsistencia propia, una subsistencia que le
permite incluso sobrevivir al individuo humano”.® Al abrir ese inters-
ticio impersonal o supra-personal, donde el individuo se ve excedido,
la herramienta ya conduce mads alla de la inmediatez de la magia, pues
ésta dependia de que el hombre encontrara en derredor sélo fuerzas
personales con las que pudiera identificarse.

13 Cassirer, Ernst, “Forma y técnica”, op. cit., p. 63.
14 Ibidem.

5 Como ha observado Principe, “se sugiere aqui que el hombre, para ser sapiens fue
también probablemente, o anteriormente, faber”. Principe, Jodo, “Cassirer pensador da
técnica” en Scientiae Studia, Vol. 14, N° 2, 2016, pp. 387-408, p. 397.

16 Cassirer, Ernst, “Forma y técnica”, op. cit., p. 64. Aqui se encuentra, también, la
clave para entender la herramienta como simbolo, pues, como ha sefialado Renz, “es
caracteristico de todos los simbolos poder existir independientemente del sujeto que
los produjo originariamente, asi como del contexto en que se los utiliza normalmente”.
Renz, Ursula, op. cit., p. 150.
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Una genealogia de la técnica

Ahora bien, ya en la FFS Cassirer habia sefialado que, en sus ori-
genes, la magia y la técnica no pueden distinguirse con claridad.
La herramienta aparece primero entre los hombres como un don
divino y como provista de propiedades magicas que pueden aprove-
charse a través del ritual. Asi, en los estadios primitivos de la cultu-
ra, la técnica y el mito se encuentran en una relacion de confusion e
indecidibilidad, donde es imposible determinar si se esta en la una
o en el otro. Elhombre es a una vez homo divinans y homo faber. Cas-
sirer retoma el problema también en “Forma y técnica”, establecien-
do una genealogia de la herramienta como tal y de su emancipacion
de sus origenes miticos. Habiendo ya examinado la contraposicion
entre la cultura magica y la cultura técnica, debemos estudiar este
aspecto diacronico, para precisar la manera en que, gradualmente,
la técnica se eleva desde la inmediatez hacia la mediacion simbdlica
plena. Observemos, sin embargo, que ya el origen comun con la ma-
gia anticipa el problema que estudiaremos sobre el final de nuestro
trabajo: 1a posibilidad de que esa “emancipacion” no sea total, como
parecia serlo en el analisis sincronico, y de que el mito continue la-
tente y amenazante en el desarrollo técnico mismo.

La aparicion inicial de la herramienta bajo la forma del don di-
vino responde a una caracteristica del mito que ya mencionamos:
a saber, el hecho de que el mito tiende a disimular los origenes cul-
turales del simbolo. En el momento mitico de la cultura, el hombre
olvida que es él quien ha creado el simbolo; olvida, para ser preci-
sos, el caracter simbdlico del simbolo. Los contenidos de la simboli-
zacion mitica aparecen entonces como fuerzas reales y simplemen-
te dadas, auténomas con respecto al espiritu humano y capaces de
someter al hombre o de exigirle sacrificios.”” La emancipacion del
mito se desarrolla, entonces, en paralelo con la gradual compren-

7 En 1925, Cassirer ya habia notado esta caracteristica en referencia a la produccién de
herramientas: “en cuanto el hombre emplea la herramienta, ya no es un mero producto
en el que se conoce a si mismo y se reconoce como creador. No ve en ella un mero
artefacto, sino un ser independiente, algo que posee sus propios poderes. En lugar de
dominarlo con su voluntad, lo convierte en un dios o un daimon, de cuya voluntad
depende y ante el cual se siente subyugado”. Cassirer, Ernst, The Warburg Years, trad.
S. G. Lofts y A. Calcagno, New Haven, Yale University Press, 2013, p. 180. Renz resume
esta caracteristica general del mito en una concisa y apropiada formulacion: “el mito
[es] una forma de la consciencia cultural que sistemdticamente se oculta a si misma sus
propias raices”. Renz, Ursula, op. cit., p. 147.
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sion del simbolo como tal. Y esto es precisamente lo que ocurre en el
caso de la técnica. Segun Cassirer, la clave de esta toma de conscien-
cia se encuentra en que el hombre no solo usa la herramienta, sino
que gradualmente la transforma y perfecciona.

El hombre trabaja con la herramienta solo en tanto que trabaja
sobre ella en alguna medida, aunque sea casi insignificante en
el comienzo. La herramienta no sélo deviene un medio para la
transformacion del mundo de los objetos, sino que, en ese mismo
proceso de transformacidn de lo objetivo, ella misma atraviesa
un cambio y se desplaza de lugar en lugar. Y en este cambio, el
hombre experimenta un constante incremento y una peculiar
potenciacion de su autoconsciencia.®

Poco a poco, entonces, el hombre toma consciencia de si mismo
como forjador del instrumento, y de €1 como su creacidén. Le arranca
el artefacto a la divinidad y constituye el ambito de una técnica in-
dependiente del mito que la ha gestado. La herramienta emerge y es
reconocida como tal, y yano como un don divino. Este reconocimien-
to tiene, segun Cassirer, un impacto significativo. Pues permite el
descubrimiento por parte del hombre de un mundo propio, o mejor
dicho, el descubrimiento de que es él mismo quien simbdlicamente
configura el mundo a su alrededor: gracias a la emancipacion de la
técnica, “el hombre erige constantemente su mundo, su horizonte de
«objetos» y la percepcion de su propia esencia”.’ Asi, el hombre ve
modificado el sentido mismo de su quehacer (Tun), pues logra abs-
traer la “pura forma” de éste. Logra, por lo tanto, reconocerlo como
tal y reconocer en €l las fuerzas configuradoras del simbolo, que no
son ya las de la divinidad. La historia de la transformacion de la he-
rramienta culmina, entonces, en el delineamiento del &mbito de la
técnica como una forma simbdlica independiente que, al menos en
apariencia, se ha desprendido plenamente del mito.

18 Cassirer, Ernst, “Forma y técnica”, op. cit., p. 66.

1 Ibid., p. 67. La analogia entre el reconocimiento de la herramienta y el simbolo como
tales la observa también Freudenthal. Para este autor, Cassirer de hecho modela
el desarrollo de la simbolizacidn en general segun el desarrollo de la herramienta:
“Este mecanismo de desarrollo no se limita a la técnica. Cassirer adopta este modelo
y lo generaliza para formar el mecanismo general del desarrollo en la Filosofia de las
formas simbdlicas”. Freudenthal, Gideon, op. cit., p. 215.
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La emancipacion de lo organico

Ahora bien, es importante detenernos en un desarrollo paralelo que
Cassirer observa en el seno de la técnica. La liberacion de la inmedia-
tez mitica estd acompafiada por la liberacion de la organicidad y de la
existencia natural, es decir, de aquello que al hombre le ha sido mera
e inmediatamente dado. Frente a la necesidad de lo dado, como vere-
mos, la técnica descubre el dambito de la posibilidad. Estudiaremos este
aspecto pues, segun creemos, es en este punto donde Cassirer empieza
a descubrir una cara de la técnica digna de sospecha. Veremos que el
poder salvifico de la técnica empieza a aparecer como indistinguible
de sus desarrollos mds perniciosos. O, en palabras de Cassirer, se intro-
duce una “duda, que amenaza no solo con volver problematico el valor
de este logro [i.e. el descubrimiento de la objetividad], sino que parece
revertirlo directamente en su contrario”.* Es este caracter de reversibi-
lidad de la técnica el que nos interesara.

Cassirer observa que, en su momento originario, cuando todavia no
se distinguia del mito, la técnica se veia restringida a imitar el cuer-
po del hombre. La herramienta era, entonces, apenas una extension
0 proyeccion de la existencia organica, necesaria para que el hombre
tomara consciencia de la forma y las posibilidades de su propio cuer-
po. Cassirer reitera aqui la teoria de Kapp que ya habia analizado en el
segundo volumen de la FFS. Puntualmente, esta comprension de si su-
pone que el desarrollo externo de la técnica estd acompafiado por un
despliegue interno del hombre, que se ve reflejado y se auto-reconoce
en su produccion. Sin embargo, Cassirer introduce una divergencia
notable. En la FFS, el autor sostiene que esta toma de consciencia de si
y de las posibilidades del cuerpo no se detiene con los adelantos téc-
nicos de la era industrial, porque incluso en las maquinas mas com-
plejas, “el andlisis técnico de su estructura y el estudio historico de su
origen pueden revelar factores definitivos por medio de los cuales se
conectan con la articulacion natural del cuerpo humano”.? En “Forma
y técnica”, la posicidn de Cassirer es exactamente la opuesta: el sentido
de la maquina industrial es el de interrumpir la imitacion de lo natu-
ral y explorar posibilidades que van mads alla del cuerpo organico. El
autor dira entonces que

20 Cassirer, Ernst, “Formay técnica”, op. cit., p. 68.
% Cassirer, Ernst, FFS, Vol. II, op. cit., pp. 231-232.
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Aun si, siguiendo a Kapp, intentamos entender e interpretar las
primeras herramientas humanas como meras continuaciones
de la existencia organica [...], esta analogia se interrumpe en
cuanto avanzamos hacia la esfera de la ocupacion propiamente
técnica. Los instrumentos de la técnica plenamente desarrolla-
da se distinguen de la herramienta primitiva precisamente en
que se han liberado del modelo que les ofrecia inmediatamente
la naturalezay, por asi decirlo, han renunciado a él. Solo gracias
a esa “renuncia” sale plenamente a la luz lo que propiamente
tienen para decir y lograr, su sentido independiente y su funcién
autéonoma. El principio fundamental que gobierna el desarrollo
general de la produccién de maquinas es el hecho de que la ma-
quina ya no busca imitar el trabajo manual, ni a la naturaleza,
sino que se esfuerza por acometer tareas con sus propios me-
dios, con frecuencia totalmente distintos de los naturales.?

Cassirer observa que la maquina no sélo abandona la imitacion
de la naturaleza, sino que a menudo va manifiestamente en contra
de la necesidad natural. De esa manera, libera al hombre de la in-
mediatez de su existencia organica y le permite delinear un espacio
propiamente humano, ya no sélo independiente de los designios de
la divinidad, sino también de los de la naturaleza: “el hombre co-
mete el atrevimiento de desprenderse del tutelaje de la naturalezay
comienza a hacerse valer con sus propios medios, con su voluntad y
su pensamiento”.?

Para Cassirer, una de las consecuencias del desprendimiento de
lo natural es que la técnica resulta mas eficaz que la ciencia a la hora
de ofrecer una via de escape de la inmediatez mitica. La ciencia se
limita a representar o describir la necesidad natural, se dirige hacia
lo que meramente es o lo dado; la técnica, en cambio, se eleva desde
lo que es hacia el reino de lo que puede ser, hacia “el ambito de las
posibilidades libres”.?* E] descubrimiento de la posibilidad permite
delinear un espacio de objetividad al que la ciencia no tiene acceso:
“la técnica nos ensefa [...] que el Ambito de lo «objetivo», de lo deter-
minado por leyes fijas y universales no coincide en absoluto con el

22 Cassirer, Ernst, “Forma y técnica”, op. cit., p. 73.
% Ibid., p. 74.
2 Ibid., p. 81.
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ambito de lo existente [das Vorhandene], de lo sensorialmente real”.z
La ciencia continua demasiado apegada a lo real, por lo que se agota
“en la descripcion explicita del curso factico de la naturaleza”.> La
técnica, en cambio, “no queda jamas atada a esta mera facticidad”,
y por ello permite el salto de lo real al reino de “lo posible, de lo pu-
ramente ideal”;”” solo ella completa, por lo tanto, el ascenso desde la
presencia de lo dado hacia la objetividad puramente representada,
la objetividad libre de todo anclaje en lo real, la pura posibilidad.

Ahora bien, asi como la emancipacion de lo organico abre el
ambito de la posibilidad y la transcendencia hacia lo ideal, puede
también conducir al sometimiento y a un retorno de lo mitico. Este
peligro, que se hard explicito en El mito del Estado, ya se insinua en
“Forma y técnica”.

Segun Cassirer, mientras la técnica se atiene a la imitacion y pro-
yeccion de la naturaleza, el hombre ciertamente no ha roto del todo
con la prisidn organica, pero obtiene a cambio la posibilidad de re-
conocerse a si mismo en su obra. El trabajador establece un vinculo
de “solidaridad” con su produccidon. “Este sentimiento de solidari-
dad”, observa Cassirer, “es lo que inspira al genuino trabajador ma-
nual: cuando contempla su obra individual particular, que brota de
Sus manos, no ve una mera cosa, sino que simultdneamente se ve a
si mismo y su quehacer mas propio”.?” En cambio, cuando la técnica
se emancipa de su modelo organico, se produce la ruptura de esa
solidaridad. Adoptando una postura influenciada por Marx y Sim-

%5 Ibid., p. 82. Segun Hoel, lo que Cassirer desea enfatizar en este pasaje es que “el mayor
logro de la técnica es demostrar, en la préactica, que la nocién de «realidad» entendida
tradicionalmente ha sido concebida de manera demasiado estrecha”. Hoel, Aud Sissel,
op. cit., p. 81.

% Cassirer, Ernst, “Forma y técnica”, op. cit., p. 82.
27 Ibidem.

% Roberts sefiala que, con esta postura, Cassirer enfatiza la creatividad y la imaginacién
involucradas en la técnica contemporanea, y por lo tanto la acerca al arte, a pesar
de que mas adelante en el ensayo intente separarla de él. Roberts ve en ello una
respuesta avant la lettre al Heidegger de “La cuestion de la técnica”: “Contra el divorcio
heideggeriano entre poiesis y la técnica contemporédnea, el impulso liberador de la
creatividad, enfatizado por Cassirer, demuestra una afinidad genética entre el arte
y la técnica contemporanea”. Roberts, David, “Technology and Modernity: Spengler,
Jinger, Heidegger, Cassirer” en Thesis Eleven, Vol. 111, N° 1, 2012, pp. 19-35, pp. 32-33. Si
bien concordamos con Roberts en este andlisis, creemos que es incompleto, pues, como
veremos en un momento, Cassirer ya en “Forma y técnica” empieza a sospechar que esa
creatividad de la técnica puede servir a un fin opuesto a la liberacién.

29 Cassirer, Ernst, “Forma y técnica”, op. cit., p. 76.
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mel, Cassirer denuncia una alienacion entre el trabajador y su obra.
Desde el momento en que la produccion se entrega a la maquina, el
trabajador ya no puede verse proyectado en lo que ha producido. El
proceso mismo de fabricacion le queda oculto y se le hace inabar-
cable. Como resultado, el hombre deviene apenas un engranaje en
la produccion de una obra que ya no es, ni puede ser, la contraparte
exterior de un desarrollo interior:

La conexion entre el trabajador y la obra deja de ser una cone-
xion vivenciable [erlebbar]. Pues el fin de la obra, su auténtico
telos, queda entregado a la maquina, mientras que el hombre,
en la totalidad del proceso de trabajo, deviene algo simplemen-
te dependiente, una parte que se transforma mds y mds en un
mero fragmento. [...] El yo, la subjetividad libre, ha creado este
orden de cosas, pero ya no puede abarcarlo ni penetrar en €1.3°

Una vez que adopta ese caracter de “invivenciable”, la técnica
excede la mirada humana y adquiere una cierta autonomia. A pe-
sar de ser su creador, el hombre queda dominado por ella, ya que
ahora es una fuerza que se le manifiesta como meramente exte-
rior, sin correlato aparente en su interioridad. La creacion adopta
una vida propia que estd mas alla del control del creador y que
lo sume en la pasividad mecanica de un “mero fragmento”. Esta
figura de una creacion que oculta su caracter de creacion, o de un
simbolo que oculta su caracter de simbolo, es manifiestamente
mitica. En su momento originario, como vimos, la técnica tenia
precisamente la cualidad de aparecer como una fuerza divina y
externa, pues, fiel a la mentalidad mitica, el hombre habia olvi-
dado que era él quien habia creado la herramienta. Pareceria en-
tonces que, una vez exacerbada, la técnica tiende a regresar a ese
origen mitico en el que aparece como una fuerza que se le impone
al hombre y lo domina.

Ahora bien, lo que le da el caracter mitico y pernicioso a la técni-
ca es, como vimos, aquello que la convertia en la salvacion del hom-
bre: la emancipacion de lo organico.’! Asi, Cassirer parece quedar

30 Ibidem.

3 Como mencionamos, en el contexto de la FFS Cassirer no llega a ver este aspecto de la
ruptura con lo organico por parte de la técnica. Probablemente sea por ello que alli le
da a la técnica, por un lado, un lugar marginal y, por el otro, no le despierta ninguna
sospecha. Mientras no rompe con lo organico, no abre una objetividad diferente
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atrapado en un espacio de indecidibilidad, donde ya no esta claro si
el camino que sigue la técnica en su desarrollo esta conduciendo a
la emancipacion y la liberacion del hombre, 0 a su sumisiéon en un
retorno de la pasividad mitica. El autor sefiala que la condicion de
la libertad del espiritu es precisamente la renuncia a las “ingenuas
e impulsivas exigencias de felicidad”,** pues éstas responden a la
mera existencia organica y natural del hombre. La justificacion o
condena de la técnica, por lo tanto, no depende de la dicha o desdi-
cha que trae al individuo, sino de discernir si estd conduciendo a
la humanidad hacia “la libertad o la esclavitud [Unfreiheit]”.** Ello
significa que el sometimiento del individuo por parte de la técnica
industrial bien podria ser apenas un momento en el proceso de la
liberacion de la humanidad en general y que, por lo tanto, seria un
sometimiento sélo en apariencia. Pero si el camino de la liberacion
se confunde con el de la subyugacion, es necesaria una piedra de
toque infalible que permita decidir si se esta en uno u otro. De lo
contrario, convencido de estar avanzando hacia su emancipacion,
el hombre bien podria acercarse a su perdicion. El autor termina su
ensayo sin encontrar esa piedra de toque para discernir entre una u
otra posibilidad; de hecho, la incapacidad de decidir tifie las ultimas
paginas del texto, en las que Cassirer oscila entre la condena de la
técnica y el intento de justificarla.>

Esa indecidibilidad se hace particularmente patente en el pa-
rrafo final. Alli, Cassirer observa que la técnica “forja, antes de
la comunidad de voluntades genuinamente libres, una suerte de
comunidad de destino entre todos aquellos que participan en su

a la de la ciencia y basada en la posibilidad, y por lo tanto no merece una atencién
pormenorizada; asimismo, no deja nunca de tener un correlato con el crecimiento
interior del hombre y la revelacién de su espontaneidad creativa, por lo que no puede
virar hacia lo mitico (pues ese viraje supone que esa espontaneidad se oculte o quede
entregada en manos de un poder divino). La ruptura con lo orgadnico modifica ambas
posiciones; en nuestra opinion, es el descubrimiento de esa ruptura lo que motiva a
Cassirer a desplazar el problema de la técnica al lugar central que adopta en el ensayo
de 1930y, finalmente, en El mito del Estado.

32 Cassirer, Ernst, “Forma y técnica”, op. cit., p. 76.
3 Ibidem.

3 Seguimos aqui la lectura de Skidelsky, para quien las ultimas paginas de “Forma y
técnica” constituyen el fracaso de Cassirer para justificar la técnica como forma
simbdlica emancipadora. Cf. Skidelsky, Edward, Ernst Cassirer, the Last Philosopher of
Culture, Princeton, Princeton University Press, 2012.
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tarea”.®® La técnica tiene el potencial de ser el principio funda-
cional de una comunidad libre, pero también de una comunidad
donde el hombre queda sometido a ella como a su destino. Que el
destino reviste un caracter netamente mitico ya lo habia dicho
Cassirer en la FFS y lo repetiria en El mito del Estado.*® El autor
sefiala que, para que la comunidad de destino devenga en una
comunidad de voluntades libres, es necesario que “aquello que
ocurre en el quehacer técnico sea reconocido y entendido en su di-
reccion fundamental, que se lo eleve a la consciencia espiritual y
moral”.?” Se trata entonces de que lo que separa a la técnica mitica
de la técnica emancipadora es una toma de consciencia. Aquello
que en el andlisis sincronico aparecia como un abismo (la ruptura
entre el homo divinansy el homo faber), aqui se muestra casi como
una nada: apenas una toma de consciencia. El mito y la emanci-
pacion de €l aparecen entonces peligrosamente cerca. Ciertamen-
te, esa cercania hace posible liberarse del mito con un mero acto
de voluntad; pero también implica el riesgo de deslizarse o virar
hacia él casi sin notarlo, en cuanto esa voluntad flaquee siquiera
imperceptiblemente. Ese deslizamiento, que solo se insinda aqui,
lo explicita Cassirer en El mito del Estado, texto al que nos volvere-
mos en lo que resta de nuestro trabajo.

La técnica del mito

En el ultimo capitulo de esa obra, titulado “La técnica de los mitos
politicos modernos”, Cassirer se concentra en el retorno de dos mi-
tos particulares en el contexto de los totalitarismos del siglo XX: el
mito del héroe y el mito de la raza. El autor sostiene que este retorno

35 Cassirer, Ernst, “Forma y técnica”, op. cit., p. 89.

36 Cf. Cassirer, Ernst, FFS, Vol. I1, op. cit., pp. 116-117, y El mito del Estado, op. cit., p 344. Es
interesante que estanocion de la técnica como destino acerca la posicidon de Cassirer ala
de Ernst Jinger, quien defiende una interpretacion patentemente mitica de la técnica,
segun la cual ésta es el destino “titdnico” de la humanidad. Stjernfelt realiza una
comparacion entre ambos fildsofos; sin embargo, creemos que se concentra demasiado
en las diferencias y deja de lado importantes similitudes. Cf. Stjernfelt, Frederik, “The
Struggle of Titans” en Hoel, Aud Sissel y Folkvord, Ingvild (eds.), Ernst Cassirer on Form
and Technology, Londres, Palgrave Macmillan, 2012, pp. 92-112. Si bien no podemos
introducirnos en el tema, sostenemos que la diferencia principal entre Cassirer y
Jinger no es tedrica, sino que se encuentra en el juicio de valor que cada autor realiza
sobre un unico y mismo fenémeno que ambos describen.

87 Cassirer, Ernst, “Forma y técnica”, op. cit., p. 89.
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fue posible gracias a que el ambito de la politica estd fundado en un
terreno labil, constantemente a punto de erupcionar en una regre-
sion mitica:
En politica se vive siempre sobre un volcan. Hay que estar pre-
parados para subitas convulsiones y erupciones. En todos los
momentos criticos de la vida social del hombre, las fuerzas ra-
cionales que resisten al resurgimiento de las viejas concepciones
miticas pierden la seguridad en si mismas. En estos momentos,
se presenta de nuevo la ocasion del mito. Pues el mito no ha sido
realmente derrotado y subyugado. Sigue siempre ahi, acechan-
do en la tiniebla, esperando su hora y su oportunidad. Esta hora
se presenta en cuanto los demas poderes de amalgamiento de la
vida social del hombre pierden su fuerza, por una razon u otra,
y no pueden ya combatir los demoniacos poderes miticos.*

Asi, Cassirer describe una situacion en la que las fuerzas miticas,
todavia latentes, estan siempre a la espera de una oportunidad que
les permita brotar y apoderarse del espacio politico; tal oportunidad
aparece cuando, ante una crisis, las fuerzas racionales flaquean.
Sin embargo, este desfallecimiento no lo plantea Cassirer como el
simple hecho de que la razon quede suplantada por el mito. Pues,
segun el autor, lo que revela la experiencia de los totalitarismos es
que la razon, en su perfeccionamiento y exacerbacion bajo la forma
de la técnica del siglo XX, constituye la matriz idonea para la prolife-
racion de las fuerzas miticas que histéricamente habia combatido.
No se trata, entonces, de que el mito prolifere a pesar del desarrollo
técnico, sino en él y a través de él.* El mito perfecciona su prolifera-
cion gracias a la propaganda, es decir, porque deviene técnico:

Siempre se ha descrito al mito como el resultado de una activi-
dad inconsciente y como un producto libre de la imaginacion.
Pero aqui nos encontramos con un mito elaborado de acuerdo
con un plan. Los nuevos mitos politicos no surgen libremente, no
son frutos silvestres de una imaginaciéon exuberante. Son cosas
artificiales, fabricadas por artifices muy expertos y habilidosos.
Le ha tocado al siglo XX, nuestra gran era técnica, desarrollar
una nueva técnica del mito. Como consecuencia de ello, los mi-

38 Cassirer, Ernst, EIl mito del Estado, trad. Eduardo Nicol, México D.F., Fondo de Cultura
Econdémica, 2004, p. 331.

% Como sefiala Skidelsky, Cassirer intenta denunciar “la complicidad del racionalismo
tecnocratico y el irracionalismo”. Skidelsky, Edward, op. cit., p. 211.
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tos pueden ser manufacturados en el mismo sentido y segun los
mismos métodos que cualquier otra arma moderna, como las
ametralladoras o los aviones.*

Cassirer deja ver aqui abiertamente su desconfianza hacia la
técnica. El siglo XX, la “gran era técnica”, demostro que, en su exa-
cerbacion, la técnica empieza a hacerse indistinguible de aquello
que parecia su contrario, el mito. En algun sentido, regresa a aquel
origen en que el hombre era, a una vez, homo divinans (llamado
aqui también homo magus) y homo faber. “Nuestros mitos politicos”,
sostiene el autor,

aparecen en verdad como una cosa bien extrafia y paradojica.
Pues lo que en ellos encontramos es una mezcla de dos activi-
dades que parecen excluirse mutuamente. El politico moderno
ha tenido que aunar en si mismo dos funciones completamente
distintas y hasta incompatibles. Tiene que actuar a la vez como
homo magus y como homo faber.*!

La culminacion del desarrollo técnico es, entonces, el escandalo:
la yuxtaposicién y el entremezclamiento de aquello que debia man-
tenerse separado. La proliferacion de la dominacion técnica ya no es
garantia de que el hombre se esté alejando del mito, pues éste ha lo-
grado infiltrar y aprovechar para si esa dominacion. Los carriles y
vectores que la técnica habia trazado para la liberacién del hombre
son ahora los mismos que utiliza el mito para subyugar a la huma-
nidad. En 1930, Cassirer tenia la esperanza de que, pese a su carac-
ter cuestionable, la técnica finalmente se mostrara “no sélo como
la conquistadora de los poderes naturales, sino también como con-
quistadora de las fuerzas cadticas del hombre mismo”.#> La técnica
alcanzaria entonces una sofisticacion y una precision que le permi-
tirian actuar sobre el ser mismo de los hombres, para hacerlos me-
jores. En 1946, en cambio, Cassirer reconoce que ese refinamiento
es justamente lo que le ofrecio al mito su mejor arma. Gracias a su
precision técnica, los mitos politicos del siglo XX

40 Cassirer, Ernst, El mito del Estado, op. cit., p. 333.
41 Ibidem.

42 Cassirer, Ernst, “Forma y técnica”, op. cit., p. 89.
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emprendieron la tarea de cambiar a los hombres, para poder asi
regular y determinar sus actos. Hicieron lo mismo que la ser-
piente que trata de paralizar a sus victimas antes de atacarlas.
Los hombres fueron cayendo, victimas de los mitos, sin ofrecer
ninguna resistencia seria. Estaban vencidos y dominados antes
de que se percataran de lo que habia ocurrido.®

A través del potencial transformador de la técnica, el Estado tec-
nocratico efectia una mecanizacion de los hombres y constituye,
por lo tanto, la gran estrategia que implementa el mito en su retor-
no.** En “Forma y técnica”, Cassirer ya habia sefialado que “puede
decirse que el sentido implicito del trabajo técnico y la cultura téc-
nica es el pensamiento de «la libertad por medio de la servidumbre»
[Freiheit durch Dienstbarkeit]”.* En esa ocasion, el autor intentaba
justificar esa “servidumbre”, interpretandola segun la idea de una
“solidaridad del trabajo” en la que cada individuo sirve al todo y
es servido por él: “finalmente todos trabajan para uno y uno para
todos”.*¢ Pero en El mito del Estado, Cassirer parece reconocer el lado
“oscuro” de esa promesa técnica de libertad por medio de la ser-
vidumbre, pues es ella la que convierte a los individuos humanos
en automatas que repiten ciegamente los rituales mitico-politicos.
La figura del “trabajador” como el individuo entregado a un gran
proyecto estatal de produccidn deviene peligrosa precisamente por
su obediencia mecanica.” Asimismo, gracias a la mecanizacion de

4 Cassirer, Ernst, EIl mito del Estado, op. cit., p. 339.

4 Esta nocién de la mecanizacién de los hombres la tomamos de la lectura de Cassirer
que hace Krois: “la era de la «mecanizacidn total» culminé con la mecanizacion de los
seres humanos”. Krois, John Michael, “The Age of Complete Mechanization” en Hoel,
Aud Sissel y Folkvord, Ingvild (eds.), Ernst Cassirer on Form and Technology, Londres,
Palgrave Macmillan, 2012, pp. 54-64, p. 60.

45 Cassirer, Ernst, “Forma y técnica”, op. cit., p. 89.
46 Ibidem.

47 Este punto estd elaborado también por Jolly, quien ve en ello una referencia a Der
Arbeiter de Ernst Jinger. Nuevamente, pareceria como si Cassirer y Jinger describieran
un mismo fenémeno, pero se diferenciaran en que uno lo condena y el otro lo exalta.
Cf. Jolly, Edouard, “Mythe et Technique. Autour de Cassirer” en Meta, Vol. 2, N° 1,
2010, pp. 155-177. Por otro lado, la idea de la Freiheit durch Dienstbarkeit, que Cassirer
intenta justificar en “Formay técnica”, se asemeja peligrosamente al slogan deleznable
de Arbeit macht frei (“El trabajo hace libre”). En la perversion nacionalsocialista de
esa idea puede verse claramente la indecidibilidad entre la Freiheit y la Unfreiheit
que Cassirer intentaba diferenciar en vano en 1930. El hombre sometido al dominio
tecnocratico ya nisiquiera puede saber con certeza que es esclavo, porque se le asegura
que su sumisiéon no es mas que un rodeo hacia su libertad.
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los hombres, el mito puede implementar —con eficacia inusitada- la
tactica que lo caracteriza: hacer pasar por lo inmediatamente dado
y real, por lo que simplemente es, aquello que en verdad es una
construccion simbolica. La capacidad simbdlica queda nuevamente
disimulada, sumiendo al hombre en la pasividad. El1 hombre del si-
glo XX, advierte Cassirer, “sometido a las mismas fuerzas [miticas],
puede regresar a un estado de completa aquiescencia. No interroga
ya su circunstancia; la acepta como algo que se da por descontado”.*®

La situacion descrita en El mito del Estado parece ser una explicita-
cion de aquello que en “Forma y técnica” solo se insinuaba. Una vez
alcanzado el escaAndalo monstruoso de la técnica mitica y el mito técni-
Co, ya no hay piedra de toque que nos permita decidir si estamos efec-
tivamente superando lo mitico o enredandonos en él. Hemos entrado
en un espacio de total indecidibilidad, donde la sofisticacion técnica
corre siempre el riesgo de terminar revirtiéndose en su contrario. No
podemos ya saber si cada desarrollo técnico no constituye en realidad
un rodeo que el mito toma para finalmente atacar y arraigarse mejor.

Conclusion: la latencia del mito

En las ultimas paginas de El mito del Estado, Cassirer inscribe el
riesgo del viraje o la reversibilidad de la técnica en un marco mas
amplio: la latencia del mito en la cultura toda. Para hacerlo, recurre,
curiosamente, a un mito: la leyenda babilénica de Marduk, quien
constituye el mundo del orden a partir de las fuerzas del caos que
ha derrotado. Asi, el autor dira que

el mundo de la cultura humana puede describirse con las pala-
bras de esta leyenda babildnica. No pudo surgir sino hasta que se
combati6 y se domind a la tiniebla del mito. Pero los monstruos
miticos no quedaron completamente destruidos. Fueron utilizados
para la creacién de un nuevo universo, y en éste perviven todavia.
Las fuerzas del mito fueron reprimidas y sojuzgadas por fuerzas
superiores. Mientras estas fuerzas intelectuales, éticas y artisticas
estan en plenitud, el mito estd domado y sujetado. Pero en cuanto
empiezan a perder su energia, el caos se presenta nuevamente. En-
tonces el pensamiento mitico empieza nuevamente a erguirse y a
inundar toda la vida social y cultural del hombre.*

48 Cassirer, Ernst, El mito del Estado, op. cit., p. 338.
4 Ibid., p. 352.
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Como mencionamos en la introduccion, ya en la FFS se encon-
traba esta nocién de que es el mismo mito el que ofrece las armas
para luchar contra si. Sin embargo, pareceria que es solo en El mito
del Estado donde Cassirer reconoce el peligro que ello supone: si el
mito ya contiene en silas semillas de las formas culturales mas com-
plejas, entonces estas ultimas nunca podran abandonar del todo su
caracter mitico.*® “Nuestra ciencia”, observa el autor, “nuestra poe-
sia, nuestro arte y nuestra religion constituyen solamente la capa
superior de un estrato mucho mas antiguo, el cual llega hasta una
gran profundidad”.s! Si las fuerzas que luchan contra el mito tienen
un origen mitico, ya no esta claro en qué momento se esta luchando
contra él y en qué momento se lo esta ratificando. El desarrollo de
formas simbdélicas cada vez mas elaboradas estard, entonces, siem-
pre sujeto al riesgo de la erupcion volcanica del mito. Y ello no como
el riesgo de un “enemigo” advenedizo a la cultura, sino como resul-
tado de la constitucion profunda de ella.

El viraje que hemos estudiado en la técnica pareceria, entonces,
ser apenas un ejemplo del problema mas amplio de la latencia miti-
ca. En efecto, como vimos a lo largo de nuestro trabajo, el desarrollo
técnico reproduce perfectamente el problema que Cassirer busca
describir con la leyenda de Marduk. En tanto la técnica encuentra
su origen en la magia y junto a ella, su desarrollo no es otra cosa
que el mito vuelto contra si mismo. Por lo tanto, cada progreso téc-
nico significard una pervivencia latente del mito, y conllevara el
riesgo de la erupcion. Creemos, sin embargo, que la técnica no es
solo un ejemplo mas, sino el ejemplo eminente y que mejor pone de
manifiesto el problema, y por ello merece la atencion especial que
Cassirer le otorga en el ensayo de 1930 y en El mito del Estado.?* Ello
es asi porque el descubrimiento de la objetividad técnica —la objeti-
vidad genuinamente ideal- parecia constituir el punto culminante
de la liberacion humana, y por lo tanto el bastion mas impenetra-

50 Seguimosaquilainterpretaciéon de Barash, para quienla “persistencia de las emociones
humanas basicas que dan lugar al mito” es resultado de “la continuidad general de las
facultades subyacentes de la consciencia”. Barash, Jeffrey Andrew, op. cit., p. 127.

51 Cassirer, Ernst, El mito del Estado, op. cit., p. 352.

52 Dehecho,yaen“Formaytécnica”, cuando Cassirer no puede escindirlatécnicasalvifica
de la perniciosa, observa que “la técnica no ha creado este estado de cosas, sino que lo
pone frente a nosotros como un ejemplo particularmente elocuente”. Cassirer, Ernst,
“Forma y técnica”, op. cit., p. 77.
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ble contra la concepcion mitica. Pero aquellos mismos aspectos que
conformaban su impenetrabilidad -la sofisticacion, la precision, la
capacidad de transformar a los hombres, etc.— la convirtieron en el
mads vulnerable a devenir un arma de proliferacion del mito. E1 mo-
mento supremo de la auto-liberacion devino el momento supremo
de la auto-subyugacion.

Ante el problema de la latencia del mito, Cassirer no cae en la
desesperanza, sino que llama a redoblar los esfuerzos. Mientras
mas insidioso se muestre el mito, mayor deberd ser la vigilancia:
“debemos estar siempre preparados para las sacudidas violentas
que puedan conmover nuestro mundo cultural y nuestro orden so-
cial hasta sus cimientos mismos”.5® Probablemente, Cassirer concor-
daria en que la técnica es el punto donde menos debe flaquear la
atencion, pues el riesgo que implica es incalculable, sobre todo en
tiempos como los actuales, en los que la relacion con ella adopta as-
pectos que cada vez se asemejan mas al culto y la adoracion.

53 Cassirer, Ernst, El mito del Estado, op. cit., p. 352.
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RESUMEN: Se analiza el estatuto ontoldgico de
las funciones, también llamadas propiedades
organizativas (Craver) o formales (Merleau-
Ponty) de los procesos organicos, a fin de
sostener que la categoria merleau-pontyana de
forma puede considerarse solidaria respecto
de la postura mecanicista de Craver, por cuanto
este Ultimo reconoce una “organizacion activa’
en los mecanismos, y destaca la importancia
de las descripciones funcionales. Se argumenta
que las propiedades organizativas: a) no son
reductibles a sus partes componentes; b) no
siempre pueden explicarse en términos evoluti-
V0S; Y ) N0 son meros recursos heurfsticos. Se
concluye que dichas propiedades pertenecen al
organismo como totalidad, en tanto se presenta
a un sistema cognitivo en ciertas condiciones
concretas. En el desarrollo de esta hipdtesis,
se atiende especialmente a sus consecuencias
respecto del proyecto de naturalizacion de la
fenomenologfa (primera parte), y la posibilidad
de alcanzar lo que la filosofia mecanicista con-
tempordnea denomina “mecanismo actual’ de
explicacion (segunda parte).

PALABRAS CLAVE: Fenomenologia — Naturali-
zacion - Causa - Funcion.

ABSTRACT: This paper attempts to address
the ontological status of functions, also called
organizational (Craver) or formal properties
(Merleau-Ponty), of organic processes, in order
to state that Merleau-Ponty’s category of form
could be considered in agreement with respect
to Craver’s mechanistic stance, inasmuch as
Craver recognizes an “active organization”in
mechanisms and highlights the importance

of functional descriptions. It is argued that or-
ganizational properties: a) are not reducible to
its component parts; b) they cannot always be
explained in evolutionary terms; and c) they are
not mere heuristic resources. It is concluded
that such properties belong to the organism as
a whole, insofar as it is presented to a cogni-
tive system in certain concrete conditions. In
developing this hypothesis, we specially focus
on its consequences regarding the project of
naturalizing phenomenology (first part), and the
possibilities of achieving what contemporary
mechanistic philosophy calls “actual mecha-
nism” of explanation (second part).

KEY WORDS: Phenomenology — Naturalization
- Cause - Function.
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Introduccion

Analizar el estatuto ontoldgico de una funcién requiere investigar
si efectivamente puede reducirse al conjunto de efectos de sus ele-
mentos componentes. En caso de responder negativamente a esta
cuestion, es preciso determinar si ello implica comprometerse con
la existencia de un componente normativo o teleoldgico, y explicitar
su relevancia explicativa para la comprension de aquellas activida-
des como compensacion, regeneracion, entre otras, que exceden los
modelos explicativos compuestos unicamente por partes o unida-
des minimas independientes, entre las cuales solo hay relaciones de
causalidad material, lineal y unidireccional. Finalmente, es necesa-
rio indicar como operacionalizar dichos componentes, a fin de iden-
tificar qué resultados experimentales brindan apoyo a la hipdtesis
de la autonomia ontolodgica de las funciones.

El objetivo de este trabajo es adoptar el problema en cuestion
como clave interpretativa de la fenomenologia merleau-pontyana
y la filosofia mecanicista contemporanea, con el fin de argumen-
tar que sus resultados se complementan en importantes aspectos, y
evaluar en qué sentido responden a la pregunta planteada.

A tal efecto, en la primera seccion se presentaran los casos pato-
l6gicos en los que Merleau-Ponty basa sus criticas a la reflexologia
y el conductismo, seguidos por un analisis de la categoria de forma,
que expresa la irreductibilidad del funcionamiento organico a sus
partes componentes. En la segunda seccion se destaca el valor que
Craver atribuye a las propiedades organizativas entre los requisitos
de una explicacion mecanicista, y a continuacion se explicita en qué
sentido el autor afirma que la explicacion de un fenémeno, asi como
su operacionalizacion y la interpretacion de resultados experimen-
tales, requieren, ademads de las causas etioldgicas y constitutivas, la
aceptacion de descripciones funcionales.
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1. Mecanicismo, naturalizacion y fenomenalidad

En esta seccion se argumentara que la actitud naturalista, llevada
a sus ultimas consecuencias, conduce a la actitud trascendental. Se
explicitara que la confirmacion de esta hipotesis implica, en pri-
mer lugar, que los comportamientos superiores (percepcion, apren-
dizaje) no pueden ser explicados exhaustivamente por las ciencias
naturales, en la medida en que adopten una ontologia realista y no-
minalista. En segundo lugar, y correlativamente, tal confirmacion
implica que no es posible naturalizar la fenomenologia, al menos
mientras no se redefina la ontologia de manera que permita dar
cuenta de la fenomenalidad.

Por actitud naturalista entendemos la afirmacion de que todo fe-
nomeno fisico, organico o cognitivo, puede ser explicado exhausti-
vamente por las ciencias naturales, prescindiendo de nociones que
exijan la aceptacion de una instancia intelectual independiente de
lo sensible como “conciencia” o “mente”,' y de propiedades organiza-
tivas como “integracion”, “compensacion”, “equilibrio”, entre otras.

Por ontologia realista y nominalista entendemos aquella que solo
reconoce realidad a entidades individuales, cuya existencia es inde-
pendiente o no relativa a ningun sistema cognitivo.?

Asumimos que la actitud naturalista exige adoptar una ontologia
realista y nominalista, lo cual conlleva a reducir el funcionamiento
orgdnico, en tanto proceso fisico, al resultado de la interaccion de
partes yuxtapuestas, exteriores las unas a las otras, entre las cua-
les sdlo hay relaciones causales y mecanicas. En particular, los com-
portamientos superiores podrian descomponerse en un conjunto de
circuitos nerviosos simples y discretos, localizados puntualmente,
con respuestas preestablecidas e invariables, que transmitirian pa-
sivamente los estimulos desde los receptores al cerebro y de éste a
los miembros, en una cadena causal longitudinal y unidireccional.

Por actitud trascendental entendemos un principio de investiga-
cion que sostiene como punto de partida originario e ineludible el

1 Roy,Jean-Michel; Petitot, Jean; Pachoud, Bernard; Varela, Francisco, “Beyond the gap: an
introduction to naturalizing phenomenology” en Naturalizing Phenomenology. Issues
in contemporary phenomenology and cognitive science, Stanford, Stanford University
Press, 1999, pp. 1-9, 37-38, 44-49.

2 Ibid., pp. 1-9.
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modo en que las cosas se presentan a un sistema cognitivo. A la capa-
cidad de ciertos sistemas cognitivos de que las cosas se les aparezcan
o0 presenten de algun modo, la denominaremos “fenomenalidad”.?

Como exponente de la actitud naturalista aplicada al estudio del
funcionamiento nervioso se encuentra la reflexologia, especialmen-
te los postulados de Sherrington. Basicamente, un reflejo estaria
constituido por un punto excitado, vias aferentes que transmiten
la excitacion al cerebro, y vias eferentes que transmiten los movi-
mientos desde el cerebro a los miembros, configurando la respues-
ta. Este circuito estaria comandado por un sector central, encargado
de inhibir ciertas vias, a efectos de proporcionar una respuesta co-
herente. Por su parte, el conductismo representa una extension de
la reflexologia al abordaje de los comportamientos superiores, que
se asumen descomponibles en estimulos condicionados e incondi-
cionados, o en asociaciones de ambos que no alteran su valor indi-
vidual.*

A continuacidn, reconstruiremos parte del analisis critico rea-
lizado por Maurice Merleau-Ponty en La estructura del comporta-
miento (1953) de las teorias mencionadas en el parrafo anterior, a
fin de presentar la categoria de forma como propuesta positiva para
el abordaje de lo que el autor denomina “propiedades formales” del
organismo, frente a la dicotomia mecanicismo-vitalismo, y destacar
sus consecuencias respecto del proyecto de naturalizacion de la fe-
nomenologia.

En La estructura del comportamiento, Merleau-Ponty presenta
una detallada revision critica de los postulados del conductismo y la
reflexologia, basada en disciplinas como la etologia, neurologia, psi-
cologia, fisiologia y patologia, de las cuales extrae un considerable
numero de casos que contradicen las posiciones de Sherrington y
Pavlov. Por mencionar solo algunos ejemplos, el fildsofo sefiala que
la excitacion de los troncos nerviosos “no produce nunca reacciones
comparables a las que provoca la excitacion de los receptores”;® “el

3 Ibid., pp. 1-2, 9-10.

4 Cf. Sherrington, Charles, The Integrative Action of the Nervous System, Cambridge,
Cambridge University Press, 1906; Pavlov, Ivan, Conditioned Reflexes: An Investigation
of the Physiological Activity of the Cerebral Cortex, trad. y ed. G.V. Anrep, New York,
Dover Publications, 1960.

5 Merleau-Ponty, Maurice, La estructura del comportamiento, trad. E. Alonso, Buenos
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calcio, que de ordinario disminuye el pulso, lo acelera en el caso
de insuficiencia adrtica [...] [y] la sensibilidad a la adrenalina va-
ria considerablemente en un receptor en funcion de la secrecion de
la hipofisis”;® “la atencion prestada a un reflejo basta a veces para
inhibirlo”;” una misma excitacion sobre el brazo de una estrella de
mar provoca distintas respuestas segun el brazo se encuentre ex-
tendido sobre un plano horizontal o descansando en falso.® Asimis-
mo, contra la hipotesis de una direccion centralizada en el sistema
nervioso, destaca la existencia de reacciones condicionadas motoras
en peces que no poseen corteza cerebral, e incluso en invertebra-
dos y protozoarios.® Por otra parte, un estimulo sonoro S inhibe por
completo la respuesta de otro estimulo luminico L si se presentan
simultdneamente, mientras que la respuesta s6lo es inhibida par-
cialmente cuando estos son presentados junto a un tercero M. En
suma, lejos de responder exclusivamente a las propiedades puntua-
les del estimulo (aquellas recibidas por contacto en la excitacion),
la reaccion también es influida por el estado del organismo a nivel
fisico-quimico, los estimulos simultaneos y precedentes, la posicion
del cuerpo, y finalmente por las propiedades formales del excitante
como ubicacidn, frecuencia o intensidad.!!

Una posible defensa de la reflexologia consiste en postular que
los receptores estan ligados no a un unico dispositivo motor, sino a
todos, y que la selectividad de la respuesta es producto de la inhi-
bicion de ciertos dispositivos realizada por un centro de control.'?
Ahora bien, aun admitiendo la multiplicacion indefinida de circui-
tos nerviosos que implica esta hipdtesis (para cada punto excitado,
tantos como posibles posiciones resultantes), la respuesta solo tras-
lada el problema, pues no explica por qué frecuentemente se obtie-
nen respuestas coherentes con la situacion pragmatica del cuerpo,

Aires, Hachette, 1953, p. 27.

& Ibid., p. 36.

7 Ibid., p. 37.

8 Ibid., p.43.

s Ibid., . 96.

1 Ibid., pp. 84-86.

1 Ibid., pp. 27, 32-33, 35, 41, 44, 50-51, 54, 95.
12 Ibid., pp. 42-43.
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y no movimientos aleatorios. En otras palabras, no explica cdmo es
que a ese centro se le atribuye implicitamente una capacidad de or-
den cognitivo o intelectual, incompatible con su estatuto ontoldgico
de parte, en virtud de la cual coordina e inhibe los circuitos adecua-
dos en cada caso. No obstante, el marco tedrico no admite otro tipo
de respuesta. Al parecer, permaneciendo en la actitud naturalista
resulta imposible abordar esta cuestion, ya que no importa cuantos
circuitos o centros se postulen; mientras se los conciba como mate-
ria inerte que transmite un estimulo recibido por contacto y nada
influye en la respuesta, la pregunta por su selectividad y coherencia
podra reiterarse indefinidamente.*

Como hipdtesis alternativa, Merleau-Ponty examina la fisiolo-
gia funcional, que admite la existencia de “conexiones momenta-
neas” entre neuronas sincronizadas, independientes de la topogra-
fia, para explicar la selectividad de los trayectos nerviosos. De esta
manera, se comprenderia que en la respuesta colaboren circuitos o
miembros anatomicamente distantes sin postular conexiones entre
todos ellos, ni centros coordinadores. Pero, al igual que en el caso
anterior, resta explicar en virtud de qué se establecen, entre todas
las conexiones posibles, solo las convenientes.

En resumen, las soluciones propuestas por la reflexologia y la fi-
siologia funcional exceden su propio marco tedrico, pues consisten
béasicamente en exhibir una cadena causal cuya complejidad pre-
supone el aspecto organizativo por el que se inquiere, en lugar de
explicarlo. Por lo tanto, mientras el problema de la organizacion sea
planteado como una segunda causalidad, que actuaria sobre aque-
lla otra iniciada por la excitacion, sera constantemente diferido, sin
aclararse nunca.*

Considerando este resultado, podria aceptarse que las propieda-
des organizativas no estan localizadas puntualmente en el cerebro
0 en el cuerpo, pues no son “el tipo de entidades que pueden entrar
en relaciones causales o componenciales”,’s en la medida en que “no

13 Moinat, Frédéric, Le Vivant et sa Naturalization. Le Probléme du Naturalisme en Biologie
chez Husserl et le Jeune Merleau-Ponty, Dordrecht/Heidelberg/ London/New York,
Springer, 2012, p. 97.

4 Merleau-Ponty, Maurice, La estructura, op. cit. pp. 80, 121-122, 284.

15 Barberis, Sergio, “Wiring optimization explanation in neuroscience: what is special
about it?”, Theoria 34 (1), 2019, p. 103.
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comprimen, empujan ni desencadenan nada en el sistema”.’* Con
todo, aun cabria la posibilidad de seguir ajustando la explicacion
a un marco mecanicista recurriendo a la seleccion natural. En este
caso, la morfologia subyacente a la propiedad en cuestion seria el
resultado de un proceso evolutivo que explicaria la optimizacion
de su disefio en funcion de la adaptacién a ciertas necesidades bio-
légicas. Al respecto, Barberis sefiala oportunamente que, en primer
lugar, la presencia de una estructura de optimizacion no necesa-
riamente debe interpretarse en términos evolutivos, pues se hallan
tales estructuras en procesos biologicos donde no interviene el ADN,
asi como en procesos meramente fisicos.”” En cambio, la optimiza-
cion puede interpretarse desde un enfoque de ingenieria inversa
(reverse-engineering) segun el cual un disefio es 6ptimo si cumple
con sus requisitos funcionales lo mejor posible,’ sin remitir a even-
tuales ventajas adaptativas. En otras palabras, mientras la seleccion
natural explica como el sistema en cuestion ha sido disefiado, la in-
genieria inversa explica sus propiedades organizativas asumiendo
que el sistema obedece a un disefio.” En segundo lugar, Barberis
indica que la idea de que la seleccidn natural sea un mecanismo en
sentido técnico no es de aceptacion unanime, dada la dificultad para
distinguir entre sus partes y actividades.?* Resumiendo, no todas las
propiedades organizativas pueden ser explicadas en términos evo-
lutivos; y las explicaciones por optimizacion de disefio, nuevamente,
asumen la existencia de dichas propiedades, pero no las explican.

En este punto, el unico argumento en defensa del naturalismo
seria sostener que las propiedades formales u organizativas no
pertenecen realmente al organismo, sino que son meros recursos
heuristicos que facilitan la comprension de su funcionamiento. En
palabras de Merleau-Ponty, serian términos “antropomorficos”.?!
Segun esta afirmacion, el problema planteado al comienzo en rigor
no existiria y la investigacion estaria mal orientada. Pues, desde
que se adopta una ontologia realista y nominalista, no cabe pregun-

16 Ibidem.
7 Ibid. p. 105.
18 Ibid. p. 106.
¥ Ibidem.
20 Ibid. p. 103.

2 Merleau-Ponty, Maurice, La estructura, op. cit. pp. 80y ss.
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tarse por propiedades organizativas porque simplemente no se les
reconoce existencia. El organismo seria un ensamblaje de entidades
individuales. La selectividad de las respuestas seria una aparien-
cia, detras de la cual s6lo habria sucesiones de contactos rodeadas
por inhibiciones que bloquean su dispersion. Que sean frecuentes
0 adaptadas seria una casualidad registrada por quien las examina
y compara.

Por lo visto hasta aqui, el estatuto ontologico de las propiedades
formales o bien se disuelve (naturalismo), o bien se da por supuesto
(optimizacion de disefio), o bien se elude (recurso heuristico).

Frente a estos resultados, la fenomenologia merleau-pontyana
propone la categoria de forma?* como una via alternativa para el
estudio de las propiedades organizativas. A continuacion, presenta-
mos su definicidn y explicitamos algunas experiencias y casos pato-
l6gicos en los que encuentra apoyo.

En primer lugar, el filosofo advierte que la categoria de forma no
es una mera hipotesis, sino que se extrae de la observacion tanto del
dominio orgdnico como inorganico. Asimismo, la forma no debe in-
terpretarse en sentido vitalista o finalista, como una fuerza o causa-
lidad de diferente orden ontoldgico, que sin embargo podria influir
en la materia. Antes bien, la forma se define como una propiedad de
los sistemas fisicos como totalidades, por la cual tienden a un esta-
do de equilibrio o a un funcionamiento 6ptimo respecto de ciertas

22 Ciertamente, la nocién de forma utilizada en esta obra tiene una influencia de la
Gestalttheorie. Sin embargo, puede decirse con justicia que Merleau-Ponty se reapropia
del concepto tras la critica realizada en el capitulo III, donde basicamente argumenta
que las formas no son realidades en si, sino objetos para una conciencia. Ademas, el
filésofo ensaya una extension de su aplicacién a los procesos organicos, sosteniendo
la existencia de una significaciéon bioldgica del comportamiento, irreductible a las
categorias de la reflexologia y el conductismo (para profundizar sobre la nocién de
forma, Cf. Geraets, Theodore, Vers une nouvelle philosophie transcendantale. La genése
de la philosophie de Maurice Merleau-Ponty jusqu’a la Phénoménologie de la Perception,
La Haye, Martinus Nijhoff, 1971). En Fenomenologia de la Percepcion se encuentran
asimismo criticas a la nocién de forma utilizada por la Gestalttheorie, en este caso al
examinar el concepto de esquema corporal, pero no hay un uso constructivo de dicha
nocién. Se propone el término Fundierung para sefialar que la distincién entre materia
y forma es secundaria, pero su significado no equivale por completo al de la categoria
de forma en La estructura. Por ultimo, en La Nature, el autor relaciona dicho concepto
con los de morfologia, comportamiento y significado (Merleau-Ponty, Maurice, La
Nature. Notes. Cours du Collége de France, Paris, Editions du Seuil, 1995, pp. 187 y ss.),
en un sentido mas cercano a su primera obra, por cuanto enfatiza su dependencia de
una conciencia perceptiva (Ibid, p. 247); asimismo, sefiala sus contrastes con la nocién
aristotélica de finalidad (Ibid, pp. 228-240).
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condiciones exteriores dadas.?® Especificamente, “se dird que hay
forma alli donde las propiedades de un sistema se modifiquen por
todo cambio aportado a una sola de sus partes, y se conserven por el
contrario cuando cambian todas manteniendo entre si la misma re-
lacion”.** Los siguientes ejemplos pueden considerarse expresiones
de esta categoria, en tanto exhiben reorganizaciones funcionales
y suplencias de sectores afectados que habilitan a reconocerles un
sentido bioldgico, en lugar de pensarlas como mecanismos autono-
mos e indiferentes.

En la hemianopsia, anatomicamente solo una semi-retina de
cada ojo es capaz de recibir sensaciones luminicas. Sin embargo, la
persona reporta una vision defectuosa, pero no una reduccion de su
campo visual a la mitad, como se deduciria desde una consideracion
exclusivamente anatomica. Sucede que los globos oculares se reor-
ganizan de manera que las excitaciones luminosas sean captadas
por una parte intacta de la retina, a fin de garantizar, con los medios
disponibles, el mejor ejercicio posible de la vision.? Podria decirse
que la vision en tanto forma se altera por el cambio en una de sus
partes (lesion de la retina), pero a su vez éstas se modifican de ma-
nera que su relacion permita conservar —aunque con otros medios—
la funcion afectada (reorganizacion entre los globos oculares y la
direccion en que reciben sensaciones luminicas).

Por otra parte, ciertas patologias del lenguaje y de la percep-
cién revelan asimismo un caracter integral y sistematico del fun-
cionamiento nervioso, en la medida en que una lesion, aun lo-
calizada, puede ocasionar trastornos en diferentes capacidades
que afecten al comportamiento en su conjunto. Asi, por ejemplo,
“ocurre en la alexia que el enfermo puede leer su nombre como
palabra, pero no las letras que lo componen tomadas separada-
mente; en la afasia motora, que puede pronunciar una palabra in-
cluida en un conjunto verbal, pero no aislada”.?s El paciente Sch-
neider, herido de bala en la region occipital,”” presenta trastornos

% Ibid. pp. 195, 207.
24 Ibid. p. 76.

% Ibid. p. 66-67.

2% Jbid. p. 101.

27 Merleau-Ponty, Maurice, Fenomenologia de la percepcion, trad. J. Cabanes, Barcelona,
Planeta-Agostini, 1984, p. 143. En el primer examen de J. Schneider, en 1915, A. Gelb y
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en la percepcion y el movimiento: “es incapaz de reconocer en un
circulo mal dibujado un «mal circulo»”,*® y aunque realiza con
destreza movimientos que son para €l habituales, como tomar el
pafiuelo de su bolsillo o una cerilla de la caja para encender una
lampara, le resulta imposible “ejecutar, con los ojos cerrados, mo-
vimientos «abstractos», eso es, movimientos no dirigidos a nin-
guna situacion efectiva”.?® Por otra parte, tras la cauterizacion
de las regiones central y frontal de la corteza, los movimientos
elementales y la capacidad perceptiva de una rata se conservan,
pero pierden su coordinacion (sostiene la comida con sus patas,

K. Goldstein le diagnostican ceguera psiquica, pues, aunque su agudeza visual estaba
intacta, su percepcidén visual era fragmentaria, es decir, era incapaz de integrar las
imdagenes percibidas en una totalidad. En otras palabras, su percepcion se limitaba
a aspectos locales, que no se unificaban como pertenecientes a un mismo objeto. El
paciente compensaba esta limitacién con movimientos de la cabeza o de la mano,
logrando sustituir, aunque deficientemente, la percepcidn. Posteriormente, esos
sintomas fueron clasificados como agnosia visual aperceptiva. Marotta,].J. yBehrmann,
M. (2004) ofrecen una revisién de la adecuacién del diagnoéstico. Al respecto, sefialan
con Goldemberg (2003) que Schneider era capaz de describir escenas en una pintura
y de dibujar de memoria, lo cual contradice la presunta incapacidad para percibir
totalidades. Sin embargo, considerando la importancia atribuida al contexto, seria
posible sostener que un conjunto de figuras geométricas aisladas y fragmentadas no
presenten para Schneider un sentido, y en consecuencia no le resulten perceptibles
como una totalidad, mientras que la coherencia de una escena pintada le permitiria
una percepcion unitaria. Por otra parte, la capacidad de dibujar de memoria, en lugar
de representar un contraejemplo, podria interpretarse como una conservacion de sus
movimientos habituales, que confirmaria la interpretacién propuesta por Merleau-
Ponty en Fenomenologia de la percepcion, op. cit., (pp. 119-123 y 139-141). Con todo, estos
y otros rasgos de su comportamiento hacen que su diagndstico oscile entre agnosia
visual de tipo aperceptiva (dificultad para construir una percepcion coherente a partir
de datos visuales) e integrativa (capacidad de construir una percepcién coherente,
pero dificultad para asignarle un significado basado en los conocimientos adquiridos).
Este ultimo sentido de agnosia visual puede explicarse como una perturbacion de la
estructura figura-fondo (en Marotta, Jonathan; Behrmann, Marlene, “Patient Schn: has
Goldstein and Gelb’s case withstood the test of time?”, en Neuropsychologia 42, 2004,
p- 636). Asimismo, la necesidad de una compensacién kinestésica para completar el
reconocimiento visual fue objetada por Bay (en Bay, Eberhard, “Disturbances of visual
perception and their examination” en Brain, 76, 1953, pp. 515-550.), quien sefial6
que los movimientos de su cabeza no guardaban relacién con la forma y cantidad de
las letras o figuras presentadas. No obstante, Marotta y Behrmann refieren estudios
que revelan la misma estrategia de compensacion adoptada espontdneamente por
pacientes con dificultades similares a las de Schneider. Mds adelante presentaremos
estudios de casos que apoyan la interdependencia entre percepcion y motricidad. Una
reivindicacidn y elucidacién en términos fenomenoldgicos del diagndstico de Gelb
y Goldstein puede encontrarse en Inverso, Hernadn, “Derivas del ‘caso Schneider’:
espacialidad, movimiento y reduccién fenomenolégica en Merleau-Ponty” en
Investigaciones Fenomenoldgicas, 12, pp. 51-70, 2015.

% Merleau-Ponty, Maurice, La estructura del comportamiento, op. cit., p. 103.

2 Merleau-Ponty, Maurice, Fenomenologia de la percepcion, op. cit., p. 120.
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pero yerra el mordisco);** mientras las ratas normales, puestas en
un laberinto en “T”, se acostumbran a cambiar de camino cuando
no encuentran su nido en la direccion escogida, las ratas opera-
das perseveran en el mismo camino aun después de veinticinco
pruebas desfavorables.’! Estos ejemplos podrian interpretarse
como apoyo a cierta plasticidad en los procesos fisiologicos y fle-
xibilidad en los comportamientos, por las cuales, dependiendo
del contexto, pueden modificar sus relaciones manteniendo un
mismo sentido, a efectos de alcanzar un objetivo o una situacion
valorada como optima.

Sin embargo, las experiencias presentadas sugieren la introduc-
cion de términos relacionales y valorativos que exceden el marco
teorico del naturalismo. Por ejemplo, para la reflexologia es imposi-
ble que el ejercicio de una capacidad dependa del contexto o de ha-
bitos adquiridos, pues los circuitos normales deberian garantizar su
posesion en cualquier circunstancia; los dafiados, por el contrario,
bastarian para suprimirla por completo. Por otra parte, que una rata
pueda alcanzar sunido a pesar de variaciones en el laberinto y en los
movimientos que esto exige, resulta inexplicable para el conductis-
mo, dado que los estimulos incondicionados deberian tener respues-
tas invariables, y los conjuntos de estimulos no alterarian el valor de
sus presentaciones aisladas. En suma, en el naturalismo las cadenas
causales se presentan como independientes del contexto, y no hay
distincion entre situaciones valoradas como Optimas o perjudiciales,
0 entre estados normales o patoldgicos®? ni, en general, registro de
la temporalidad y términos cualitativos. Como se anticip0, “orienta-
cion” y “valoracion”, en tanto formas de organizacion, se consideran
fendmenos subjetivos o humanos cuya extrapolacion a la naturaleza
objetiva no es legitima, y, en consecuencia, debe rechazarse.

Considerando las patologias mencionadas, Merleau-Ponty pro-
pone que el funcionamiento nervioso debe caracterizarse, no
como un ensamblaje de dispositivos anatomicos especializados,
sino como una funcion general de organizacion del comporta-

30 Merleau-Ponty, Maurice, La estructura del comportamiento, op. cit., p. 105.
3t Ibid., p. 105-106.

32 Ibid. p. 215.

3 Ibid. p. 23-27.

15



Ideas', revista de filosofia moderna y contemporéanea #13 MAYO DE 2021 - OCTUBRE DE 2021

miento, donde la estructura prima sobre los contenidos.** Dicha
funcidén obedece a la estructura figura-fondo, que el filésofo pro-
pone como alternativa para la comprension de los comportamien-
tos normales y patologicos:

Como el comportamiento del enfermo adhiere, mucho mas es-
trechamente que el del normal, a las relaciones concretas e in-
mediatas del medio, el trastorno fundamental podra asimismo
definirse como “la incapacidad de aprehender lo esencial de un
proceso”, o también como la incapacidad de destacar netamente
un conjunto percibido, concebido o representado, a titulo de fi-
gura, sobre un fondo tratado como indiferente.

Esta estructura permitiria dar cuenta del problema de la selec-
tividad en las reacciones —que no encontraba respuesta en la refle-
xo0logia—, asi como en el lenguaje, la percepcion, el movimiento, el
aprendizaje y los trastornos estructurales que eventualmente los
involucran, en la medida en que reconoce una dimension pragmati-
ca constitutiva del comportamiento, que explica su reorganizacion
en funcion de una tarea que polariza el contexto, introduciendo un
sentido a la situacion por el cual se destaca lo esencial de una accion
como figura sobre un fondo.*

No obstante, es preciso prevenir la conclusion apresurada de que el
funcionamiento nervioso es un fenomeno global, independiente de las
regiones cerebrales, como si la estructura figura-fondo tuviera un ca-
racter intelectual. Al respecto, Merleau-Ponty reconoce que la funciéon
no es indiferente de los sustratos en los que se realiza: “a las lesiones
de la region posterior del cerebro, vecina del sector optico, correspon-
derdn [...] deficiencias marcadas sobre todo en el dominio percepti-
v0”,*” mientras que “los trastornos afectan especialmente al lenguaje
[...] cuando las lesiones estan situadas en la region anterior del cerebro
[...] 0 en la region auditiva”.®® En resumen, si bien se producen suplen-

3¢ Ibid. pp. 106-107.
3 Ibid. p. 100.

36 Ibid. pp. 100, 106, 208-209; Merleau-Ponty, Maurice, Fenomenologia de la percepcion,
op. cit., pp. 128-129; Garcia, Esteban, Maurice Merleau-Ponty. Filosofia, corporalidad y
percepcion, Buenos Aires, Rhesis, 2012, pp. 91-95, 105-117.

37 Merleau-Ponty, Maurice, La estructura del comportamiento, op. cit., p. 108.
38 Ibid. pp. 108-109.
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cias ante lesiones de un area o sustrato, lo cual revela un funciona-
miento integrado, la capacidad obtenida es defectuosa, nunca restituye
por completo la funcion afectada, pues ésta ha perdido sus “auxiliares
irremplazables”, sus “instrumentos privilegiados”.*

Ahora bien, este abordaje de los trastornos se opone a una expli-
cacion naturalista, por cuanto no seria posible hacer corresponder
las capacidades con areas claramente circunscriptas, y, en conse-
cuencia, explicar causalmente un comportamiento patologico par-
tiendo de la localizacion puntual de la lesion.* Tras este resumen de
las principales criticas a la actitud naturalista, es preciso retomar el
examen del estatuto ontoldgico de la categoria de forma. A tal efecto,
el analisis merleau-pontyano de la experiencia de Helmholtz permi-
tird esclarecer la cuestion.

Si a una persona que observa por un estereoscopio se presentan,
de un lado, una hoja blanca con dos puntos negros B y A, y del otro
una hoja negra con dos puntos blancos B’ y A, mas proximos entre si,
cuando el ojo izquierdo mira By el derecho B’, los puntos A y A’ se per-
ciben como el mismo, y situado detras del plano B-B’.#* Respecto de la
fusion de las imagenes en la vision binocular (técnicamente, su “desa-
paricién”), Piéron ofrecia una explicacion en términos anatomicos que
suponia a las neuronas de la calcarina integradas en un mismo circui-
to asociativo, lo cual permitiria corresponder a cada punto un valor
espacial. Pero, a esta teoria puede formularse la misma objecion que
a la fisiologia funcional, pues no explica por qué estarian integrados
en un mismo circuito los puntos de la retina que proyectan el mismo
objeto.”? Podria argumentarse que la asociacion se debe a su similitud.
Sin embargo, la experiencia de Helmholtz rechaza esta hipotesis, pues
los puntos unificados son uno blanco y el otro negro.

¢En qué sentido esta experiencia elucida el estatuto ontoldgico de
la forma? Lo hace en tanto su resultado (el punto percibido) no pue-
de explicarse por la constitucion anatomica del sujeto percipiente,
ni por las propiedades puntuales del objeto percibido. Antes bien,

39 Ibid. pp. 111, 286-287; Merleau-Ponty, Maurice, Fenomenologia de la percepcion, op. cit.,
p. 143.

40 Merleau-Ponty, Maurice, La estructura del comportamiento, op. cit., pp. 97 n. 32, 110;
Merleau-Ponty, Maurice, Fenomenologia, op. cit., pp. 142-144.

41 Merleau-Ponty, Maurice, La estructura del comportamiento, op. cit., pp. 120.
4 Ibid., pp. 119-120.
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requiere considerar las condiciones concretas como la distancia en-
tre las hojas, su ubicacion respecto del sujeto, y la atencion que éste
dirige a otro par de puntos B y B’, que a su vez poseen una localiza-
cion determinada. Todas éstas son propiedades relacionales que el
naturalismo no reconoce, pero que influyen en la configuracion del
objeto percibido. Por lo tanto, si la forma y la estructura figura-fon-
do se aceptan como categorias adecuadas para el estudio del funcio-
namiento nervioso, no se debera buscar su correlato anatomico, ni
pretender una explicacion causal exhaustiva de las capacidades que
rigen, sin rechazarlas por eso como términos antropomorficos:

Sise rehusa a tomar en consideracion, como objeto de ciencia, a
toda propiedad de los fendmenos que no se manifiesta en la in-
tuicién de un caso particular y aparece solo en la reflexion, por
un analisis de las concordancias variadas o por una lectura de
estadisticas, lo que se excluye no es el antropomorfismo, sino la
ciencia; lo que se defiende no es la objetividad, sino el realismo
y el nominalismo.*?

Si, por el contrario, se insistiera en reducir las formas a sus partes
componentes, los comportamientos superiores “no serian mas que el
resultado macroscdpico de una multitud de acciones elementales idén-
ticas a las de los sistemas fisicos. La explicacion, en rigor, podria ser
coextensiva a la descripcion”.** Sin embargo, la influencia de las propie-
dades relacionales en la experiencia de Helmholtz prueba que ningu-
na explicacion exclusivamente anatdmica lograria dar cuenta del pun-
to tal como aparece al sujeto. Por lo tanto, la descripcion ofrecida ya no
puede desestimarse como mera apariencia. La fenomenalidad resulta,
pues, un aspecto ineludible para las ciencias cognitivas, habida cuenta
de que las propiedades relacionales y ciertos factores subjetivos como
la atencidn, tienen relevancia explicativa en la configuracion del ob-
jeto percibido.* En términos de Roy, Petitot, Pachoud y Varela, hay un
“explanatory gap” entre la primera persona y la tercera persona que
las ciencias cognitivas no pueden obviar.*

3 Jbid.,p. 151.
4 Ibid., p. 218. Las cursivas son nuestras.

4 Roy, Jean-Michel; Petitot, Jean; Pachoud, Bernard; Varela, Francisco, “Beyond the gap,
op. cit., p. 12-13.

4 Ibid. pp. 14-15.
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Podria objetarse que la de Helmholtz es una experiencia aislada
en un contexto de laboratorio, y, en consecuencia, no representati-
va del funcionamiento “cotidiano” o “natural” de la percepcion. Sin
embargo, Varela, Thompson y Rosch indican que un analisis pura-
mente fisico (en términos de frecuencia de ondas electromagnéti-
cas) o bioldgico (en términos de constitucion anatomica del érgano
en cuestion) en rigor tampoco lo representan, pues la naturaleza de
los canales cromatico y acromatico del sistema visual, y su corres-
pondencia con las células retinales, son una cuestion debatida en el
campo de la psicologia y la neurofisiologia,* lo cual cuestiona la po-
sibilidad misma de un analisis semejante. Pero, aun admitiendo las
estructuras propuestas, la experiencia “cotidiana” de la percepcion
no permite establecer “una relacion uno-a-uno entre el flujo lumi-
nico en diversas longitudes de onda y los colores que percibimos en
ciertas zonas”.® En otras palabras, el abordaje anatomo-fisioldgico
no logra capturar las particularidades del cardcter encarnado y si-
tuado de la percepcion. En consonancia, con nuestra reivindicacion
de la fenomenalidad, adherimos a la conclusiéon de Garcia:

[L]as explicaciones fisiolégicas no pueden prescindir de la feno-
menologia del color porque aquello de lo que precisamente pre-
tenden dar cuenta es de las peculiares caracteristicas del color
percibido en su diferencia con el color “fisico”. Si no mediara
una previa descripcion de lo percibido el fisi6logo no sabria qué
funciones intenta localizar.*

Teniendo en cuenta lo expuesto, nos interesa enfatizar que el re-

47 Varela, Francisco; Thompson, Evan; Rosch, Eleanor, De cuerpo presente. Las ciencias
cognitivas y la experiencia humana, Barcelona, Gedisa, 2011, pp. 185-187.

48 Ibid. p. 188; Garcia, Esteban, Maurice Merleau-Ponty. Filosofia, corporalidad y
percepcion , op. cit., 82, 99-101. Para profundizar en este punto, Cf. Thompson, Evan;
Noé, Alva; Pessoa, Luiz, “Perceptual completion: a case study in phenomenology
and cognitive science” en Naturalizing phenomenology. Issues in contemporary
phenomenology and cognitive science, Stanford, Stanford University Press, 1999, pp. 161-
195, donde se analizan experiencias similares a efectos de criticar lo que se denomina
“isomorfismo analitico”, que consiste en dos supuestos generalmente utilizados en
ciencias cognitivas, a saber: i) que la percepcion se explica por un sustrato neuronal,
técnicamente denominado bridge locus, de manera que el modo en que las cosas se
presentan al sujeto debe estar representado neuronalmente en su cerebro; y ii) que
hay una correspondencia uno-a-uno entre la distribucion espacial de lo percibido
y la actividad neural del bridge locus, por lo que todo andlisis de la percepcién debe
concluir necesariamente en la actividad cerebral.

% Garcia, Esteban, Maurice Merleau-Ponty. Filosofia, corporalidady percepcion, op. cit., p. 102.
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conocimiento de la estructura figura-fondo en el funcionamiento
nervioso implica el abandono de la actitud naturalista y, correla-
tivamente, la aceptacion de que las propiedades formales no son
meros recursos heuristicos, ni propiedades de las partes, existentes
en la naturaleza. Se trata, pues, de propiedades que el organismo
como totalidad presenta en tanto relacionado con determinado me-
dio (caso del aprendizaje de la rata), o presentado a determinado
sistema cognitivo en unas condiciones concretas (caso de los puntos
en la experiencia de Helmholtz). En este sentido Merleau-Ponty afir-
ma que “la totalidad no es una apariencia, es un fenomeno”.>* Ahora
bien, en este caso el significado de “fendmeno” no remite necesaria-
mente a un sujeto en sentido kantiano, cuya actividad sintetiza una
multiplicidad sensible mediante representaciones intelectuales.s!
Antes bien, remite a una conciencia entendida en un sentido mas
amplio, como la capacidad de responder a la estructura figura-fon-
do, sin necesidad de una representacion. De ahi que el filésofo plan-
tee la posibilidad de su aplicacion incluso a procesos fisioldgicos:®

[E]l hecho mismo de que, para describir esas “formas fisiologi-
cas”, debimos tomar del mundo fenoménico o percibido los tér-
minos de “figura” y “fondo”, como antes la metafora de la me-
lodia, nos lleva a preguntarnos si también son éstos fenémenos
fisiologicos, si se tiene derecho a concebir procesos, aun fisiolo-
gicos, que simbolicen de una manera adecuada las relaciones
inherentes a lo que de ordinario se llama la “conciencia”.>

En otras palabras, asi como en la configuracion del objeto percibido
intervienen tanto las propiedades puntuales del objeto, como las pro-
piedades relacionales dadas por la situacion, asi también el resultado
de los procesos fisiologicos comprende, ademds de las propiedades
puntuales de las partes, aquellas que surgen de su relacion con otras.
En el proximo apartado analizaremos un estudio de caso que conside-
ramos ilustrativo de esta afirmacioén, en el marco del tratamiento de la
explicacion mecanicista de la memoria de reconocimiento social.

50 Merleau-Ponty, Maurice, La estructura del comportamiento, op. cit. p. 225.
51 Ibid., p. 241-243.

52 Enapoyodeestainterpretacion, Cf. Thompson, Evan, Mindinlife. Biology, phenomenology
and the sciences of mind, Cambridge/Massachusetts/London, Harvard University Press,
2007, p. 84.

53 Merleau-Ponty, Maurice, La estructura del comportamiento, op. cit., pp. 138-139.
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A modo de conclusion de esta seccion, nos interesa destacar, en
primer lugar, que si bien la critica a la actitud naturalista con-
duce a la aceptacion de la estructura figura-fondo incluso en los
procesos fisioldgicos, este resultado no debe comprenderse como
una forma de intelectualismo, ya que Merleau-Ponty preserva el
valor de los sustratos anatémicos en los comportamientos supe-
riores. En este sentido, coincidimos con Battan-Horenstein en que
La estructura del comportamiento puede pensarse como un ante-
proyecto de naturalizacion de la fenomenologia.>* Y agregamos:
de fenomenalizacion de la naturaleza. Pues, la categoria de for-
ma logra dar cuenta de la fenomenalidad sin fundarse en un dua-
lismo, requisito fundamental para una posible naturalizacidn.>
Pero, finalmente, dado que la fenomenalidad es una propiedad
relacional por definicién, y en consecuencia queda excluida de
una ontologia realista y nominalista, la naturalizacion exige una
recategorizacion de la ontologia,* que consideramos contemplada
por el fildsofo en el siguiente pasaje:

Al hablar aqui de conocimiento y por consiguiente de concien-
cia, no construimos una metafisica de la naturaleza [...]. Al re-
conocer que los comportamientos tienen un sentido y dependen
de la significacién vital de las situaciones, la ciencia biolégica
se prohibe concebirlos como cosas en si que existirian, partes
extra partes, en el sistema nervioso o en el cuerpo [...]. No se tra-
ta, como ya hemos dicho suficientemente, de volver a una for-
ma cualquiera de vitalismo o de animismo, sino simplemente
de reconocer que el objeto de la biologia es impensable sin las
unidades de significaciéon que una conciencia en él encuentra
y ve desplegarse. Asi, pues, en realidad, ya hemos introducido la
concienciay lo que hemos designado con el nombre de vida era ya
la conciencia de la vida.’

5+ Battdn-Horenstein, Ariela, “M. Merleau-Ponty: fenomenologia y naturalizacién” en
Ideasy Valores, N° 144, 2009, pp. 117-139.

5% Roy, Jean-Michel; Petitot, Jean; Pachoud, Bernard; Varela, Francisco, “Beyond the gap,
op. cit., p. 19.

5 Ibid., pp. 46, 68-71. Para un posible desarrollo de esta propuesta, Cf. Woodruff Smith,
David, “Intentionality naturalized?” en Naturalizing Phenomenology, op. cit. pp. 83-110.

57 Merleau-Ponty, Maurice, La estructura del comportamiento, op. cit., pp. 227-228. Las
cursivas son nuestras.
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2. Las descripciones funcionales: entre la perspectiva y la
estructura causal del mundo

En el apartado anterior ofrecimos una interpretacion de La estruc-
tura del comportamiento segun la cual Merleau-Ponty se ocupa del
problema de las propiedades que denomina “formales” de los or-
ganismos. En esta seccion presentamos la postura de Carl Craver
como exponente de la filosofia mecanicista contemporanea. Sosten-
dremos que el autor se ocupa del mismo problema tratado por Mer-
leau-Ponty en La estructura del comportamiento, si bien denomina
“propiedades organizativas” a las que el fenomenodlogo denomina
“propiedades formales”.

Segun indica Craver en Explaining the brain (2007), la construc-
cion y evaluacion de explicaciones mecanicistas se rige por dos con-
juntos de distinciones. El primero atafie a la verosimilitud de los
modelos, los cuales pueden ser posibles, plausibles, o actuales. Los
modelos posibles son meras conjeturas acerca del tipo de mecanis-
mo que podria subyacer al fendmeno explanandum, es decir que no
se comprometen con la existencia de las partes y actividades que
postulan. Si bien estos modelos constituyen recursos heuristicos
utiles para la comprension del fendmeno, en rigor no son explicacio-
nes adecuadas. Los modelos actuales, en cambio, describen los com-
ponentes, actividades y rasgos organizacionales del mecanismo que
efectivamente produce el fendmeno explanandum. Entre los modelos
posibles y actuales se ubican los modelos plausibles, que se diferen-
cian gradualmente conforme la caracterizacion que ofrezcan de las
partes, actividades y organizacion del mecanismo se acerque mas o
menos al modelo actual.®

El segundo conjunto concierne al grado de completitud del mode-
lo, y consiste en bosquejos, esquemas, o0 mecanismos. Un bosquejo
es un modelo que soOlo caracteriza algunas de las partes y activi-
dades del mecanismo en cuestion, pero incluye “cajas negras” para
aquellos que no contempla, que eventualmente se sustituyen recu-
rriendo a términos de relleno como “activar”, “inhibir”, “procesar?,
etc., para relacionar las partes efectivamente caracterizadas. Ahora
bien, su utilizacion conlleva el riesgo de caer en una comprension

58 Craver, Carl, Explaining the brain. Mechanisms and the mosaic unity of neuroscience,
Oxford, Oxorfd University Press, 2007, p. 112.
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ilusoria del mecanismo. Los esquemas se distinguen de los bosque-
jos por contener un nimero menor de términos de relleno. Final-
mente, los mecanismos son modelos que ofrecen una caracteriza-
cion completa del fenémeno, por lo que no requieren términos de
relleno.*

Entre las propiedades de un mecanismo que una explicacion ge-
nuina debe capturar, Craver otorga una importancia fundamental a
la organizacion, al punto de sostener que se trata de la caracteristica
distintiva de los mecanismos respecto de los meros agregados, don-
de el todo es literalmente la suma de las partes:®

Los mecanismos, por el contrario, no son meros patrones de re-
laciones estaticas o espaciales, sino mas bien patrones de autori-
zacion, generacion, prevencion, produccion, y estimulacion. No
hay mecanismos sin organizacién activa, y ninguna explicacién
mecanicista esta completa o es correcta si no captura correcta-
mente la organizacién activa del mecanismo.®

El autor retoma de Wimsatt una serie de condiciones que definen
alos agregados, las cuales basicamente determinan que sus cualida-
des son indiferentes a la adicién, sustraccion o redistribucion de sus
partes, pues entre ellas no hay relaciones de cooperacion o inhibi-
cion relevantes para el mantenimiento de una propiedad. Los meca-
nismos, por el contrario, exhiben una organizacion de tipo espacial
(forma, tamafio, distribuciéon y ubicacion de las partes), temporal
(orden, frecuencia, duracion) y activa, es decir que sus partes inte-
ractuan de manera tal que la alteracion, adicion o sustraccion de
una de ellas produce cambios en las relaciones entre las restantes.
Por lo tanto, en un mecanismo S, sus propiedades o actividades ()
son mas que la suma de las propiedades o actividades {¢,, @,..., ¢ }
de sus partes {X,, X,..., X }. De hecho -enfatiza Craver-, las propie-
dades-¢ de un mecanismo en funcionamiento no son, en rigor, pro-
piedades de sus partes; son las actividades e interacciones de dicho
mecanismo en funcionamiento.®

9 Ibid., pp. 113-114.
s Ibid., p.135.
s Ibid., p. 136.

62 Ibidem.
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En las condiciones presentadas podria advertirse sin dificultad
una primera semejanza respecto de la categoria merleau-pontyana
de forma, definida como un equilibrio que se altera por modifica-
cion en una de sus partes, y se mantiene cuando se modifican to-
das manteniendo entre sila misma relacion. Mas aun, el énfasis de
Craver en la dependencia de las propiedades respecto del funciona-
miento podria reconocerse en la afirmacion de que

[C]lada forma constituye un campo de fuerzas caracterizado por
una ley que no tiene sentido de los limites de la estructura dina-
mica considerada, y que, por el contrario, asigna a cada punto
interior sus propiedades, aunque éstas no serdn nunca propieda-
des absolutas, propiedades de ese punto.®

Asipues, creemos que esta definicion sintética y precisa de la dis-
tincion entre un mecanismo y un agregado ubica a Craver en la mis-
ma postura que Merleau-Ponty respecto del estatuto ontolégico de
las propiedades organizativas o formales: éstas no son reductibles a
sus partes, pero tampoco meros recursos heuristicos, sino propieda-
des que pertenecen al fenomeno explanandum en funcionamiento,
es decir, al mecanismo en tanto relacionado con otros. En su trabajo
de 2001, Craver ofrece argumentos y precisiones conceptuales que
brindan apoyo a esta asociacion. Para ejemplificarlo, consideramos
oportuno presentar las criticas de Sullivan® a la interpretacion re-
duccionista propuesta por Bickle® respecto del mecanismo subya-
cente a la capacidad de memoria de reconocimiento social en rato-
nes.

La interpretacion de Bickle esta guiada por la hipdtesis de que los
comportamientos superiores y la cognicion pueden ser explicados
“directamente” por el nivel molecular, y, en consecuencia, reducirse
a éste. Asi, los términos psicoldgicos o mentales, junto con las disci-
plinas que los estudian (psicologia, ciencias cognitivas y filosofia de
la mente), podrian ser progresivamente eliminados conforme avan-

5 Merleau-Ponty, Maurice, La estructura del comportamiento, op. cit., p. 196.

64 Sullivan, Jacqueline, “The multiplicity of experimental protocols: a challenge to
reductionist and non-reductionist models of the unity of neuroscience” en Synthese, N°
167, 2009, pp. 511-539.

5 Bickle, John, “Reducing mind to molecular pathways: explicating the reductionism
implicit in current cellular and molecular neuroscience” en Synthese, N° 151, 2006, pp.
411-434.
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ce la investigacion a nivel celular y molecular.s

Basicamente, el estudio requiere operacionalizar la capacidad a
analizar, es decir, adoptar un protocolo que indique como produ-
cirla, y qué conductas observables son indicativas de su ejercicio.
Asimismo, es necesario un conocimiento de las dreas y mecanismos
causales subyacentes que se consideran productores de la capacidad
en cuestion, a fin de intervenir en ellos a nivel molecular y registrar
los cambios ocasionados a nivel comportamental, para finalmente
compararlos con un grupo control no intervenido. La capacidad a
estudiar se define como el reconocimiento de un individuo de la
misma especie luego de transcurrido cierto intervalo de tiempo des-
de su primer encuentro. Se supone que esta capacidad depende en
parte del hipocampo, y que la proteina CREB esta involucrada en
ella. Efectivamente, los ratones cuya proteina CREB es intervenida
reproducen los mismos patrones de reconocimiento en un encuen-
tro con 24 horas de diferencia, lo cual indica una deficiencia de la
capacidad. Basandose en estos resultados, Bickle concluye que las
intervenciones moleculares realizadas “explican directamente” la
capacidad en cuestion.®’

Al respecto, Sullivan sefiala oportunamente una serie de varia-
bles en los protocolos que exigirian, al menos, matizar las conclusio-
nes de Bickle. Pues, un protocolo experimental requiere, en primer
lugar, que la operacionalizacion de la capacidad a estudiar garanti-
ce el reconocimiento de todos los comportamientos indicativos de su
ejercicio, y la posibilidad de distinguirlos de aquellos que no lo son;
lo cual puede variar de un laboratorio a otro. Asimismo, para eva-
luar los resultados obtenidos, es preciso establecer procedimientos
de produccion, deteccion y medida, que exigen especificar: qué dro-
gas (y qué dosis) se utilizardn para manipular las variables farma-
coldgicas; qué animales (y de qué edad) se utilizaran, y como seran
entrenados; qué clase y cantidad de estimulos se aplicardn; cuan-
to tiempo de reconocimiento se permitira, y con qué intervalo se
realizara el segundo encuentro, entre otras. En suma, la variedad y
complejidad de cada protocolo hace de su resultado una explicacion
local, por lo que, en rigor, seria preciso aclarar en la conclusion que

6 Ibid., p. 414.
¢ Ibid., pp. 422, 426.
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lo que el nivel celular explica “directamente” no es la capacidad sin
mas, sino la capacidad tal como fue operacionalizada en un protocolo
particular.

Con todo, en relacion con la tesis que intentamos defender,
resulta de particular interés detenerse en las condiciones y va-
riables fisiologicas involucradas en el estudio. Como se aclaro,
uno de sus requisitos iniciales es el conocimiento de las areas
cerebrales y los mecanismos causales subyacentes que se asume
producen la capacidad en cuestidn; especificamente, qué conjun-
to de sinapsis intervienen en su ejercicio. Ahora bien, estudios de
esta misma capacidad en otros laboratorios han concluido que
no depende exclusivamente del hipocampo, sino también de la
amigdala, y que no interviene unicamente la proteina CREB, sino
ademas la oxitocina y la vasopresina.®® Por lo tanto, la modifica-
cion en la memoria de reconocimiento social por intervencion en
la proteina CREB no bastaria para justificar la conclusiéon de su
reduccion a un mecanismo causal localizado en el hipocampo,
habida cuenta de que su ejercicio involucra otras partes y meca-
nismos. Este resultado brinda apoyo a la definicién de mecanis-
mo propuesta por Craver, que rechaza su reduccidon a partes com-
ponentes. Asimismo, retomando la terminologia merleau-pontya-
na, podria decirse que la memoria de reconocimiento social es
una forma constituida por las relaciones entre el individuo pre-
sentado, el hipocampo, la proteina CREB, la amigdala, la oxitoci-
nay la vasopresina, en unas condiciones concretas. Creemos que
en este sentido el filésofo afirma que los objetos que la ciencia
construye —en este caso, la memoria de reconocimiento social-
son siempre “haces de relaciones”,® y, en consecuencia, “lo que
se verifica, hablando con propiedad, no es nunca una ley, sino un
sistema de leyes complementarias”.” En nuestro ejemplo, lo que
verifica el ejercicio normal de la memoria es el sistema de leyes
de funcionamiento de los 6rganos mencionados. Consideramos
que la advertencia de André Lalande sobre la reflexologia citada
por Merleau-Ponty podria interpretarse como una expresion de
las limitaciones sefialadas por Sullivan:

% Sullivan, Jacqueline, op. cit., p. 519.
5 Merleau-Ponty, Maurice, La estructura del comportamiento, op. cit., p. 201.
70 Ibid., p. 198.
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Sucede en el conocimiento del organismo lo que se ha sefialado
en el conocimiento de la naturaleza: nos acostumbramos a tra-
tar como “causa” la condicion sobre la que podemos actuar mas
facilmente. Si se olvida mencionar, entre los antecedentes del
reflejo, los interiores al organismo, es porque lo mds frecuente-
mente se encuentran oportunamente reunidos.”

En las conclusiones de Bickle, la proteina CREB se considera la
causa a nivel molecular de la memoria de reconocimiento social
porque su intervencion la afecta. No obstante, si bien la deficiencia
en su ejercicio prueba que dicha proteina efectivamente toma parte,
no prueba que sea el unico factor causal relevante, como sefiala con
acierto Sullivan. De ahi que no se justifique concluir la posibilidad
de reducirla a dichos mecanismos. En otras palabras, el protocolo
analizado por Bickle probaria que el hipocampo y la proteina CREB
son condiciones necesarias para el ejercicio de la memoria de reco-
nocimiento social, pero no condiciones suficientes. Pues otros me-
canismos que en ese protocolo no fueron intervenidos por conside-
rarse causalmente irrelevantes, permaneciendo, en consecuencia,
“oportunamente reunidos”, resultaron ser causalmente relevantes
cuando fueron intervenidos en otros protocolos.

Craver ofrece un marco teorico adecuado para el analisis de este
caso. El autor coincide con Salmon en que explicar un fendémeno es
situarlo en la estructura causal del mundo. Ello implica ofrecer una
explicacion etioldgica, esto es, que indique las causas antecedentes
del fendmeno, y una explicacion constitutiva, es decir, una que re-
vele su estructura causal interna, o sus partes componentes.”> No
obstante, Craver sostiene que, al menos en fisiologia y neurocien-
cias, estos criterios no proporcionan una explicacion completa del
fenémeno si no se incluye una descripcion funcional:

[E]s necesario agregar una tercera variable contextual de expli-
cacién mecanico-causal, liberando aun mas a la filosofia meca-
nicista contemporanea de sus estructuras histéricas y reconocer
en esa filosofia un lugar esencial para las funciones en nuestro
esfuerzo por hacer inteligible la estructura causal del mundo.”

7 Ibid., p. 35.

2 Craver, Carl, “Functions and Mechanisms: A Perspectivalist View” en Huneman, P.
(ed.), Functions: selection and mechanisms, Dordrecht/Heidelberg/New York/London,
Springer, 2001, p. 145.

73 Ibidem.
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Ahora bien, es preciso aclarar en qué sentido la descripcion fun-
cional se distingue de las explicaciones etioldgicas y constitutivas.

En primer lugar, “funcion” no remite necesariamente a una ven-
taja adaptativa explicable en términos evolutivos, como tampoco
a un componente normativo. Pues, en primer lugar, la explicacion
evolutiva puede distinguirse como un tipo de explicacion etioldgica,
en la medida en que ésta ultima proporciona la conexion entre cier-
tas condiciones pasadas y la existencia actual de la parte a explicar,
aunque sin necesidad de comprometerse con eventuales ventajas
adaptativas. En este sentido tiene un caracter retrospectivo (back-
wards-looking).” Por su parte, la descripcion funcional no es nor-
mativa porque no apunta a determinar el comportamiento normal
o0 la funcion propia de la parte en cuestion, es decir, a distinguirlo
de sus efectos accidentales, o de las funciones que podria cumplir,
o, finalmente, de los casos en que presente un mal funcionamien-
to. En otras palabras, la descripcion funcional no indica como de-
beria funcionar una parte o mecanismo, sino como efectivamente
funciona. De hecho, las explicaciones etioldgicas y las descripciones
funcionales se utilizan en la comprension de casos patoldgicos,” lo
cual prueba que ninguna de ellas se agota en el aspecto normativo
o0 evolutivo.

Por otra parte, “funcion” tampoco debe entenderse como aplica-
cion de una regla explicita a una variable, en el sentido de input-
output (10). Pues, en esta acepcion la operacion realizada se asume
independiente del contexto, lo cual no es el caso de las funciones. No
obstante, las funciones IO resultan utiles a los fines de caracterizar
las explicaciones constitutivas.” Las explicaciones constitutivas tie-
nen un caracter descendente (downwards-looking), en tanto remiten
a las actividades IO de las entidades que componen un nivel inferior
(-1 0 -n) al del fendmeno explanandum.

La caracteristica distintiva de las descripciones funcionales
consiste, por lo tanto, en comprender las propiedades o acciones
de una parte como integradas en un mecanismo de nivel superior
(+1 o +n), es decir que solo pueden realizarse estando relacionadas

7 Ibid., pp. 145-146.
5 Ibid., p. 148.
76 Ibid., pp. 149-150.
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con otras, de manera que involucran regiones mas amplias de la
estructura causal. En este sentido tienen un cardacter orientado al
exterior (outwards-looking) y ascendente (upwards-looking)” (a esta
caracteristica nos referimos en el apartado anterior al sostener que
los procesos fisiologicos obedecen a la estructura figura-fondo). En
consonancia con la afirmacion de que las propiedades de un meca-
nismo como totalidad no pueden reducirse a propiedades puntuales
de sus partes, sino que surgen de su funcionamiento, Craver sos-
tiene que las funciones contextuales no son funciones IO extraidas
de un mecanismo, sino mas bien actividades de una parte en tanto
organizada o integrada en el funcionamiento de un mecanismo de
nivel superior.”

Las descripciones funcionales son perspectivistas, esto es, rela-
tivas a los intereses y conocimientos de quien investiga, asi como
a la entidad investigada. De eso dependera cudl sea el mecanismo
de nivel superior en cada caso, e incluso su misma busqueda puede
surgir del desconocimiento de la actividad de la entidad en cues-
tion.” Asi, la perspectiva proporciona un criterio de relevancia cau-
sal para caracterizar la parte o mecanismo en cuestion, pues por
referencia a una funcion —asumida como normal- se distinguen sus
actividades propias de las interacciones incidentales, y sus causas
de las condiciones de trasfondo.®® Ahora bien, Craver advierte que la
adopcion o no de una perspectiva encuentra un limite en la estruc-
tura causal del mundo,? por lo que toda descripcién funcional pro-
puesta debe evaluarse considerando la condicion de manipulabili-
dad mutua, esto es, que una entidad es relevante en un mecanismo
como totalidad si una intervencion en ella lo altera, y a la inversa, si
una intervencion en el mecanismo altera la entidad.?

Retomando el caso presentado, podrian aplicarse las precisiones
terminologicas desarrolladas por Craver para reformular la criti-

7 Ibid., pp. 151-153.
7 Ibid., p. 152.
™ Ibid., p. 153.
8 Ibid., pp. 141-142.
1 Ibid., p. 143.

82 Ibid., pp. 141, 154; Craver, Carl, Explaining the brain. Mechanisms and the mosaic unity of
neuroscience, op. cit., p. 132.
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ca de Sullivan. Desde esta perspectiva, la propuesta reduccionista
de Bickle solo se justifica si se contemplan unicamente las explica-
ciones etioldgicas (accion del hipocampo) y constitutivas (proteina
CREB) del fendmeno explanandum. Pero, al demostrar la participa-
cion de otros mecanismos, Sullivan destaca, en consonancia con
Craver, la necesidad de incluir descripciones funcionales.

A manera de conclusion de esta seccion, es preciso reanudar el
examen del estatuto ontoldgico de las propiedades organizativas. Al
respecto, a juzgar por el andlisis de los trabajos de Craver, conside-
ramos que tal estatuto permanece indefinido, aunque varios pasa-
jes parecen indicar que se trata de un recurso heuristico. Pues, por
un lado, el filosofo afirma expresamente que la organizacion activa
distingue a un mecanismo de un mero agregado, y que un mecanis-
mo en funcionamiento presenta propiedades irreductibles a las pro-
piedades puntuales de sus partes.®* Asimismo, aclara que las funcio-
nes contextuales no son funciones I0 aisladas, sino descripciones
de la actividad de una parte en términos de como esta integrada
en el funcionamiento de un mecanismo de nivel superior.®* En este
sentido, la necesidad de incluir descripciones funcionales sugiere
que Craver reconoce relevancia explicativa a las propiedades rela-
cionales, tal como lo hace Merleau-Ponty frente al naturalismo (que
en la terminologia mecanicista equivaldria a la limitacion a expli-
caciones etioldgicas y constitutivas). Finalmente, la definicion del
criterio de manipulabilidad para evaluar las perspectivas también
habilita a sostener que dichas propiedades efectivamente pueden
contrastarse experimentalmente, de manera que no se trataria de
meros recursos heuristicos.

Por otra parte, sin embargo, la misma caracterizacion de las des-
cripciones funcionales plantea, a nuestro juicio, una ambigiiedad
respecto de si la llamada “organizacion activa” debe considerarse
una propiedad de los mecanismos o un recurso heuristico. En efec-
to, por el hecho de ser perspectivista, las funciones propuestas en
cada caso, asi como los mecanismos en que se integran, son relati-
vas al conocimiento de quien investiga, de manera que servirian
unicamente como criterios de relevancia para delimitar el mecanis-

8 Craver, Carl, Explaining the brain. Mechanisms and the mosaic unity of neuroscience, op.
cit., p. 136.

84 Craver, Carl, “Functions and Mechanisms, op. cit., p. 152.
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mo a estudiar. Esta interpretacion podria justificarse consideran-
do que Craver afirma que “el mundo no viene pre-fragmentado en
mecanismos”,® y que “[l]as descripciones contextuales, aisladas y
constitutivas no deben considerarse como correspondientes a las
divisiones en el mobiliario del mundo”.®® Asi, lejos de pertenecer a
los mecanismos, las funciones parecen ser sélo recursos heuristicos.
Ahora bien, esta postura seria incompatible con la aplicacion del
criterio de manipulabilidad mutua.

Consideramos que responder a esta cuestion exige establecer
qué tipos de entidades y relaciones hay en la estructura causal del
mundo donde encuentran su limite las perspectivas. En otras pala-
bras, seria necesario aclarar si, en caso de cumplirse la condicion de
manipulabilidad mutua, lo que se obtiene es s6lo una extension de
las explicaciones etioldgicas o constitutivas. Pues entonces las pro-
piedades relacionales descriptas por las funciones, en rigor no ten-
drian relevancia explicativa —en contra de lo visto en la experiencia
de Helmholtz- sino que solo serian necesarias dadas nuestras limi-
taciones epistémicas. De ser asi, las propiedades de un mecanismo
como totalidad, esto es, aquellas que surgen de su relacion con otros,
efectivamente podrian explicarse en términos de las propiedades
puntuales de sus partes. Por otra parte, seria preciso analizar si la
condicion de manipulabilidad mutua no excluye ya la posibilidad de
corroborar una descripcion funcional, y en ese caso, deliberar sobre
como deberian operacionalizarse las propiedades organizativas.

Finalmente, volviendo a las distinciones que rigen la explicacion
mecanicista, nos preguntamos si un modelo que incluya descripcio-
nes funcionales podria ser algo mas que una posibilidad o conjetu-
ra, yllegar a ser actual, habida cuenta de la dimension perspectivis-
ta de las funciones. Y ante una respuesta afirmativa a esta cuestion,
nos preguntamos si ese modelo podria llegar a ser un mecanismo,
puesto que, por un lado, esto supone la eliminacion de todos los tér-
minos de relleno, y por el otro, dichos términos parecen ineludibles
en las descripciones funcionales.

Teniendo en cuenta lo expuesto, creemos que la referencia a una
“estructura causal del mundo” alude a mecanismos independien-

5 Ibid., p. 140.
s Ibid., p. 152.
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tes, con lo cual reintroduce implicitamente una ontologia realista y
nominalista, que entra en conflicto con la necesidad epistémica de
descripciones perspectivistas. Pues si bien la perspectiva es la uni-
ca via de acceso a la mencionada estructura causal, lo es a costa de
—pero también gracias a- la introduccion de criterios de relevancia
en los que no puede negarse validez a las propiedades relacionales,
a la aceptacion —explicita o no—- de funcionamientos considerados
normales, y a la postulacion de jerarquias de mecanismos. Pero, to-
das estas categorias son incompatibles con una realidad compuesta
exclusivamente por entidades individuales y autonomas, donde to-
das las partes concurren simultdneamente y a igual titulo, indife-
rentes a los resultados de sus relaciones.

Ahora bien, si, dada la limitacion de nuestros procesos cognitivos,
solo podemos comprender la estructura causal del mundo propo-
niendo perspectivas, y se asume que estos procesos también deben
ser explicables “dentro” de la estructura causal a la que permiten
acceder, entonces o bien dicha estructura no consiste unicamente
en entidades individuales y auténomas, o bien los procesos cogni-
tivos tienen como contrapartida un “punto ciego”, y la perspectiva
introduce un resto que impide el cierre sobre si de esa estructura
causal. Asi interpretamos el desafio con que el autor concluye su
texto:

Que la teleologia de nuestra visiéon del mundo mecanicista con-
tempordanea sea en ultima instancia reductible a elementos de
la estructura causal del mundo dependera, por lo tanto, de que
la capacidad para adoptar una postura con respecto a un siste-
ma pueda situarse, sin resto, en la estructura causal del mundo.
Y aqui tenemos un, quizd el, problema fundamental que cual-
quier comprensién mecanicista de la mente adecuada deberd
algun dia enfrentar.®’

Y encontramos una respuesta negativa a este planteo en Mer-
leau-Ponty:

No debe concluirse por esto que las formas existan ya en un uni-
verso fisico y sirvan de fundamento ontoldgico a las estructuras
perceptivas [...]. EI dato perceptivo debia, segun el positivismo,
ser s6lo un punto de partida [...], un intermediario provisorio

87 Ibid., p. 156. Las cursivas son nuestras.
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entre nosotros y el conjunto de las leyes, y esas leyes, explicando
por su juego combinado la aparicién de tal estado del mundo, la
presencia en mi de tales sensaciones, el desarrollo del conoci-
miento y la formacién de la misma ciencia, debian asi cerrar el
circulo y plantarse en si mismas. Por el contrario, lo hemos visto,
la referencia a un dato sensible o histdrico no es una imperfeccion
provisional; es esencial al conocimiento fisico (...) La reintroduc-
cién en la ciencia moderna de las mads inesperadas estructuras
perceptivas, lejos de revelar ya, en un mundo fisico en si, las
formas de la vida o aun del espiritu, testimonia solamente que el
universo del naturalismo no ha podido cerrarse sobre si mismo
y que la percepcién no es un hecho de naturaleza.®

88
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Merleau-Ponty, Maurice, La estructura del comportamiento, op. cit., p. 206. Las cursivas
son nuestras.
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“(...) dice Epicteto, es muy simple.
Cuando tienes a tu hijo, tu varén o
tu nifia, sobre las rodillas y expresas
con toda naturalidad tu carifio por él,
en el momento en que lo besas por un
movimiento y una expresion legitimos
de un afecto natural, di constantemente,
repitete a media voz, para ti mismo o, en
todo caso, en el alma: ‘Mafiana moriras’.
Mafiana tu, el hijo que amo, moriras.
Mafiana desapareceras”.!

Introduccion?

En La hermenéutica del sujeto, (2014 [1982]) Michel Foucault analiza
la emergencia de lo que el filésofo francés concibe como un aconteci-
miento® fundacional en la historia cultural de occidente: las diversas
practicas por medio de las cuales el sujeto se hace apto para acceder a
“la verdad”.* Formulando un analisis arqueoldgico que lo lleva al con-
texto de la Atenas del siglo IV a.C., el autor entiende que alli emergio la
articulacién entre los conceptos de “verdad” y “sujeto” en torno a un
dispositivo de practicas, algo inusitado hasta ese entonces. El analisis
continua sobre las mutaciones de la diada sujeto-verdad en el periodo
helenistico-romano, con el fin de detectar aquello a lo que el autor se
refiere como las “dislocaciones”, es decir, los aspectos discontinuos que
las practicas en torno a la relacion entre “sujeto” y “verdad” adoptan en
ese contexto. En este orden de ideas, el presente articulo parte de una
reconstruccion del andalisis que Foucault despliega en el texto mencio-
nado para proponer una lectura alternativa a algunas conclusiones del
autor. Tomaremos como insumo interpretativo los aportes de uno de
los filésofos existencialistas mas relevantes —y al mismo tiempo, qui-
zas de los menos conocidos— del siglo XX: Lev Shestov.

1 Foucault, M., La hermenéutica del sujeto, Ciudad Autéonoma de Buenos Aires, Fondo de
Cultura Econdmica, 2014, p. 412. De aqui en adelante haremos referencia a esta obra en
particular con la abreviatura “op. cit.”. Cuando no sea el caso, especificaremos.

2 Elautor de este articulo agradece los valiosos comentarios y aportes de las/los revisoras/es.

3 Castro, E., El vocabulario de Michel Foucault. Un recorrido alfabético por sus temas,
conceptos y autores, Bernal, Universidad Nacional de Quilmes, 2004, p. 20.

4 Foucault, M., op. cit., p. 26.

5 LevIsadkovich Shestov, conocido en el hablahispana como Ledn Chestov, nacié en Kieven
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En efecto, y siguiendo con lo anterior, el interés de Foucault en
analizar el momento fundacional que Platén inaugura con su diadlo-
go Alcibiades tiende a la formulacion de una hipotesis central. Esta
consiste en sefialar que, incluso desde antes de Platon —con Pitago-
ras y hasta el siglo V d.C— la relacidn entre los preceptos de epime-
leia heautou —“inquietud de si”— y gnothi seauton —“condcete a ti
mismo”— manifestaban una supremacia del segundo sobre el pri-
mero. Ahora bien, durante el periodo helenistico-romano, se habria
evidenciado una instancia de ruptura conforme a la cual las practi-
cas del cuidado de sino se hallan ya absorbidas por el precepto que
aboga por el autoconocimiento.

Desde tal andarivel, este articulo propone en primer término una
recuperacion del analisis de Foucault en lo que se refiere a la “pre-
historia” del gnothi seauton y de la epimeleia heautou. En segundo
lugar, se explicita la tesis foucaultiana que encuentra una articula-
cion entre estos dos preceptos en Alcibiades. En un tercer momento,
el andlisis avanzara sobre el periodo helenistico-romano, con el fin
de recuperar las dislocaciones especificas que la diada mencionada
presenta en ese momento historico. Estas tres primeras secciones
del trabajo tenderan a esclarecer los puntos de andlisis que Foucault
destaca para sostener la debilidad de toda perspectiva que plantee
un continuum —a lo largo de la historia de la filosofia occidental—
del desarrollo del autoconocimiento, dejando de lado las practicas
que propicia la inquietud de si. En este sentido, cabe aclarar que la
posicion de Foucault es compleja: a lo largo del mentado curso, el ca-
racter distintivo del periodo helenistico-romano no es sefialado de
manera exhaustiva por el filésofo francés, por cuanto, sobre todo,
lo que prima en su analisis son las apreciaciones en torno a la con-
tinua presencia de las estrechas relaciones entre el “cuidado de si”
y el “autoconocimiento”. Esto permitiria considerar que, respecto
del momento fundacional del Alcibiades y de la “tercera etapa” que
inaugura el cristianismo del siglo IV, lo distintivo del periodo hele-
nistico-romano seria, ante todo, el haber sido el periodo histdrico en
el cual las practicas del cuidado de si se desarrollaron de manera co-

el afio 1866. Su pensamiento filoso6fico existencial propone una critica al racionalismo, al
tiempo que gran parte de aquél se enhebra en una reconstruccion de las tensiones entre
razén y fe —tomando como arquetipo la relacién entre la tradicién judaica y la griega.
En tanto se trata del mayor exponente del existencialismo ruso, su obra se encuentra casi
enteramente publicada en idiomas ruso y también francés, ya que el autor se exilié en
Francia en torno al afio 1920, lugar donde moriria hacia el afio 1938.
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losal. No obstante, es posible observar que cuando Foucault pasa de
aquella distincién —si se nos permite— “historiografica” a una mas
honda, de caracter “historico-filoséfico”, comprendemos que, en
efecto, lo que segun el fildsofo francés distingue al periodo helenis-
tico-romano es que las practicas del cuidado de si que proliferaron
en él dan cuenta de un acontecimiento en el cual el cuidado de sino
se hallaba subsumido al autoconocimiento. Esto ultimo constituiria
precisamente la riqueza del mentado periodo, por cuanto ademas
del desarrollo y la proliferacion de las practicas del cuidado de si
respecto del “momento platonico”, también este periodo da cuenta
de una auto-finalidad del cuidado de si, no subsumida al afan de
autoconocimiento.® En palabras de Foucault, se trata de un tercer
esquema —segundo en el devenir historico— que

[...] no tiene por forma ni la reminiscencia [propia del momento
platonico] ni la exégesis [propia del momento cristiano]. A dife-
rencia del modelo platonico, no identifica inquietud de si y auto-
conocimiento ni absorbe la primera en el segundo. Al contrario,
tiende a acentuar y privilegiar la inquietud de si, a mantener al
menos su autonomia con respecto a un autoconocimiento cuyo
lugar —ya van a verlo— me parece, con todo, limitado y restrin-
gido. Segundo, a diferencia del modelo cristiano, este modelo
helenistico no tiende en absoluto a la exégesis de si ni a la re-
nuncia de si, sino, al contrario, a constituir al yo como objetivo
a alcanzar’

A partir de lo anterior, en la cuarta seccidn de este trabajo inten-
taremos destacar que aquellas dislocaciones que Foucault conside-
ra distintivas del periodo helenistico-romano son en verdad expre-
siones de un elemento irreductible, presente tanto en el momento
fundacional como en este periodo en cuestion. En linea con este
punto, aquel elemento irreductible es lo que, siguiendo a Shestov,
denominaremos “amor a la razon”. Retomando la perspectiva del
filésofo ruso, esa ultima nocion sera develada como el presupuesto
fundamental que propicia, en la subjetividad del periodo helenisti-

6 Asuaje, R., “Revisidn de las précticas del cuidado de si en la relacién maestro-discipulo
en la antigiiedad griega y romana. Una revision de los postulados de Sécrates, Platon y
del Cristianismo Primitivo realizadas por el ultimo Foucault (1982-1984)”, en Educere,
Vol. 18, n°. 60, 2014, pp. 237-248.

7 Foucault, M., op. cit., p. 252.
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co-romano, el conocimiento de la realidad, activando el dispositivo
de practicas que hacen al sujeto apto para acceder a la verdad.

En suma, la perspectiva foucaultiana concibe al periodo he-
lenistico-romano como expresion de una instancia de “dislocacio-
nes”, que da cuenta de modo distintivo de un periodo en el cual la
epimeleia heautou funciona como motor del “autoconocimiento”, sin
ser por ello, como sucedia en Platon, absorbida por él. Nuestra lec-
tura tenderd a enfatizar que en el periodo helenistico-romano se
da de modo paradigmadtico un pronunciamiento radical del “auto-
conocimiento”, el cual, en continuidad con el momento fundacional
del Alcibiades, evidencia una primacia del gnothi seauton por sobre
la epimeleia heautou. Contrariamente a lo afirmado por Foucalt en
la cita anterior, sugeriremos que en este cuadro seran sintomaticas
las renuncias que, como posteriormente se analizara, inauguran las
éticas austeras del periodo helenistico-romano.

1. Sujeto y Verdad: Sobre la “prehistoria” de la epimeleia
heautou y el gnothi seauton

“Sujeto y Verdad” es, a grandes rasgos, la cuestion que Foucault ana-
liza en La hermenéutica del sujeto. El momento fundacional que sig-
na esta problematica es rastreado hacia el siglo V a.C, en Grecia, con
el didlogo Alcibiades, en el cual tiene lugar una articulacion funda-
cional entre dos preceptos que acabard siendo el cimiento de una
concepcion especifica de la relacion entre “verdad” y “sujeto”.? Estos
preceptos son el gnothi seauton, “condcete a ti mismo” y el precepto
de epimeleia heautou, “cuidado de si”.

Por un lado, Foucault recupera los estudios que evidencian que,
antes de Socrates, el precepto gnothi seauton, —originariamente
una de las tres inscripciones de la entrada del templo de Apolo, en
Delfos— antes que ser interpretado en un sentido “moral”, mas bien

8 Se trata de una perspectiva que evade concepciones a-histéricas o de inmutabilidad
de los conceptos, para descubrir relaciones en términos de “los limites de un proceso,
el punto de inflexion de una curva, la inversiéon de un momento regulador, los puntos
extremos de una oscilacién, el umbral de un funcionamiento, la aparicién de un
mecanismo, el instante de alteracion de una causalidad circular” (Foucault, M., ;Qué es
usted, profesor Foucault? Sobre la arqueologiay su método, Buenos Aires, Siglo Veintiuno
Editores, 2014, p. 226).

141



Ideas', revista de filosofia moderna y contemporéanea #13 MAYO DE 2021 - OCTUBRE DE 2021

expresaba el modo en que debian proceder los visitantes al momen-
to de interrogar al dios. Asi, “condcete a ti mismo”, constituia un
imperativo para no preguntar trivialidades, es decir, para conocer
las propias inquietudes fundamentales antes de dirigirse al dios.
En el caso de la epimeleia heautou, Foucault recupera su origen en
una anécdota lacedemonia: cierta vez preguntaron a Alexandrides
el motivo por el cual los lacedemonios no cultivaban ellos mismos
los grandes latifundios de su potestad, prefiriendo darlos por el con-
trario a los ilotas para que ellos los cultiven. La respuesta del lace-
demonio habria sido: “para poder ocuparnos de nosotros mismos”.

A partir de estas “presentaciones”, arribamos a un origen de am-
bos preceptos, en los cuales no existia un sentido filoséfico original
o un influjo moral prestablecido. Asi, la articulacion de ambos pre-
ceptos, tal como se dan en el didlogo Alcibiades, adquiere por esto
su justificado caracter de momento fundacional que, en tanto que
tal, trae aparejadas un conjunto de practicas y juicios especificos, a
deslindar a continuacion.’

2. El Alcibiades como momento fundacional de la relacion
“Sujeto y Verdad”

En lo que compete al andlisis que Foucault emprende aqui, el perso-
naje de Alcibiades es relevante en el didlogo debido a que se trata de
un joven aristocratico: su familia consta de prestigio y poderio eco-
nomico, y su insercion en el gobierno es una posibilidad al acecho.
Sumado a esto, la belleza de Alcibiades habia atraido el interés de
numerosos enamorados, pero la inquietud de Socrates por dialogar
con €l se debe, precisamente, a que la negativa del joven a darse al
requerimiento de alguno de los tantos enamorados bajo sus pies,
ha terminado por declinar su instante fugaz de primera juventud:
Alcibiades ha envejecido y el florecimiento de su seduccion capital
ha comenzado a marchitarse. Pero este joven, aunque habiendo des-
aprovechado ese momento, tiene para Sdcrates algo mds que dar:
Alcibiades se interesa por la polis, por el gobierno de los otros; pre-
tende canalizar el influjo de su belleza en accion politica.

9 Foucault, M., La verdad y las formas juridicas, Barcelona, Gedisa, 1980, pp. 19-20.
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La caracterizacion de Alcibiades establecera una clara conexion
entre la diada “sujeto” y “verdad” y la accion politica. En torno a
esta surge el entramado de factores capaces de propiciar la articu-
lacion entre el “cuidado de si” y el “autoconocimiento”: Alcibiades
quiere dedicarse ala politica, pero su educacion es precaria en com-
paracion con la de sus rivales (los persas y los espartanos). Por otro
lado, resulta incapaz para sortear aquel inconveniente mediante la
imparticion de un saber sobre la polis en tanto tekhne: Alcibiades re-
sulta incapaz de “dar razon” sobre lo que sea la concordia; é1 mismo
es ignorante respecto del saber fundamental que nutre la accién po-
litica, la tarea para la cual estd destinado. Ante este cuadro, Socrates
consuela a Alcibiades, arguyendo que aun estd a tiempo de ocuparse
de si mismo. Esto configura segun Foucault la primera aparicion de
este precepto dotada de un conjunto de significancias especialmen-
te relevantes: el cuidado de si determina la transicion desde el goce
de beneficios que un status social de jerarquia ofrece hacia la accion
politica concreta.’® También supone una toma de decision del indivi-
duo, en tanto el gobierno de los otros no resulta viable si uno antes
no se ha “ocupado de si mismo”.

La pregunta capital que aqui aparece es qué sera ese “simismo” al
que Socrates alude, es decir: ;como es que el cuidado de sillegaria a
suplir las falencias de Alcibiades? Y aqui el gnothi seauton adquiere
su relevancia especifica. En efecto, el “si mismo” se refiere al alma,
toda vez que el alma es el elemento capaz de dominar, de servirse,
tanto del cuerpo en general como de las capacidades especificas (el
lenguaje) y las “herramientas” (los drganos) que lo constituyen.

Ahora bien ¢qué especificidad supone el “autoconocimiento” en
el didlogo en tratamiento? Y bien, en este punto Platén realiza una
analogia de interés. En tanto los ojos, para verse a si mismos, deben
necesariamente contemplarse en un espejo, de igual forma el alma,
para contemplarse a si misma, debe contemplar un elemento. Pero
un elemento afin a su naturaleza, puro por excelencia: lo divino.

En consonancia con lo anterior, sobre el cierre del didlogo, Alci-
biades hace una promesa: no dice que va a ocuparse de si mismo,

10 A diferencia de la inquietud de si que aparecia en Alexandrides, sefiala Foucault que
en el caso que expresa el Alcibiades, la inquietud de sino supone de por siun privilegio
estatuario sino mds bien una condicidn para pasar desde ese goce estatuario (joven,
aristécrata, bello) a la accidn politica. Foucault, M., op. cit., p. 51.
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sino de la justicia. Esta aseveracion constituye el momento funda-
cional que marca Alcibiades, pues postula a la inquietud de si como
esencialmente ligada al autoconocimiento: Alcibiades, en vistas a
ocuparse de si mismo, debe conocer qué es la justicia, y al conocer
qué es la justicia adquirird recién la sabiduria para gobernar a los
otros (cuidar de los otros) y a si mismo (ocuparse de si mismo). Esta
paradoja expresa un momento fundacional, en la medida en que el
conocimiento de lo divino supone, desde la perspectiva de Foucault,
un giro trascendente tipicamente platdnico, que pronuncia la ten-
dencia absorbente del gnothi seauton por sobre la epimeleia heautou
al derivar la inquietud de si hacia la captacion de algo que no es —y
a la vez si es: he aqui el gesto trascendente— el sujeto mismo; asi,
la epimeleia heautou abre el gnothi seauton pero a la vez la primera
acaba siendo absorbida por el segundo: el cuidado de si se trastoca
en conocimiento de lo divino.

3. La discontinuidad entre Alcibiades y el periodo helenistico-
romano: el tridente de dislocaciones

El segundo periodo que Foucault analiza es el helenistico-romano,
en los siglos I y II d.C. Segun el autor, durante el periodo helenis-
tico-romano se esfuma el tridente que en Alcibiades amalgamaba
el gnothi seauton y la inquietud de si y demarcaba destinatarios
(jovenes aristocraticos), un objetivo (ejercer el poder al cual uno
esta destinado por su status social) y el develamiento del significa-
do de la inquietud de si (el autoconocimiento), dando paso a tres
dislocamientos fundamentales. En efecto, en este nuevo periodo la
inquietud de si deviene en una exhortacion que atafie a todos, sin
distincion de edad ni de status social. En segundo lugar, esta tam-
bién pierde un objetivo especifico —gobernar la polis— y se centra
en el cuidado de si, en las practicas que favorecen la inquietud por
el “si mismo”, es decir, por el yo. Finalmente, el énfasis radical en el
autoconocimiento pierde su influjo fundamental, al punto de perder
también un significado concreto, definido y esencial, pues cede su
lugar hegemanico al eje central que irdn a constituir las prdcticas
que favorecen, sostienen y fomentan la inquietud de si, en un anda-
miaje que constituira una verdadera tekhne tou biou.!

1 Vignal, S., “Cuidado de si y cuidado del otro. Aportes desde M. Foucault para pensar
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Una posible objecion a esto ultimo puede fundarse en el hecho de
que la propuesta de Foucault consiste en mostrar que, en ese perio-
do, el cuidado de siera considerado indispensable para la formacion
de un sujeto con condicion para aprender la verdad. De hecho, esta
cuestion es tematizada de manera explicita por el filésofo francés
con el andlisis de la parresia, presente a lo largo del curso, a propdsi-
to del problema de la relacion entre subjetivacion y veridiccion. Sin
embargo, entendemos que, en repetidas ocasiones, Foucault mismo
destaca que las técnicas del cuidado de si que emergen en el perio-
do helenistico-romano, y en particular la técnica de la parresia, se
distinguen porque limitan, reducen al minimo posible, segun el fi-
l6sofo francés, la disposicion de estas hacia el autoconocimiento. En
efecto, se trata para Foucault de un conjunto de técnicas que mera-
mente situan al yo como un elemento sobre el cual hay que mante-
nerse alerta, pero sin que esto designe al yo como un elemento del
cual se espere arrancar un conocimiento definido: “no son en modo
alguno un desciframiento de nuestros pensamientos, nuestras re-
presentaciones, nuestros deseos”.!? La cuestion de la parresia es, en
este sentido —al igual que el elogio estoico y epicureo de la amis-
tad— un mecanismo de alerta para mantener a raya al yo.’* No se
busca, en consecuencia, pronunciar una verdad “ontoldgica” sobre
el yo, sino una verdad “asertiva”: qué hace el yo, qué piensa el yo,
qué siente el yo, en una diccion confesional que permite identificar
esos movimientos constantes de la conciencia para asi poder neu-
tralizarlos, por medio de la palabra o de la escritura, constituyendo
el interlocutor una mera herramienta capaz de oficiar como testigo
del mecanismo de control que define a la parresia. En palabras de
Foucault:

Esta critica del saber inutil [fundada en la ética del saber y la
verdad que distingue a la parresia] no nos remite en absoluto
a la valorizacién de otro saber con otro contenido, que seria el
conocimiento de nosotros mismos y nuestro fuero intimo. Nos
remite a otro funcionamiento del mismo saber de las cosas ex-
teriores. El conocimiento de si, en consecuencia, no esta en ab-

relaciones entre subjetividad y educacién”, en Contrastes. Revista Internacional de
Filosofia, Vol. XVII, 2011, pp. 307-324.

12 Foucault, M., op. cit., p. 478.

13 Gros, F., “Situacién del curso”, en Foucault, M., La hermenéutica del sujeto, Ciudad
Autonoma de Buenos Aires, Fondo de Cultura Econdmica, 2014, p. 512.
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soluto, por lo menos en ese nivel, en camino de convertirse en
ese desciframiento de los arcanos de la conciencia, esa exégesis
de si mismo que veremos desarrollarse a continuacién y en el
cristianismo. El conocimiento til, el conocimiento en que esta
en cuestion la existencia humana, es un modo de conocimiento
relacional a la vez asertivo y prescriptivo, y capaz de producir
un cambio en el modo de ser del sujeto.**

3.1. La epimeleia heautou como principio general e
incondicionado

Tal como sefialamos antes, el cuidado de si como principio general e
incondicionado expresa, en primer lugar, que se pierde la perspec-
tiva de arrogar a la practica de si una “fecha de vencimiento” y, por
tanto, una necesidad urgente para los jovenes pertenecientes a la
aristocracia. El dislocamiento de esta caracteristica —ya manifies-
to en el siglo I dentro del periodo helenistico-romano que Foucault
analiza— viene expresado en lo que entendemos son dos presupues-
tos fundamentales: en primer lugar, cierta concepcion en torno al
futuro. La inexorabilidad y fatalidad del futuro condensa las posibi-
lidades que pueden transformar el presente: los eventos accidenta-
les posibles, las desdichas posibles, las desgracias y los infortunios
y, al fin, la muerte.

En este primer punto, la inquietud de si adquiere la forma de una
Tapackevt, es decir, una “instruccion” o, al decir de Foucault, un
“mecanismo de seguridad”, que sin embargo no llega a constituir
un saber “profesional” totalmente sistematizado, al modo de un cor-
pus definido de doctrinas orientado a deslindar un comportamiento
absolutamente univoco y estrictamente definido. Se trata, mas bien,
de una “preparacion” contra las acechanzas posibles que el futuro
pueda traer aparejadas.

En consonancia con lo anterior, tal “preparacion” o mapaockeuvn
cuenta, a la par del aspecto formativo, con un aspecto correctivo.
No se trata de fundar la formacion en la ignorancia del otro, sino en
una defectuosidad que es entendida como propia del ser humano, y
que se refiere al conjunto de habitos y representaciones de la reali-

4 Foucault, M., op. cit., pp. 233-4.
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dad que nos impiden “ser nosotros mismos”. Nos interesa remarcar
aqui que, a diferencia del Alcibiades, el caracter formativo y a la vez
correctivo de la inquietud de si se halla situado sobre dos concep-
ciones especificas de la realidad humana: por un lado, la fatalidad e
inexorabilidad del futuro; por otro lado, el influjo que el entorno y
los habitos establecidos signan en el individuo, impidiendo su sub-
jetivacion. Siguiendo esto ultimo, queda claro que el error —y la
clausura del devenir “si mismo” que él propicia— constituye uno
de los puntos de partida para la conformacion de la mapackevny. En
este sentido, resulta de modo manifiesto que ella misma no estara
abocada al tratamiento de cierta “ignorancia” —como si ocurria en
Alcibiades— sino mas bien al cumulo de errores y defectuosidades
presente en cada ser humano, el cual, por su parte, nunca se mani-
fiesta del mismo modo. La mapaokevr constituye, asi, una “materia
prima” verdaderamente “hecha a medida” de cada quien: la ins-
truccion opera sobre la especificidad de cada individuo, y no como
una ley que abraza bajo si a una totalidad homogénea de sujetos.

Lo tematizado anteriormente permite que arribemos a otro pun-
to de distanciamiento con respecto al Alcibiades: 1a naturaleza for-
mativa y correctiva de la mapaockevr) acaba por fundar una meta, la
vejez, que se concebira como un umbral para que el individuo acce-
da a ocuparse de si mismo. Este “elogio de la vejez” implica segun
Foucault la tesis de que “hay que vivir sin esperar nada mas de la
vida y, asi como el anciano es quien ya no espera nada de su vida,
es preciso, aun cuando seamos jovenes, no aguardar nada de ella”.’s

El “mecanismo de seguridad” que la mapackevn representa, te-
niendo en cuenta su aspecto a la vez formativo y correctivo (cuya
razon de ser era, como vimos, la fatalidad y el error) encuentra en
aquel elogio de la vejez la coronacion de una concepcion sobre la
existencia, que aqui hemos expuesto sintéticamente. Con vistas a
explicitar el modo en que la epimeleia heautou se constituye en un
principio incondicionado en los siglos I y I1d.C, cabe destacar que el
“elogio de la vejez” corona la preparacion fundada en la inquietud
de si. Esto por cuanto la destaca como una eleccion y nunca como
una ley, que permite demarcar entre quienes eligieron un camino
u otro.

5 Foucault, M., op. cit., p. 117.
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La mapaockevn fundada en la inquietud de si es, entonces, “princi-
pio incondicionado”, ya que sibien se da que virtualmente todos son
capaces de ocuparse de si mismos, resulta a su vez que solo una mi-
noriaingresa dentro de esta clase. Los motivos de tal desfasaje entre
lo posible ylo real obedece, ciertamente, a multiples factores: miedo,
temor, verglienza, pereza, debilidad, incomprension; sentimientos y
actitudes que hacen que el individuo huya de si mismo, es decir, de
su propio cuidado.

3.2. La inquietud de si como fin en si mismo: el desvelo por el yo

Hemos visto en Alcibiades que la relevancia del maestro para el jo-
ven que debe “de una vez por todas” ocuparse de si mismo es nota-
ble: el joven ignora y se halla perplejo ante las invectivas socraticas.
Aqui el maestro es indispensable en tanto se implica como la llave
de acceso que posibilita el reconocimiento de que la ignorancia mis-
ma, cuando se la reconoce, conduce al conocimiento.

Por su lado, anteriormente vimos de modo introductorio que en
el periodo helenistico-romano el individuo no es concebido tanto
como ignorante sino mds bien como “defectuoso”. Este estado de vi-
cio circular y constante es, en detrimento de la caracteristica de la
ignorancia sustentada en Alcibiades, el foco donde hara mella la in-
quietud de si en este periodo.

Trayendo a colacion a Séneca, Foucault ahonda en el significado
de esto ultimo: por medio de las practicas de si que la mapaockeun trae
aparejadas, la inquietud de si apunta a que el individuo que hasta
ahora nunca se ha conocido a si mismo en tanto sujeto, pueda rea-
lizar un movimiento desde esta condicion original de “no-sujeto”
hacia la constitucion de su propia auto subjetivacion.'¢ Esta constitu-
cion de la propia subjetivacion no es, entonces, sino la instauracion
de ciertas practicas que conforman, sustentan y fomentan la rela-
cion de si consigo mismo.

Pero tal constitucion, necesaria para devenir desde la instancia
de no-sujeto hacia la auto-subjetivacion, no se da ni puede darse en
tanto esté vacante la intervencion del Otro. Como esperamos haber

% Foucault, M., op. cit., p.133.
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dejado entrever, siguiendo a Foucault, la diferencia fundamental
de este Otro con respecto al maestro socratico radica en que alli el
fuerte no consiste en la transmision de un saber, en la direccion
dialéctica o en el sefialamiento del camino de la reminiscencia. No
se trata de un movimiento pedagogico o educativo sino de una in-
tervencion “operativa”, por medio de la cual éste agente operador
—a saber, el filosofo— efectua un quiebre en el individuo, que logra
arrancarlo de la circularidad de su modo de vida vicioso para que
se ocupe, “de una vez por todas”, de si mismo.

Podriamos preguntar: ;qué nexo existe entre la naturaleza vicio-
sa o defectuosa y el imperativo que pregona la inquietud de si, a tal
punto que la figura del Otro se torne necesaria y, por tanto, determi-
nante? Foucault esclarece la articulacion “vicio-Otro-auto-subjetiva-
cion” recuperando la nocion de stultitia tal como Séneca la usa en una
de sus cartas a Lucilio.”” Dicha nocidn equivale a la de “sinrazon”, y
conduce, siguiendo a Foucault en su analisis de Séneca, a la figura del
stultus. Se trata de quien quiere algo y a la vez lamenta ese querer; de
quien quiere una multiplicidad de cosas que, sin ser contradictorias,
sison divergentes. El stultus “quiere”, pero débilmente, es decir, pere-
zosamente y por mero influjo del habito de querer, yendo de un deseo
a otro, preso de su voluntad enfermiza y cambiante. En este contexto,
la presencia del Otro, el fildsofo, se torna por eso mismo necesaria y
en verdad determinante para insertar al stultus en el cuidado de si.

El yo como objeto de deseo desinteresado y motivo de desvelo
permanente, siembra en el stultus (por medio del papel operativo
del fil6sofo) la mentada auto-subjetivacion. Segun la perspectiva de
Foucault, es en torno a este fin desinteresado (es decir, a la captacion
del sujeto) que las practicas de si adquieren un papel fundamental,
expresando en este periodo —a diferencia del momento fundacio-
nal del Alcibiades— un predominio de la espiritualidad —la busque-
da de una transformacion del propio sujeto para hacerse apto, via
epimeleia heautou, del acceso a la verdad— por sobre el autoconoci-
miento —profesado por el precepto délfico gnothi seauton.

El sentido segun el cual el yo es visto como un fin en si mismo
debera ser, sin embargo, explicitado con el desarrollo del siguiente
apartado.

7 Se trata de la carta 52. Foucault, M., op. cit., p. 134.
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3.3. Sobre el rol del autoconocimiento, al volverse la inquietud
de si co-extensiva con la vida

La funcion operativa del fildsofo es una mano que se tiende al stul-
tus y lo arranca de su sinrazdn, favoreciendo el repliegue sobre el
unico objeto que es posible querer libremente: el yo. A este objeto,
Foucault trae a colacion, en primer lugar, la perspectiva de Epicteto,
para quien la funcion operativa del filosofo frente al stultus es la
de hacerle comprender la “necesidad amarga” de que aquello que
juzga de una manera, realmente es de otra: “necesidad amarga” de
renunciar a aquello que el stultus concibe, equivocadamente, como
bueno, digno, verdadero, etc.’®* De cara a esta funcion operativa,
Epicteto sefiala las dos facultades que el fildsofo debe tener en su
dominio: debe ser por demads habil en el debate intelectual (a fines
de ser efectivo en su combate contra la defectuosidad y el error del
stultus) y debe ser capaz de dar ensefianzas protrépticas, destina-
das a encauzar la inteligencia en la direccion correcta. La figura
del filésofo que Epicteto describe constituye el ejemplo escolar de
la funcion operativa que conduce al cuidado de si: el filosofo tiene,
literalmente, una escuela, donde es buscado, como dijimos en el pri-
mer apartado, por gentes de todo tipo, clase y condicion. Hasta aqui,
la figura del filésofo —y por tanto la “llave de acceso” al cuidado de
si— debe ser “buscada”, por hallarse en cierto sentido apartada o
distinguida de entre el camulo de ocupaciones y representaciones
que atraviesan la vida cotidiana.

En contraposicion a este modo propiamente escolar, Foucault des-
taca lo que seria el modo propiamente romano, representado por
la forma del consejero privado.'” El punto de apoyo para ilustrar
esta modalidad son textos de Séneca y Marco Aurelio, entre otros.
Se trata de un cambio con respecto a la modalidad helenistica/es-
colar, debido a que en la forma del consejero privado deja de haber
una figura filosofica propiamente dicha, tanto en términos técnicos
(como sefialaba Epicteto) como en términos relacionales, con el nue-
vo tipo de relacion con que la modalidad romana funda y propaga
el cuidado de si: 1a filosofia deja de retraerse al dmbito escolar y ala
figura del filosofo que alli opera, para abarcar una multiplicidad de

8 Foucault, M., op. cit., p. 146.
1 Foucault, M., op. cit., p. 147.
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lazos que configuran una “gran familia aristocratica”, volcando la
inquietud de si sobre gran parte de las cuestiones y problematicas
que atraviesan la vida cotidiana, politica, social y religiosa. De este
modo, al decir de Foucault, la figura del fil6sofo “se desprofesionali-
za en la medida misma en que se vuelve mds importante”.?°

Tenemos, asi, a la filosofia devenida en una practica social, ar-
ticulando las relaciones de individuos no-filésofos, es decir, aje-
nos y despreocupados del ejercicio de la filosofia hacia el interior
de instituciones propiamente filosoficas. Este modo, esta red re-
lacional entre individuos, no se funda, en términos profesionales
0 técnicos (como deciamos en el parrafo anterior) sino sobre el
caracter mismo que permite la apertura relacional entre indivi-
duos: la amistad, el afecto, el carifio, la ternura, la confianza que
uno siente por el otro.

No debemos olvidar en este punto todo lo que hasta aqui dijimos:
esta “avanzada” de la filosofia, que la convierte en una practica so-
cial, continda ligada de modo inexorable a aquel develamiento por
el yo tematizado en el apartado anterior. El pasaje de la stultitia al
cuidado de si mantiene, como objeto, abocar la existencia misma
a la acechanza, el develamiento, la captacion del yo. El repliegue
capital es, entonces, un volverse sobre si mismo, un hacer de aquél
si mismo el centro o eje al cual nada externo debe perturbar o ha-
cer perder de vista. De este modo, si bien dijimos que la amistad
constituye el sostén de las relaciones sobre las cuales se asientan
las practicas del cuidado de si, esto debe entenderse en un sentido
especifico que Foucault destaca trayendo a colacion una apreciacion
fundamental de Epicuro: la amistad es deseable porque contribuye
a la felicidad, y esto es asi en tanto ante los imprevistos que puede
depararnos el futuro, hallamos consuelo en la figura del amigo.?! De
este modo, aun en la amistad, no buscamos otra cosa que a nosotros
mismos o, en todo caso, no buscamos sino un estado de ataraxia que
favorezca el repliegue sobre el yo. Este repliegue sobre el yo, este
“volver la vista sobre si”, constituye el hilo conductor que lleva a
Foucault a recopilar y ubicar la multiplicidad de practicas de si que
caracterizan de modo esencial al periodo helenistico-romano.

20 Foucault, M., op. cit., p.149.
2 Foucault, M., op. cit., p.193.
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Volver la vista sobre si deslinda, pues, dos “actitudes” conexas:
desviar la mirada de los otros, y desviarla de las cosas del mundo.
En el primer caso, no se trata de ahondar en si mismo como si se
tratase de un misterio que debiera ser develado. No hay aqui desci-
framiento ni sistematizacion tedrica de una posible naturaleza del
yo, sino mas bien “puro repliegue” sobre si, en tanto concentracion
de la fuerza o la energia para encauzarla al objetivo final: el cuida-
do de si. Este apartamiento, entonces, no resulta ser teorico o deli-
berativo sino que, por el contrario, constituye un estado de alerta,
de vigilancia, puesto a andar para reconocer los movimientos que
atentan contra el estado de desvelo en torno al yo. En segundo lugar,
el desviar la mirada de las cosas del mundo es también un repliegue
sobre si, en la medida en que tal desvio no propone un reemplazo
del saber acerca del mundo (la fisica, por ejemplo) por lo que ven-
dria a ser un conocimiento por antonomasia, abocado al misterio
del yo. Contrariamente, este desvio no implica una negacion del sa-
ber, sino en verdad una re-ubicacion de la funcién que es menester
adjudicar a dicho saber —y, en realidad, a todo saber: efectuar una
modificacion en el ser del sujeto, de modo tal que aquel lo reconduz-
ca siempre hacia si mismo, hacia su propio cuidado.

Mediante el tratamiento del sentido en que el “volver la mi-
rada hacia si mismo” se relaciona con practicas del cuidado de si,
Foucault pretende poner de manifiesto que lo distintivo del periodo
helenistico-romano es una primacia de la espiritualidad, nunca ab-
sorbida por el autoconocimiento: el sujeto realiza movimientos no
para acceder a otro mundo, sino para aceptar el mundo y su lugar
en él; realiza esta mapaockevr) en camino a la ataraxia. La oposicion
que el cuidado de si en el periodo helenistico-romano mantiene con
respecto a la ley —en el sentido tematizado en el primer apartado de
esta segunda seccion— queda expuesta con precision en un pasaje
del mismo Foucault:

La eleccion, la unica eleccidn, no es: ¢qué vida vas a escoger?,
¢qué cardcter vas a darte?, squieres ser bueno o malo? El unico
elemento de eleccion que se da al alma, en el momento en que,
en el umbral de la vida, va a nacer a este mundo, es: piensa si
quieres entrar o salir. Es decir: si quieres vivir o no vivir. [...]
Una vez que lleguemos a esa consumacion ideal de la vida, en la
vejez ideal, podremos deliberar si queremos vivir o no, si quere-
mos matarnos o seguir viviendo. [...] Pero tienes que saber con
claridad que, si decides vivir, lo que habras elegido sera la tota-
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lidad del mundo, ese mundo que se exhibe ante tus ojos, con sus
maravillas y sus dolores.??

3.4. Las practicas del cuidado de si en Marco Aurelio y en Séneca

Como hemos sefialado, en el “devenir sujeto”, en la “auto-subjeti-
vacion”, se trata, esencialmente, de practicas de vigilancia que uno
mismo ejerce sobre si. El caracter relacional que a su vez contiene
la relacion de si consigo (con la figura del fil6sofo en la concepcion
escolar-helenistica o del consejero en la romana) no adquiere el sen-
tido de la subsuncion de uno mismo a la legalidad universal que
aporta la palabra del Otro, sino que se trata de una de las tantas
busquedas por hallar refugio, en huida de la stultitia, dentro de un
elemento sustancial que evoque o refleje el “si mismo”.

Una de las practicas que de modo considerable expresa este pun-
to, es uno de los ejercicios espirituales que desarrolla Marco Aure-
lio: sobre las representaciones que acuden a la mente se debe ejercer
una inspeccion analitica, orientada a definir de modo sintético el
objeto de la representacion y, en aquel trabajo de definicion, descri-
birlo distintamente.?® Esta practica encuentra su sentido en el de-
cirse a si mismo aquella definicion y aquel andalisis descriptivo. La
tarea de reflexion sobre el objeto de la representacion abarca, pues,
la aprehension de su esencia: no solo como es ahora, sino también
como serd y aun la multiplicidad de posibilidades que tal objeto pu-
diera asumir en el futuro. Es notorio: se trata de captar la finitud, el
sentido y la utilidad propios de ese objeto. El fin final de este ejerci-
cio, por reflexividad, no es sino la captacion respecto del lugar que
todo objeto, y en grado supremo, el alma, el yo —en cuanto unico
objeto desinteresado de desvelo— ocupa en el kosmos.

Pero, debemos indagar: ;qué subyace a aquel ejercicio? Pues bien,
nada menos que la deteccion del principio racional, ordenador del
kosmos. Mediante esta deteccion, Marco Aurelio accede a un “en-
grandecimiento del alma”, al concebirla en su justo valor y medida, y
por fuera de las determinaciones accidentales que la empequefiecen
y que pretenden definirla por medios foraneos a su naturaleza. Se

2 Foucault, M., op. cit., p. 277.
% Foucault, M., “Clase del 24 de Febrero de 1982. Primera hora”, op. cit., pp. 279-300.
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produce asi “la indiferencia con respecto a las cosas y la tranquili-
dad con respecto a los acontecimientos”.?*

Del mismo modo, Foucault retoma la aplicacidn de este ejercicio
con otro ejemplo tomado de Marco Aurelio: ante una melodia que
nos arrastra hacia ella, con todo el encanto irresistible de su po-
der, nos volvemos débiles: nuestra voluntad, nuestro autodominio
son fraguados al capricho del hechizo envolvente de la musica. ¢Qué
hacer al respecto? Descomponer la melodia, nota por nota, voz por
v0z, compas por compas, y asi ella ya no tendrd dominio. El cuidado
de si promueve practicas de composicion y descomposicion de los
objetos de las representaciones: unir lo que se presenta desunido y
desarmar para poner en cuestion, o para defenderse a si mismo de
los efectos que la unidad de cierto objeto ejerce sobre el yo, disper-
sandolo de si.

La segunda de las practicas de si que consideramos necesario
destacar es, a nuestro entender, la practica mdas expresiva de los fun-
damentos y concepciones que constituyen al periodo helenistico-ro-
mano analizado por Foucault. Se trata de una practica descripta por
Séneca, intrinsecamente ligada a la preocupacion por el futuro y
a la mapaockevn —que resulta ser un antidoto contra tal preocupa-
cion.® Dicha practica recibe el nombre de praemeditatio malorum,
es decir, “premeditacion de las desgracias”. Esta implica un ejercicio
de anulacion del futuro, de lo imprevisible, de las desgracias, me-
diante un movimiento del sujeto por el cual se aboca a la busqueda
de las representaciones mas dolorosas que lo podrian aquejar para,
luego de esto, fortalecer una disposicion a vivenciar ese momento
de dolor sin dejarse vencer por el sufrimiento o por la angustia. No
se trata, sin embargo, de figurarnos el porvenir mientras perma-
necemos anclados en el presente. La diferencia estriba en que es el
porvenir mismo el que se torna presente, las eternas posibilidades
son las que se materializan; en el momento de besar a nuestro hijo,
dice Epicteto, repetimos: “mafiana morirds”. El porvenir queda asi
reducido al menor grado de realidad, gracias a la vivencia del sujeto,
que se anticipa a los males y los desbarata. Si la realidad, en princi-
pio, no es toda la realidad mientras falte la completitud que brinda

2 Foucault, M., op. cit., p. 286.
%5 Foucault, M., op. cit., pp. 431-451.
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el porvenir, resulta que el premeditar sobre las posibles desgracias
produce que el porvenir se cierre, y pierda su dominio. No hay im-
previsto capaz de producir una grieta en el yo, que no haya sido ya
premeditada en el orden del “mecanismo de seguridad” que aportd
la Tapackev.

Dando cierre a esta seccion, recuperamos como rasgos generales
de este periodo helenistico-romano analizado por Foucault, la idea
de que el sujeto no es, por si mismo —tal como “es” de por si— apto
para saber: debe efectuar un desplazamiento para ser sujeto de ver-
dad.*® Se trata, como vimos, de un desplazamiento orientado a la
captacion del justo valor de las cosas, hacia el interior de un kosmos
regido naturalmente por un principio racional. Tal desplazamiento
constituye un saber espiritual, por medio del cual el sujeto se perci-
be a si mismo en su propia realidad, la misma realidad relacional
que expresa el kosmos. Como vimos sobre el inicio de esta seccion,
el sujeto accede, por medio de este saber espiritual, a la felicidad,
entendida como ataraxia.

4. El amor a la razén como elemento irreductible, que
manifiesta la continuidad entre el Alcibiades y el periodo
helenistico-romano

Como hemos visto en parte, las dislocaciones que se producen en
el periodo helenistico-romano son suficientes para contrarrestar
toda lecturalineal en torno a la relacion entre sujeto y verdad, tanto
respecto de la Antigiiedad griega como respecto de la consolidacion
del cristianismo y, posteriormente, del surgimiento de la filosofia
moderna.?” Tal relacion entre sujeto y verdad no obedece a un trata-
miento a-historico, a la reflexiéon “pura” o aislada del contexto que
las solicita.?® Ya hemos contemplado que lo esencial de la epimeleia

% Paralanocionde “subjetivacion” en Foucault, ver Revel, J., Diccionario Foucault, Buenos
Aires, Nueva Vision, 2009, p. 128.

27 En efecto, no hemos analizado aqui ni el periodo del cristianismo ni el “momento
cartesiano” —que Foucault anuncia como “marca de agua” de la filosofia moderna, ya
que en el texto analizado el autor no se detiene mayormente en ellos.

28 Vignale, S., “Foucault, actitud critica y subjetivacién”, en Cuadernos de filosofia, N° 61,
Buenos Aires, Argentina, 2014, p. 9.
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heautou es, precisamente, el énfasis en el caracter factico del sujeto,
un sujeto que deviene tal no por discurrir o deliberar sobre qué sea
la virtud, la libertad o la verdad sino porque, a partir de su propia
facticidad, se erige en sujeto de verdad por medio de movimientos,
de desplazamientos, que implican la materialidad de discursos y
practicas destinados a producir una transformacion en el “si mis-
mo”, como coronacion de su voluntad de devenir sujeto de verdad.
En este sentido, para Foucault la historia continua del “autocono-
cimiento” solo es posible al precio de obviar la emergencia de las
distintas transformaciones productoras de subjetividades, que se
enmarcan por ello en periodos historicos determinados.?® E1 gnothi
seauton se juzga asi como separado de la epimeleia heautou, consi-
derandoselo como un saber ex nihilo, que se pronuncia en un sujeto
universal, ya definido, y del cual €l es su mas cara esencia.

Sin embargo, a nuestro entender, las ultimas tres lineas no ex-
presan una nueva dislocacion (ruptura de la amalgama entre gno-
thi seauton y epimeleia heautou) sino el caracter mismo del gnothi
seauton. Desde la lectura alternativa propuesta para este articulo,
consideramos atinado considerar la posibilidad de invertir, por eso,
la relacion que habia planteado Foucault entre aquellos dos precep-
tos. Esto por cuanto, en caso de aceptar con Foucault que en el pe-
riodo helenistico-romano la epimeleia heautou sostiene y motiva el
precepto “condcete a ti mismo”, no se explica la vehemencia con la
cual nuestros ojos vuelven constantemente la vista hacia el pasa-
do, pretendiendo asir por entre las discontinuidades, dislocaciones
y contingencias, un continuum sustancial, capaz de saciar la sed de
nosotros mismos, el cuidado de nosotros mismos.

Tal como hemos visto, si bien la propuesta de Foucault consistente
en destacar el rol cumplido por la epimeleia heautou en el periodo
helenistico-romano no invalida la persistencia del gnothi seauton,
debemos recordar que la relacion entre ambos preceptos manifes-
taba, para el fil6sofo francés, una diferencia significativa con res-
pecto al modo en que ella aparecia en el momento fundacional del
Alcibiades. En efecto, tal como sefiala Foucault

2% Vignal, S., “Cuidado de si y cuidado del otro. Aportes desde M. Foucault para pensar
relaciones entre subjetividad y educacién”, en Contrastes. Revista Internacional de
Filosofia, Vol. XVII, 2011, pp. 307-324.
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[...] el didlogo del Alcibiades muestra o, mejor dicho, efectia en
su desarrollo lo que podriamos llamar “recubrimiento” propia-
mente platénico, recubrimiento de la epimeleia heautou por el
gnothi seauton (de la inquietud de si por el autoconocimiento).

[...] Querria decir que lo que caracteriza, en su forma histérica
precisa, la ascética de los estoicos y los cinicos en la época hele-
nistica romana, cuando se la compara con lo que se decia y for-
mulaba en Alcibiades, es lo siguiente: hay un doble desenganche.
[En primer lugar:] desenganche del conjunto de ese corpus de la
ascética (conjunto de los ejercicios) con respecto al imperativo
del autoconocimiento; desfasaje, si quieren, en que el autocono-
cimiento va a aparecer con un papel determinado, desde luego,
como indispensable, como ineliminable, pero ya no sera el eje
central de la askesis; desfasaje, por lo tanto, del conjunto de la
askesis con respecto al eje del autoconocimiento. Y en segundo
lugar, desfasaje, desenganche del autoconocimiento tal como po-
demos alcanzarlo —y como debemos practicarlo, por lo demas
en los ejercicios— con respecto al reconocimiento de si como ele-
mento divino. [...] Desenganche, por consiguiente, del conjunto
de los ejercicios con respecto al principio del autoconocimiento, y
desenganche del autoconocimiento con respecto al eje, central en
los platénicos, del reconocimiento de si como elemento divino.3°

Tal como sugiere Foucault, no es acertado decir que el autocono-
cimiento se esfuma en el periodo helenistico-romano. Por el contra-
rio, el filésofo francés lo concibe como “indispensable”, “inelimina-
ble”. Sin embargo, esto ultimo no impide que a la vez afirme que,
si bien presente, el autoconocimiento se halla apartado del eje cen-
tral del conjunto de la askesis, por cuanto, en ultima instancia, en el
mentado momento histdrico no existe un reconocimiento de si como
elemento divino. El periodo helenistico-romano, desde este punto
de vista, pasa de ser —desde la perspectiva foucaultiana— “una ver-
dadera edad de oro en la historia de la inquietud de si” 3 a —desde
nuestro punto de vista— la representacion de la maxima expresion
del influjo del gnothi seauton como principio productor de subjeti-
vidades. Aquellas tres dislocaciones fundamentales sefialadas por
Foucault, distintivas del periodo helenistico-romano, marcaban
una ruptura con respecto a la tendencia del momento fundacional

30 Foucault, M., op. cit., pp. 397-8.
31 Foucault, M., op. cit., p. 90.
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del Alcibiades, tendencia a “replantear sin cesar las condiciones de
espiritualidad que son necesarias para tener acceso a la verdad v,
a la vez, reabsorber la espiritualidad exclusivamente en el movi-
miento del conocimiento, conocimiento de si mismo, de lo divino,
de las esencias”.?> Como habiamos visto en la segunda seccion de
este trabajo, las dislocaciones del periodo helenistico-romano al pa-
recer son tales debido a que la inquietud de si no esta orientada alli
a la apertura de un desciframiento, una sistematizacion analitica,
un saber definido sobre la naturaleza del yo. Las prdcticas de si se
sostienen en ese periodo por la consideracion de que el yo, por si
mismo, es digno de cuidado. Y aun mas, la salvacion del estado de
stultus solo es posible por el reconocimiento de aquella tarea, mas
digna que cualquier otra (por hacernos dignos de nosotros mismos,
por hacernos libres de nosotros mismos).

Pero esta incondicionalidad general y este caracter de “fin en si
mismo” que distingue al cuidado de si en el periodo helenistico-ro-
mano y determina la proliferacion de practicas del cuidado de si en
detrimento, como Foucault sostiene, dela busqueda de aquel “autoco-
nocimiento” tan caro a los antiguos, ¢no son, todas ellas, caracteris-
ticas fundadas en una condicion mas fuerte que toda otra condicion
—al punto de pasar, ella misma, como incondicionada? ¢No existe
alli, en la aparente “finalidad sin fin”, en el supuesto “desinterés”
—que preconiza aquel desvelo por el yo, una certeza irrenuncia-
ble, irreductible, cuyo objetivo, cuyo fin, es precisamente la protec-
cion, la defensa, la lealtad? ¢Pero “proteccion”, “defensa”, “lealtad”
con respecto a qué —cabe decir; cudl es el fin? La concepcion mas
fuerte que aqui existe es que “nada es mas necesario que la verda-
d”.?® Entendemos que este reconocimiento permite comprender que
aquellas dislocaciones que Foucault plantea pueden ser entendidas
como movimientos subterraneos de una continuidad radical. Aque-
lla defensa, proteccion y lealtad a la verdad, que no es sino amor a
la verdad —conviccion incondicional y desinteresada— se define de
igual modo como amor a la razon. Esta es la identificacion que ha
atravesado épocas, contextos, y es también la identificacion que no
hemos rehuido.

32 Foucault, M., op. cit., p. 88.

3 Laintegridad de este parrafo es unareconstruccion de las ideas que Nietzsche presenta
en su obra La ciencia jovial: Nietzsche, F., “§344 ‘En qué medida también nosotros
seguimos siendo piadosos’, en La ciencia jovial, Madrid, Gredos, 2014, pp. 535-537.
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Para conceptualizar esta cuestion del amor a la razon, es valido
recuperar a Shestov,* quien en un escrito del afio 1938 se pregunta-
ba precisamente por el motivo de ese amor:

Platon y Sdcrates amenazan con toda clase de males a quienes
desprecien la razon. Pero, ;stenian el poder de preservar de los
males a quienes amasen a la razén? Y se plantea otro proble-
ma, aun mas inquietante: hay que amar a la razén porque de lo
contrario se corre excesivo riesgo, o hay que amarla de un modo
desinteresado, sin segundas intenciones, sin indagar de antema-
no si ese amor ha de proporcionar alegrias o sufrimientos, es
decir, sélo por tratarse de ella??®

Que no se trata de un amor desinteresado lo prueba el hecho, ya
presente en Platon —pero también en el periodo helenistico-roma-
no, en Séneca, en Epicuro y en Epicteto, y también en Marco Aure-
lio— de que lo que se busca con ayuda de la razén —imprescindi-
ble directriz de las practicas de si— es una felicidad accesible en
esta vida, una felicidad creada a imagen y semejanza de la razon:
la ataraxia. De esta forma, entendemos que la dilucidacion de una
Tapackevt Se torna necesaria alli por el temor ante los avatares que
el futuro podria traer aparejados; y no debemos olvidar tampoco
el otro componente que contribuia a solicitar con nerviosa expec-
tacion tal mapaoxevn): la defectuosidad del individuo, su naturaleza
viciosa, que no denota para la mirada del fildsofo o del consejero
sino la bajeza pasional del apego, 1a necedad de aquel que vive de es-
paldas a lo inexorable, sin un “mecanismo de seguridad” que tarde
o temprano (pues lo inexorable llegara en algun momento) lo res-
guarde de la locura o de la muerte.

Sise tratase de un amor desinteresado a la razon, la mapaokeun no
tendria sentido en absoluto; pues ella misma es buscada con arreglo
a un fin. No obstante, aun si fuera asi, en ese caso, tendriamos que
aceptar que sila mapaocxevn fuese ineficaz, lo mismo daria tenerla o
no tenerla. Ante su ineficacia, su inutilidad, bien podriamos recono-
cer la imperfeccion del cumplimiento de su objeto; y, en ese caso, tal

34 Ver nota 5.

% Chestov, L., Kierkegaardy la filosofia existencial, Buenos Aires, Sudamericana, 1965, p. 38.
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como Shestov sefiala “maldeciriamos de ella y la odiariamos”.*¢ He
aquli, segun nuestro entender, el quid de la continuidad que preten-
demos destacar. Con Shestov, acordamos en que el problema de la fi-
nalidad de la razén nunca llega a ser planteado, del mismo modo en
Platon y en el periodo helenistico-romano, del mismo modo “desde
Platon hasta Husserl”:*” contrariamente a forzar su enjuiciamiento
radical, la conviccidn de que la razon nos aporta “lo mejor” que nos
cabe esperar dentro de las posibilidades que ella misma dicta, per-
siste inmutable, fundando en ello su poderio. Comprobamos esto al
constatar que las divergencias e incluso las dislocaciones mismas
que Foucault sefiala bien podrian concebirse mds bien como resqui-
cios, que evidencian la sutura necesaria para sostener la voluntad
que exige “jla verdad a toda costa!”*® —y reiteramos que aqui ver-
dad no es sino razon— e impedir, con la misma exclamacion, que la
razon sea despreciada. En palabras de Shestov:

[...] no se puede saber de antemano si hay que amarla u odiarla
[alarazdn]. Sinos proporciona ‘lo mejor’, la amaremos; sino nos
lo proporciona, no la amaremos. Y en el caso de que nos ofrecie-
ra algo malo, muy malo, maldeciriamos de ella y la odiariamos.
Y entonces comenzariamos a amar a su perpetuo enemigo: la
Paradoja, lo Absurdo. Sin embargo, ni Socrates ni Platon plan-
tearon este problema de un modo tan categorico. Aunque la ‘In-
teligencia’ de Anaxdgoras no les satisfizo, no por ello dejaron
de glorificar la razdn; dejaron sélo de admirar a Anaxdagoras.
Ningun poder podia separarlos de la razén.*

Quedara evidenciado que la ejemplificacion de Shestov con el re-
chazo delaInteligencia de Anaxagoras, por parte de Socrates, consti-
tuye el gesto fundamental que signa la continuidad que defendemos
y, por tanto, no se reduce a la divergencia entre esos dos fildsofos.
¢Pero qué continuidad es esa? ¢De qué modo es posible identificarla
en el periodo helenistico-romano?

Es precisamente la razon, de la cual buscamos acceder a “lo me-

36 Chestov, L., op. cit., p. 39.

37 Foucault, M., op. cit., p. 438.

3 Nietzsche, F., op. cit., pp. 535-537.
3 Chestov, L., op. cit., p. 39.
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jor posible” que nos cabria esperar, la que a su vez descubre al ser
humano algo terrible, una realidad inexorable, que lo hace caer de
rodillas y declararse a si mismo defectuoso, vicioso y también, como
hemos visto, temeroso ante la adversidad que lo acecha. La razon
misma promete conducir al ser humano a la liberacion de lo que,
ella misma lo convence, no es sino la esclavitud de si mismo. La pro-
mesa de esta liberacion se funda, en el periodo helenistico-roma-
no, en la conformacion de una mapaockevr. Sin embargo, ¢no subya-
ce en esta mapaokevn una férrea voluntad de “autoconocimiento”?
¢No es la promesa de la razon la posibilidad de salir de la stultitia
y tornarse capaz de construir asi, el mismo ser humano, su propia
“fortaleza”, su propio “mecanismo de seguridad”? Pero, ¢cudl es ese
mentado “autoconocimiento” del que aqui hablamos? Es, nada mas
y nada menos, que el conocimiento del Bien y del Mal. En palabras
de Shestov: “La razdn ha conducido al hombre hasta la cima de una
alta montafia y, haciéndole admirar el universo entero, le ha dicho:
Todo eso te lo daré si te postras a mis pies y me adoras. El hombre
adoro y obtuvo lo que se le habia prometido; no todo, sin embargo”.*

A pesar de las dislocaciones que Foucault plantea entre el mo-
mento fundacional que expresa el Alcibiades y el periodo helenis-
tico-romano, la promesa de la razén no cesa de ejercer por ello su
seduccion sobre el ser humano. En la medida en que aceptamos que
esta continuidad radical invierte la relacion determinante entre epi-
meleia heautou y gnothi seauton —que en la lectura de Foucault se
destaca por una primacia de las practicas de si sobre el autocono-
cimiento— nos es posible concebir las dislocaciones foucaultianas
mas bien como variaciones de un mismo continuum. A esto ultimo
apuntaba el ejemplo de Shestov en torno a las divergencias de So-
crates con Anaxagoras: dejamos de admirar a Anaxagoras, pero no
renunciamos al susurro de la razon; y asi sucesivamente. Del mis-
mo modo, expandimos el cuidado de si como un principio incondi-
cionado; cuidamos de nosotros mismos sin pensar en un objetivo
ulterior; cuidamos de nosotros mismos sin pretender arribar a un
saber descifrado del yo. Pero hay sin embargo alli un saber, que
determina aquella incondicionalidad general y, también, aquella fi-
nalidad sin fin del cuidado de si.*! Se trata del conocimiento del Bien

40 Chestov, L., Las revelaciones de la muerte, Buenos Aires, Sur, 1938, p. 52.

1 Tobdn, S., “De la ética del cuidado de si a la propuesta critica en Foucault”, en Revista
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y del Mal. La razén misma lo descubre en pago de su promesa hecha
al ser humano. Aun asi, en la anterior cita de Shestov, veiamos que
“el hombre adord y obtuvo lo que se le habia prometido; no todo, sin
embargo”. ;Qué es ese resquicio, esa falta inmiscuida en la efectivi-
dad del conocimiento que saldaria la promesa?

Es que, precisamente, el conocimiento del Bien y del Mal se refie-
re al hecho de que, por la razdn, el ser humano es apto ahora para
discurrir sobre el valor de las cosas mismas, lo que tiene eco en las
practicas de si de Marco Aurelio y Séneca. El conocimiento del Bien
y del Mal es posible en el momento en que la razon acusa los limites
de lo posible, trazando un horizonte en torno al justo valor de las co-
sas que circundan al ser humano y a si mismo. Por su lado, el cono-
cimiento del Bien y del Mal importa un “autoconocimiento”: abre el
caudal de practicas de si, a partir del conocimiento de si mismo, del
lugar del yo en el kosmos, de sus posibilidades y deberes. Pero aun
asi resulta, a la vez, que la razon —y los bienes que ella trae apare-
jados al ser humano— es impotente con respecto a la inexorabilidad
de la Necesidad: este era el temor que daba lugar a la constitucion de
la mapackevn, tal como habiamos visto en la segunda seccion.

La mapaokevn era, como vimos, la conformaciéon del mecanismo
necesario para no perecer en el naufragio, por el océano de la Nece-
sidad, una vez que la razon descorria el velo de los ojos y permitia
contemplarla. Aquél “mecanismo de seguridad” nos llevaba, pues,
sin mirar atras hasta el umbral de la vejez. La “necesidad amar-
ga” de Epicteto nos conducia al reconocimiento radical de lo que la
Necesidad impone a la realidad: el stultus deja de sufrir la stultitia
al despreciar sus propios caprichos y al emprender, finalmente, el
camino de la mapaoxevn, que conduciéndolo hacia el umbral de la
vejez —sin permitirle volver la vista atras y con una fortaleza inme-
jorable de la vigilancia sobre el yo— le pronuncia, finalmente, aque-
lla pregunta destacada en la segunda seccion, en un cita de Foucault:
“iquieres vivir o no?”. Y tal como Foucault destacaba, es la totalidad
del mundo la que puede elegir o rechazar el sabio anciano, después
de su aplicada instructio. La razon no puede combatir contra la Ne-
cesidad; secretamente, propaga su culto. Los “movimientos” de las
practicas de si con que Foucault caracterizaba la “espiritualidad”
son, pues, aqui también “absorbidos”, subordinados por el autoco-

Ratio Juris, Vol. 3,n° 7, 2008, p. 70.
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nocimiento, tal como ocurria en Platon.

Segun Foucault, el “volver la vista hacia si” no constituye “auto-
conocimiento” alguno, sino que se trata en realidad, como ya hemos
sefialado, de un repliegue que busca el estado de alerta.*? Creemos
haber destacado, sin embargo, lo objetable de esa consideracion: es
el autoconocimiento la unica pieza clave aqui capaz de forjar la ri-
gida estructura, la austera actitud de las practicas de si. El desvelo
por el yo y a la vez la ausencia del desciframiento de su naturaleza,
sefialados por Foucault, son segun nuestro parecer dos caracteristi-
cas que denotan una misma actitud, impuesta por la hipnosis que
infunde la Necesidad: la negacion del “capricho”, de lo que la razén
denomina “contingente” y que es, por ello mismo, desechable, al
perturbar, al apartar la vista del cuidado de si mismo.

No expresan otra cosa las practicas de si, tal como lo vimos en
Marco Aurelio y en el mismo Séneca. En el primero, la razon en tan-
to directriz de las practicas de si, descubre el kosmos y produce asi
“la indiferencia con respecto a las cosas y la tranquilidad con res-
pecto a los acontecimientos”.** Vemos, asi, que si bien la razon no da
al ser humano “todo lo que le habia prometido” —pues la Necesidad
impone lo inexorable, la fatalidad— si brinda al ser humano aquél
conocimiento del Bien y del Mal, la capacidad para decidir (“;quie-
res vivir o no?”), para determinar qué tiene valor en esta vida y qué
no. Y también la capacidad de discernir el lugar y el valor de cada
cosa. De esta manera, la mapackevn funciona como un antidoto para
soportar lo inexorable.

4 “Lo que opone a la curiosidad no es un movimiento del espiritu o de la atencién que
haga que se trate de detectar en uno mismo todo lo que puede haber de malo. No se trata
de descifrar las debilidades, los defectos, los errores pasados. Si hay que apartarse de
esa mirada maligna, maliciosa, malevolente sobre el otro, es para poder concentrarse
en el camino recto que debemos mantener, que debemos respetar al dirigirnos hacia
la meta. [...] Esta inversién exigida de la mirada, en oposicion a la curiosidad malsana
con respecto a los otros, no induce a la constitucién de si mismo como un objeto de
analisis, desciframiento, reflexion. Se trata mucho mas de incitar a una concentracion
teleoldégica. Se trata de que el sujeto contemple con claridad su propia meta. Se
trata de poner ante la vista, de la manera mads clara, aquello hacia lo cual se tiende
y tener, en cierto modo, una nitida conciencia de esa meta, de lo que hay que hacer
para tenerla y de las posibilidades de alcanzarla. Hay que tener conciencia; en cierto
modo, una conciencia del esfuerzo. [No se trata] de ponerse a si mismo como objeto de
conocimiento, como campo de conciencia e inconsciencia, sino de tener una conciencia
permanente y siempre alerta de esa tensién porla cual uno se encamina hacia su meta”.
Foucault, M., op. cit., pp. 222-3.

4 Foucault, M., op. cit., p. 286.
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La praemeditatio malorum es, como hemos dicho antes, la prac-
tica de si que mejor expresa la profundidad de la concepcion que
guia, también, a este periodo. ;Qué se reconoce alli, en la premedita-
cion de las desgracias, sino el poder y absoluto dominio de lo inexo-
rable?*Y es asi que, como reza el epigrafe de este trabajo, la razon
susurra al hombre que lo unico “mas importante”, que “lo mejor?,
es el yo; y todo debe ser sacrificado en pos de él. En este sentido, la
maxima importancia del yo —el maximo presupuesto que el “amor
alarazon” impide cuestionar en tanto tal— es lo que cimenta la pre-
paracion del yo para asumir incluso que lo mas amado sera algun
dia preso de la muerte. Miramos a nuestro hijo fijamente y decimos,
con la gravedad y seriedad con que lo aconseja Epicteto: “mafiana
moriras”. ¢No se ve alli el influjo de una profunda contemplacion,
de un rigido autoconocimiento, motivado por el “amor a la razon”,
que determina lo valorable y lo despreciable y erige, a partir de alli,
un “deber ser” al que el ser humano se cifie, agotando en pos de
él la realidad entera? Y es claro que aqui —esperamos haber sido
certeros— verdaderamente el autoconocimiento y también el cono-
cimiento de si son el fundamento.

La continuidad fundamental es, entonces, el conocimiento de que
la Necesidad rige el mundo; y subyace aqui la revelacion que brinda
la razdn al descubrir el mundo al ser humano. La continuidad fun-
damental se refiere, pues, alos intentos por librarse de la Necesidad:
hemos intentado poner de manifiesto que también en el periodo he-
lenistico-romano el “autoconocimiento” es preponderante y deter-
minante, tal como lo era en Platon y en los periodos subsiguientes.
En palabras de Shestov:

Sécrates y Platon [...] hicieron cuanto pudieron para desviar al
pensamiento curioso de toda investigacion sobre los origenes de
la razén. Con el fin de librarse de la Necesidad, inventaron la
catarsis [...] [que] consiste en separar tanto como sea posible el
alma del cuerpo [...] [lo que] también encuentra su expresion en
la célebre teoria de los estoicos segun la cual las ‘cosas’ no tienen
ningun valor por si mismas, de modo que reside en nuestro po-
der la posibilidad de determinar de acuerdo con nuestra volun-
tad lo que posee valor y lo que no lo posee.*

4 Fatone, V., “Chestov. La persecucién de lo imposible”, en La existencia humana y sus
filésofos, Buenos Aires, Raigal, 1953, pp. 79-95.

45 Chestov, L., Kierkegaard y la filosofia existencial, Buenos Aires, Sudamericana, 1965, pp.
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Conclusiones

Nuestra intencidn ha sido proponer una lectura alternativa respecto
del andlisis que, en La hermenéutica del sujeto, Michel Foucault lleva
a cabo a proposito de la relacion entre sujeto y verdad. Para ello,
nos hemos abocado al andlisis de las dos categorias fundamentales
que el filésofo francés propone para analizar aquella relacion: la
epimeleia heautou y el gnothi seauton. Asi, se explicitaron las carac-
teristicas segun las cuales el periodo helenistico-romano constitu-
ye un punto distintivo capaz de contrarrestar las lecturas lineales
que contribuyen a forjar un continuum sustancial en la historia de
Occidente, fundamentalmente ligado a la cuestion del “autoconoci-
miento”.

A pesar de las dislocaciones que Foucault plantea entre el momen-
to fundacional que expresa el Alcibiades y el periodo helenistico-ro-
mano, hemos sugerido otra lectura posible, segun la cual el “amor
a la razon” funciona como un presupuesto comun y preponderante
entre los distintos periodos, bien como elemento irreductible que se
sostiene de modo persistente. En la medida en que aceptamos que
esta continuidad radical invierte la relacion determinante entre epi-
meleia heautou y gnothi seauton —que en la lectura de Foucault se
destaca por una primacia de las practicas de si sobre el autocono-
cimiento— nos es posible concebir las dislocaciones foucaultianas
mas bien como variaciones de un mismo continuum.

De este modo, entendemos que la busqueda de “dislocaciones”
0 “discontinuidades” no contribuye de por si a quebrantar lo que
Foucault denomina la “actividad sintética del sujeto” a manos de la
historiografia, sino que, incluso, puede en ocasiones contribuir a su
fortalecimiento. Asi, nuestra propuesta importa una critica al racio-
nalismo, tanto secular como religioso, donde el “amor a la razén”
funciona como un presupuesto que debe ser evidenciado, por cuan-
to representa un punto de partida asumido acriticamente y sobre
el cual comienzan a tener fundamento y sostén los movimientos y
desplazamientos del sujeto en vistas a hacerse apto para acceder a

41-3.
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la verdad.

El “amor a la razon” es, pues, siguiendo a Shestov, una confianza
absoluta en que lo que la razdn susurra acerca de la existencia no
puede ni debe ser puesto en duda. La certeza de este presupuesto es
lo que determina, entonces, la proliferacion de practicas del cuidado
de si. Como hemos intentado sefialar, esta continuidad no esta pre-
sente en el analisis del propio Foucault, sino que la hemos destacado
a partir de indagar en torno a sus mismos ejemplos, que nutren el
analisis de las practicas de si dentro del periodo helenistico-roma-
no. De tal suerte, pudo observarse en las praemeditatio malorum de
Séneca —o de Epicuro— como el “amor a la razon” que proponemos
siguiendo a Shestov evidencia una escucha atenta de la razén por
parte del sujeto, que susurra qué cosas tienen valor y qué cosas no,
de qué manera es necesario vivir y qué es lo unico que cabe espe-
rar: la ataraxia. De este modo, las practicas del cuidado de si se evi-
dencian como efectos de una certeza fundamental, que solo la razon
puede dictar, y que solo el “amor a la razon” puede acatar: “lo mejor
de todo es totalmente inalcanzable para ti: no haber nacido, no ser,
ser nada”.*

Concluyendo, el aporte de Shestov ha sido fundamental para
nuestra lectura del texto de Foucault, por cuanto lo que el fil6sofo
ruso llama “amor a la razén” ha sido una clave que delata, a lo largo
de la historia occidental, la sensible persistencia, continuidad y su-
premacta del influjo del autoconocimiento.

4 Apolodoro, Biblioteca, Madrid, Gredos, 1991, II, 6, 3.
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Sélo he producido ensayos, género
ambiguo en donde la escritura le
disputa sus terrenos al andlisis.

RoLaND BARTHES

1 término ensayo es uno de los vocablos mas ambiguos y polisé-

micos del espafiol (y de muchos otros idiomas): se lo define de
variadas formas y lo usamos en diversos contextos y circunstancias.
En términos académicos, como lo sefiala Catafio, para algunos es el
campo propio de la creacion literaria y para otros la expresion mas
conveniente del informe cientifico.' No es una nocion claray tal vez
nunca lo llegue a ser, pues parece responder mas a los rasgos y con-
diciones subjetivas del escritor. Mi hipotesis es que esto es mucho
mas delicado cuando se trata del arduo pero apasionante ejercicio
de escribir realizado por quien asume el filosofar como un estilo de
vida, entendida esta misma como creacion de una obra de arte.2

La palabra ensayo proviene del término latino exagium (ex:
“expulsar del interior” y agere: hacer, llevar a cabo; es decir,
seria algo como: “hacer cosas que salen de adentro”), y la pala-
bra ensayar deriva de exagiare (“pesar”, en el sentido de medir,
como en una balanza). En el latin tardio y medieval evoluciona
metaféricamente hasta significar “sopesar una idea u opinion”,
y de ahi provienen sus significados modernos relacionados con
la prueba o examen. En el lenguaje cotidiano su uso va desde
acepciones como “déjame ensayar”, pasando por ser un instru-
mento de aprendizaje o adiestramiento, hasta un método de ex-
perimentacion o criterio de verdad e, incluso, un camino para
llegar a un nuevo conocimiento (método de “ensayo y error”); to-
das acepciones intercambiables y a veces contradictorias. Como

Cf. Catafio, Gonzalo, La artesania intelectual, Bogotd, Plaza & Janés, 2004.

Para entender mejor esta complejidad solo sefialo algunos sinénimos del término es-
cribir: borronear, trazar, cifrar, apuntar, anotar, copiar, redactar, componer, estilar,
expresar, reflejar, transcribir, representar, asentar, documentar, consignar, firmar,
editar, publicar, entre otros.
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dice Starobinski, “cercano a este término, encontramos un exa-
men”, de ahi esta descripcion preliminar que él hace, inspira-
do en gran parte en Montaigne: “El ensayo, se refiere tanto al
exigente pesaje, al examen atento, como también a la abundan-
cia verbal donde liberamos la exageracion [...], sinonimo de una
puesta en prueba, de una busqueda de pruebas”.®? Espero que
este texto lo refleje.

Quiero comenzar con una cuestionante, pero habitual definicion,
que en el desarrollo posterior de este texto se ira cristalizando: “El
ensayo se define como una obra en prosa, de factura libre, acerca
de un tema que no llega a agotar, constituido muy frecuentemente
por una serie de reflexiones o de meditaciones en torno a un tema,
siendo el conjunto una mezcla erudita de elaborada preparacion y
de improvisacion”.* La cuestion crucial es si el ensayo se apoya en
un aparato critico, se reduce a opiniones, o es algo intermedio entre
ambas. Provisionalmente, y siguiendo a Catafio, distingo entre el
ensayo literario (que se origina en Montaigne) y el que él llama “en-
sayo socioldgico” y que yo amplio a todas las disciplinas humanasy
sociales (incluida la filosofia):

a) El literario usa un “lenguaje directo, vehemente y suelto, en el
cual la ‘conclusion’ aparece como resultado de la contrastacion
de ejemplos aparentemente contradictorios”;® de ahi su estilo
ironico. Ademas en €l es fundamental la “vision personal” del
autor, donde domina el sentimiento y la subjetividad; rara vez
define los conceptos usados, moviéndose entre la informali-
dad (libertad en la forma) y la formalidad (desarrollo 16gico de
la argumentacion); en sintesis, es “una composicion en prosa
de esmerado estilo y extension moderada, que desarrolla un
tema con entera libertad a partir de la vision personal del es-
critor, evitando los tecnicismos profesionales y los peligros de
una inmersion en la narrativa”.

#  Starobinski, Jean, “Peut-on définir ’essai?”, en Dumont, F. (dir.), Approches de lessai,
Québec, Edicions Nota Bene, 2003, pp. 166-167.

4 Russ, Jacqueline, Los métodos en filosofia, Madrid, Sintesis, 2001, p. 96.
5 Catafio, Gonzalo, op. cit., p. 40.

§  Ibid., p. 44. El aclara, sin embargo, que el ensayo no siempre rechaza el relato ficcional,
pues sus posibilidades narrativas son evidentes, como ocurre con Borges “quien ha
hecho desaparecer los limites entre el ensayo y el cuento” (ibidem, nota 21) y, ademas,
los géneros literarios nunca son categorias plenamente auténomas.
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b) El socioldgico es un “texto corto dirigido a presentar los aspec-
tos mas generales y esenciales de un asunto”,” que evita el exce-
so de vocabulario especializado (cuidando asi la elegancia del
estilo) y que, a diferencia del literario, define claramente los
conceptos, es mas esmerado con los datos y fuentes, y es muy
sensible a la objetividad (el punto de vista del autor aparece
solo como un ejemplo) y se preocupa bastante por el encade-
namiento légico de la argumentacion; en ultima instancia, es
“un texto de extension moderada que estudia un problema a
partir de la perspectiva ofrecida por la disciplina y que facilita
los datos necesarios para obtener una sintesis provisoria, indi-
cando y dejando implicitas las vias que permiten alcanzar en
el futuro un conocimiento mas preciso del asunto en cuestion”.?

Es evidente la ambigiiedad que el término ensayo posee desde su
origen: siempre designa lo provisional, pero asimismo la intencion
de organizar el tema para lograr resultados mas o menos maneja-
bles, moviéndose intermitentemente entre el “reino de la libertad”
(lo literario o ficcional, la creatividad sin trabas), del deseo y la ima-
ginacion, de lo subjetivo y experiencial, y el “reino de lo objetivo”
(lo cientifico), de lo consistente y argumentativo, de lo metddico y
analitico, de los hechos y supuestas realidades evidentes. Por eso
ha sido definido como “el centauro de los géneros [...] donde hay de
todo y cabe todo”,° o como aquel género que, en palabras de Ador-
no, funciona “de una manera metodicamente ametddica”.® Segun
Bense, “el ensayo surge del cardcter critico de nuestro espiritu, cuya
complacencia en el experimentar es sencillamente una necesidad
propia de su indole, de su método. Mas aun: el ensayo es la forma de
la categoria critica de nuestro espiritu”."* Para mi, el ensayo se mue-
ve entre lo cientifico y lo literario: es argumentativo, pero su argu-

7 Ibid.,p.51.Enlanota 27 de dicha pagina lo distingue plenamente del tratado o manual
(que presenta la “totalidad” de elementos sobre un asunto), de la monografia o tesis
(estudio intensivo sobre un tema especifico) y del paper (informe de investigacién de
extension moderada que incluye los datos y las pruebas de verificacién de éstos).

8 Ibid.,p.72.
° Reyes, Alfonso, Obras completas, Vol. XV, México, FCE, 1963, p. 58.

1 Adorno, Theodor, “El ensayo como forma”, en Notas sobre literatura, Madrid, Akal,
2003, p. 23.

11 Bense, Max, Sobre el ensayo y su prosa, México, UNAM, 2004, p. 27.
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mento involucra libertad, lenguaje figurado y giros narrativos que
pretenden la belleza expresiva de lo escrito.’? Y mucho mas cuando
se trata de un ensayo filosofico (es decir, sobre algun tema de la fi-
losofia..., y ¢cudl no lo seria?); recordando a Alain Badiou, quien de-
fiende la idea de que existen ciertos parametros esenciales para el
filosofar (los cuatro “hay” que hacen posible la filosofia: en ella hay
arte, hay amor, hay saber y hay poder), pienso que el ensayo filoso-
fico podria expresar esos mismos cuatro rasgos.' Si la filosofia se
ejerce sobre toda la experiencia humana, y no busca tanto organizar
hechos (como hacen las ciencias) sino pensar en sentidos, el ensayo
filosofico me parece mas cercano a la subjetividad existencial que a
la objetividad factica. Para mi es claro que el sentido cambia al ser
expresado, porque decir algo es crearlo, l6gicamente no de la nada,
sino constituyéndolo, articulandolo y comunicandolo, en el orden
del discurso: una palabra viva no es la pronunciacion monotona, asi
sea metodica, de un discurso prefabricado.

Ahora bien, la historia de este género, cuyos inicios normalmente se
remontan a Montaigne, sigue siendo marginal en comparacion con
la de otros géneros literarios tradicionales. La posteridad de Mon-
taigne y su influencia hoy siguen siendo fuente de debates. Asi, pa-
rece que la contribucion de los Essais (1580) al desarrollo del género
es importante pero limitada: importante, porque la forma ensayisti-
ca emerge con €], tanto con sus libertades como con sus limitaciones;
y limitado, sobre todo en Francia, donde la recepcion de los Essais
de Montaigne curiosamente contribuye a una cierta paralisis del
género: “Un pasado ejemplar, el recuerdo de un padre admirable y
engorroso, el libro de Montaigne ha saturado el espacio de las poten-
cialidades del ensayo”."

Pero en realidad no importa si esta influencia es directa o indirecta
en la evolucion del género, el hecho es que Montaigne introdujo el
término ensayo en el campo literario y disciplinar planteando, por
ende, la importancia de un género nuevo. Pero ¢por qué es un gé-

12 No sobra recordar que se considera que, desde siempre, existen cuatro géneros en la
literatura occidental que son el ensayo, la ficcién narrativa, la poesia y el teatro o dra-
ma. Y dentro del ensayo hay que incluir una cantidad de subgéneros (discurso filoséfi-
co-tedrico, autobiografia, memorias, diario, cartas, informes, etc.).

13 Cf. Badiou, Alain, Conditions, Paris, Seuil, 1992.

4 Macé, Marielle. Le temps de lessai: Histoire d’'un genre en France au XXe siécle, Paris,
Belin, 2006, p. 13.
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nero realmente nuevo?, ;cuales son sus caracteristicas sustanciales,
que no se pueden eludir? Mi punto de vista, ya expresado en un tex-
to anterior, es el siguiente:

[En los Ensayos de Montaigne] escribir se vuelve un quehacer
vital, praxeoldgico, pues mediante €l se asume la propia existen-
cia, se la piensa y evalua, en un proceso donde hablar de si va
ligado al pensar sobre si mismo. Y se confirma que el fin de la
filosofia como accién o praxis incluye y requiere la elaboracién
de textos, pues la escritura es parte esencial del filosofar. Para
Montaigne, hablar de si en sus Ensayos es la praxis misma de
pensarse; de ahi que afirme que «al prohibir hablar de uno mis-
mo, prohiben aun mas, por consiguiente, pensar en uno mismo»
(Ensayos, 11, VI, 65).15

El ensayo, tal como lo conocemos y ejercemos hoy, es un fenéme-
no relativamente reciente y el andlisis de su problematica parte de
dos autores: Lukacs y Adorno. Para el joven Lukdcs, aquel de El alma
y las formas (obra de 1910), hay que asumir la creciente separacion
del mundo cientifico o conceptual y el de la vida cotidiana o expe-
riencial; a él le parece que el ensayo es la forma de expresion propia
para esta nueva realidad. De hecho, Lukdcs establecio las bases de
la practica del ensayo cuando recuerda que en la ciencia existen los
contenidos y en el arte las formas: “La critica es un arte, no una cien-
cia”,’® lo cual quiero ratificar con este bello texto de Oscar Wilde:

los griegos eran una nacion de criticos de arte, e inventaron la
critica artistica, igual que inventaron la critica en general. Des-
pués de todo, ¢cudl es la principal deuda que hemos contraido
con los griegos? Sencillamente el espiritu critico. Y dicho espiri-
tu, que ellos aplicaban a la religién, la ciencia, la ética, la meta-
fisica, la politica y la educacién, también lo aplicaban a las cues-
tiones artisticas, y, de hecho, nos han legado el sistema critico
mads perfecto que ha conocido el mundo respecto a las dos artes
supremas [la vida y la literatura, la vida y la expresién perfecta
de la vida].”

15 Juliao, Carlos, Tomar la filosofia en serio. Aproximaciones praxeoldgicas al oficio de filo-
sofar, Bogotd, Uniminuto, 2019, pp. 189-190.

16 Lukacs, Georg, “Sobre la esencia y forma del ensayo: Carta a Léo Popper”, en El alma y
las formas, Madrid, Antonio Lastra, 2013, p. 16.

17 Wilde, Oscar, El secreto de la vida. Ensayos, Bogotd, Random House Mondatori, 2012, pp.
208-209.
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Si Lukacs hace esta distincion, desde el principio de su texto,
es porque el género del ensayo estad histéricamente vinculado a la
prosa de las ideas, a lo académico, mientras que las realidades so-
ciohistdricas actuales exigen nuevas escrituras, en términos de ex-
presividad, existencia y praxis: “pensamiento, forma, experiencia,
acontecimiento: aqui esta el nudo propuesto por Lukacs, una nueva
articulacion de la epistemologia, un pensamiento del arte y una fi-
losofia de la historia”.'

El papel de la experiencia en la concepcion lukacsiana del ensayo
constituye un punto crucial para establecer las caracteristicas del
género en el contexto moderno: introduce una cierta forma de sub-
jetividad en la escritura ensayistica, que asocia instintivamente a la
critica, “la materia mas tipica del ensayo, no la tinica”. Ahora bien,
sila critica se concentra principalmente en el arte y €l la convierte
en la base de su experiencia o praxis, es porque el ensayo es una
mediacion estética entre sentido e imagen, entre idea y sujeto, que al
mismo tiempo elimina la nocién de objetividad (en el sentido cien-
tifico del término). El ensayo siempre incluye la facultad de juzgar
y observar, y el ensayista de algan modo se prueba a si mismo al en-
sayar, elevando la subjetividad al nivel de un recurso escrituristico.
Ademas, cuando Lukacs afirma que “el ensayista debe recordarse
a si mismo, encontrarse a si mismo y construir algo propio con sus
propios medios”,* esta aceptando la subjetividad del ensayo, pues
esta ultima es una puesta en forma de la experiencia. Por lo tanto,
el ensayo es el lugar de una union entre el discurso y el pensar; su
forma debe servir como un ancla entre interioridad y exterioridad.
De ahi que Lukacs pueda decir que “la vida de Socrates es la tipica
para la forma del ensayo, tan tipica como dificilmente lo sera otra
vida para otro tipo de poesia”.** Esto me parece fundamental en una
perspectiva praxeoldgica como la que he venido intentando en mis
ensayos filosoficos y pedagogicos.

En cuanto a la forma precisamente, tan presente en Lukacs y sus
continuadores, notemos que ella no sefiala la coherencia cerrada

18 Macé, Marielle, op. cit., p. 38.
¥ Lukécs, Georg, op. cit., p. 25.
20 Jbid., p. 35.
% Ibid., p. 32.
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propia del protocolo cldsico, sino mds bien una cierta dinamica in-
terna, porque “el saber se establece en un proceso y se concibe como
una red: la verdad [es] una cuestion de cohesion, de construccion y
no de adecuacion”.?> Esto explica en parte la dificultad para circuns-
cribir el ensayo de acuerdo con criterios rigidos, pretendidamente
universales: cada ensayo tiene su forma y se ajusta a sus propios
requisitos. Si “el ensayo es el género literario mas libre que existe”,?
debe admitirse que esa libertad formal puede dificultar la recep-
cion del ensayo, pareciendo una debilidad ese aspecto heterogéneo.

En este sentido, el articulo de Adorno recogido en las Notas sobre
literatura, “El ensayo como forma”, dice mucho sobre su desacre-
ditacion como “producto mestizo”, al menos en la Alemania de la
época. Asumiendo argumentos de su antecesor, Adorno profundiza,
en particular sobre los efectos positivos de la estética negativa del
ensayo: para él, como para Lukacs (y esto es esencial para enten-
der como un género definido negativamente puede transformarse
en una practica de escritura positiva), el ensayo se relaciona mas
con el campo artistico que con la ciencia. Y asi libera a la escritura
de los obstaculos asociados al discurso de pretension racionalista:
“Con la objetualizacion del mundo en el curso de la progresiva des-
mitologizacion, la ciencia y el arte se han escindido”.?* Este proceso
irreversible refuerza el empoderamiento de la prosa ensayistica en
el contexto moderno: el que la filosofia haya intentado aunar una
prosa estilizada (incluso poética) al desarrollo riguroso de las ideas
en sistemas coherentes no es algo que escape a Adorno. Pero, sin em-
bargo, considera nulo e invalido dicho intento, ya que “la ambiciosa
trascendencia del lenguaje al sentido desemboca en una ausencia
de sentido”,? pues la jerga filosofica arroja un velo entre lo que se
dice y las palabras de las cuales uno se sirve para decirlo. Esto es asi
puesto que, como yo mismo sefialo en un escrito anterior,

el ensayo es un tipo de escritura con efectos vitales, dado que la
construccion de la propia vida se realiza en el quehacer mismo
de escribir. No pretende solo plasmar lo ya vivido, ni comuni-
car un saber de si ya logrado; por el contrario, en el ensayo se

22 Macé, Marielle, op. cit., p. 36.

23 Starobinski, Jean, op. cit., p. 178.
24 Adorno, Theodor, op. cit., p. 15.
% Ibid., p. 16.
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va alcanzando el conocimiento de la propia vida mediante una
incesante prueba y examen de esta. Aqui, «ensayo significa, en-
tonces, entonacion verbal de una vivencia. Nunca transmision
de un saber constituido de antemano y trasladado luego a la es-
critura» (Kovadloff, 2004, p. 72).26

Como puede verse, el enfoque de Adorno, en su deseo por dar al
ensayo el espacio que merece, anula los criterios que lo marginaron
del campo literario. Lo que era un defecto se convierte ahora en una
cualidad: “El ensayo asume el impulso antisistematico en su propio
proceder e introduce los conceptos sin ceremonias, ‘inmediatamen-
te’, tal como los recibe, [porque] todos los conceptos los concreta ya
implicitamente el lenguaje en que se encuentran”.?” Asimismo, so-
bre la relacion de los conceptos con el lenguaje, algo central en todo
camino cuya base sea la expresion escrita, el ensayo es tan escéptico
como lo es respecto a su definicion y, por eso, conserva cierta liber-
tad de accion para el autor quien, a diferencia del filosofo, aprove-
cha la riqueza de las palabras.

Obviamente, esto no deja de tener consecuencias, sobre todo en el
terreno filosdfico. Dado que el ensayista tiene una libertad intrinseca,
tanto en el contenido como en la forma, también puede perderse en la
ambigliedad de un género de contornos difusos: “El ensayo descuida
la certeza porque no renuncia a su ideal”.?® El ensayo, como forma,
reivindica el derecho al error, lo convierte incluso en una condicion
de su existencia y, en ultima instancia, renuncia al absolutismo dis-
cursivo ylogico. Dado que la exhaustividad es, en el mejor de los casos,
un suefio imposible, Adorno insiste en la relatividad de los puntos de
vista, pues el ensayo no los prioriza con el objetivo de una exhibicion
lineal y demostrativa de una realidad especifica. Por el contrario, el
ensayo “obliga a pensar, desde el primer paso, la cosa en su real com-
plejidad”,* sin tratar de borrar las incertidumbres, que serdn revela-
das entre otras cosas por sus multiples contradicciones, en un proceso
intelectual colindante con el proceso existencial de quien lo escribe.

% Juliao, Carlos, op. cit., pp. 195-196.
27 Adorno, Theodor, op. cit., pp. 21-22.

28 Terrasse, Jean, Rhétorique de lessai littéraire, Montreal, Presses de I’Université du
Québec, 1977, p. 17.

2% Adorno, Theodor, op. cit., p. 19.
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Es por eso por lo que su conexion con la experiencia, ya presen-
te en Lukdcs, es an mds importante para Adorno. Este la eleva al
nivel de saber relevante para el acto de escribir y presupone la rei-
vindicacion del sujeto. De ahi el hecho de que incluso la discontinui-
dad ensayistica, a menudo denunciada por quienes piensan que el
género carece de cohesion, se convierte para Adorno en el lugar de
una posible adecuacion entre la experiencia del sujeto y sus limita-
ciones inevitables, entre la voluntad de decir algo y la forma en que
ese decir se expresa concretamente, importando mas las preguntas
que las respuestas.

En estas condiciones, la busqueda de la verdad, que siempre se
puede lograr mediante el saber, no seria una funcion de la objetivi-
dad a priori. Lo que prevalece aqui es el punto de vista, el sujeto que
se expresa hasta que su error resulte obvio, junto con la relatividad
de todo saber, comenzando por aquella que posee el saber del mis-
mo individuo que escribe. En el ensayo, todavia segun Adorno, “su
libertad en la eleccion de los objetos, su soberania frente a todas las
prioridades del hecho o de la teoria, las debe a que para €l todos los
objetos estan en cierto sentido a la misma distancia del centro: del
principio que embruja a todos”.*° La improbable objetividad es tam-
bién una subjetividad inevitable, porque el ensayo es fruto de dos
deseos contrarios: describir lo real como es y otorgarle un punto de
vista personal.

Todas estas consideraciones me llevan, lenta pero seguramente,
a la cuestion de la naturaleza literaria del ensayo, que Adorno, sin
decirlo expresamente, parece aceptar cuando lo coloca del lado del
arte, pues “no tiene una funcion utilitaria inmediata”.?* Sus nume-
rosas caracteristicas, a veces contradictorias, le otorgan esa cuali-
dad proteica y compleja que, sin embargo, no es una traba para su
construccion. Recapitulando: el ensayo es una forma de prosa de
ideas que admite su funcidn estética y se construye en una libertad
formal y de contenido, en particular a través de una subjetividad
declarada. Su literalidad sigue siendo efecto de un juicio critico con-
creto, cuya naturaleza es siempre condicional, historica y relativa.
En filosofia hay ejemplos de lo polisémico del criterio de subjetivi-

% Ibid., p. 30.
% Ibid., p. 10.
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dad. Como ensayos aparecen yoes que nos generan esperanza, dis-
cursos en tercera persona que no olvidan el lirismo deconstructivo,
otros que usan el nosotros, como diciendo “estoy aqui pero no me
considero otro”, e incluso yoes que anuncian que “ni el contenido ni
la forma me pertenecen” o discursos a dos voces. Y ello sin hablar
de los estudios sobre autores especificos. Si leer textos filoséficos ya
es entrever lo oscuro de la filosofia, ;qué decir de las huellas subje-
tivas en los escritos impersonales?

Esto que aqui designo como lenguaje, literalidad o estilo —ese ca-
leidoscopio que, segun nos dicen, debe tener prioridad sobre el men-
saje (mostrandose a veces irénico, frivolo, lirico, ardiente, original o
imparcial)-, me lleva a plantear lo que a Lukacs le inquieta de todo
ensayo: no quién recorrio el camino del ensayo y como, sino mas
bien si el ensayo es un camino real. Esto pasa por aquello de que
el estilo es el hombre, pasa quizas también por la intertextualidad
de los discursos que somos, pasa, si asi lo queremos, porque una
palabra es sensible a su cadencia e incluso porque contiene una mo-
ral de ensayo, que es la expresion mas completa del escepticismo.*
Pero que uno tenga estilo y sea fildsofo, ¢es posible? ¢Es deseable? ;A
quién le gustaria? ;Y qué decir de eso?

Sin embargo, siento que estas consideraciones son muy gene-
rales, tal vez porque dentro del género del ensayo hay toda una
serie de subgéneros, acordes a criterios particulares y que varian
de un enfoque a otro. De hecho, varios criticos han analizado la ti-
pologia del ensayo, queriendo establecer un marco que considere
la diversidad de practicas sin restringirlas con teorias demasiado
limitadas, pero a menudo caen en las mismas trampas conceptua-
les: el debate sobre la tipologia, aunque necesario, siempre corre
el riesgo de caer en el nominalismo y perderse en los meandros de
la abstraccidon. Es que la discusion sobre la naturaleza del ensayo
es, a la vez, un debate sobre el género literario, elevado al cuadra-
do. Sin embargo, de todos modos, presento una tipologia que me
parece adecuada.

32 No sobra decir que el ensayo, como pensar escéptico, responde a un proposito ético, en
tanto que quiere liberarnos del dogmatismo, confrontando opiniones o saberes que
pueden generar angustia, para neutralizarlas. En el escepticismo griego, esto ocurre
cuando, ante la igual fuerza de persuasion de opiniones en conflicto, el filésofo ya no
puede elegir entre ellas y se ve obligado a suspender su juicio.
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Brée y Morot-Sir hacen un balance del ensayo en el siglo XX con
un enfoque tanto analitico como sintético.*® Su trabajo me parece
interesante por dos razones. Primero, porque los autores expresan
las limitaciones de su propio enfoque y, por ende, relativizan los cri-
terios para definir un tipo de ensayo frente a otro, admitiendo que
otras tipificaciones son posibles; segundo porque aluden a Cioran,
entre otros autores que ofrecen como ejemplo, un detalle a primera
vista insignificante, pero de importancia para mis propositos. Por
eso, antes de centrarme en dicha tipologia, quiero referirme a por
qué me parece importante Cioran en esta cuestion. ;Es Cioran —el
ensayista que, en Ese maldito yo, nos incita a una autocritica enfo-
cada en disuadirnos del optimismo y la felicidad que fanaticamente
fustiga a nuestros contemporaneos- un fildsofo?

Me baso en dos fildsofos actuales, para referirme al asombroso
pensador rumano. El primero es Pierre Hadot con su restitucion de
la filosofia como estilo de vida, cuando sefiala que, con la filosofia
romana tardia y mucho mas con la filosofia medieval, esta disci-
plina se convierte en algo discursivo y escolastico; la modernidad
continuara este desvio academicista, y solo algunos pensadores ma-
nifestaran nuevamente su caracter existencial y radical. Descartes,
Spinoza, Montaigne, Schopenhauer, Nietzsche, Bergson, por ejem-
plo. ¢Por qué no cita a Cioran? Porque a Cioran le falta algo que para
Hadot es esencial: el caracter edificante de la filosofia, consistente
en plantear una ética del buen vivir.** Es claro que Cioran no la plan-
tea porque para €l no hay salida. ¢Es esto una mengua de opciones
0 una ganancia en inteligencia y lucidez? El segundo autor es Slavoj
Zizek, quien, de modo provocador, afirma que la filosofia es dogma-
tica y para nada dialogante: los grandes filosofos han tenido dos o
tres intuiciones que han seguido y elaborado.** Cioran entraria ro-
tundamente en este grupo: como pensador intuitivo, expresa con un
lenguaje personal sus dos o tres ideas vertebrales; por eso rechaza
el sistema, reivindicando el ensayo y el aforismo. Pero Cioran dice
frecuentemente que €l no es un filésofo porque para él la filosofia

3 Cf. Brée, Germaine y Morot-Sir, Edouard, Du Surréalisme a l'empire de la Critique, Paris,
Flammarion, 1996.

34 Cf. Hadot, Pierre, La filosofia como forma de vida: Conversaciones con Jeannie Carlier y
Arnold Davidson, Barcelona, Alpha Decay, 2009.

35 Cf. Zizek, Slavoj y Badiou, Alain, Filosofia y actualidad. El debate, Buenos Aires, Amo-
rrortu, 2012.
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ha perdido su lazo con la vida: es, nos dice, un discurso sin relaciéon
con la experiencia vital. Tal vez es un antifilésofo, en el sentido de
Badiou cuando éste sefiala que los criticos de la filosofia son los que
la hacen avanzar.* Cioran es inclasificable; es nietzscheano por su
estilo y por su interés en rescatar a la filosofia de su sistematicidad,
de la argumentacion y la l6gica. Y me permite resaltar que el filéso-
fo —que ha hecho de la filosofia un estilo de vida- construye ideas
desde su intuicion, en un quehacer creativo y praxeoldgico. Es un
sofiador que expresa lo que siente: cada palabra suya es una saeta
lanzada contra esas falsedades que nos encubren la dureza y com-
plejidad de lo real.

Ahora bien, volviendo a Brée y Morot-Sir sefialo que ellos iden-
tifican cinco tipos de ensayo, que revisaré rapidamente: el ensayo
de sintesis intelectual, el ensayo polémico, el ensayo-visidn, el ensa-
yo-moral y el ensayo-poético.*’

El ensayo de sintesis intelectual busca popularizar el discurso
técnico de una ciencia o campo disciplinar. Ha contribuido al de-
sarrollo de la literatura cientifica generando criterios de acceso, y
respondiendo a la necesidad de sintesis sin un sistema. Incluye au-
tores como Rostand (La Vida y sus problemas), Monod (El Azar y la
Necesidad), Simmel (Sociologia) o Schutz (Estudios en Teoria Social).
Entre nosotros cito a José M. Samper (Ensayo sobre las revoluciones
politicas) o a Carlos Torres (Idola Fori). Estos ensayos se destacan
porque han logrado combinar “la erudicion, la fineza del juicio y la
elegancia de la escritura”, pero sin embargo tienen un coeficiente de
literalidad fuertemente condicionado a su naturaleza a veces muy
técnica.®

El ensayo polémico, como su nombre lo indica, “se convierte en el
teatro de las operaciones intelectuales y la lucha de las ideas” y asi
pretende ser una fuente de controversia.* Lo mismo ocurre con su

3 Cf. Badiou, Alain, Le Seminaire. Nietzsche L’antiphilosophie 1, Paris, Librairie Arthéme
Fayard, 2015.

37 Elensayo de sintesis intelectual abre la lista por una razén muy simple: es el tipo de en-
sayo mds cercano a lo que histéricamente éste ha sido, es decir, el punto de unién entre
el saber (cientifico) yla prosa (literatura) que lo expresa, haciendo que muchos piensen
que es el unico tipo de ensayo valido.

3  Brée, Germaine y Morot-Sir, Edouard, op. cit., p. 270.
3 Ibid., p. 271.
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dindmica escritural, pues “la polémica confiere al conjunto de una
obra su unidad bajo la forma de cierto furor, explosivo o atacan-
te”, aunque ella no sea exclusiva del ensayo. Autores como Céline
e incluso Bernanos fueron ensayistas controvertidos, asi como no-
velistas no menos discutidos. Por su parte, Benda, con titulos como
La Trahison des clercs o La France byzantine es emblematico de una
orientacion polémica que podria calificarse como de derecha o con-
servador. Pero también existe un ensayo de izquierda, inspirado en
ideologias socialistas, comunistas u otras, con representantes como
Guéhenno (Jeunesse de la France), Sartre (Situaciones) o incluso Ni-
zan, con sus explosivos Les Chiens de garde. En Colombia pienso en
Miguel A. Caro (Americanismo en el lenguaje), Rafael Gutiérrez (La
literatura colombiana en el siglo XX) y Pablo Montoya (Novela His-
torica en Colombia, 1988-2008: entre la pompa y el fracaso), criticos
cuestionadores que rechazan el acartonamiento y las buenas cos-
tumbres textuales.

El ensayo-vision quizas sea la categoria menos confiable de Bréey
Morot-Sir. Se basa en “la antropologia religiosa”, y se refiere “a una
vision cultural, [siendo la] fuente principal de su documentacion la
historia del arte”, 1o que le da un campo muy amplio.*® Ademas, el
agnosticismo subyacente se adquiere mediante visiones espaciotem-
porales donde el lugar y la historia hallan sus significados, de ahi
el predominio de la relacion Oriente-Occidente en los escritos, por
ejemplo, de Eliade, Grenier o Guénon. El ensayo-vision estaria cerca
de cierta filosofia de lo imaginario, contigua a la literatura. Aqui
Focillon (La vida de las formas y elogio de la mano; L'art bouddhique)
y Faure (Méditations catastrophiques) se codean, pero también los
surrealistas y Malraux. Lo mds cercano que conozco en Colombia
a este subgénero seria La doble estrella (2010) de Raul Henao, poeta
y ensayista siempre abierto a lo maravilloso, cuya obra expresa la
esencia de los ensayos de Baudelaire, Breton, Paz, Yeats, Leiris, Pi-
zarnik, Pellegrini o Bataille.

Quien se dedica al ensayo moral:

alcanza los limites de su experiencia visionaria y cuestiona el
lenguaje, ya no en su objetivo, sino en su fuente creativa; ya no
la obra como una visidn, sino el hombre como accién; ya no es

“ Ibid., p. 280.
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el poder artistico de las palabras, sino su capacidad para dar un
ethos, [...] es decir, un hogar, costumbres, conducta y una perso-
nalidad moral.*

Su factor ético es importante porque va mas alla del marco expre-
sivo para extenderse a la vida cotidiana, lo que a su vez influye en la
escritura por el estilo de vida del autor. Acentua la vocacion perfor-
mativa del lenguaje, la dramatizacion conceptual y la teatralizacion
del discurso, en un deseo de superar la abstraccion planteando una
conversion social e individual. Las obras de Nietzsche, Blanchot, Ba-
taille y Cioran, participan de este tipo de ensayo, entendido como
“un lenguaje situado a medio camino entre lo psicosocioldgico que
describe y explica las costumbres, y 1o moral que decide los valores
y codigos de accion”.#? Yo situaria aqui, entre otros, a Nicolds Gomez
(Escolios a un texto implicito), a Estanislao Zuleta (Thomas Mann, la
montafia magica y la llanura prosaica), a Danilo Cruz (El mito del
rey fildsofo), a Jorge Restrepo (Creencias de un escéptico) y a Enrique
Santos (Antonio Narifio, filosofo revolucionario).

El ensayo poético, donde yo ubico al ensayo filosofico, bajo el en-
tendido de que filosofar es ante todo un estilo de vida, es, entre los
cinco tipos de ensayos descritos, sin duda el mas detallado y funda-
mental para el analisis que he querido realizar en este texto. Par-
tiendo de una definicion de la ensayistica que “designa la disposi-
cion y una intencion literaria; [pudiendo] incluso ir tan lejos hasta
sugerir un punto de vista estético”, dicen que el ensayo poético pa-
rece ser aquel con el coeficiente mads alto de literalidad.* Por lo tan-
to, se puede decir que un ensayo es poético:

[Cuando] acentua la praxis lingiiistica que determina su necesi-
dad formal, convirtiendo la teoria e historia en una poética mas
o menos disfrazada, y luego oscila entre un lenguaje normativo
y codificador, y descripciones psicosocioldgicas; entre la explica-
cién objetivante y la reflexion internalizante. Hace y rompe len-
guajes establecidos, pone a prueba la literatura, mezcla ética y
estética al formular instrucciones, reglas para escribir y leer. En
resumen, el ensayo intenta ser simultdneamente praxis y con-

4 Ibid., p. 283.
2 Ibid., p. 287.
5 Ibid., p. 263.
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ciencia de praxis; y esta simultaneidad hace de la practica del
lenguaje, una poética, del arte de producir, del arte del hacer.*

A la luz de lo anterior, es claro que el término poética cubre dos
aspectos paralelos, a saber, la poética (estudio de la literalidad) y
lo poético (caracteristicas de la poesia como género), algo propio de
este tipo de ensayo. Por eso, el ensayo poético tiene dos caras inse-
parables: por un lado, utiliza métodos de poetizacidn, ya sea ritmo,
metaforicidad, lirismo, etc.; por otro lado, integra explicitamente las
reglas que lo constituyen y hace de su poética el material de su es-
critura (al menos en parte). Pero el marco conceptual de Brée y Mo-
rot-Sir me parece algo estrecho y sus ejemplos pecan por demasiada
homogeneidad, pues los rasgos del ensayo poético no se limitan a los
poetas, sean surrealistas o no. Dicho esto, no puedo ignorar la orien-
tacion poética de la escritura ensayistica, aunque solo sea porque
libera al autor de una serie de restricciones prosaicas.

La discursividad didactica representa una de las limitaciones
que el ensayo poético trata de moderar, con el objetivo de evitar la
sistematicidad del pensamiento y las construcciones abstractas, es
decir, no dafiar la expresividad en favor de la conceptualizacion. La
teoria no esta necesariamente ausente del ensayo poético; sin em-
bargo, no constituye su unico elemento. La teoria, si la hay, inter-
viene en una dinamica mas amplia e incluye en particular aspectos
antidiscursivos. Desde un punto de vista formal, se trataria de des-
trozar el texto, desgarrarlo, asumiendo los limites de la existencia
en la fragmentacion del discurso, abandonando incluso las preten-
siones totalizadoras del lenguaje, a menudo asociadas con el ensayo
filosofico. En cualquier caso, en la exuberancia verbal, el ensayo se
somete a la doble prueba de un referente etéreo y de un valor vago
de su ldgica, de donde brota un margen de maniobra significativo
tanto en la eleccion del objeto como en su método. Y el ensayista es
consciente de la libertad implicita de su género.

Incluso cuando la composicion del ensayo filosofico prescinde de
toda referencia a lo personal o existencial del filosofo, el pensar de
un filésofo que estd haciendo del filosofar un “estilo de vida”, sin
importar cudl sea el sujeto o tema de su pensamiento, sigue siendo el

4 Ibid., pp. 273-274.
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pensar de alguien en busqueda de sentido, que se compromete con
ciertos valores y que, por ende, tiene sentimientos, deseos y emo-
ciones; por eso, toda expresion filosofica implica siempre una cos-
movision, una concepcion de la realidad. Eso que llamamos, desde
Grecia, filosofia, supone que el filosofo asume una posicion y habla
acerca de si mismo en cuanto sujeto que esta intentando encontrarle
un sentido a su existencia. Entonces es claro que la subjetividad es
una caracteristica esencial del ensayo filosofico, incluso si su efec-
tividad eventual se deriva de un precario equilibrio entre la expli-
cacion objetiva y la autorreflexién. Como en otros estilos literarios,
la crisis del porta-palabra, es decir, el cuestionamiento identitario
del sujeto escritor, obviamente afecta la redaccion del ensayo. Esta
escritura la entiendo como subjetivacion de una reflexion, es decir,
apropiacion muy personal de un saber, asumiendo riesgos, de modo
que se logre la equivalencia entre el filosofar y la vida.* El ensayo
filosofico no puede prescindir de esa subjetividad, campo de expe-
riencia del filosofar, en un texto que constituye una relaciéon entre
una conciencia y un objeto o tema determinado.

Una dimension de esta experiencia es el trabajo formal de escribir
un ensayo en si mismo como quehacer auténticamente filosdfico, que
supone un “pensar que quiere ser palabra”, y cuyo resultado tendra
siempre un componente de rebeldia y otro tanto de esperanza. De he-
cho, valorar el estilo y la escritura a menudo se logra en detrimento
del contenido, pues ella se convierte en el soporte sobre el que se erige
el texto y no al revés. Esto se debe a que el ensayo, en su rechazo del
sistematismo, también pretende repudiar el didactismo convencional
y su proceso demostrativo. Pero soy claro: el ensayo filos6fico nunca
elimina por completo estas tendencias y no puede resistirse del todo
al didacticismo. Sin embargo, admito que uno no busca persuadir solo
mediante el ensayo que escribe, sino también a través de un perfor-
mance linguistico encaminado a seducir: no es algo exclusivamente
empirico sino también algo muy lirico. En definitiva, me parece que
el ensayo filosofico puede, en ciertos casos, favorecer el hacer sobre el
decir, la forma antes que el fondo, lo praxeoldgico sobre lo logico, pues
la escritura le esta disputando sus terrenos al analisis.

45 Pero esta forma subjetiva no lo compromete menos, en la medida en que estd comple-
tamente atravesado por la reflexividad critica —ella misma fundada en su compromiso
cercano con la vida—, con la observacidn de las costumbres y los valores de la sociedad
entera en el momento mismo de su enunciacion.
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Deleuze:
hay algo que
fuerza a militar

DAMIAN SELCI
(PRESIDENTE DEL HONORABLE CONCEJO DELIBERANTE DE HURLINGHAM - ARGENTINA)

fines del afio pasado aparecio, un poco silenciosamente, un

gran manual de filosofia: Introduccion en Diferencia y repeti-
cion. El texto, compilado por Matias Soich y Julidn Ferreyra, fue es-
crito por los miembros de La Deleuziana y esta destinado a pensar
unos cuantos conceptos de la obra clave de Deleuze. Lo que sigue
no es una resefia del material, sino el despliegue de una resonancia
muy presente en dicho volumen: la que emite aquella frase de De-
leuze, tan célebre, que dice “hay algo en el mundo que fuerza a pen-
sar”.! Sabemos que Deleuze apunta varias cuestiones importantes
con esta aseveracion. La mas importante: exhibir la separacion del
pensamiento respecto de su presunta afinidad con lo verdadero, leit
motiv metafisico que Nietzsche habria sido el primero en denunciar.
No pensamos porque nos resulte natural, ni porque lo verdadero se
parezca aunque sea formalmente a nuestro pensamiento: pensamos
bajo la coaccion de un encuentro, una intensidad, un acontecimien-
to, un signo. Hay algo que fuerza a pensar, y sin ese forzamiento
nos mantendriamos en nuestro tibio sopor cotidiano, hundidos en
el buen sentido o en el sentido comun. “El pensamiento s6lo piensa
constrefiido y forzado, en presencia de lo que «da que pensar», de lo
que es para pensar; [...] siempre es por una intensidad que adviene

1 Deleuze, Gilles, Diferencia y repeticion, trad. Maria Silvia Delpy y Hugo Beccacece,
Buenos Aires, Amorrortu, 2002, p. 215.

The Love Nest (1923) cortometraje dirigido por Buster Keaton y Edward F. Cline, 191
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el pensamiento”.? Y una intensidad es una diferencia de fuerzas, un
impasse, una carencia de razon suficiente. De modo que la filosofia
surge bajo la figura del acontecimiento, bajo su condicion podria-
mos decir, y por motivos muy puntuales. Con las correcciones del
caso, el argumento seguramente vale para Foucault, para Althusser,
para Badiou; y algo parecido ha dicho Patrice Maniglier en su po-
lémica con Quentin Meillassoux, cuando subrayd que no se piensa
mas que por la evidencia de una practica que “no deberia” ser eficaz
y, sin embargo, es eficaz.?

Y bien: leyendo el articulo “Intensidad” de Rafael Mc Namara, en-
contré este inicio:

A pesar de que en la inmediatez de la vida diaria estemos siem-
pre inmersos en el automatismo y la mas idiota avidez de nove-
dades. A pesar de que la sociedad de la informacidn [...] ponga
toda su empresa en perpetuar, con innegable éxito, un sistema
de servidumbre voluntaria. [...] A pesar de todas esas fuerzas
que conspiran contra todo pensamiento posible, Diferencia y re-
peticion insiste: hay algo en el mundo que obliga a pensar.*

Y repentinamente iluminado, o repentinamente malentendiendo
todo, escribi con lapiz, arriba, esto: jalgo que obliga a militar!

¢A quién le interesa la compatibilidad que podamos descubrir o
fraguar entre ciertas frases aisladas de Deleuze y lo que hemos inten-
tado llamar “teoria de la militancia”? Pero es que la obra de Deleuze
ha dejado un saldo politico todavia ambiguo. Para los interesados
en politica (es decir, para quienes vivimos en Argentina), Deleuze
ha habilitado bastante nitidamente una linea autonomista anti-Es-
tado, basada en centenares de afirmaciones contra la maquina de

2 Ibid.,p. 223.

3 “Hay un problema filoséfico cuando algo que funciona (llamaria a eso una prdctica)
se descubre al mismo tiempo como impensable (en el sentido de que transgrede las
normas ordinarias de inteligibilidad). Es en efecto porque algo se bloquea en nuestra
préctica de alguna cosa [...] que hay filosofia. Sin embargo, este bloqueo no refiere
a la préctica en si misma —ella al contrario ronronea apaciblemente, produce sus
efectos regularmente, se muestra operatoria, eficaz, incluso indiferente a nuestra
preocupacion-. Pero es esta eficacia lo que es increible —eso no deberia funcionar y sin
embargo funciona”. Maniglier, Patrice, Manifiesto por un comparativismo superior en
filosofia, trad. Diego Abadi, Buenos Aires, Isla Desierta, 2020, p. 83.

4 McNamara, Rafael, “Intensidad” en Soich, Matias y Ferreyra, Julidn (eds.), Introduccion
en Diferenciay repeticion, Buenos Aires, RAGIF Ediciones, pp. 49-61, p. 49.
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captura estatal “molar” y su constante refriega con la micro-politica
“molecular”. Es menos sabido, pero ya instalado entre los comen-
taristas de Deleuze, que semejante lectura resulta superficial por
cuanto supone un privilegio ontoldgico de lo virtual sobre lo actual
—que la prosa de Deleuze deja entender pero no podria sustentar, so
pena de contraer unos molestos “tintes metafisicos” (la expresion es
de Pablo Pachilla, sobre quien volveremos). En efecto, algo inmedia-
tamente llamativo del proyecto tedrico de La Deleuziana es que, sin
desmedro de lo virtual, realza la categoria de actualidad en la onto-
logia deleuziana, gesto que permite reivindicar inclusive al Estado
como respuesta actual al problema virtual de la vida en sociedad...
Sin embargo, lo superficial provoca efectos, efectos muy verdade-
ros, y la vision generalizada es que Deleuze s6lo permite una po-
litica movimientista anti-Estado, anti-partido, anti-organizacion y
demas. Encima, estd Bartleby murmurando “preferiria no hacerlo”
ante cada una de las opciones que ofrece la coyuntura, y esto que
esta presentado como una salida interesante podria significar, tam-
bién, una especie de apoliticismo estetizado: entre Cristina y el neo-
liberalismo, elegir... no elegir. ¢Es todo tan basico? Por cierto, en este
momento, Deleuze nos parece repentinamente francés, y nosotros
nos autopercibimos repentinamente argentinos -la linea anti-esta-
talista resulta facil y casi indolentemente compartida por Badiou,
Derrida, Ranciére, mas alla de las supuestamente “importantes” di-
ferencias ontoldgicas, mientras que aca esas admoniciones contra el
Estado nos resultan... ¢liberales, es 1a palabra? jTambién el kirchne-
rismo nos fuerza a pensar!

Forzados a pensar, forzados a militar. ;Cudnto se puede tirar de
esta cuerda? ;No estamos forzando demasiado las cosas? Claro, pero
por unica vez el forzamiento de un argumento seria indiscernible
de su curso natural: puesto que lo que fuerza tiene que ser (estamos
tentados de decir “por fuerza”) distinto a toda razon suficiente, no
podria predisponer por completo aquello forzado. Hay algo que fuer-
za, si, pero la reaccion a este forzamiento todavia no la “hay”, y de
haberla tendria que estar eximida de toda necesidad: sea cual sea,
acabaria por ser contingente. Para aclararlo rapido: si ese algo que
fuerza es una pregunta virtual, entonces no puede tener una sola,
Unica y necesaria respuesta actual. Para abordar este punto hay que
intercalar una cita del articulo “Univocidad” de Pablo Pachilla, el
primero de Introduccion en Diferencia y repeticion:
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La intensidad es, entonces, la relacién entre lo virtual y lo actual, dria disponer, no hacia la filosofia, sino hacia la militancia, la teoria
entre la sefial y el signo, pero no es que haya un plano de lo real de la responsabilidad por la responsabilidad del otro. En definitiva,
en términos absolutos que sea virtual y otro que sea actual. Se si la filosofia para Deleuze es una reaccion al apremio que impone

trata de términos relativos en el sentido de problemas y solucio- na intensidad. entonces le cabe el nombre de respuesta actual® Y
nes: algo es actual en tanto se lo considera como la solucién a un u ) pu ual.

problema (virtual), pero eso no quita ni que este problema esté es, ciertamente, una respuesta posible. No podria nunca ser la uni-
constituido por elementos que pueden por su cuenta ser consi- ca. Diremos asi que la filosofia de la diferencia es una respuesta
derados como actuales en tanto soluciones a otros problemas, ni al acontecimiento, y la militancia es otra, sin que se pueda estable-
que esta solucion actual constituya en efecto un problema con- cer ninguna jerarquia, puesto que falta el fundamento metafisico,

siderada en otro sentido o en otro momento —es decir, que sea

virtual desde otra perspectiva.’ la Idea platénica que permitiria jerarquizar. Escribamos entonces

una primera conviccion: toda respuesta es infundada, es decir, toda
respuesta es una pretension.
Lo virtual y lo actual no son absolutos, son relativos (podriamos

decir incluso perspectivos). Se ordenan coyunturalmente como pro- . i . .

blemas y soluciones, preguntas y respuestas, lo que aclara bien la Filosofia y militancia

idea del forzamiento como algo opuesto a la razon: un problema exi-

ge sin dudas una solucion, pero no predispone cudl solucidn, ni que

la solucidn tenga que ser necesariamente una. La fuerza explota en
el empuje, en la contusion, pero fuerza

La filosofia es una respuesta, pero una respuesta que consiste —un
tanto paraddjicamente— en hacer preguntas. Como es sabido, y como
también asevera Deleuze, la filosofia propone problemas, es decir,

Ante el evento, no es fundamento; la respuesta a la fuer- fluevas preguntas, nUevos campos problematicos, y nunca mera-
la intensidad, el za no esta predeterminada por la fuerza. mente soluciones. Tanto peso tiene la pregunta en su filosofia que
acontecimiento, Y esta indeterminacion es lo que permite en szerenpza yrepeticion el ser de la Idea es el ser de l'o problematico;
ise puede hacer que ante la pregunta virtual pueda haber y el ser mismo no es uno, y tampoco s lo negativo, sino que es 2-ser.
otra cosa que filosofar? diferentes respuestas actuales. Al menos, La evitacion de la glagspra ontolroglca.n.o con51stg para Deleuze. en
Por supuesto. Se puede dos: la filosofia y la militancia. En efec- negar cuando el principio de razén suficiente venia d-erlvar}do, sino
militar. Hay algo que to, ante lo que fuerza a pensar, ¢no ha- en preguntar gugndo el pensamiento encuentra una 1nte,1131dad im-
fuerza a militar. bra otra reaccion que la filosofia? Ante el prevista, dionisiaca, aberrante. Por tal motivo, la filosofia no es un

debate, ni un dialogo que contenga preguntas y respuestas. Un filo-
sofo, por ejemplo Kant, no responde a Hume, sino que reelabora el
campo de problemas del empirismo, no liquidando la cuestion sino
cambiando sus términos. Los problemas, por tanto, no se “resuel-
ven”: se disuelven o se denuncian como seudoproblemas. En este
sentido, propondremos que las preguntas de la filosofia son abso-

evento, la intensidad, el acontecimiento,
¢se puede hacer otra cosa que filosofar?
Por supuesto. Se puede militar. Hay algo que fuerza a militar. A fin
de cuentas, lo que fuerza es un acontecimiento, y un acontecimiento
es justo lo otro que la eficacia del fundamento. Hay acontecimien-
tos porque no hay fundamento capaz de ordenar los hechos en una
serie causal, porque lo que domina es mas bien un principio de ra-
zon insuficiente. Y este constrefiimiento, precisamente por su falta

de razon, no podria predisponernos a una cosa determinada y solo ¢ Citemos de nuevo a Pablo Pachilla: “Lo que Deleuze llama Ideas no son entidades

. : Lo .. inmateriales en el reino de lo eterno, sino las tensiones bien reales que producen
una-por e]empl()’ pensar fllosoflcamente, excluyendo a priori otras movimientos, acciones, instituciones y disoluciones; la insistencia en lo real de las
reacciones, otras respuestas. Digamos que perfectamente nos po- problemaéticas actuales que llevaron a fabricar una silla como solucién al problema de

sentarse o a la creacion de un Estado como solucién al problema de la vida en comun;
en fin, a la existencia de algo. Pero esto no significa que sentarse o que vivir juntxs no
sean cosas actuales consideradas en si mismas”. Ibid., p. 29. En este caracter perspectivo
de lo virtual y lo actual nos basamos para decir que la filosofia puede concebirse como
5 Pachilla, Pablo, “Univocidad” en Soich, M. y Ferreyra, J. (eds.), op. cit., pp. 21-31, pp. 28-29. una respuesta a un problema, a una tension, a una intensidad, a un acontecimiento.
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lutas, porque no estan ahi para ser “respondidas” como si se tra-
tara de un examen de la escuela, sino solo para ser desarrolladas
hasta el final. La pregunta no busca la respuesta, sino su planteo
radicalizado, que pausa la eficacia del fundamento o principio de
razon suficiente. Dice Deleuze en su primer libro: “A decir verdad,
toda teoria filoso6fica es un problema desarrollado, y nada mas: por
sl misma, en si misma, consiste, no en resolver un problema, sino
en desarrollar hasta el fondo las implicaciones necesarias de una
cuestion formulada”’

iCudn prestigiosa parece entonces la filosofia! Si el ser no es afir-
macion ni negacion sino una pregunta, si la Idea es ?-ser, entonces
el hecho actual de preguntar, y de preguntar al maximo, es algo asi
como desplegar el ser en su forma suprema. La praxis de pregun-
tar se vuelve bastante literalmente una ontologia prdctica. Se da asi
una situacion extrafia: el pensamiento no tiene afinidad alguna con
lo verdadero, es cierto, pero cuando bajo coaccion pregunta por el
ser... jda con el ser!, y cuando filosofa lleva el ser al maximo. jQué
buena suerte! El pensamiento no es afin alo verdadero, pero cuando
pregunta da con lo verdadero: la pregunta misma. De hecho, cuando
pregunta, crea (o repite) el ser de la Idea. De ahi que para Deleuze
pensar (es decir, preguntar) equivalga a crear.

No esraro, en definitiva, que los fil6sofos le den tanta prioridad a
las preguntas. Anotemos de pasada que la militancia no aparece con
la pregunta absoluta, sino con la respuesta absoluta. La nocion de
responsabilidad absoluta es central en todo nuestro planteo, por mo-
tivos que descargaremos escuetamente en nota.® Ante el encuentro,
evento, acontecimiento, la militancia no podria dedicarse a adoptar

7 Deleuze, Gilles, Empirismo y subjetividad, trad. Hugo Acevedo, Barcelona, Gedisa,
2007, p. 118.

8 Resumiendo mucho, la responsabilidad absoluta militante no supone solamente
hacernos cargo del Todo (del devenir, el acontecimiento, la historia o la “herida
incorporal” de la que habla Deleuze en Ldgica del sentido) como si fuese nuestra
responsabilidad; también prolonga el campo de la responsabilidad absoluta por todas
partes. Esto no puede sino efectivizarse en la praxis militante, cuyo contenido es:
lograr que todos y cada uno puedan también responder. Se trata de la responsabilidad
por la responsabilidad del otro. En ningun lugar mas que en la politica se trata del Otro,
se lo piense como se lo piense, como amigo o enemigo, como Levinas o como Lacan.
No se trata de mi, que soy un individuo, sino de lo que no es individual o es otro, y de
lo que haremos al respecto. En resumen: el otro, para la teoria de la militancia, no es
otro a secas, es esencialmente el otro militante. Para un desarrollo menos esloganistico,
me remito a La organizacién permanente (Selci, Damian, La organizacion permanente,
Buenos Aires, Cuarenta Rios, 2020).
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la forma de lo problematico o la pregunta. Ella debe responder, esta
ahi para responder, precisamente en la medida en que responder
de acuerdo a la razdn resulta imposible (dado que, como dijimos, lo
que “fuerza” es justo una interrupcion del principio de razon). La
filosofia responde (0 “recoge”) la interrupcion del fundamento vol-
viéndola un problema; la militancia responde a la interrupcion pre-
tendiendo pagar por sus consecuencias, a fin de intervenir en ellas.
Abreviando, podemos decir que si la militancia es responsabilidad
absoluta, la filosofia es preguntabilidad absoluta; la filosofia no nece-
sita responder porque su preguntar es ya una respuesta al aconteci-
miento (puesto que se piensa, se problematiza, s6lo bajo coercion de
una intensidad), mientras que la militancia no necesita preguntar
porque su responder es ya el reenvio del acontecimiento hacia otro
militante, a quien el acontecimiento le llega a su vez como una nue-
va coaccion o convocatoria o interpelacion y, por lo tanto, como una
pregunta. O bien como una tension, como un signo de pregunta: el de
la Idea deleuziana, expresada como ?-ser.

¢Qué logramos con este contraste? Basicamente, salir de cierto es-
quema canonico que tiende a repartir demasiado tajantemente las
tareas de la filosofia y la politica, por lo general con una inclinacion
tacita por la filosofia. Una tipica lectura de Deleuze -la que, por lo
demads, ponen en cuestion los textos de La Deleuziana- asignaria lo
virtual para el pensamiento filosofico y lo actual para la politica;
luego, tacharia lo actual con el mote de “ilusion” (aunque fuera ne-
cesaria) y terminaria por dejar al pensamiento filoséfico con toda
la dignidad de la ontologia diferencial y a la politica en la casi im-
posible tarea de ser practica y simultdneamente no “totalizante” ni
“molar” (lo que termina en el autonomismo, o en diversas formas de
anti-estatalismo: vivir el movimiento sin institucion). Aunque filo-
sofia y politica son respuestas, en el planteo deleuziano la filosofia
mantiene la apreciable ventaja de responder a la pregunta con el plan-
teo extremo de la misma pregunta, desarrollando “hasta el fondo las
implicaciones necesarias de la cuestion formulada”.® Esta coherencia
o sistermaticidad tiene el sutil encanto de encadenar argumentos sin
aplicar ningun principio de razon suficiente. ¢De qué modo? Puesto
que la pregunta-intensidad seria lo otro de una razon o fundamen-
to metafisico, la mejor manera de responder seria, precisamente, no

° Deleuze, Gilles, Empirismo y subjetividad, op. cit., p. 118.
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responder mds que desarrollando la pregunta al mdximo. Oimos asi el
eco de Bartleby: dado que la respuesta a la pregunta necesariamente
supone la presuposicion de una especie de clausura totalizante, ante
la conminacién a responder, el filosofo de la diferencia murmura
“preferiria no hacerlo” para dedicarse en todo caso a que la pregun-
ta lo atraviese y lo fuerce a preguntar, nunca a responder.

La filosofia honra lo virtual actualizdndose unicamente como
pregunta, y Unicamente como pregunta desplegada al maximo. ;Qué
es este maximo? El sistema, al que Deleuze, por razones profundas,
jamads renuncia. En definitiva, mantener viva la cuestion, el cuestio-
namiento, ¢no es la mejor tarea ética y aun politica de la filosofia?
¢Hay algo mas ético, mas politico, que filosofar sistematicamente a
partir de un evento imprevisto, fuera de todo sistema? Por otro lado,
la politica clasica o de partido... ;no es acaso el intento “institucional”
o0 apolineo de domesticar, encauzar, armonizar, el impulso dionisia-
co de la intensidad? Parece que hay sistemas buenos (filoséficos) y
sistemas malos (politicos). Vayamos al punto: es conocido que Deleu-
ze ha intentado una micropolitica para no caer en la domesticacion
del acontecimiento; una politica que no busque matar la virtualidad
en una actualizacion, que no reseque el devenir en una representa-
cion. Pero, ;como hacer una politica compatible con la (in)determi-
nacion del ser como pregunta? Para mal, Deleuze es aca claramente
anarquista, y propone una estrategia que nunca totalice, nunca coa-
gule, que no se permita endurecerse ni durar. Lo que significaria:
buscar la respuesta minima para que la pregunta siga viva. Lo que
significaria: una politica (asistemadtica) jerarquicamente subordinada
a la filosofia de la diferencia (sistemdtica). La politica debe evitar la
permanencia en favor del chispazo, eludir la arborescencia en favor
del tubérculo, esquivar el sistema y por ende toda duracion. Si bien
a toda desterritorializacion le corresponde una reterritorializacion,
el movimiento de fuga tiene una preeminencia innegable, como ha
mostrado Philippe Mengue al sefialar “el primado ontolégico y axio-
l6gico de la desterritorializacion”.!® La propuesta de La Deleuziana,
que otorga idéntico valor ontoldgico a lo virtual y a lo actual, es por
tanto polémica y completamente sensata. Sensata porque una filo-
sofia no metafisica no podria disponer de criterios para supeditar

10 Mengue, Phillipe, Deleuze o el sistema de lo multiple, trad. Julidn Fava y Luciana Tixi,
Buenos Aires, Las Cuarenta, 2009, p. 130.
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el fendmeno al desfundamento. Polémica porque, durante mucho
tiempo, los comentaristas de Deleuze han despreciado la dimension
actual, y porque Deleuze mismo parece desechar toda actualizacion
duradera, todo orden, toda organizacion, todo aquello que haga du-
rar lo que por si mismo se exime de la permanencia y se define por
la fugacidad —es decir, el acontecimiento. Con Deleuze leido de la
manera habitual, solo tendremos entonces un movimientismo y un
autonomismo, un desprecio por lo permanente en cualquiera de sus
formas, un asambleismo extatico, una mistica del reldmpago.

Conla teoria de la militancia, este problema se ha resuelto de otro
modo, o disuelto: parafraseando a Lacan, un militante es lo que re-
presenta el acontecimiento para otro militante -representa la coac-
cion inquisitiva de lo virtual (ya que “las preguntas son imperati-
vos”, como dice Deleuze) que me exige una respuesta actual, con la
conminacion extra de que mi respuesta sea, para otro militante, de
nuevo, una pregunta. Dicho en otros términos, la militancia tampo-
co busca asfixiar la pregunta virtual con una tosca respuesta actual
que pretendiera ser la ultima, la final (lo que terminaria siendo, en
todos los sentidos, una “solucion final”). La politica militante no tie-
ne nada que ver con construir totaliza-

ciones imposibles aunque necesarias, Parece que hay sistemas

como decia Laclau. Su procedimiento  buenos (filosoficos) y

consiste en responder la pregunta re- sistemas malos (politicos).

preguntando a otro, es decir, dejando Vayamos al punto: es
trascender la intensidad, reenviando conocido que Deleuze
la intensidad a otro, interpelando a hgaintentado una

otro, tensionando a otro, responsabili-  micropolitica para no

zando a otro. Digamos que mientrasla 501 en 1a domesticacion

filosofia responde desplegando la pre- 4] acontecimiento: una
gunta-intensidad al maximo hasta al- politica que no busque

canzar la pregunta absoluta que no re-
quiere respuesta, la militancia respon-

. : . una actualizacion
de reenviando la pregunta-intensidad

matar la virtualidad en

a cada uno, repreguntando a cada uno, W

encarnando la pregunta para otro, y convocando a todo el mundo
a responder. La filosofia hiper-despliega la pregunta, pero la mili-
tancia la hiper-reenvia. Un militante es lo que representa el signo

11 Deleuze, Gilles, Diferencia y repeticion, op. cit., p. 298.
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(de pregunta) para otro militante. Un militante so6lo esta seguro de
haber sido forzado a militar cuando fuerza a otro a militar, cuando
€l mismo puede ser la intensidad apremiante para otro. Y solo esta
cierto en ese caso porque para el militante se aplica la maxima an-
ti-individualista de Rimbaud: yo es otro. De ahi que la cogitacion
militante sea heterogenética y autopostulada a la vez: no “pienso,
luego soy”, sino otro milita, luego milito yo. Como yo es otro, solo mi-
lito si otro estd militando, s6lo estoy militando silogro en otro el he-
cho de militar. Hacer politica, para la militancia, es crear militantes
-y esto, quiza con un impulso no totalmente diferente al que motivo
a Deleuze a decir que la tarea de la filosofia era crear conceptos.

El pensador del eterno retorno y el militante de la organizacion
permanente

Dijimos antes: toda respuesta es infundada, es decir, toda respues-
ta es una pretension. Puesto que estamos en la época de la desfun-
damentacion, ninguna respuesta actual tiene derecho a invocar
racionalidad, buen sentido, afinidad con lo verdadero. Ni la filo-
sofia ni la militancia. El momento mas agudamente antiplatonico
de Diferencia y repeticion seguramente concierne a la nocion de
Idea. Dice Gonzalo Santaya: “El no-ser de la Idea es mas bien, dice
Deleuze, un (no) ser, un ?-ser, un extra-ser que no existe pero que
insiste sobre el ser. En este sentido, la Idea es siempre el indice
de una paradoja, un desacople, una cesura, una fisura, un pun-
to ciego en la plenitud de «lo que es»”.!> Una Idea semejante no
podria ser nunca la Idea-criterio (inteligible) para jerarquizar la
participacion de los entes en el fundamento, sino la Idea-problema
(virtual) que tensiona por una respuesta. Por ende, todo lo que
existe actualmente es una respuesta, pero no una respuesta fun-
dada (puesto que no hay fundamento) sino una respuesta infunda-
da. Es decir, una pretension de respuesta. Deleuze lo escribe con
una féormula fascinante: “La pretension no es un fenémeno entre
otros, sino la naturaleza de todo fendmeno”,’* y esto es exactamen-
te el simulacro. Vayamos rapido: puesto que de momento somos
antiplatonicos, hemos cancelado la Idea-criterio inteligible como

12 Santaya, Gonzalo, “Idea”, en Soich, M. y Ferreyra, J. (eds.), op. cit., pp. 33-47, p. 33.

13 Deleuze, Gilles, Diferencia y repeticion, op. cit., p. 110.
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fundamento de la participacion (cuya gradacion seria: la Justicia
imparticipable, la cualidad de justo como lo participado, los jus-
tos como participantes-pretendientes). Por ende, ya no podemos
desechar a ciertos participantes como falsos pretendientes. Como
la Idea no es el criterio sino la pregunta o lo problematico, en-
tonces todos los pretendientes son igualmente falsos, igualmente
verdaderos, igualmente —en todo caso- producidos, igualmente
simulacros. Ya no se trata de ver si tal pretendiente tiene “funda-
da” su pretension; ninguno la tiene, porque no hay fundamento,
hay desfundamentacion. La Idea ya no mide la legitimidad de una
pretension de participacion en el fundamento, sino la produccion
de un simulacro que esta mas alla de lo fundado o infundado, lo
verdadero o lo falso.! La pretension es entonces siempre satisfecha:
ninguna pretension es invalida o invalidable, porque ha desapa-
recido el fundamento que podia servir de ley para la discrimina-
cién y en su lugar tenemos la anarquia coronada. No sdlo no hay
ley contra la pretension, sino que la unica ley es pretender, y la
intensidad con que se pretende.

Ahora bien, un par de paginas después Deleuze da un nuevo gol-
pe de efecto: avanza de la pretension in-fundada de los simulacros a
la remision in-finita de los signos. “La estructura problematica forma
parte de los objetos y permite captarlos como signos”.’> Como todo
ente es pretension, simulacro, estd investido por la Idea-problema
(“estructura problematica”) y por ende se torna captable como sig-
no. La fineza del encadenamiento resulta notable: ningun ente se
basta solo, luego no hay ente supremo, luego todo ente remite a otro,
y entonces todo ente es signo, y el mundo un gran enigma (una es-
tructura virtual) de remisiones diferenciales anarquicas. En efecto,
para poder remitir a otro que no sea fundamento, es decir, remitir
sin fin, el signo ya no puede ser el simbolo de una Idea-inteligible,
sino repeticidn de la diferencia misma —una repeticion del diferir
en si. Deleuze: “el simulacro es el simbolo mismo, es decir, el signo
en tanto interioriza las condiciones de su propia repeticion”.'® Por

14 Para la critica deleuziana del platonismo, cf. Bertazzo, Georgina, “Problema” en Soich,
M. y Ferreyra, J. (eds.), op. cit., pp. 133-145. Dicho texto, que vincula la cuestién de los
pretendientes platonicos con las preguntas (concebidas a su vez como imperativos), fue
crucial en la redaccion de este articulo.

15 Deleuze, Gilles, Diferencia y repeticion, op. cit., p. 112.
16 Ibid., p. 115.
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cierto, este remitir sin fin ni fundamento es también el eterno retor-
no. “Afirmado en toda su potencia, el eterno retorno no permite ins-
tauracion alguna de una fundacion-fundamento: por el contrario,
destruye, devora todo fundamento como instancia que colocaria
la diferencia entre lo originario y lo derivado, la cosa y los simula-
cros. Nos hace asistir a la desfundamentaciéon universal”.’’ Y remitir
siempre a otro es justamente lo que hace la militancia: como “yo” es
otro militante, en la autorreferencia no hago sino remitirme a otro
militante, y nadie frena la remision.

Pero de pronto, en el vortice caudalo-
so de los simulacros, donde nadie podria
reivindicar ninguna razon, ninguna
originalidad, ninguna ventaja, Deleuze
anade: hay alguien que se hace cargo del
eterno retorno, es decir, de lo inatribuible
mismo, del desfondamiento incalculable.

¢Quién? ¢El politico? No, el filésofo de la diferencia. “Cada cosa, ani-
mal o ser, estd llevado al estado de simulacro; entonces, el pensador
del eterno retorno [...] puede decir, con todo derecho, que carga él
mismo con la forma suprema de todo lo que es”.®* Quien pueda pen-
sar la desfundamentacion —es decir, el ser como Idea-problema y el
ente como simulacro-signo- podra decir que €l responde por el todo,
ya que la filosofia consiste en responder preguntando al maximo; y
como el ser es pregunta, responder con el hiperdespliegue de la pre-
gunta seria sin lugar a dudas equivalente a cargar con la forma “su-
prema” de todo lo que es... Reencontramos acd la preferencia deleu-
ziana por la filosofia como respuesta a la desfundamentacion: si el
ser del ente es pregunta, responder preguntando al maximo (i.e. ha-
cer filosofia de manera sistematica) es cargar con la forma suprema
del ente. Pero asi como el fildsofo puede decir que carga con la forma
suprema de todo lo que es, el militante puede decir que él carga con
la responsabilidad absoluta del reenvio de la pregunta: lo suyo es
responder repreguntando a otro para que responda, ser el conductor
de una carga que lo trasciende. Por eso, el fildsofo es solitario, pero el
militante siempre es, al menos, dos: yo y el otro militante.

v Ibid., pp. 115-116.
18 Ibid., p. 116.
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Si hay desfundamentacion, hay pretension. Este silogismo no
es unicamente deleuziano; posiblemente dependa de la nocion de
“diferencia ontologica” de Heidegger, que busca desacreditar a
cualquier ente que pretenda ser tomado por el ser. Si Deleuze se le-
vanta contra el platonismo es porque éste admite que hay un par-
ticipante que pretende ser, un simulacro que pretende no simular.
Por eso, metafisica = Inocencia: puesto que todo fendmeno es pre-
tension, la metafisica seria el discurso de un fenémeno que preten-
deria-ser, o sea, que pretenderia-no-pretender. Digamos: que que-
rria ser inocente de su pretension. De ahi todas las protestas que ha
ocasionado, de Kant a Heidegger —a los metafisicos habra siempre
que decirles: justedes no pueden pretender eso sin mads, inocente-
mente, como si tuviesen algun derecho! jDeben responder por su
pretension sin acudir a una racionalidad metafisica donde susten-
tarla! O bien: jlo que ustedes proponen como “lo que es” no resulta
ser mas que una pretension! jCreyendo hacer ontologia, estan ha-
ciendo politica! Quiza la gran pregunta filosofica sea: ¢usted puede
pretender eso? De ahi al derecho (y a la filosofia del Estado) no
hay mas que un paso: ;qué puede legitimamente pretender usted?
Tal es la razdn por la cual la filosofia no sentencia como un oracu-
lo, sino que argumenta como un abogado. La escena platonica de
los pretendientes devela el guion elemental del drama metafisico:
alguien pretende algo “legitimamente”, es decir, no apelando a la
fuerza, sino a la presunta razon, y el filosofo analiza, discurre so-
bre las razones del pretendiente. Esto es la filosofia, muchas veces:
un examen sobre la legitimidad de las pretensiones (que para Pla-
ton sdlo aprobarian los participantes en la Idea, y para la critica de
la metafisica de Kant a Heidegger o Derrida, nadie —ya que preten-
der-ser, pretender que el ser sea captable como ente presente, seria
el error metafisico por excelencia).

Lo que ademas nos lleva a una conclusion importante: toda pre-
tension es politica. Ninguna pretension puede legitimamente preten-
der-ser. Las pretensiones no son nunca racionales, nunca estan fun-
damentadas, siempre son politicas, siempre estan haciendo politica. Si
quisiéramos buscarlo, el Deleuze ontologo politico deberia aparecer no
lejos de aca: de la determinacion del ser del ente como pretension. Pero
no pretension de ser (es decir, de participar con derecho, inocentemen-
te, en la Idea-criterio inteligible de Platon) sino pretension sin inocen-
cia, pretension que debera responder de si misma sin auxilio de nin-
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guna concordancia con alguna idea trascendente. Y este responder de
si misma de la pretension, esta pretension de responder, es justamente
el rasgo decisivo de la militancia. La militancia nunca se siente com-
prometida por ley a responder (eso seria la burocracia y su inocencia
debida), sino que su compromiso es sin-ley, sin que la materia en cues-
tion sea en ningun sentido “su asunto”. Ella no alega estar legitimada
pararesponder en aras de alguna idea trascendente que la autorizaria;
solo pretende responder sin el recurso a una garantia externa. Llama-
remos a esto repretension: la pretension, no de ser, sino justamente de
que la pretension no se base en ninguna trascendencia, sélo en la in-
manencia. De manera que podemos mejorar la consigna que abrio este
parrafo: toda pretension debe ser pretension, no de ser, sino de preten-
der, o sea, pretension responsable (no inocente), o sea, toda pretension
debe ser militante. Lo que finalmente nos conducira a pensar algo que
Deleuze permite pensar mejor que ningun otro: la propuesta realidad
= pretension = militancia.

La repretension

¢Qué es la metafisica, en los términos filo-deleuzianos en que ve-
nimos hablando? La pretension de no pretender. Lo que pretende
toda metafisica es que su deduccion de la realidad a partir de un
“ser” o primer principio (lo que comunmente se llama un siste-
ma) sea justo eso: una deduccion “légica” o “racional”, vale decir,
inocente. El encadenamiento de las razones necesita ser necesa-
rio. Necesita que se diga de él: no podria ser de otra manera. Y lo
que “no podria ser de otra manera” exime automaticamente de
responsabilidad a todo el mundo. Somos inocentes de la salida
todos los dias del sol, somos inocentes de los juicios analiticos y
de las leyes sociales. Lo que vale para la metafisica también vale
para la hegemonia que ha teorizado Ernesto Laclau: toda hege-
monia es una pretension-de-ser-una-totalidad-racional, pero en
verdad no es mas que una totalizacion de tipo retorico. Lo que
realmente une las partes del Todo no es una deduccion pura ni el
autodespliegue del concepto, sino la metonimia sedimentada, es
decir, vuelta metafora.' Tal pretension resulta asi deconstruible,

1 Paraundesarrollo de este punto crucial de la teoria posestructuralista dela hegemonia,
cf. Laclau, Ernesto, “Articulacién y los limites de la metédfora” en Los fundamentos
retdricos de la sociedad, Buenos Aires, Fondo de Cultura Econémica, 2016, pp. 69-98.
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porque una hegemonia, por hegemdnica que sea, nunca sera ra-
cional ni necesaria, sino siempre retorica y contingente. De ma-
nera que, para entendernos, podemos presentar la identidad me-
tafisica = hegemonia. O bien: cuando la hegemonia logra esconder
perfectamente su pretension y hacerla pasar como un derecho,
entonces tenemos una metafisica. La metafisica, es decir, la hege-
monia, es un discurso que pretende ser, es decir, que pretende ser
“racional” o inocente, en breve: que pretende-no-pretender. Otra
formulacion podria tolerar esta cacofonia: la hegemonia, es decir,
la metafisica, es un simulacro que simula no ser un simulacro
—una simulacion bastante “auténtica”, si es que semejante expre-
sion tiene sentido.

Ahora bien, la militancia, tal como podemos pensarla a partir de
Deleuze, esjustamente un pretender-pretender. Seria lo contrario de
la inocencia “racional”: es responsabilidad absoluta. Para explicarlo
de la forma mas llana posible, la hegemonia (es decir, la metafisica)
no se hace cargo de que su ser es pretension, puesto que es “hegemo-
nica” toda vez que logra disfrazar su mera pretension de inocente
necesidad. Por ese exacto motivo, la hegemonia pretende una cosa
descabellada: ino pretender! Su insdlita peticion es existir desde
siempre, ser dada, inmemorial, original, no construida. Hegemonia
= metafisica. Y, por supuesto, pretender-ser es un contrasentido ob-
vio: desde el momento en que pretendo, no soy; y si soy, no necesito
pretender. En cambio, la militancia exhibe su caracter construido,
azaroso, responsable. Para usar la terminologia deleuziana: es un
simulacro (como la hegemonia, o como cualquier fendémeno) que no
oculta ser simulacro. Lo que ella pretende, justamente, es pretender
sin mds, pretender sin fundamento. Digamos que la militancia si se
hace cargo de que su pretension es infundada, es decir, ni mas ni
menos que una pretension. No hay nada inocente en su alegato. Ella
pretende precisamente estar pretendiendo. No oculta, no disfraza,
curiosamente no simula. Pretende responder, es decir, asumir el ca-
racter pretendido del ser.

Simplifiquemos el lenguaje. Esta muy claro que esta diferencia
entre asumir la pretension como tal (repretension) o esconderla
(metafisica = hegemonia) coincide perfectamente con la distin-
cién entre los que asumen que hacen politica y los que niegan es-
tar haciendo politica. Hemos dicho antes: realidad = pretension =
militancia. Esta identidad significa que la pretension (que es el
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ser de la realidad) tiene que repetirse/asumirse como pretension
de pretension, y no negarse como pretension de no pretension (o
sea, “pretension de ser”). Cuando el Pueblo de la teoria populista
se constituye, pretende “ser” (en el sentido de ser una sustancia:
algo que existe por si, sin referencia a otro —aunque fue construi-
do, pretende ser increado). Cuando la militancia inicia su opera-
toria, pretende pretender, 1o que Deleuze podria llamar un simula-
cro asumido, alegre. Pero pretender-pretender ya no es tan solo una
pretension. Y este matiz tiene un alcance significativo. En efecto,
pretender a secas seria pretender-ser; y esta pretension esta lla-
mada a no cumplirse. ;Por qué? Porque soy donde no pretendo, y
pretendo donde no soy. O sea: una vez que pretendo algo, el algo es
puesto como no inmediatamente disponible, y esta indisposicion
es el correlato obvio de toda pretension. Sin embargo, existe la po-
sibilidad limite de que yo pretenda, no algo externo o indispuesto,
sino solamente este mismo pretender. Y si yo pretendo-pretender
ya no hay manera de que mi pretension no se cumpla, con lo que
deja de ser una pretension: lo que pretendo ya se me ha donado
desde el inicio, me es inmediatamente disponible. Seamos llanos:
si yo pretendia pretender... jlo he logrado, justamente al preten-
derlo! Si yo pretendo-pretender (o sea, pretendo no tener funda-
mento), nos encontramos con la paradoja de que esa pretension
no puede sino considerarse legitima, puesto que —en la época de
la desfundamentacion, o sea, de la cancelacion de la Idea-criterio
inteligible- la unica pretension legitima (es decir, no impugna-
ble) seria la de pretender ser ilegitimo, en el sentido de que no
podria ser impugnada mediante la referencia a la desfundamen-
tacion (sino, precisamente, confirmada). Este bucle que se auto-
captura en el tiempo mismo de su formulacién es lo que hace de
la militancia una praxis autosuficiente y heterogenética a la vez.
La critica de la desfundamentacidn consiste en decir: nadie puede
alegar con verdad la posesion de un fundamento o la participacion
en la Idea-criterio inteligible. Pero la militancia alega no poseer
fundamento; incluso alega poseer el desfundamento. Y la novedad
es que este alegato no puede ser impugnado, porque en su formu-
lacion ya genera su propia legitimidad y el desarme trascenden-
tal de todo objetor posible: como pretendo no tener fundamento,
como pretendo-pretender, mi pretension es legitima, automatica-
mente legitima, y una pretension que en su misma nocion fuese
legitima ya no seria una pretension (voluntad de algo), sino ya el
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pasar hacia ese algo, el trascender hacia algo logrado, es decir,
realidad en un sentido pleno: realidad indistinta de su posibilidad
-0 bien: actualidad indiscernible de la virtualidad.?

Y aca hemos creado, sin buscarlo, un valor “de la nada”: la repre-
tension. No hay valores supremos, como sabemos por Nietzsche, pero
hay un valor inmanente, y sélo uno: la pretension repetida. Y preten-
der-pretender, el pliegue de la pretension, es ser absolutamente respon-
sable, porque he dejado de esperar la validacion por una agencia exter-
na o trascendente. Me hago cargo de que
sOlo pretendo pretender, y esta modestia  Fste hucle que se
es la responsabilidad absoluta, porque autocaptura en el

no puedo pretender que me respaldo en tiempo mismo de su
el ser, o sea, porque no puedo alegar que  formulacion es lo que

tengo un derecho no reconocido al ser. No hace de la militancia una

ostento un derecho que se me estaria ne- praxis autosuficiente y

gando; yo solo pretendo, pretendo sin ley, heterogenética a la vez
sin amparo, sin razon, sin fundamento — '

pero como pretendo no tener fundamen- v

to, entonces tengo una fundamentacion, una racionalidad y una lega-
lidad paraddjicas, que no preceden a mi pretender sino que se forman
en la pretension misma... ;Sera esto la voluntad de poder de Nietzsche?
No, es la voluntad de responsabilidad de la militancia, que no busca

20 La complejidad de la repretension merece que repongamos el argumento. La critica de
la metafisica, lo hemos dicho, es una critica de las pretensiones de la metafisica. ;Qué
pretende la metafisica? Que el ser es un ente supremo (o, dicho de manera nietzscheana,
un valor superior). Por lo tanto, siempre que encontremos la posicién de un ente como
ser, siempre que nos encontremos con lo que Heidegger llamaba una tesis sobre el ser,
podremos tachar esa tentativa como una mera pretension de ser. Toda tesis sobre el ser,
toda metafisica, es objetable. ;Qué se le objeta? El olvido de la diferencia ontolégica. El
ser no es un ente; se puede a lo sumo pretender que lo sea, pero es sélo una pretension,
no un derecho... Pero estas razones deconstructivas ya no corren para la repretension.
Pretender-pretender es lo unico inobjetable; por lo tanto, valido en forma inmanente.
No valido en relacién a una Idea-criterio inteligible que le seria exterior, como al
pretendiente platénico le resulta trascendente la Idea con que se mide su participacién.
El critico de la metafisica puede objetar cualquier pretension, excepto la pretension
de pretender. La unica pretension justa, tal vez la justicia misma, seria pretender-
pretender; la unica pretension que no podria ser deconstruida con el recurso critico
de la diferencia ontolégica, porque generaria su propia legitimidad a cada paso. Esta
es larazon, también, por la que la politica militante de la responsabilidad absoluta es
imposible de invalidar: ella no busca validez (lo que implicaria un ahorro de energias:
lo Valido no deberia luchar por imponerse, porque de antemano vale; y si lo hace es
para restaurar su intrinseco Valor, de manera que tiene metafisicamente asegurado el
triunfo —igual que la clase obrera marxista, que tarde o temprano hara la revolucion),
la militancia busca responder como si no tuviese ninguna validez, mds all4 del valor,
mas alld de si puede, sile toca, sile conviene.
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acrecentarse a si misma (acumulacion), sino acrecentar la responsabi-
lidad de otro (transmision) -lo que Perdn llamaba “trasvasamiento” o
simplemente conduccion politica: formar una masa de conductores. Tal
es la belleza discreta de esta palabra: la conduccion no es mando mi-
litar, es conductora, como el aire es conductor del sonido. Conduccion:
algo cuyo rol es pasar, traspasar, trasvasar.

Saldo provisional: Deleuze y la conduccion politica

¢Qué nos deja Diferencia y repeticion a nosotros, militantes? Ante
todo, un extraordinario concepto de la pretension. En momentos
donde las bases de la praxis parecen desdibujadas o desaparecidas,
cuando los proyectos emancipatorios no osan decir su nombre ni
pensar su destino, en resumen: exactamente en el momento en que
un oscuro posibilismo cubre las aspiraciones de la politica y ya pa-
rece que no se puede pretender sino lo minimo, lo menos malo, De-
leuze muestra que pretender es la naturaleza de todo fenémeno, y
que no podemos sino pretender porque todo es pretension. No hay
originales ni copias, sino signos; no hay ser y sus derivados, sino que
todo es derivar o remitir. Pero esta tesis ontoldgica nos deja entonces
ante la unica cuestion de ver como nos relacionaremos con nuestras
pretensiones (de manera nietzscheana-deleuziana, también se po-
dria decir: con nuestras perspectivas). Y evidentemente no podria
haber una sola manera, un solo camino, para lidiar con la preten-
sion. De hecho, la politica podria empezar exactamente ahi: donde
termina la constatacion del ser del ente como pretension o como pre-
gunta. En términos leninistas, ¢qué hacer con la pretension? Porque
no podemos elegir la realidad, pero si nuestras pretensiones -y elegir
la pretension es justo la repretension. Ya esto separa con nitidez la
cuestion politica de la cuestion ontoldgica, en el sentido de que —de
acuerdo con Deleuze- nunca podriamos derivar una politica de una
ontologia. Nunca podriamos decir: de Diferencia y repeticion se sigue
El Anti-Edipo. Esta es la ruptura que La Deleuziana permite pensar
con respecto al deleuzianismo mistico de los flujos y los brujos, a su
manera el mas “hegemonico”: si lo propio del ser no es la afirma-
cion ni la negacion sino la pregunta, entonces la respuesta puede
ser verdaderamente cualquiera. No hay una politica “mas acorde” a
la ontologia deleuziana que otra. La micropolitica no es mas deleu-
ziana que la macropolitica. Una vez que terminamos de aceptar las
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propuestas de Diferencia y repeticion, tenemos que pasar a la politica
sin previsiones ni orientacion, empezando alegremente desde cero.
No podremos ya decir: como soy ontologicamente deleuziano, debo
repudiar el Estado y toda forma de organizacion vertical. El Estado
es una respuesta, la organizacion es otra respuesta, y la asamblea
también, o la experimentacion con ayahuasca. La opcion por estas
soluciones no puede defenderse con el recurso a ninguna ontologia.
Si una es mejor que otra, preferible a la otra, no sera por una mejor
adecuacion al ser ni una mejor participacion en la Idea, lo Justo o lo
Bueno, porque no hay tal Idea-criterio inteligible. La politica no de-
pende de la filosofia: sus preferencias deberan ser formuladas por
separado. La filosofia no ahorra ningun trabajo a la imaginacion
politica. Por eso es preciso un pensamiento emancipatorio nuevo,
que no se subordine a una tesis filosdfica sobre el ser (lo cual por
otro lado fue invalidado por la misma filosofia, de Heidegger en
adelante, e incluyendo a Deleuze). Nosotros hemos propuesto, en tal
sentido y porque nada lo impide, la teoria de la militancia: ante la
pretension, repretension; ante la desfundamentacion ontolégica, no
el pensador del eterno retorno, sino el militante de la permanente
organizacion —que es siempre otro y, al menos, dos.

¢Qué nos deja la lectura de Introduccion en Diferencia y repeticion a
nosotros, militantes? Si los autores de La Deleuziana se cuidan bien de
apostar por un concepto no estigmatizante de lo actual es porque intu-
yen, cada vez mas decididamente, que la politica deleuziana de los flujos
tiene limitantes estratégicas severas, y que tal vez no se pueden echar por
la borda sin mas ciertas nociones aparentemente clasicas de la politica,
como la organizacion, el Estado y demas... Y en Argentina, un deleuziano
con un concepto no per se negativo del Estado posiblemente indique el
esfuerzo de pensar un deleuzianismo kirchnerista. A nadie en 1990 o en
2001 se le ocurriria hablar bien del Estado o la organizacion (basta recor-
dar el libro Pensar sin Estado de Ignacio Lewkowicz). Parece obvio que
este manual de filosofia es impensable sin Néstor y Cristina Kirchner. Sin
que el libro se permita en ningun momento otra cosa que el comentario
de los conceptos de Diferencia y repeticion, en la lectura resulta patente
que el rescate de lo actual tiene que ver con la vocacion de intervenir, e
intervenir como se hace en politica: aqui y ahora. En efecto, si lo actual
vale, entonces actuar vale. Es decir, vale responder. Ademas de preguntar,
responder. Ademads de la pregunta llevada al maximo sistematico, la pre-
gunta sistematicamente reenviada a cada uno y a cada una.
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Silvia Schwarzbdck sostuvo que “hacer filosofia, en el salon literario
postdictatorial, equivale a hacer filosofia politica. O politica, directamen-
te. Es de suyo una intervencion”.?! Ha de verificarse triste esta idea conten-
diente, periodistica, del ejercicio filosofico (Schwarzbock la resume con el
inmortal y destefiido mote de “servicio publico”). También Deleuze odia-
ba la idea de los debates y la palabra intervencion no guarda compatibili-
dad alguna con su obra. Sin embargo, las cosas cambian sustantivamente

cuando se trata de la militancia, cuyo asunto
es nada menos que la intervencion constan-
te. Ya no se trata de filosofar en aulas despin-
tadas de Puan 480 y de emitir, cada tanto, al-
guna sentencia perentoria sobre la realidad
nacional. Se trata de una practica de inter-
vencion continuada. La filosofia sélo es ser-
vicio publico en tanto piensa la politica como
filosofia politica, es decir, como tema de Estado, sobre el cual el fildsofo se
pronuncia como sobre una materia mas de su curricula. Cuando piensa
académicamente, la filosofia sélo puede encontrar la politica en el Estado,
quien es a fin de cuentas el que paga los sueldos. Y sin lugar a dudas es
bastante avance abandonar esa vision parisina del Estado como aparato
de captura, como estado de situacion o como policia. Slo que la militancia
permite pensar otra forma de la permanencia, de la duracién, que no es
el Estado sino la organizacion permanente. Abramos, un instante antes
de terminar, la discusion de cudl sea el verdadero legado kirchnerista, si
el Estado o la militancia. Nosotros optamos por lo segundo: el Estado s6lo
existe para los ojos de la sociedad civil, que espera de él una respuesta a la
demanda. En cambio, la pregunta militante, sistematicamente reenviada,
busca hacer durar el choque, el encontronazo, la contusion que nos arran-
ca de la estupidez cotidiana burguesa, mediante la conduccion hacia cada
uno y cada una. Deleuze desbloquearia asi una ultima consigna para la
militancia: conducir no es responder desde el Estado a la demanda o pre-
gunta social, conducir es preguntar a todos y todas.

2 Schwarzbdéck, Silvia, Los espantos. Estética y postdictadura, Buenos Aires, Cuarenta
Rios, 2016, p. 86.
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Introduccidn en Diferencia y repeticion es
una rareza, porque es la obra madura de un
grupo. La madurez es una propiedad que
suele atribuirse a la produccién individual,
dejandose relegado el trabajo colectivo a
una especie de efecto coyuntural. El sentido
comun nos dice que los grupos tienen un
estallido inicial, tras el cual se disuelven o se
estancan. En el mejor de los casos, ciertos
nombres propios descubrirdn que estaban
para otra cosa, que tanto no compartian con
los demas, y se dedicaran a su propia obra.
Por eso, la mayoria de los libros que com-
pilan articulos giran en torno a un evento o
tema particular, sin que los colaboradores se
relacionen necesariamente entre sf.

Diferente es el caso de Ixs autorxs de este
libro, que participan de un nombre propio
impersonal. LIdmese “Deleuze: ontologia
practica’, o bien “La Deleuziana’, las manos
que contribuyeron a escribir los diferentes
capitulos integran un cuerpo que los excede.
Un cuerpo que durante varios afios de creci-
miento ha dado lugar a discusiones, lecturas,
publicaciones y eventos en torno a un filéso-
fo que Ixs forzd a pensar, a cada unx por sus
razones. Comprender la importancia y las
consecuencias de este modo de produccion
filoséfica trae emparejada la necesidad de
situar las condiciones que lo hacen posible.
Es decir que acercarnos a este texto cruzado
por caminos heterogéneos puede aproximar-
nos, a su vez, a ese sujeto abstracto y tan
esquivo gue llamamos “academia’, que se
determina mas y mas a medida que pensa-
mos en una “academia” argentina, de fondos
estatales, abocada puntualmente a la filoso-
fia, entre otras cuestiones.

El'libro esta editado por Matias Soich y
Julian Ferreyra, quienes desde el prefacio
advierten que no quisieron —ni habrian
podido- “escribir una guia lineal de lectura,
un resumen o una explicacion sumaria,
empresas que forzosamente terminarian
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por producir una representacion simplifica-
da de un libro que, justamente, rompe con
el predominio de la representacion en el
ejercicio de la filosoffa” (p. 10). Es decir que
la propuesta nace de un criterio honesto

y concreto: en vez de hacer lo que pediria
una editorial en funcién del mercado (un
libro que divulgue la obra de un filésofo
cool pero dificil), abrir, ofrecer el trabajo
que durante afios se ha hecho a fuerza de
pulmdn. Con este criterio, ademds de estar
publicado en formato papel para su com-
pra, la version digital del libro puede des-
cargarse de forma gratuita desde la pagina
web del grupo (www.deleuziana.com.ar).

Llevando a cuestas una inmensa cantidad
de lecturas, relecturas e intercambios,
Introduccidn en Diferencia y repeticion es
una invitacion a recorrer el libro de Deleuze
desde perspectivas muy diferentes. Estas,
al cruzarse, acercarse o repelerse, confor-
man un espacio propio. Cada autorx toma
un concepto —sea este evidentemente
central 0 no- que oficiara como titulo de
un capitulo y se sirve de él como guia para
recorrer un tramo del laberinto deleuziano.
Por la estructura misma de Diferencia y
repeticion, los textos se encuentran nece-
sariamente en distintos puntos notables
donde dialogan y se acompafian. Por esa
razon, las notas al pie son un elemento cla-
ve del texto: adoptan la I6gica del hipervin-
culo digital para reenviar constantemente
a tratamientos alternativos del mismo pro-
blema, profundizaciones y derivas. Son 279
paginas que antes que avanzar, Se abren y
reabren proponiendo siempre nuevos ejes.

Sibien cada autorx y cada concepto protago-
nista abren caminos, hay centros gravitato-
rios que orientan todo el texto en direcciones
comunes. El primero y mas obvio es el que da
nombre a la coleccion: la ontologia préctica.
La relacion entre ontologia y praxis tiene su
aparicion en casi todos los articulos (si bien
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con diferente explicitud), demostrando ser un
problema que persiste. De hecho, es el crite-
rio que distribuye los distintos textos en tres
ejes ("Ontologfa” / “Fronteras” / “Viviren la
inmanencia”), que probablemente muestren
mas la densidad propia de esta relacion (de
cudntas maneras puede escribirse sobre on-
tologia y praxis) que una distincion real entre
los temas alli tratados.

El segundo centro gravitatorio, que esta
directamente ligado al anterior, es una serie
de discusiones actuales internas al deleu-
zianismo. Si decimos que se vincula a la
relacion entre ontologia y praxis, es porque
la seleccion de los debates se dirige a pen-
sar esta relacion. Veamos. En primer lugar,
una discusion que recorre varios de los
articulos apunta al “lugar” de la intensidad
en Diferencia y repeticion. ;Es actual? ;Es
virtual? ;Es ambas? ;Y qué importa?

La dltima pregunta la responde el interés
por la ontologia practica. Posicionar la in-
tensidad —aquello que nos fuerza a pensar,
que pervierte el campo trascendental-
significa precisamente pensar nuestra
capacidad de intervencion en la realidad.

Lo mismo sucede con un segundo debate
tedrico de los estudios deleuzianos: el de la
relacion entre lo virtual y lo actual. ;Lo ac-
tual es el lugar donde la intensidad va mera-
mente a reducirse y morir? ;La decadencia
se remonta en lo actual o en lo virtual? ¢ Vir-
tual = trascendental, o hay mas opciones?
¢Nuevamente, qué importa? Y nuevamente,
pensar la ontologia entrelazada con la
practica vivificard y dotara de importancia
a esta discusion. Porque de ella depende la
riqueza o limitacion de nuestra experiencia
actual, y la posibilidad de hacernos cargo de
los problemas. Por eso, llamarlos “debates
del deleuzianismo” puede ser un eufemis-
mo: en verdad son debates de la vida practi-
ca, donde este deleuzianismo en particular
tiene cosas para decir.
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Ontologia

Al comenzar a dilucidar los primeros pa-
sos de esta introduccion en Diferencia y
repeticidn, el libro propone, ya en el primer
eje, explorar uno de los conceptos mas im-
portantes, sino el mas importante, de toda
la filosofia deleuziana: la ontologia. Como
sabemos ya desde la portada, el libro se
inscribe en la serie "Deleuze: ontologia
practica” que ya habia dado lugar a Lo que
fuerza a pensar, editado por Solange He-
ffesse, Pablo Pachilla y Anabella Schoenle.
El nombre de la coleccidn, a su vez, nos da
la pauta del recorrido que encontraremos
en esta Introduccidn, partiendo, como
mencionamos, desde la ontologia (en el
primer capitulo) hasta llegar al viviren la
inmanencia (en el capitulo final), es decir, a
la concrecion prdctica de aquella ontologia.
La estructura del libro, entonces, pareciera,
a priori, funcionar de manera sistematica.
Sin embargo, esta sistematicidad estd dada
“a la Deleuze”. Es decir, como sistema de
conceptos abiertos. Este orden, entonces,
es un falso orden, es un despliegue al mejor
estilo de la filosofia deleuziana, un ejercicio
de diglogo consigo mismo.

Quien espere entrar al primer eje, “Ontologia’,
en busca de una definicion conceptual, se
sorprenderé al encontrar inmediatamente,
después de laimagen de The Love Nest, un
nuevo concepto: univocidad. El libro comien-
za, entonces, proponiendo a la ontologia no
como algo a definir sino como un eje arti-
culador que contiene gran parte de aquello
que, en Diferencia y repeticion, es parte de la
filosoffa deleuziana.

“Univocidad’, trabajado por Pablo Pachilla,
comienza, curiosamente, con una propuesta
que podria encontrarse en cualquier intento
de definir la ontologia en Deleuze: un acerca-
miento a la filosofia aristotélica. Si al pensar
en ontologia creemos entender que todas las

cosas no pueden ser de la misma manera

ya que las cosas son diferentes, el concepto
de univocidad nos remite, segun Pachilla, al
hecho de que no es posible que el ser sea un
género. A diferencia de Aristételes, sin embar-
go, Deleuze propone llegar a un sentido tnico
y comun de ser, el ser de o cuestionante o
problematico, el ?-ser. La tesis de la univoci-
dad del ser, que es, segun Pachilla, “uno de
los gestos mas osados de su filosofia” (p. 23),
nos remite al Capitulo 1 de Diferencia y repe-
ticidny, desde alli, al entendimiento del ser
como univoco en forma de proposicién onto-
l6gica. De Diferencia y repeticidn a Ldgica del
sentido, de Nietzsche a Duns Scoto, el trabajo
de Pachillaindaga el vinculo actual-virtual y la
composicion de lo intenso en esta caracteri-
zacion de la filosoffa de Deleuze, lo cual nos
lleva a interpretar la ontologfa, en este capitu-
o, constituida como “puntos de vista".

Gonzalo Santaya comienza el capitulo
sobre “Idea” preguntandose, naturalmente,
qué es una idea en sentido deleuziano. Al
igual que la univocidad, que nos permitia
plantear al ?-ser, la Idea no es, no pertene-
ce al régimen de lo actual. El planteamiento
de Deleuze retomado por Santaya, segun

el cual la verdad depende de la produccidn
de sentido, lleva al autor de este capitulo

a considerar que la Idea es una instancia
de agenciamiento de esta produccion. La
entrada a la Idea en Diferencia y repeticion,
entonces, depende de una tipologia y una
topologfa trascendentales: para lo univoco,
el problema era la relacion del ser con los
géneros supremos; en la Idea, el concepto
deleuziano de repeticion se complejiza en
la diferencia, y la diferencia no es nada mas
que lo interior a una Idea. Lo que plantea
Santaya no es ni mds ni menos que la pre-
gunta en torno a la estructura de la Idea, la
dialéctica trascendental y la constitucion
de la matemadtica como elemento indispen-
sable para la comprension de la Idea.
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Si hay un concepto que en Diferencia y re-
peticidn se vincula con y se vuelve insepa-
rable de la Idea es el de intensidad. Rafael
Mc Namara, autor del capitulo “Intensidad”
y director de la coleccidn, plantea una
afirmacion deleuziana indispensable: “hay
algo en el mundo que fuerza a pensar”. La
omnipresencia de la intensidad en todo
Diferencia y repeticion constituye, para Mc
Namara, el hecho trascendente del capitulo
5 del libro, donde encontramos la diferencia
ontoldgica en relacion con la cantidad. De
alll en mds, los conceptos que trabaja este
capitulo, desde la sefial-signo a la profundi-
dad, pasando por las sintesis del tiempo, el
caos y la distancia, nos remiten a la siem-
pre presente coexistencia entre lo actual

y lo virtual. La intensidad, entendida como
aquello que sdlo puede ser sentido en la ex-
periencia real, es un simbolo del empirismo
en la filosoffa deleuziana. Este empirismo,
sin embargo, revelara Mc Namara, no es
sino un elemento mads de lo trascendental.

“Lamarca en la pared” es el cuento de Vir-
ginia Woolf al que pertenece el fragmento
que Matias Soich elige para dar apertura

al capftulo sobre “Representacion”. El ob-
jetivo que Soich propone es el de entender
la representacion como “la amenaza que
desnaturaliza el mundo de la diferencia”

(p. 63), partiendo de la ontologfa de la dife-
rencia y la univocidad del Ser deleuzianos.
Esto se da, a su vez, a través de una serie
de preguntas: qué, donde, cuanto, cuando,
quién, como, por qué. Cada una de estas
preguntas comprende la estructura de la
representacion: si bien en ella prima el qué,
es indispensable entender dénde se en-
cuentra (el recorrido de los capitulos 1a 5
de Diferencia y repeticion) y cuantas veces,
cuando y por qué somete ésta a la dife-
rencia, quiénes son los “repetidores” de la
historia de la filosofia, cémo se configura la
representacion en esta historia. Al igual que
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el eterno retorno nietzscheano contribuye,
en el primer capitulo de este libro, a enten-
der el planteamiento de la univocidad del
ser sin contradiccion, es el mismo eterno
retorno el que, para Soich, requiere también
a la representacion. La ontologia, en este
capitulo, comienza a develar su apuesta
practica, la cual se sustenta, a su vez, en

la tension que configura la representacion
con la diferencia.

Por ultimo, el cierre de este apartado esta

a cargo de Andrés Osswald y su estudio del
concepto de “sintesis pasiva’. Para Osswald,
quien se ubica en el capitulo 2 de Diferencia
y repeticion, la clave estd en que “los desa-
rrollos sobre la sintesis pasiva constituyen
la mas profunda aproximacion deleuziana

a una teorfa de la subjetividad” (p.84). Esta
aproximacion, a su vez, depende tanto de
un andlisis de la pasividad y el kantismo
como también del andlisis temporal del
presente (viviente), el pasado (puro) y la
muerte. Del sujeto trascendental kantiano
al inconsciente freudiano, sin olvidar el
cogito (fisurado), el recorrido conceptual de
Osswald se desarrolla en torno a la sintesis
pasiva deleuziana y sus sintesis del tiempo.
La repeticion del capitulo anterior adquiere
su fundamento ontoldgico y se subordina,
a través del instinto de muerte, al principio
de identidad. La muerte, a su vez, trae la
diferencia en si misma y lleva al limite la ex-
periencia subjetiva. La subjetividad, en este
capitulo, es, para Osswald, un fundamento
del pensamiento y la filosofia.

Fronteras

Los capitulos que componen esta sequnda
seccion tienen la particularidad de ir y vol-
ver de la vida préctica a la conceptualiza-
cién mas fina de Deleuze por distintas vias.
A veces apelando a conceptos de enorme
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desarrollo, como los de individuacion, eter-
no retorno o problema; a veces internando-
Se en unos que pueden parecer mas laxos
0 intuitivos, como los de pensamiento o
estructura; una ultima vez, escudrifiando
un concepto insdlito, sugerente y delicado
como es el huevo.

El texto que abre la seccidn, “Individuacion’,
firmado por Julidn Ferreyra, quizas sea el
mads complejo del libro. Porque de acuerdo
con los propios objetivos de Deleuze, el
concepto de individuacion debe dar cuenta
de aquellas formas individuales evanescen-
tes y precarias que la representacion no
logra explicar. Dar cuenta de individuacio-
nes tales como aquellas cinco de la tarde
de Lorca. Y si bien esta tarea implica todo
Diferencia y repeticicn, el concepto de indi-
viduacién cumple un rol fundamental para
llevarla a cabo. Para desentrafiar su funcio-
namiento, Ferreyra vincula los campos de
individuacion y los factores individuantes
con la intensidad en sus dos funciones: en-
vuelta y envolvente. Asi, explicita la funcién
de la individuacién como un aspecto de

la intensidad, que da nombre a la relacion
entre Idea e intensidad cuando la primera
se pliega y se actualiza. La individuacion
resulta entonces no ser un tercer concepto,
sino el resultado de un movimiento ideal-in-
tensivo: “La intensidad misma considerada
como pliegue de la Idea” (p. 104).

Verdnica Kretschel se hace cargo de

uno de los conceptos mas esquivos de
Diferencia y repeticion en su capitulo
“Eterno retorno”. Tomado de Nietzsche 'y
reformulado, es un desarrollo deleuziano
que se borronea y reaparece unay otra
vez. La autora lo trata desde dos perspec-
tivas: una que llama material -la nocién
que aparece efectivamente en todos los
capitulos del libro de Deleuze—; y una que
podemos llamar formal o compositiva,
que harfa referencia a la forma en que De-

leuze estructur6 Diferencia y repeticion. En
el primer caso, el eterno retorno aparece
como la verdadera relacion entre repeti-
ciony ley. Sila ley general disfraza la dife-
rencia (vistiéndola de semejanza), la repe-
ticion es aquello que la transgrede. Como
nunca se repite lo mismo, lo Unico que se
repite (y debe hacerlo) es la diferencia.

En este sentido, la repeticion “suspende

la ética” y opera una “accién —seleccion-
artista” (p. 117). Como conclusién de su
analisis del concepto, Kretschel propone
la lectura del libro en esa propia clave:

el eterno retorno como posicionamiento
metafisico, y a su vez como un modo de
filosofar entrelazado a él.

El capitulo “Problema’, de Georgina Ber-
tazzo, nos catapulta de los vericuetos
ontoldgicos a la préactica. Quizds no haya
mejor palabra que “catapultar” para indicar
la forma en que prepara el terreno, sefiala
distinciones precisas, y finalmente nos
hace aterrizar en nuestro fresco pasado
reciente. En primer lugar, sitda los proble-
mas dentro del esquema deleuziano: “lo
que motiva un sistema de pensamiento

es un problema que nos fuerza a pensar,
algo que nos atraviesa cotidianamente, que
nos aterray nos moviliza” (p. 135). Luego,
define la inexistencia de una jerarquia entre
el plano virtual y el actual -tema que, como
vimos, es discutido en varios capitulos-y
asocia los pares virtual-problema y ac-
tual-solucién. De esta forma, logra mostrar
como la actualizacion (que modifica el
ambito de lo virtual) funciona también para
el caso de los problemas: “Los problemas
no son la sombra de las soluciones que
estdn ya elaboradas esperando que alguien
reconstruya sus condiciones” (p. 141). En
un pasaje cercano al final que no podemos
dejar inadvertido, Bertazzo hace intervenir
directamente a Deleuze en la discusion
sobre la conformacion de alianzas en las
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elecciones presidenciales argentinas de
2019. Porque pensar es sefalar lo que es
importante y lo que no, y “es preciso apode-
rarse del problema” (p. 143).

La propuesta de Facundo Lépez en “Pen-
samiento” parece, en principio, inocente.
Sin embargo, réapidamente se revela todo
lo contrario. Tomar el pensamiento como
elemento a trabajar en el contexto de Di-
ferencia y repeticidn (e incluso mas alla,
ampliandolo a su aparicion en trabajos de
Deleuze previos y posteriores) implica por
un lado delimitar su especificidad y, por
otro, zambullirse de lleno en el tratamiento
filosofico de un concepto que resulta vago
sélo en apariencia. En primer lugar, Lépez
retoma la critica deleuziana a la imagen
dogmadtica del pensamiento, desarrollada
en el capitulo 3: el pensamiento no es el
buen uso de una facultad, y tampoco estd
enlazado a una buena voluntad del pensa-
dor. A continuacién, muestra su verdadera
génesis en un afuera, el pensamiento como
una violencia que nos cruza. Alli se en-
cuentra, en el pensamiento violentado, en
el pensamiento cuya inaccion es destruida,
el verdadero comienzo tanto de la filosofia
como de Diferencia y repeticion.

El capitulo 10 de Introduccidn en Diferen-
cia y repeticion esta dedicado a la nocion
de “estructura”, sumamente popular tanto
en filosofia como en otras disciplinas.
Este texto, escrito por Santiago Lo Vuolo,
se ocupa de hilar la particular defini-
cién-apropiacion que hace Deleuze del
término “estructuralismo” con lo que en
el Prefacio de Diferencia y repeticidn es
nombrado como “la tarea de la vida” (p.
161). Para esto, distingue entre una utili-
zacion de la estructura como definicion
de la Ideay la estructura en un sentido
mas amplio que discute con otros inter-
locutores de la época. Enfocandose en la
tarea de la vida definida como la capaci-
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dad de "hacer coexistir todas las repeti-
ciones en un espacio donde se distribuye
la diferencia” (p. 161), Lo Vuolo explicita
el concepto de estructura precisamente
como aquel “espacio de coexistencia
donde se desplaza un diferencial”. De esta
manera, vivir mas alld de las repeticio-
nes mas banales, introducir la diferencia
justamente alli donde unx tenderia a
decir “jqué mala suerte, siempre pasa lo
mismo!”, es algo que se logra conquis-
tando el punto de vista de ese diferencial.
Deshacerse de los datos estadisticos y
anecdoticos para ver las singularidades,
aquello que se desplaza con cada nueva
repeticion. Lo estructural serd lo no em-
pirico, pero también el espacio en que se
producen las variaciones méas profundas,
donde se halle la diferencia.

El capitulo que cierra la seccion esta
escrito por Sebastian Amarilla y se llama
“Huevo’. Las desconcertantes primeras
lineas dan lugar rapidamente al andlisis
conceptual minucioso. De “El mundo es

un huevo. El huevo es un teatro” (p. 179),
llegamos a una delineacion precisa del
huevo como embrién y lo que éste significa
en el desarrollo deleuziano. El huevo seria
la figura encargada de dar cuenta de la gé-
nesis, de la gestacion de toda entidad real.
Amarilla recorre el desarrollo bioldgico de
un embrion, desde el cigoto hasta la for-
macion de los érganos, para ver todos los
movimientos y torsiones efectivas que ese
proceso conlleva. Con este sustento mate-
rial tan concreto se revela la importancia
de la embriologfa para Deleuze, que ve en
el huevo la capacidad de soportar todo tipo
de desplazamientos vitales, invivibles para
un individuo adulto. De esta forma se revela
su caréacter, como lo llama el autor, “fronte-
rizo": el huevo es un concepto que expresa
la génesis de la experiencia.
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Vivir en la inmanencia

Como mencionamos al comienzo, el reco-
rrido que propone esta Introduccidn parte
de la ontologia, transita (como toda la
filosoffa deleuziana) las fronteras y culmina
en el vivir en la inmanencia, es decir, en la
concrecion practica de lo ontoldgico. Este
camino concluye haciendo honores al titulo
de la coleccion a la que pertenece el libro:
ontologia préctica. Como bien lo dicen Ma-
tias Soich y Julidn Ferreyra en el prefacio,
“el mentado degradé entre la ontologia y la
practica «puras» supone una separacion
artificial [..] Con diferente énfasis, todos
los capitulos de este libro experimentan,
en verdad, un mismo movimiento: volcados
hacia una lectura profunda y explicativa de
la ontologia de Diferencia y repeticidn, no
dejan de hacer esa lectura sin mostrar que
la ontologia, en su despliegue, es en si mis-
ma (una) practica.” (p.12)

“Las conclusiones deben ser leidas al co-
mienzo” es la cita de Deleuze en el prefacio
de Diferencia y repeticion que Solange
Heffesse toma al iniciar su capitulo “Autrui”.
Este concepto, al que la autora define como
“el otro como expresion de un mundo posi-
ble” (p. 196), serd la guia que nos conduzca
hacia el capitulo 5 de Diferencia y repeti-
cidn, hacia el “autrui” constituido como re-
presentante de lo trascendental en lo empi-
rico. A través de un recorrido por el armado
conceptual deleuziano, y con la presencia
de particulares figuras como la de Michel
Tournier, Heffesse se propone comprender
la ontologia y ética deleuzianas a partir del
“autrui’, el cual, a su vez, retorna a lo actual
y lo virtual, lo singular e individual, y la com-
prension de que esos 0tros no son mas que
nuestros posibles.

Si hay un concepto que representa muy
bien lo que comprende el estudio de Dife-
rencia y repeticion, ese es “aprendizaje”. En
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este capitulo, German Di lorio comienza
proponiendo que, si bien a simple vista
pareciera que este concepto no desprende
la misma carga ontolégica que los demas,
es a través del estudio de Diferencia y
repeticion que comprendemos la manera
implicita del aprender como devenir en
Deleuze. El trabajo de Di lorio concibe un
rastreo analitico de las distintas menciones
que “aprendizaje” tiene en Diferencia y re-
peticion para, de esta manera, comprender
ese componente implicito. Para llegar

al apartado del capitulo “La imagen del
pensamiento” que se propone abordar, el
autor consigna la sensibilidad amorosa en
su relacion con los signos, el vinculo del
aprendizaje con la repeticion y el “autrui” a
partir de la pedagogia trascendental.

Similar planteo es el de Diego Abadi en
“llusion”, donde parte de la supuesta menor
relevancia de este concepto para leerlo,
finalmente, como una nocién fundamental
desde un aspecto estratégico. Para el au-
tor, el rol de la ilusion en torno a la filosofia
de la diferencia en Diferencia y repeticion y
su vinculo con lo empirico y lo trascenden-
tal son fundamentales para comprender
desde qué lugar lo ilusorio opera. De Platén
y Parménides a Bergson y Kant, Abadi
retoma este vinculo con lo empirico (y lo
anti-empirico) como abordaje de lo subjeti-
VO y objetivo a partir de la ilusion y, de esta
manera, como comprension de las formas
de dar un salto hacia lo trascendental.

La filosoffa deleuziana se planta contra la
imagen dogmatica del pensamiento y con-
tra ciertas figuras de la historia de la filo-
soffa, tales como el cogito cartesiano. En
“Pequefias percepciones’, Virginia Exposito
parte del capitulo 3 de Diferencia y repeti-
cidn para dar cuenta de cdmo este plantar-
se se da en el dambito de la obra de Deleuze
y cémo, en su relacion con la Idea (a partir
de Leibniz) y la intensidad (con el signoy la
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sefial), y a partir también del “aprendizaje’,
este concepto tan particular se transforma
en un sistema intensivo directamente vin-
culado con lo subjetivo.

En el inicio de Introduccidn en Diferencia

y repeticidn, nos encontramos con el
concepto de “univocidad”, encargado de
iniciar este camino. El cierre, en el Ultimo
capituloy a cargo de Anabella Schoenle, es
otro concepto que se vuelve indispensable
para comprender la filosofia de Deleuze:
“‘Inmanencia”. En este capitulo, la autora
parte de las sensaciones de la inmanencia
para dar cuenta de como esta nos “genera
algo”: "me di cuenta entonces de que la pa-
labra “inmanencia” hace algo, asi como la
palabra “fascismo” hace lo suyo” (p. 260).
En el vinculo con Ixs otrxs y el cuidado del
otrx, la repeticion se vincula con la cura y la
resistencia y la inmanencia se torna inde-
finible. Armada de otra rutilante aparicion
de Freud en escena, Schoenle desarmala
argumentacion psicoanalitica de la resis-
tencia para proponer que, en Diferencia y
repeticidn, “resistimos como problema o

a la par del problema” (p. 262). Los movi-
mientos de la repeticién y la diferencia, los
problemas-solucion deleuzianos y los “po-
sible, probable y actual” contrafacticos son
las herramientas con las que la autora nos
acompafia a recorrer el trazado conceptual
que lo inmanente realiza en la ontologia
deleuziana.

Introduccion hacia el final

La propuesta que llevamos a cabo en esta
resefia consistio en reponer, de la manera
mads abarcativa posible, el trabajo que
cada unx de Ixs autorxs de Introduccidn en
Diferencia y repeticidn llevé adelante en su
capitulo. Este trabajo consistié en un ince-
sante caminar sobre las huellas que Gilles
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Deleuze ha dejado en el empantanado
terreno de la filosofia, y es un trabajo que
prospera, en gran medida (o solamente),
por ser un proyecto colectivo. A la manera
en que cada capitulo del libro dialoga no
sélo con Diferencia y repeticion sino tam-
bién consigo mismo y con el resto de esta
Introduccidn, Ixs autorxs cumplen, con cre-
ces y sobradamente, con la compleja tarea
de escribir no un indice o un manual de
lectura, sino una navegacion, un viaje parti-
cular por una de las obras mas importantes
del extenso repertorio deleuziano. De ahi,
concluimos, que el nombre de este libro

no sea “Introduccion a”, sino “Introduccion
en” enlo actual y lo virtual, en el eterno
retorno, en el pensamiento, en la Idea y la
intensidad.

Como mencionamos al principio de la rese-
fia, la ontologia practica es el centro gravi-
tatorio sobre el que giran todo el resto de
los conceptos que este libro retine. “Ontolo-
gia practica” es no solo el objetivo concep-
tual de este texto, sino también el nombre
de la coleccion que lo alberga y del grupo
de trabajo que le da cuerpo. Sin perder de
vista este eje, los “debates del deleuzianis-
mo” que aqui se retnen dan cuenta de un
extensisimo trabajo que, como sostienen
Soich y Ferreyra en el Prefacio, comenzé en
el afio 2006. Un trabajo tedrico que se vuel-
ve “practica’, una vez mas, con la publica-
cion de este libro. Queda como tarea para
el lector, entonces, tomar estos debates,
estos problemas y conceptualizaciones,
para recoger la vara de esta Introduccicn y
llevar al deleuzianismo, a este deleuzianis-
mo y al suyo propio, a “decir algo”, algo que
fuerce a pensar en el encuentro que rompa
con la unidad del sentido comun.

resenas

Los textos publicados en esta seccion estdn sometidos a referato ciego.
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Pocas obras de Edmund Husserl fueron
tan esperadas en los dltimos tiempos por
la comunidad fenomenoldgica como los
Estudios sobre la estructura de conciencia.
Y pocas obras fueron tan trabajadas, cita-
das y comentadas antes de su publicacion
como estos textos. Si bien el proyecto de
los Estudios se remonta probablemente

al afio 1911, su historia tiene un momento
fundamental cuando en 1926-1927 Husserl
encargd a su asistente Ludwig Landgrebe
la seleccion y organizacion de un conjunto
de manuscritos de investigacion provenien-
tes en su mayoria de los afios de Gottingen
(1901-1916). El resultado del trabajo de
Landgrebe fue un compendio de alrededor
de 1000 pdginas, que concentra profundas
y amplisimas investigaciones sobre las es-
tructuras intencionales de la conciencia en
todas sus modalidades y sobre las comple-
jas relaciones entre ellas. Los manuscritos,
divididos tematicamente por Landgrebe en
tres secciones: “Actividad y pasividad” (Ak-
tivitat und Passivitat), "Constitucion valora-
tiva, emocidn, voluntad” (Wertkonstitution,
Gemiit, Wille) y “Modalidad y tendencia”
(Modalitat und Tendenz), estan dedicados
ala exploracion y descripcion exhaustiva
de las sintesis, operaciones, modalidades
y entrelazamientos entre las vivencias del
intelecto, el sentimiento y la voluntad, y de
sus objetos.

Como sucedi6 con la mayor parte de su
obra, el compendio Estudios sobre la es-
tructura de la conciencia preparado por
Landgrebe nunca se publicd durante la
vida de Husserl. El mismo afio, Landgrebe
prepard otros dos grupos de manuscritos.
El primero de ellos, titulado “Gegenstand
und Sinn”, que corresponderia a una com-
plementacion de los Estudios, a su “version
noética” (Hua XLII/1, pp. LVII-LVIII), tam-
poco fue publicado. El segundo grupo de
manuscritos, titulado “Logische Studien’,
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contiene el material a partir del cual Land-
grebe preparo, luego de la muerte de Hus-
serl, la publicacion de Experiencia y juicio.
El manuscrito de los Estudios se conservo
en el Archivo Husserl de Lovaina bajo la
signatura M Il 3 Il 'y, a pesar de su “popu-
laridad” entre los fenomendlogos, recién a
finales de 2020 sali¢ a la luz en el volumen
XLIIl de la serie Husserliana (Obras com-
pletas de Edmund Husserl), compuesto por
cuatro tomos parciales y editado por Ullrich
Melle y Thomas Vongher. Los textos que
componen este volumen, que se encontra-
ba “en proceso de edicion” desde hace dé-
cadas, han motivado una gran cantidad de
consultas y visitas de investigadores desde
distintos lugares del mundo a los Archivos
Husserl, impulsando |a realizacion de traba-
jos de investigacion desde mucho antes de
su publicacion.

La relevancia de estos textos y la impor-
tancia de su publicacion se explican por
diversos motivos. Mencionaremos aqui
solo dos de ellos. En primer lugar, por los
temas alli abordados: en conformidad con
su concepcion de la conciencia como un
campo amplio, rico y profundo, Husserl
dedica alli intensas reflexiones a todas sus
dimensiones, incluyendo esferas de las
cuales durante mucho tiempo se pens6 que
quedaban excluidas del programa fenome-
noldgico y a la sombra de los andlisis sobre
la conciencia intelectual: el sentimiento

y la voluntad. Los Estudios presentan las
mas profundas y originales reflexiones
sobre la vida afectiva y volitiva que pueden
encontrarse en la bibliografia husserliana.
Hasta la fecha, solo se podian encontrar
analisis sobre este tema en las tempranas
“Lecciones sobre ética y teoria del valor”
publicadas en 1988 en el volumen XX VIII
de Husserliana —que estan muy vinculadas
alos Estudios y, de hecho, provienen del
mismo periodo que muchos de sus textos-
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y en las lecciones “Introduccion a la ética”
del periodo de Freiburg, publicadas en el
volumen XXXVII de Husserliana en 2004.
Las reflexiones de los Estudios sobre la
conciencia afectiva y volitiva expresan de
modo inigualable la conviccion husserlia-
na de que la vida de la conciencia no se
agota en la razon intelectual y, por este
motivo, van a contribuir sin dudas a superar
muchos malentendidos lamentablemente
difundidos sobre su filosofia. Cabe recordar
aqui el contexto del cual surgen la mayoria
de estos textos: los afios de Gottingen
fueron afios especialmente decisivos para
el proyecto husserliano de una “teoria
fenomenoldgica de la razén” en todas sus
formas y modalidades. El proyecto de una
teoria de la razdn comprehensiva y unitaria
se asienta en la idea de un paralelismo o
analogfa entre la razon légico-tedrica, axio-
|6gica y préctica, entre sus tipos de actos,
sus cumplimientos y sus sintesis. La reali-
zacion de este proyecto requiere un analisis
descriptivo de las vivencias de cada una
de estas esferas, en sus distintos niveles.
Por este motivo, no es llamativo que en los
mismos afios de los que proviene la mayor
parte de los Estudios Husserl haya dictado
lecciones sobre teorfa del valor y haya
eshozado también una fenomenologia de
la voluntad. La investigacion de la esfera
afectiva y préctica constituye un momento
central ineludible del proyecto fenomeno-
l6gico que comenzd a delinearse en estos
afios.

En segundo lugar, los Estudios son espe-
cialmente atractivos por tratarse de un
trabajo de investigacion “concreto” en psi-
cologia fenomenoldgica, un verdadero ejer-
cicio de descripcion psicolégico-fenome-
noldgica de las vivencias. En el esbozo de
una “Introduccion” al manuscrito preparado
por Landgrebe (Hua XLIII/1, pp. 469-488),
cuya primera seccion lleva el titulo “Sobre
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el sentido y posibilidad de una psicologfa
pura’, Husserl explica el lugar sistematico
de estas investigaciones. Sostiene alli que
ellas pueden ser leidas en un doble sentido,
como psicologia 0 como fenomenologia
transcendental, y agrega que, para un
acceso a los problemas alli tratados y al
método necesario para ello, es necesario
“dejar fuera de juego todo lo filoséfico” y
practicar previamente una “por asi decirlo,
fenomenologia a-filosdfica (unphiloso-
phische Phdnomenologie)” (Hua XLIII/1, p.
469). Con esta expresion, se refiere a una
investigacion intencional analitica pura,
una psicologfa pura o fenomenoldgica,

que permita un acceso pre-filoséfico al
campo de la conciencia. Como refiere U.
Melle en la “Introduccidn del editor”, esta
impronta “concreta” (es decir, no meramen-
te programatica) de los Estudios queda de
manifiesto en una carta enviada por Hei-
degger a Husserl el 22 de octubre de 1927
(Hua XLINI/1, p. LIX). Alli, en referencia a
una afirmacién de Husserl segun la cual no
habrfa alin una psicologia pura, Heidegger
sostiene que: “Los fragmentos esenciales
se encuentran ahora en las tres secciones
de manuscritos mecanografiados por Lan-
dgrebe. Estas investigaciones deben ser
publicadas primeramente y esto por dos
razones: 1. Que <en ellas> se tiene ahora
ante los ojos las investigaciones concretas
y no se buscan en vano como un programa
prometido 2. Que usted mismo puede obte-
ner alli un poco de aire para una exposicion
fundamental de la problemaética trascen-
dental” (Husserl, Edmund, Briefwechsel.
Band IV: Die Freiburger Schuler, Hua Dok. lll,
Dordrecht, Kluwer, 1994, p. 145). Dos datos
del periodo en el que Husserl se ocupd de
la correccion del manuscrito preparado por
Landgrebe ayudan a comprender la rele-
vancia que adquirié en estos afios la funda-
mentacion de una psicologia pura. Por un
lado, en esta época Husserl se encontraba
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trabajando en el “Articulo de la Enciclopedia
britdnica”, dedicado en su primera seccion
al tema de una psicologia fenomenoldgica
pura. Por otro lado, en 1925, 1926/27 y
1928 dicto varios cursos sobre el tema,
que han sido publicados, junto a diferentes
versiones del “Articulo de la Enciclopedia
Britdnica’, en el volumen IX de Husserliana
(Husserl, Edmund, Phanomenologische
Psychologie, ed. Walter Biemel, Hua IX, Den
Haag, M. Nijhoff, 1968).

Lo que sabemos del trabajo de Husserl
sobre los manuscritos preparados por Lan-
dgrebe no es mucho. Podemos presumir
que su intencion al solicitar a Landgrebe la
organizacion de estos textos fue preparar
su publicacion, pero este no es un dato
fehaciente. Ullrich Melle comenta que en

el verano de 1927 Husserl trabajé intensa-
mente en el texto, realizando anotaciones

y afiadidos en la primera seccion y, como
sefialamos, incluso comenzd a esbozar una
“Introduccion’, que lamentablemente quedd
incompleta. Segun afirma T. Vongehr -tam-
bién editor del volumen XLIII-, las anotacio-
nes de Husserl sobre el primero de los Estu-
dios muestran cierta disconformidad con el
resultado final (Vongehr, Thomas, “Husser!
tiber Gemiit und Geflihl in den Studien zur
Struktur des Bewusstseins”, en Centi, Beatri-
ce & Gigliotti, Giana (eds.), Fenomenologia
della ragion pratica, Napali, Bibliopolis,
2004, pp. 229-230). Con todo, el trabajo de
Husserl sobre el manuscrito se restringe al
primer estudio. Y, de modo general, el tra-
bajo conjunto en el proyecto se interrumpio,
condenando a estos textos a la oscuridad
en la que permanecieron durante décadas.
En estos afios, Landgrebe concentrd su
atencion en la preparacion de Experiencia y
Juicio y Husserl continu6 dedicandose in-
tensivamente al “Articulo de la Enciclopedia
britdnica”. La idea de retomar el proyecto de
los Estudios quedd en el horizonte de traba-
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jo futuro pero nunca se concreto.

Considerados en su totalidad, los tres
tomos principales del volumen XLIII de
Husserliana estan compuestos por 277
textos. Como mencionamos, la mayor par-
te de ellos proviene de los llamados “afios
de Gottingen”, especialmente de los afios
que transcurren entre 1909 y 1914, pero los
mas tempranos datan de la época de las
Investigaciones Idgicas (1900-1901) y los
mds tardios de mediados de la década de
1930. En lo que concierne a la estructura
de la edicidn, los tres tomos principales

del volumen XLIII de Husserliana ponen

a disposicion del publico la totalidad del
manuscrito preparado por Landgrebe; sin
embargo, no siguen su organizacion origi-
nal. El primer tomo, titulado “Verstand und
Gegenstand” (“Intelecto y objeto”) (Hua XLI-
11/1), compila los manuscritos dedicados a
la conciencia intelectual (la representacion,
el juicio y las tomas de posicidn doxicas); el
segundo, “Gefiihl und Wert” ("Sentimiento y
valor") (Hua XLII1/2), se concentra en la diff-
cil dimension del Gemdit, lo que usualmente
es traducido como "emocién” o “afectivi-
dad”; finalmente, el tercer volumen, “Wille
und Handlung” ("Voluntad y accién’) (Hua
XLII/3), emprende un andlisis de la esfera
propiamente practica de la conciencia,

una fenomenologia de la voluntad. Como
se puede observar, las tres secciones de
manuscritos organizados por Landgrebe
no corresponden “una a una” con cada una
de las tres dimensiones de la conciencia.
Esto se evidencia en el hecho de que, en

la organizacion original de Landgrebe, los
temas “emocién” o “afectividad” (Gemiit) y
“voluntad” (Wille) estén unidos en la sequn-
da seccidn, y en el cardcter heterogéneo de
la tercera seccidn (en la seccién “Modali-
dady tendencia’, Landgrebe incluyd textos
muy disimiles tematicamente, desde textos
dedicados a la conciencia de posibilidades
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y la toma de posicion hasta textos sobre
la pulsion y la tendencia en cuanto formas
generales de la conciencia). En contraste,
el volumen XLIII de Husserliana dedica un
tomo especial —el tercero- para la voluntad
y la accion, destinando, asi, un tomo para
cada una de las tres grandes esferas de la
conciencia: légico-tedrica (1), emocional
(I1) y volitiva (Ill). Gracias a que todos los
manuscritos que Landgrebe utilizd para
armar el compendio se conservaron en

el Nachlass, se ha podido ofrecer una
edicion critica independiente de su orga-
nizacion original (Hua XLIII/1, p. LXI). Se
debe sefialar asimismo que los textos que
componen cada tomo no siempre siguen
un orden cronolégico —aunque los editores
intentaron ofrecer una organizacion cro-
noldgica, advierten que en muchos casos
no ha sido posible (Hua XLII1/3, p. XLII)-y
que se agregaron también otros textos del
Nachlass sobre la misma tematica, que no
formaban parte de la seleccién original de
Landgrebe. Por ultimo, el volumen XLIII se
compone de un cuarto tomo (Hua XLIII/4)
que contiene un apéndice critico unitario
sobre los tres tomos.

Seria ilusorio pretender dar cuenta aqui
de la monumental cantidad de cuestio-
nes abordadas en estos manuscritos. Su
significado recién podra ser evaluado en
los préximos afios, en las direcciones de
investigacion que abrird y en los estudios
que impulsara. Con esta salvedad, intenta-
remos exponer a continuacion los temas
fundamentales a los que estan dedicados
los tres tomos principales del volumen.

Como indica su titulo, el primer tomo versa
sobre la relacion entre intelecto y objeto. La
investigacion de dicha relacion se remonta
a la obra Filosofia de la aritmética (1891)

y adquirid su forma mas célebre en la pri-
mera edicion de las Investigaciones Idgicas
(1900). El andlisis de lo que se puede llamar
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‘actos intelectuales”, “légico-tedricos” o
‘cognitivos’, constituye uno de los capitu-
los fundamentales de la critica fenomeno-
l6gica de la razon teorética y es, al mismo
tiempo, el aspecto al que se han dedicado
la mayor parte de los estudios en la historia
de la exégesis de la obra de Husserl. Se
trata aqui, mas precisamente, de la exposi-
cién fenomenolégica de la relacion con los
objetos de experiencia, tal como tiene lugar
en los actos representativos y en los actos
del pensamiento en general (denkende
Akte). En las primeras tres secciones que
componen el tomo se exponen las estruc-
turas propias de estos actos: su direccio-
nalidad gracias a la mencién (Meinung) y

a las diversas modalidades de la atencion
(Hua XLINI/1, p. 31); sus desarrollos segun
sintesis de diferentes niveles y diferente
naturaleza (Hua XLIII/1, p. 175) y, finalmen-
te, sus tomas de posicion (Stellungnahme)
(Hua XLINI/1, p. 311).

El tomo estéa dividido en cinco secciones.
La primera seccion, que contiene textos
elaborados entre 1910 y 1913, emprende

la tarea de esclarecer en qué consiste la
intencionalidad del juicio (acto intelectual
teorético “por excelencia”), del mentar y de
la toma de posicion, con sus respectivas
objetivaciones. Se trata aqui de determinar
los tres tipos distintos del “estar dirigido”
intencionalmente hacia un correlato objeti-
vo. Las siguientes secciones retoman este
tema y presentan, por un lado, distinciones
generales acerca de los actos y sus mo-
dificaciones, por ejemplo, la relacion de
fundacioén (Fundierung) entre actos simples
y actos complejos. Por otro lado, se pre-
sentan las distintas clases de objetividades
correspondientes, tanto las que surgen en
la “espontaneidad” de la mera recepcion,
como las que resultan de actos “produc-
tivos” de orden superior, como el juicio
(XLIN/1, p. 17y ss.). En resumen, el interro-

224

#13 MAYO DE 2021 - OCTUBRE DE 2021

gante aqui es: ;Coémo tiene lugar el pasaje
desde la receptividad de la percepcion a la
actividad del juicio? En la misma seccion,
Husserl investiga la modificacion atencio-
nal de los actos intelectuales en la forma
del “estar dirigido” hacia el objeto de modo
explicito y tematico (Hua XLIII/1, p. 71). Alli
se retoman y profundizan los analisis sobre
el mentar (Meinen) que tuvieron su origen
en la leccion de 1904/1905, Fragmentos
fundamentales de fenomenologia y teoria
del conocimiento y en el primer volumen de
Ideas.

El eje central de la segunda seccion son
las sintesis explicativas y predicativas. Los
doce textos principales que la componen
(y sus correspondientes anexos) provienen
del periodo que transcurre entre 1911y
1917 y cumplen el rol fundamental de re-
construir el origen de la nocién de “explica-
cion” (Explikation). En particular, se trata de
comprender la relacion entre el proceso de
interpretacion y de progresivo conocimien-
to de lo mentado en la experiencia y su
sintesis en un correlato idéntico que tiene
lugar en un juicio. En este sentido, estos
textos anticipan la famosa exposicion de
Experiencia y Juicio (Husserl, Edmund,
Erfahrung und Urteil, Academia, Praga,
1939, p. 255y ss.) y muestran la cercania
temdtica de los Estudios con dicha obra.
Cabe sefialar que Husserl se adentra aqui,
incluso con mayor detalle que en Experien-
cia y Juicio, en el origen de las sintesis del
pensamiento y las formas del juicio légico
y en la “captacion ante-predicativa’ que las
fundan originariamente y las justifican (Hua
XLINI/1, p. 158). Los manuscritos de esta
seccion también se relacionan estrecha-
mente con los textos recientemente pu-
blicados en el volumen XL de Husserliana,
dedicados a la teoria del juicio. Al igual que
en dichos textos, Husserl indaga aqui la
relacion entre los actos objetivantes recep-
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tivos, como la representacion, y los actos
espontdneos de nivel superior, como las
sintesis predicativas. La investigacion llega
a su punto mas alto en la exposicion de

las sintesis sensibles y categoriales (Hua
XLII/1, p. 257). Husserl intenta explicar
como dos actos de diferente nivel (percep-
cioén y juicio) pueden tener el mismo objeto
mediante diferentes tipos de sintesis. Esto
implica también abordar el posible rol de la
reflexion y de la atencién en la constitucion
y mantenimiento de la unidad objetiva (Hua
XLI/1, p. 232).

La tercera seccion analiza las diversas mo-
dalidades y relaciones de fundacion de las
tomas de posicién. Los manuscritos aquf
seleccionados cubren toda la segunda dé-
cada del 1900. Husserl sigue alli las direc-
trices tedricas establecidas en los primeros
dos volimenes de /deas. Sin embargo, la
pregunta que gufa ahora al filésofo en su
investigacion sobre los actos explicitamen-
te ponentes (setzend) apunta a esclarecer
el origen de la modificacion de la posicion
existencial, que no solo concierne a la con-
ciencia y a sus actos doxicos, sino también
a la fenomenologia misma como método
(por ejemplo, a la modificacion de la tesis
de la actitud natural). Estas investigaciones
son de fundamental importancia por dos
motivos. Por un lado, porque vuelven sobre
las nociones de “materia” y “cualidad” de
acto, originalmente introducidas en las In-
vestigaciones ldgicas. Por otro lado, porque
ofrecen elementos importantes para com-
prender las modalidades de las vivencias
de las que se ocupa la fenomenologia de
las presentificaciones, como la fantasfa
(Hua XLIII/1, p. 318).

Desde el punto de vista tematico, la cuarta
seccion del primer volumen, que contiene
manuscritos elaborados entre 1921y 1924,
es una de las mas amplias de los Estudios.
Su recorrido se extiende desde el andlisis
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de la atencidn y el “aspirar cognoscitivo”
(Erkenntnisstreben) hasta la indagacion

del rol de la afeccién en el “volverse” del
sujeto hacia un objeto. Unos de los temas
mds importantes que emergen alli es la
profundizacién de la [6gica transcendental
que precisamente en estos afios estuvo

en el centro del pensamiento husserliano

y tuvo un gran impacto en sus obras mas
tardias. En el estudio de la funcién de la
afeccion y del “llamado” de los objetos de
experiencia que tiene lugar con anterioridad
al “volverse” de la subjetividad hacia ellos
(Hua XLINI/1, p. 454), se puede apreciar la
capacidad explicativa de los instrumentos
y conceptos de la fenomenologia genética.
La Ultima seccion del tomo contiene los
textos preparados por Husserl en 1927 lue-
go de la lectura de los manuscritos orga-
nizados por Landgrebe: los “Lineamientos
de la Introduccion y del primer Estudio” con
sus correspondientes apéndices (Texto 27)
y la “Disposicion del primer Estudio” (Texto
28). En este punto, es necesario subrayar
dos aspectos de gran relevancia metodo-
l6gica para la comprension de la evolucion
histérica de la fenomenologia husserliana.
El primer aspecto concierne a algo que ya
hemos mencionado: la doble definicion

del alcance filoséfico de los Estudios, que
pueden ser interpretados, de acuerdo con
Husserl, “como investigaciones psicold-
gicas o trascendental-fenomenoldgicas”
(Hua XLINI/1, p. 469). El segundo aspecto
refiere a los limites de la descripcion psi-
coldgica operada en una actitud ingenua
respecto a los fenémenos de conciencia y
la correccion de sus errores en el pasaje a
una psicologfa pura genuinamente fenome-
noldgica. Husserl menciona como ejemplo
la necesidad de reconocer las oscuridades
de las descripciones de Brentano (Hua
XLINI/1, p. 475) y, en un agregado al margen
del manuscrito, se refiere a la necesidad
de superar la "ego-fobia” (Egophobie) de la
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psicologia descriptiva (XLII1/4, p. 150). En
este sentido, el primer tomo ofrece valiosos
instrumentos, no solo para la descripcion
de la esfera intelectual de la razdn, sino
también para la critica y autocritica de la
fenomenologia misma.

El segundo tomo de los Estudios, titulado
“Sentimiento y valor” (Gefiihl und Wert),
estd compuesto por nueve textos principa-
les con sus respectivos anexos, e incluye
asimismo una amplia seleccion de textos
complementarios. El tomo articula dos
tematicas sumamente relevantes para

la investigacion de la esfera afectiva: la
teoria del valor (Wertlehre) y la tematica

de la intencionalidad especificamente
afectiva. En esta linea, surgen preguntas a
las que Husserl dedic6 grandes esfuerzos
ya desde las Investigaciones Idgicas: i En
qué consiste la experiencia del valor? (es
decir, ;en qué consiste la percepcion de un
objeto en cuanto valioso?) y, reconociendo
que —como ha sido establecido en las In-
vestigaciones légicas— en la esfera afectiva
se puede trazar la distincion entre vivencias
intencionales y no intencionales, ;qué dis-
tingue la intencionalidad afectiva de otras
formas de direccion intencional?

Los manuscritos dedicados a la conciencia
axioldgica (I, II, lll) y a las distintas formas
de la intencionalidad afectiva (IV, V, VI)
datan de los afios que van entre 1909 y
1911, mientras que los textos VII, VIIIy IX
provienen de 1923y 1925y, por ese motivo,
exhiben el estudio genético de la inten-
cionalidad afectiva propio de los afios de
Freiburg. En contraste, los textos comple-
mentarios presentan manuscritos del pe-
riodo de Halle (especialmente del afio 1896)
y Se encuentran entre los mds antiguos

de los tres tomos. Estos dltimos permiten
reconstruir la evolucién del pensamiento
de Husserl, mostrando las anotaciones que
el filésofo afiadid a sus apuntes catorce
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afios después, en 1910. Esta observacion
nos ofrece la ocasion de introducir una
aclaracion importante sobre la naturaleza
de los Estudios en su conjunto. Para el
lector husserliano, la palabra “estructura’,
en el titulo Estudios sobre la estructura de
la conciencia, evoca lo que es tradicional-
mente conocido como el ‘método estatico”
de la fenomenologia, es decir, el abordaje
de la conciencia intencional que predomind
en los analisis de Husserl hasta aproxima-
damente 1914. El abordaje estético con-
cibe los objetos intencionales y los actos
como ya constituidos y se caracteriza por
clasificar las vivencias segun estratos y
relaciones de fundacién. Su resultado es
la exposicion de la estructura general de
la conciencia intencional. En contraste,

la pregunta retrospectiva (Riickfrage) del
abordaje genético, propia de los analisis de
los afios 20, pone de manifiesto el origen
de tales estructuras en la temporalidad

de la conciencia, desvela sus dinamicas y
profundiza el estudio de las modalidades
pasivas de la intencionalidad. Si bien el
titulo de la obra podria sugerir que se trata
solo de una exposicion estatica de las

tres macro-estructuras fundamentales

de la conciencia, la presencia de manus-
critos tardios descarta tal presuncion. La
eleccion del término “estructura’ remite
indudablemente al periodo de nacimiento
del proyecto, pero es importante subrayar
como un logro de esta edicion que ella nos
permite acceder a la puesta en practica de
ambos métodos de la fenomenologia (Hua
XLII/3, p. 67).

Profundizando ahora el examen de los
temas, los primeros seis textos estan de-
dicados a la conciencia axiolégica. Su im-
portancia radica en la profundizacion siste-
mdtica de la teoria del valor, introducida en
el curso Problemas fundamentales de ética
(1908-1909) bajo la nocién de “valicepcion”
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(Wertnehmung). Con este neologismo,
Husserl se refiere a una clase de actos
paralelos a la percepcion (Wahrnehmung)
en los que captamos propiedades espe-
cificamente axiolégicas de un objeto y no
simplemente sus determinaciones cdsicas.
Estos textos profundizan la analogia entre
actos perceptivos y afectivos y el analisis
de las determinaciones axioldgicas. Hus-
serl examina las relaciones de fundacion
entre los actos y la “dependencia” de los
actos afectivos respecto de los actos obje-
tivantes que “ponen” a su base el objeto ex-
perienciado como valioso (Hua XLIII/2, pp.
3,22). En el mismo marco tedrico, aparece
también uno de los temas mds importantes
de los Estudios: el andlisis de la dimen-
sién no intencional de la afectividad, las
llamadas "sensaciones afectivas” (Gemiit-
sempfindungen). Husserl se propone alli
dilucidar su rol en los actos de apercepcion
del valor (Wertapperzeption). El estudio de
las sensaciones afectivas es un capitulo
especialmente interesante y complejo de la
fenomenologia de la conciencia emocional.
Pues si bien el rol de las sensaciones de
calor, sonido etc., puede resultar compren-
sible, mucho mds complejo es identificar
“sensaciones” que, de manera andloga a las
sensaciones sensibles, presenten caracte-
risticas especificamente axioldgicas de un
objeto (Hua XLIII/2, p. 70).

El tomo se adentra luego en la funcion de
la atencion en los actos afectivos y en su
distincion respecto de la intencionalidad
general de todos los tipos de actos (Hua
XLINI/2, pp. 87,122). En el texto VI, titulado
“Conciencia del sentimiento - Conciencia
de sentimientos. Sentimiento como acto y
como estado”, el tema de la atenciénen la
esfera afectiva deriva en una investigacion
sobre |a conciencia tematica. La pregun-
ta central aqui ha sido eje de debates
entre los fenomendlogos de la primera
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generacion, especialmente entre quienes
formaban parte del circulo de discipulos
de Theodor Lipps y siguieron a Husserl en
los primeros afios: ¢La atencion hacia los
sentimientos modifica los sentimientos
mismos? ;Cémo mantenemos el foco de la
atencién en un sentimiento sin transformar
el cardcter afectivo de dicha experiencia y
alterar su naturaleza? Este texto tiene un lu-
gar destacado en el tomo pues presenta la
reaccion de Husserl a la lectura del famoso
ensayo de Mortiz Geiger “La conciencia de
los sentimientos” (1911). Afortunadamente,
este texto, junto al ensayo de M. Geiger, ha
sido recientemente traducido al espafiol
por Antonio Zirién Quijano (Husserl, Ed-
mund, “Conciencia del sentimiento - Con-
ciencia de sentimientos. Sentimiento como
acto y como estado’, en Celia Cabrera &
Micaela Szeftel, eds. Fenomenologia de la
vida afectiva, Buenos Aires, SB Ediciones,
2021, pp. 310-343).

Las observaciones de Husserl sobre la in-
tencionalidad afectiva lo conducen a inda-
gar si es posible hablar de “intencionalidad”
en los “estados afectivos” (Gemiitszustan-
de) y en los “temples de animo” (Stimmun-
gen). La relevancia del abordaje de los tem-
ples de animo es doble. Por un lado, surge
la pregunta por su caracter intencional.
Husserl se pregunta si un temple de dnimo
(como el entusiasmo) se encuentra “dirigi-
do hacia” un objeto intencional especifico
0 si es, mas bien, experienciado como una
"atmosfera” y asume la intencionalidad
vicaria del acto que lo motivo, por ejemplo,
de una alegria puntual (Hua XLIlI/2, p. 168).
Por otro lado, se enfrenta al problema de
esclarecer la relacion de los temples de
animo con la corporalidad, la actividad y
las sensaciones conectadas con ellos (Hua
XLII/2, p. 212). Un fendmeno interesante
es el ejemplo de una “conversacion alegre”
con una “persona agradable”. Mi atencidn
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sigue la charla y vivo en la alegria de estar
con esa persona. Aunque no “presto aten-
cion” a la alegria misma, ella, en cuanto
temple de dnimo, se convierte en el tras-
fondo emotivo de la experiencia: la alegria
“puede resonar todavia” al término de la
charla o cuando pienso “en la belleza de su
cardcter” 0 en su “humor”, este pensamien-
to “despierta la alegria y mi buen @nimo,
que continda” (Hua XLIII/2, p. 102).

Los andlisis genéticos sobre la afectividad
(Textos VI, VIl y IX) retoman la dificil
pregunta por la participacion activa del
sujeto en las vivencias afectivas. En el
texto VII (de 1923), Husserl propone un
paralelismo entre actividad y pasividad

en la constitucion de nuestra experiencia
intelectual y afectiva. Husserl aplica alli la
dindmica actividad-pasividad para analizar
las “distintas caras” que puede presentar
un mismo afecto: el sujeto puede participar
activamente de él o puede disfrutarlo pasi-
vamente. En este caso, el mismo afecto se
presenta una vez como placer (Lust) y otra
vez como agrado (Gefallen) (Hua XLIII/2, p.
204). La introduccion de los andlisis genéti-
cos permite investigar el rol de la afeccion
en la experiencia de valores. Se trata aquf
de esclarecer como nos afectan los objetos
de valor en cuanto objetos de valor y cémo
se constituyen segun nuestra experiencia
afectiva los aspectos que nos estimulan

de un objeto. Los textos VIIl'y IX presentan
descripciones que abarcan diversas clases
de valores: valores puros, valores practicos
y valores especificos, como la belleza (Hua
XLINI/2, p. 277). Estos textos son de parti-
cular importancia en la medida en que los
valores aparecen alli relacionados con el
actuar practico y con la realizacion de fines
éticos, conectandose, de este modo, con la
tematica del tercer tomo. Los numerosos
textos complementarios, que se dedican a
la constitucion de los valores de la belleza 'y
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de lo bueno (A 'y D), muestran, por ejemplo,
la relevancia que tiene el “disfrute activo”
en la apercepcion de los valores de lo bello
y de lo bueno para la realizacion de una
meta practica (Hua XLIII/2, p. 524y ss.).
Finalmente, los textos complementarios
By C describen las distintas formas de
objetivacion en las esferas de la afectividad
y del intelecto. En este sentido, exponen de
manera detallada la tesis que gui6 a Hus-
serl en la composicion de los Estudios: el
paralelismo entre la razén tedrica y la razén
afectiva, entre sus estructuras intenciona-
les, sus sintesis y sus cumplimientos (Hua
XLIN/2, p. 380).

“Voluntad y accién” (Wille und Handlung), el
tercer tomo de los Estudios, tiene una es-
tructura similar al segundo: consta de trece
textos principales y de una coleccion de
textos complementarios dividida en cinco
secciones. Con excepcion del Ultimo de los
textos principales, titulado “La teoria de la
intencionalidad con vistas a la génesis de
la constitucién del mundo” (Hua XLIII, 3, p.
173 y ss.), que ha sido elaborado en 1931,
los textos provienen del periodo que trans-
curre entre 1909 y 1921. Es importante
sefialar que parte de los textos principales
(y también algunos de los textos comple-
mentarios) fueron originalmente identifica-
dos con la sigla “Pf", que refiere al llamado
"Pfander-Konvolut” (Hua XLIII/4, p. 13). Esto
se explica porque las investigaciones de
Husserl sobre la voluntad, especialmente
aquellas de los afios de Halle y de Gottin-
gen, se desarrollaron en confrontacion con
otros autores de la época, en particular,
con el fenomendlogo Alexander Pfander.
La obra de Pfander Fenomenologia de la
voluntad (1900) tuvo una gran influencia

en la interpretacion de Husserl sobre esta
tematica. Husserl compartié con Pfander
el interés por determinar el caracter espe-
cifico de los actos volitivos. La voluntad
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constituye una dimension especialmente
problematica de la teoria fenomenolégica
de los actos, en la medida en que se trata
de una esfera de vivencias que se entrelaza
constantemente con otras vivencias igual-
mente co-apercibidas. Por este motivo, la
dificultad que presenta una fenomenologia
de la voluntad es individuar el cardcter
propio e irreductible de la voluntad a otros
fendmenos de conciencia. Los andlisis de
Husserl muestran que la voluntad es un
fenémeno amplio, con diversas modalida-
des y niveles (pasivos y activos). Ella se
presenta como una fuerza que impulsa,
sostiene, modifica o interrumpe otra vi-
vencia, como, por ejemplo, el movimiento
de una parte del cuerpo o la ejecucion de
una demostracion matematica compleja.
Por un lado, en cuanto tendencia general,
la voluntad parece atravesar todos los ni-
veles de la conciencia. Como ha sefialado
Husserl en una ocasién, “la voluntad puede
aparecer por todos lados” (Husserl, Ed-
mund, Aktive Synthesen: Aus der Vorlesung
“Transzendentale Logik" 1920/1921, Hua
XXXI, Dordrecht, Kluwer, 2000, p. 10). Por
otro lado, en cuanto especie particular de
actos, la volicion constituye un nivel “mul-
tiplemente fundado” de la conciencia (Hua
XLINI/3, p. 392). La compleja estructura de
las vivencias volitivas —desde el punto de
vista estatico— y su entrelazamiento con
otros tipos de vivencias —desde el punto de
vista genético—, convierte la voluntad en un
fenémeno especialmente dificil, cuyo ana-
lisis pone en juego la comprension general
del sentido y la funcién de la intencionali-
dad axioldgico-préctica.

La fenomenologia reconoce, como punto
de partida, la cercania de los actos volitivos
con los actos del desear, del aspirar y del
anhelar (Hua XLII1/3, p. 67; Pfander, Alexan-
der, Phanomenologie des Wollens, Miin-
chen, Barth, 1900, p. 12). Al mismo tiempo,
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muestra la importancia de las investigacio-
nes de la voluntad para la ética y la filosofia
prdctica. En este marco, los textos IV y VI
explicitan la relacion de la voluntad con la
accion, su cumplimiento, su eventual co-
rreccion y sus impedimentos (Hua XLIII/3,
p. 47). Por su parte, los andlisis de carécter
genético, también presentes en el tomo,
abordan la temética de las “posibilidades
practicas y su constitucion”y ponen de
manifiesto que el horizonte de posibilida-
des que tomamos en consideracion para la
accion tiene una génesis compleja en nues-
tras habilidades, nuestra historia y nuestra
capacidad representativa (Texto VII, Hua
XLII/3, p. 88).

La voluntad es también expuesta por Hus-
serl en su particular relacién con la aten-
cién y con el cuerpo. En efecto, la voluntad
parece tener una relacion mas evidente
con ambas, ya que determina la “unidad
de movimiento’, en el cual estoy “dirigido a
la accion con la totalidad de mi atencion”
(Hua XLIII/3, p. 10). Husserl se refiere aquf
a la participacién en cada movimiento de
un momento de voluntad. En el caso del
actuar tendiente a la realizacion de un fin
practico, la voluntad toma un valor especifi-
Co, en cuanto es una intencién dirigida a la
realizacion del fin propuesto en su unidad,
pero, al mismo tiempo, estéa repartida en
cada momento de la accidn y se amolda
ala atencion y al deseo. Sobre este tema,
sostiene: “En este caso vivo en el querer
(..), estoy dirigido a lo requerido en cuanto
tal, realizo una mencidn volitiva en sentido
especial, mds alld de que cada elemento,
cada fase, comprenda en si un momento
de la meta (Ziel)" (Hua XLIII/3, p. 10). Los
textos presentan también interesantes
estudios de la accion en su interaccion con
el sistema nervioso. Se trata aqui de evitar
reducir la relacién entre lo psiquico (el
impulso voluntario) y el cuerpo (el sistema
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fisico que responde al estimulo esponta-
neo) a la mera causalidad natural, que no
explicaria, de acuerdo con Husserl, el ca-
racter propio del fiat que inicia y mantiene
una accién (Hua XLIII/3, pp. 52-66). El fiat
es solo un elemento de la gran tipologia de
la voluntad trazada por Husserl en estos
textos. Ademas del fiat, Husserl identifica
una voluntad de resolucién (Entschlusswille
0 Vorsatzwille) y una voluntad de accién
(Handlungswille) que se distinguen, entre
otras cosas, por su particular vinculo con
la temporalidad y por su cardcter creador.
En este sentido, el lector encontrard en
este tomo una profundizacion del andlisis
de las fases temporales de la volicion y su
vinculo especial con el futuro, desarrollado
también en el curso de ética de 1914. Otras
distinciones, también importantes para la
teoria de la accion, son tematizadas bajo
los pares conceptuales “accién simple
(schlicht) y no-simple”, “auténoma y no-au-
ténoma’, “mecanica y atenta’, “voluntaria e
involuntaria”, y “mediata e inmediata”, entre
otros.

La tension entre voluntad y tendencia, la
afirmacion volitiva a un impulso, su nega-
ciény la libertad de accion, son los temas
de los que se ocupan las tres Ultimas sec-
ciones de los textos complementarios (C,
D, E), que provienen de la segunda década
del 1900. Husserl afirma que muchos de
estos textos nacieron como consecuencia
del andlisis de la voluntad en conexion con
los conceptos fundamentales de la ética
compilados bajo los titulos “razdn e irra-
cionalidad” (Hua XLIII/3, p. 391). El filésofo
emprende aquf la tarea de investigar las
estructuras fundamentales de la voluntad
que operan con anterioridad a la partici-
pacion consciente del sujeto en la accion.
La primera estructura se identifica con las
“tendencias” (Tendenzen): los estimulos
presentes en el campo de conciencia de la
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subjetividad, que ejercen un “llamado” para
el “volverse” activo del yo hacia aquello que
lo estimula perceptivamente o afectiva-
mente. Como expresa Husserl, “el «estimu-
lo del objeto» me «atrae hacia él», y enton-
ces <lo>sigo” (Hua XLIII/3, p. 377). Aesto
se une la estructura de “refuerzo” que ma-
nifiesta cada acto una vez que el estimulo
se vuelve eficaz. Ejemplos del refuerzo que
mantiene la intencion del acto se encuen-
tran en los fendmenos del anhelar hacia
cierto cumplimento, el deseo de realizacion
de una meta, o incluso en la dimension de
los impulsos e instintos que operan como
fuerzas que estimulan, originan o mantie-
nen la voluntad activa (Hua XLIII/3, p. 456).
Paralelamente, se encuentran en estos
textos novedosas observaciones sobre l0s
obstéculos (Hemmungen) de la voluntad.
Estos andlisis demuestran la profundidad
de la reflexion fenomenoldgica sobre el
influjo de las motivaciones, las represen-
taciones de metas posibles y los impulsos
negativos (Gegenantrieb) en el desarrollo
de la vida prdctica (Hua XLIII/3, p. 265).

De modo general, muchas de las investi-
gaciones de Husserl sobre la voluntad ex-
presan su compromiso con la elaboracion
de una teoria fenomenoldgica de la accion
ética que supere el estéril dualismo entre
intelectualismo y emocionalismo. En este
sentido, la pregunta que gufa gran parte de
sus andlisis es si es posible comprender

el origen de nuestro actuar voluntario con-
ciliando el mandato que la razon impone
ala vida del sujeto con los motivos que la
afectividad pone a la base de cada accidn.
Desde sus afios tempranos, Husserl ha
intentado dar una respuesta afirmativa a
este interrogante mediante la ampliacion
de la nocién de “razén” hacia las esferas
afectiva y préctica. Responder a la pregun-
ta, ¢como confluyen voluntad, emocién e
intelecto en la determinacion de una meta
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practica? requiere el reconocimiento de la
interpenetracion de la pasividad y de otras
modalidades de la conciencia en la cons-
titucion, no solo de los objetos de expe-
riencia, sino también de las motivaciones y
orientaciones de nuestro actuar voluntario.
Queda en evidencia, de este modo, que la
pasividad de la voluntad no es un campo
oculto a la descripcién fenomenolégica o
una presunta falta de la filosofia de Husserl
(Hua XLINI/1T, p. LXXIV). En este marco, los
Estudios son una herramienta importante,
pues presentan la “puesta en obra”y apli-
cacion del analisis intencional de los actos,
tan finamente desarrollado para los actos
intelectuales, en la esfera volitiva. Una vez
advertido el paralelismo entre todas las es-
feras de la conciencia resulta facil recono-
cer con Husserl cémo “en el pensamiento
se entrelaza la voluntad con las percepcio-
nes, las representaciones, las expresiones
etc.” (Hua XLIII/3, p. 240), en un complejo
de larazén y de la experiencia que necesita
instrumentos adecuados y novedosos para
su descripcion. En consecuencia, la verda-
dera tarea que nos plantean los Estudios es
contemplar la conciencia en su multidimen-
sionalidad y en su unidad.

Por la complejidad de sus textos y de los
temas abordados a lo largo de los tres
tomos, los Estudios representan un desafio
para el lector. Como sucede con la mayoria
de los manuscritos de investigacion, los
textos son de dificil lectura, su exposicion
es a menudo fragmentaria, no siempre

es sistematica y tienen muchas veces el
caracter de esbozos y proyectos. A pesar
de estas dificultades, los Estudios son una
fuente de valor imponderable para la re-
construccién de un “mapa de la conciencia”
que sigue representando un desideratum
de todos los abordajes cientificos de la vida
de conciencia. En este sentido, su publica-
cion puede ofrecer también la ocasion para
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la filosoffa contempordnea no fenomeno-
l6gica de descubrir un Husserl inédito, rico
en descripciones exhaustivas de muchos
fenémenos investigados en la actualidad
por la filosofia de la mente, |a filosofia de la
accion y la filosoffa de las emociones, con
la profundidad a la que Husserl acostumbro
al estudioso de su obray que asombra a
quien se acerca a ella por primera vez.
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En los tiempos presentes, signados por
una pandemia producida por el COVID-19,
la cuestion del porvenir se ha tornado un
asunto de primera linea. La sentencia del
filésofo polaco Glinther Anders “la ausencia
de futuro ya comenz¢” (escrita poco mas
de una década después de la Segunda
Guerra Mundial) se nos presenta como una
preocupacion palpable y cotidiana. Esto es
asi en multiples registros, en los discursos
politicos, epidemioldgicos, cientificos, ar-
tisticos, literarios, en el cine, la television,

la radio, las clases universitarias (a través
de plataformas virtuales), en nuestras con-
versaciones diarias, etc. El futuro (o mejor,
el fantasma de su ausencia) inunda la
actualidad como una plaga. ;Hay un mundo
por venir? Ensayo sobre los miedos y los
fines, de Ixs brasilerxs Déborah Danowski

y Eduardo Viveiros de Castro, es un libro
promisorio. La primera edicion del texto
fue incluida en una antologfa publicada en
lengua francesa: De l'univers clos au monde
infini (compilada por Emilie Hache en 2014),
bajo el titulo “L'arrét de monde”. En 2019

se publica como libro, por primera vez en
nuestra lengua, por la editorial Caja Negra
(dentro de la fantéstica coleccion Futuros
préximos) y traducido por Rodrigo Alvarez.
Se trata de una reflexion que se despliega
tanto en el ambito de la antropologia como
en el de la filosofia —a partir de un cono-
cimiento sdlido del estado de la cuestion
en el campo de las ciencias del clima'y

de las politicas medioambientales a nivel
global-y estudia el futuro de las especies,
el futuro del “Sistema Tierra" y el devenir de
una guerra, que ya esta en marcha, entre
terricolas y humanos. El texto es una invita-
cién con todas las coordenadas necesarias
para llegar a diferentes destinos, paginas
webs, blogs, revistas cientificas, foros,
peliculas, discusiones sobre peliculas. Es
un libro para aprender cosas nuevas, sobre
puntos de acuerdo y desacuerdo entre
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diferentes tradiciones de pensamiento
europeas y no-europeas y entre los pen-
samientos emergentes. Es también una
alarma gue nos despierta, si es que estaba-
mos durmiendo, de nuestro suefio antro-
pocéntrico y una sirena que nos empuja a
apagar los incendios.

El capitulo “;Qué escabrosa bestia.." mues-
tra las fuentes del diagndstico de la acumu-
lacion y explosion de representaciones que
se dirigen a sefialar las causas y conse-
cuencias de la actual crisis planetaria, bajo
el rétulo de “fin del mundo”. Se trata de la
proliferacion de un discurso a contrapelo
de la confianza que desde el siglo XVII se
tuvo en el “progreso’, una confianza en

la capacidad que el desarrollo cientifico

y tecnoldgico tendria en el mejoramiento
de las condiciones de vida de los “seres
humanos”. Si los beneficiarios del progre-
S0 vienen siendo, en realidad, solo unos
pocos (los blancos, dentro de lo cual hay
que incluir, digo yo, a las elites de todos los
paises del mundo), los perjudicados por la
crisis provocada por aquél incluye a todas
las especies vivas del planeta, humanas y
no-humanas, esto es, a los “terricolas”. El
imaginario del fin del mundo tiene dos velo-
cidades, la de una catastrofe repentina, que
puede ser la emergencia de un virus letal,
el chogue con un planeta, la erupcion de

un volcdn o una guerra nuclear mundial; o
una forma gradual, como el efecto lento del
calentamiento global por causas antropi-
cas, que avanza destruyendo el equilibrio
de los ecosistemas de la tierra, degradando
todas las especies vivas hasta el limite de
su extincion. Esta Ultima posibilidad, la

del calentamiento global gradual, que es
una causa de destruccion planetaria, en
definitiva, mas realista que la primera, tiene
el agravante de que sus responsables no
estdn en condiciones de reconocerse como
tales, puesto que se distribuye (aunque
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de manera muy desigual) entre millones
de seres humanos y, mas aun, gue su me-
dicién —aungue no sus efectos- solo es
accesible a unos pocos. El concepto que ha
sido puesto en discusion por Paul Crutzen
y Eugene Stoermer para designar un tiem-
po geoldgico y, al mismo tiempo, humano
que avanza hacia una catastrofe es el del
"Antropoceno’. El término designa la época
en la historia de la tierra, inmediatamente
posterior al Holoceno, originado por la
Revolucion Industrial e intensificado tras

la Sequnda Guerra Mundial, esto es, luego
de que la presencia de la especie humana
sobre la tierra se haya constituido en una
fuerza geoldgica masiva e irreversible. Es
un término polémico por varias causas,
pero exitoso para abrir el debate.

Hay un diagndstico de “fin de mundo” muy
serio proveniente de las ciencias del clima,
la geologia, la oceanografia, la bioguimica,
la ecologia, esto es, de disciplinas tedricas
para las cuales el futuro deberia ser com-
plemente irrelevante —al menos, digamos,
desde el punto de vista de uno de los fil6-
sofos modernos mas criticados y citados
del libro, Immanuel Kant. Recordemos que,
segun afirmaba el fildsofo de Konigsherg
en la Critica de la razén pura, la tarea de

la razén de hallar lo incondicionado en la
serie causal de los sucesos pasados (tarea
que sino se atiene a los limites de la razén,
cae en una ilusion trascendental) no se
prolonga también a la serie descendente
del conocimiento. La serie a parte posteriori
o serie de los efectos puede considerarse
“algo perfectamente indiferente para la
razon” pues "no es de su [de la razén|
incumbencia”. Por esto, |a serie de conse-
cuencias que esta contenida en el estado
presente del mundo, el progressus o “la
serie completa de los cambios futuros en
el mundo” es un “ente de pensamiento (ens
rationis) pensado sélo arbitrariamente, no
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supuesto necesariamente por la razon’”.
Los tiempos venideros, el estado futuro

del mundo, no son un problema que se le
plantea a la razén en su uso tedrico (como
sflo hace el problema del comienzo prime-
ro del mundo que es objeto de la primera
antinomia de la razén). Notemos que tam-
poco es el futuro un problema practico, al
menos exclusivamente, porque la razén
practica no se pregunta por el futuro de la
accién humana, sino por un “deber hacer”
tan atemporalmente valido como incum-
plido desde todos los tiempos. Si los seres
humanos actuaran segun el deber —supo-
niendo que acorddramos qué significa eso-
podriamos inferir el curso futuro del mundo
con cierta precision. Pero lo cierto es que
los seres humanos raramente actian como
deben hacerlo. En consecuencia, al menos
para Kant, el futuro no es un problema
tedrico ni exclusivamente practico. Se
trata de un hibrido tedrico-practico cuya
pregunta podria formularse de acuerdo

con la tercera pregunta critica (aunque

tenga que ser dicha en plural y en negativo):

‘;Qué nos cabe esperar sino hacemos lo
que debemos?”. ;Hay un mundo por venir
sila economia sigue basandose en el uso
intensivo de combustibles fésiles, si se
continda desforestando masivamente

los bosques nativos, si se contintda co-
sechando cereales de tal manera que se
destruyen cadenas enteras de seres vivos,
etc. (la lista contintia)? Kant afirma que

la encargada de responder la tercera pre-
gunta critica es la religion: el problema del
futuro es inevitable en tanto somos seres
condicionados que queremos ser felices

y, a la vez, tenemos voluntad, esto es, una
facultad (incondicionada) de determinar la
accion futura. Como la unidad entre estos
dos conceptos (felicidad y buena voluntad)
no es esperable ni por la fuerza de determi-
nacién de la causalidad fisica (el sistema
de leyes naturales que nos inclina hacia la
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felicidad), ni por la fuerza de determinacion
de la suma de actos de voluntad incluso
racionalmente orientados, sino a través de
la postulacion de un ser trascendente a am-
bos, inteligente y bondadoso que los articu-
la, requerimos la religion. Pero ¢es todavia
la cuestion del futuro un problema religio-
S0, es decir, un problema cuya solucion
nos exige postular a Dios? ;La formulacion
del problema del futuro continta siendo la
“esperanza racional’, la justa distribucion
entre felicidad y bondad? Pero, antes que
nada: ;vale todavia aceptar con Kant la dis-
tincion entre conocimiento tedrico y prac-
tico, con sus consecuencias y postulados?
Volvamos ahora a nuestro texto: Danowski
y Viveiros de Castro dirdn, mds tarde, que
‘no”: “la distincion entre «hecho» y «valor»
no tiene ningun valor” (p. 170) cuando las
partes implicadas solo reconocen como
"hechos” aquellos que mejor expresan su
posicién de valor (no tengo claro si para
ellxs esto es una posicién epistemoldgica,
0 mas bien —como seguro si lo es- so-
cioldgica). Al menos en la actualidad, hay
poca gente que se atreve a aceptar como
“verdad de hecho” aquello que no coincide
con su sistema de valores (ahi estan todos
los algoritmos de Google para confirmar lo
(ue ya crefamos, una y otra vez). Entonces,
.qué filosofias son requeridas para pensar
nuestro problema, dado que ya no pode-
mos contar con la distincion entre razén
practica y razon tedrica? Hacia el final del
capitulo, Danowskiy Viveiros de Castro

se detienen a analizar una de las salidas
actuales al idealismo kantiano —la matriz
filosofica del pensamiento moderno, segun
afirman-, esto es, el “realismo especula-
tivo” con el que comparten el “diagndstico
del problema’, quizas, en parte, algunas

de sus soluciones, pero no todas sus solu-
ciones. Ya veremos.

El capitulo siguiente “..llegada al fin su
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hora," comienza con una tesis enfatica

y alarmante: espacio y tiempo ya no son
las condiciones del mundo tal y como se
nos aparece, el mundo empirico —como
defendia Kant- sino que, por el contrario,
son elementos condicionados por la accion
humana. En septiembre de 2009, la revista
Nature publicé un nimero especial en el
que diferentes autorxs identificaban nueve
procesos biofisicos del Sistema Tierra, en
interdependencia mutua, y establecian los
limites de su desarrollo por fuera de los
cuales la vida de muchas especies, incluida
la nuestra, estaba en peligro: el cambio
climético, la acidificacion de los océanos, la
deplecién del ozono estratosférico, el uso
de agua dulce, la pérdida de hiodiversidad,
lainterferencia en los ciclos globales de
nitrégeno y fésforo, el cambio en el uso

del suelo, la polucién guimica y la tasa de
aerosoles atmosféricos. Aunque, por su
interconexion, ninguno de estos procesos
puede desatenderse, ya en 2009 habriamos
estado fuera de la zona de seguridad de
tres de ellos. De alli que Danowski y Vivei-
ros de Castro concluyen:

Estamos, en suma, prestos a entrar —o ya
entramos, y esta misma incerteza ilustra

la experiencia de un caos temporal- en un
régimen del Sistema Tierra que es comple-
tamente diferente a todo lo que conocemos
[..] no se trata Gnicamente de la magnitud de
los cambios en relacion a algun valor de re-
ferencia [..], sino de su aceleracion creciente;
esto es, la intensificacion de la variacion, y

la consecuente pérdida de cualquier valor de
referencia. (p. 40)

La inestahilidad no solo afecta al tiempo,
sino también al espacio: lo que sucede en
un lugar se yuxtapone y confunde con lo
que sucede a nivel global y, al revés, lo que
sucede a nivel global tiene una incidencia
local despareja e impredecible. Ademas,

lo que hacemos a nivel local tiene conse-
cuencias en todo el planeta, aunque todo lo
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que podemos hacer individualmente para
detener la destruccion no parece tener
ningun efecto observable. Estamos en “una
confusion feroz del tiempo y del espacio”
(p. 42), afirman siguiendo a uno de Ixs pen-
sadores centrales de toda esta discusion,
Bruno Latour.

Nuestra especie ha pasado de ser un
simple “agente bioldgico” a una “fuerza
geoldgica’, lo cual ha provocado la “intru-
sion de Gaia" (expresion propuesta por otra
pensadora muy citada en el libro, Isabelle
Stengers). La intrusion de Gaia (que se
puede traducir rapidamente como “la bes-
tia del clima”) viene a subvertir el orden
preexistente de manera radical, pues el asi
llamado “medioambiente” donde se enten-
dia que se desarrollaban la actividad y la
cultura humanas, deviene un sujeto histori-
co mortifero. En este esquema, los huma-
nos se vuelven cada vez mas impotentes,
devienen el contexto donde Gaia despliega
todo su poder. Gaia es, efectivamente, un
efecto poderoso, mucho mas poderoso
que su causa, el Antropoceno. Sibien es
cierto que la especie humana, como todas
las especies, incluso la Tierra y el sistema
solar, algun dia perecerd en un futuro inde-
terminado, otra cuestion es la sensacion

y prevision de que el fin se acerca a unas
pocas generaciones por delante por causa
de la accién humana y en beneficio de unos
pocos. Esto produce una sensacion de
enorme impotencia, nos parece que la ma-
quina de destruccion no se puede detener
(en una muy citada cita, Fredric Jameson
describi¢ esto como la paraddjica situacion
en la que nos resulta mas facil imaginar el
fin del mundo que el fin del capitalismo).
Frente a la preocupacion de un fin inmi-
nente... de todo... al menos de todo lo que
consideramos lo mas valioso, nos desespe-
ramos, nos volvemos nihilistas o cinicos o
negacionistas, en cualquier caso, caemos
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en la inaccion. Al menos, esta es la situa-
cién cuando carecemos del conocimiento
cientifico que nos permitiria entender el
diagndstico, o bien confiar en esos diag-
ndsticos y/o imaginar soluciones no solo
cientificas, sino especialmente politicas,
artisticas, filoséficas, para evitarlo.

La perspectiva del “fin del mundo” convoca,
segun nuestrxs autorxs, a dos dimensiones
—empirica y trascendental-, que a la vez se
extienden hacia el pasado y hacia el futuro.
Pensar el “fin” es pensar un tiempo afuera
del tiempo, sea un punto por delante o sea
un punto por detras, sea en la realidad ahf
que se nos enfrenta, sea en su condicién
de realidad, su principio o estructura.
“Munda”, por otro lado, —en los discursos
apocalipticos de la imaginacién contempo-
ranea- convoca, inmediatamente, al “quién’
del mundo, al pensamiento que piensa ese
mundo y para el cual el mundo se abre. El
fin del mundo se aparece como el fin del
pensamiento de ese mundo, fin de la corre-
lacién pensamiento-mundo y empiricamen-
te el fin del mundo humano, de la supuesta
Unica especie que piensa en el planeta. El
fin del mundo, de la correlacién entre mun-
do y pensamiento humano abre, asi, cuatro
posibilidades: 1) la de un futuro mundo sin
nosotros (situacion del que nos hablan al-
gunas tradiciones dentro de la ecologia), 2)
la de un futuro nosotros sin mundo (se tra-
tarfa de un nosotros deshumanizado, como
en la novela La carretera de McCarthy), 3)
la de un pasado del mundo sin nosotros (el
Big bang o el Génesis antes de la creacion
del hombre), y, finalmente 4) la de un pasa-
do nosotros antes del mundo (posibilidad
explorada por las cosmologias amerindias,
y también, en el lado mas opuesto a ellas...
¢por los idealismos modernos, empiricos

o trascendentales?). Cada uno de estos
‘mundos posibles” (con o sin mundo pro-
piamente dicho) abre una cantidad infinita

)

236

#13 MAYO DE 2021 - OCTUBRE DE 2021

de posibilidades, no solo porque cada uno
puede tener connotaciones deseables o in-
deseables (por ejemplo, para algunxs pue-
de ser algo bueno para la vida de las otras
especies del planeta que desaparezca la
nuestra, algo que es “la” catastrofe para
otrxs), sino también porque los referentes
de "nosotrxs” y de ‘mundo” puede ser multi-
ples, quizds infinitos.

Las dos secciones del capitulo siguiente,
“..se arrastra hasta Belén para nacer?’, ex-
ploran las posibilidades del “mundo antes
de nosotrxs"y “el mundo después de noso-
trxs”. El primero nos retrotrae a la imagen
del Edén, un paraiso antes de la llegada
del'hombre o sin la presencia de los hom-
bres que, hacia finales del siglo XVIII, es
recogida por el pensamiento romantico y
mucho después, en la década de 1960, por
el preservacionismo radical, un movimiento
dentro del ambientalismo contemporaneo.
Esta gran tradicion de pensamiento tiende
a pensar al humano o, al menos, a algunas
formas de vida humana (como aquellas re-
gidas por el capitalismo) como una especie
no-natural y causa de todos los problemas.
“El mundo después de nosotrxs” es el revés
futuro de esta misma idea, imagina un futu-
ro luego de la extincion de nuestra especie
del planeta, en el que la vida no-humana
logra recuperarse de los residuos toxicos
que habriamos dejado tras nosotrxs. El
libro que exploran y comentan es el bestse-
ller £l mundo sin nosotros de Alan Weisman
(al que afiado un documental que vi recien-
temente: David Attenborough. Una vida en
nuestro planeta, entre otros).

Pues bien, en el capitulo siguiente "El afue-
ra sin pensamiento o la muerte del otro”, Ixs
lectores esperamos la exploracion de los
otros dos mundos posibles: el de un futuro
de nosotrxs sin mundo y el de un nosotrxs
antes del mundo. De hecho, comienza por
este Ultimo, en su vertiente trascendental
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que coincide con la comprension moderna
de la relacion entre hombre y mundo: la
filosofia trascendental de Kant. Segun esta
tradicion, el hombre se presenta como el
“poder constituyente del mundo, legislador
auténomo y soberano de la naturaleza,
Unico capaz de elevarse mads alla del orden
fenomenal de la causalidad que su propio
entendimiento condiciona” (p. 66). Este
“excepcionalismo humano” seria el marco
fundante de la separacion de naturaleza

e historia, de naturaleza y sujeto humano,
que posteriormente, en su version posro-
mantica y mas aca (de)construccionista
posmoderna, decantaria en una inconmen-
surabilidad ontolégica absoluta que se
expresaria en “dos figuras miticas comple-
mentarias” (p. 66): la absorcién del mundo
por parte de un sujeto, esto es, la transfor-
macion del mundo en objeto, pero también
la transformacion del sujeto en una cosa
mas. Las aporias de aquella separacion
ontoldgica radical, esto es, las aporias del
mundo moderno, definirian todavia hoy
gran parte de las encrucijadas en las que
nos encontramos en el presente. Pero este
es el mundo que debemos dejar pasar (si
seguimos a Latour).

En este punto crucial del problema, Ixs
autorxs nos introducen en una de las
tendencias filoséficas méas despiertas
entre los debates actuales, el “realismo
especulativo’, que sintetizan con pocos
adjetivos: "anti-kantiano” y “anti-humanis-
ta”y con una fuerte “inclinacion hacia las
ciencias naturales”. Esta ontologia explora
la posibilidad de pensar un mundo sin
nosotrxs (el pasado ancestral de Quentin
Meillassoux o el futuro de Ray Brassier) de
una manera radical. La apuesta es pensar
un mundo independiente de cualquier expe-
riencia (actual o virtual) humana (o incluso
no-humana). Consiste en pensar un mundo
‘muerto” (término que estarfa enfatizado
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por los dos autores en cuestion, francés

y britdnico, correspondientemente). Hay
una tesis moderna central —de la que Kant
serfa el autor y que habria tenido un éxito
rotundo en las tradiciones filosoficas que
lo siguieron— que llaman “correlacionismo”:
la idea de que solo podemos conocer la
correlacion entre pensamiento y ser, nunca
alguno de estos términos tomados aisla-
damente. Correlacionismo que el realismo
especulativo buscarfa echar por tierra

(por cierto, la adjudicacion a Kant de esta
posicion es debatible en algunos puntos,
quizas no centrales, pues encontramos en
su filosofia una amplia conceptualizacion
de lo que no podemas conocer, pero sf
pensar: véase por ejemplo el libro cldsico
Kant und das Problem der Dinge an sich, de
Gerold Prauss; en todo caso, me atrevo a
afiadir, fueron las derivaciones del poskan-
tismo las que llevaron a reconocer como
un absurdo la mera idea de la cosa en si'y
a entender el “correlacionismo” como unico
punto de partida de la razén). El correlacio-
nismo —un “verdadero brote psicético de
nuestra metafisica” (p. 71)- nos habria me-
tido en una jaula dorada y nos habria ais-
lado del “gran afuera” que es el mundo por
fuera de la experiencia. El realismo especu-
lativo desarrolla un pensamiento del ser por
fuera de la correlacion entre pensamiento y
ser, un pensamiento del ser por fuera de la
relacion del ser con el pensamiento que se
opone a toda esa “gente-sin-mundo” (como
serfan los kantianos, los hegelianos, los
wittgensteinianos, los heideggerianos, etc.)
que nos conducen a caer, por Sus propios
principios, en ideas relativistas acerca de
lo que es, y asi también, conducen al fideis-
mo, al nihilismo, al irracionalismo. Ahora,

si bien Danowski y Viveiros de Castro pare-
cen compartir el diagndstico negativo del
realismo especulativo respecto al callejon
sin salida al que conduce la gran tradi-

cién moderna, no parecen compartir sus
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soluciones. Por el contrario, el hecho de
que, para poder existir, la materia deba ser
inerte y muerta parece ‘reintroducir el ex-
cepcionalismo humano” que “justamente,
se trataba de eliminar” (p. 76). Asf se caeria
en un “idealismo negativo’, tan antropocén-
trico 0 ain mads que aquel contra el cual se
pretendia pensar.

“Por fin solos’, el capitulo siguiente, co-
mienza con un analisis de los modos como
aparece representada la “intrusion de Gaia”
en films recientes como Melancolia, de Lars
von Trier, y 4:44 El dltimo dia en la tierra, de
Abel Ferrara, en los cuales se muestra el
fin repentino de la vida en la tierra o incluso
de todo el universo, para contrastarlo con
situaciones mas verosimiles como las de
un planeta devastado de manera gradual
por los desastres producidos por causas
antropicas, esto es, un futuro humano sin
mundo. Aqui son mencionadas y comen-
tadas diferentes obras y peliculas, como la
obra de Philip K. Dick, Mad Max (de 1979

y dirigida por George Miller), The Matrix
(dirigida por las hermanas Wachowski), la
novela ya mencionada La carretera y el film
de Béla Tarr y Agnes Hranitzky, £l caballo
de Turin. En todos estos casos, el imagina-
rio de un mundo de humanos sin ‘mundo”
(el mundo que conocemos hasta ahora)
constituye una pérdida del sentido de la
vida presente y, quizas, de toda vida huma-
na. Esto contrasta con otros imaginarios
distépicos en los que el fin del ambiente
natural humano es celebrado como una
ganancia del hombre que, precisamente se
define por contraste con lo natural. Aqui
son traidos a la discusion los defensores
de la tesis de la "singularidad”, liderados por
pensadores pop como Vernor Vinge y Ray
Kurzweil. Para este pensamiento, la tecno-
logia nos llevara a una forma de vida supe-
rior en la que el hombre se podra liberar de
sus condicionamientos bioldgicos y podra
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superarse su condicion de especie animal.
En lineas generales, Ixs autorxs ubican en
esta misma matriz tedrica (digamos, la del
"buen Antropoceno”) al pensamiento del
Break Through Institute, que denuncia el
“catastrofismo” y defiende un “capitalismo
verde’, un ecologismo antiambientalista
para el cual la salida de los efectos devas-
tadores del capitalismo no es la salida del
capitalismo, sino del uso de las formas

de obtencidn de energia del capitalismo
actual (el uso intensivo de combustibles
fosiles); por lo cual proponen el desarrollo
intensivo de otras formas de obtencion de
energia supuestamente “mas ecoldgicas’,
como la energia nuclear, la hidroelectrici-
dad, etc. El optimismo de esta propuesta
consumo-friendly parece desmentir la
gravedad de las alarmas, relativizando
indices, bajo la estrategia de reduccion del
problema ambiental al recalentamiento
global (aunque la resefia que Bruno Latour
habria escrito a favor de uno de los libros
mds vendidos de los fundadores del Ins-
tituto me produce una gran curiosidad).
Dentro de esta movida “optimista” aunque,
esta vez, de cufio “lucifereano” —creyentes
en el poder de lo negativo-, Ixs autores
inscriben al "aceleracionismo’, estética y
politicamente cercano al cyberpunk, de
Nick Land y Benjamin Noys. Para ellos

no hay un afuera del capitalismo o de la
tecnologia, un territorio de naturaleza inco-
rrupta, incluso incorruptible. Lo que hay es
esto que tenemos al frente, una sequnda
naturaleza gobernada plenamente por la
economia politica. Si hubiera una salida
-y el aceleracionismo cree que la hay y
que es deseable- debe ser desde adentro,
haciendo acelerar, a través de la tecnologia,
lo que ya estd acelerado. La cosmologia de
los aceleracionistas, sostienen Danowski
y Viveiros de Castro, se inscribe dentro de
la filosofia de la historia marxista, uno de
cuyos representantes seria Mark Fisher.
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Por Ultimo, analizan el “manifiesto acelera-
cionista” (de perfil més solar que el de Land
y Noys) que, en 2013, publicaron dos jéve-
nes bloggeros, Alex Williams y Nick Srnicek
(blog que parece ser el nicho ecolégico
favorito del realismo especulativo). Alli sos-
tienen “una politica prometeica de maximo
dominio —a través de mas tecnologia y a
través del Estado- sobre la sociedad y su
entorno” como la “Unica forma de derrotar
al Capital” (p. 106). Las criticas a este gran
movimiento son implacables, dificiimente
el capitalismo y sus delegados nos ayuden
a salir de él (véanse las criticas en la p. 109
y las paginas finales del libro, a partir de la
p. 203). El capitulo cierra con una medita-
cién sobre Fragmento de historia futura, de
Gabriel Tarde, que anuncia los problemas
del capitulo siguiente.

En el capitulo “Un mundo de gente’, se
analiza una ultima posibilidad de la relacion
de los humanos con el mundo, esto es, las
cosmologfas amerindias, siguiendo el mito
Aikewara y la autobiografia, publicada en
francés, del chaman David Kopenawa (La
chute du ciel. Paroles d'un chaman yano-
mami). En ella se supone una anterioridad
empirica de los humanos con respecto

al mundo, esto es, en el principio, todo lo
existente era humano (con la excepcion

de los jabutis). Una humanidad multivoca,
no homogénea habria sido la simiente
del'mundo y, con el trascurrir del tiempo,
habria devenido en formas no solo huma-
nas, sino vegetales, animales, en forma de
rios, rocas y montafas, etc. Este esquema
invierte las mitologias religiosas o cientifi-
cas de Occidente que ponen a la especie
humana al final de la historia natural, coro-
nando su desarrollo y, por lo tanto, también,
haciendo de ella “el rey”. Para Occidente,

la Ultima especie lograria dar un salto de
naturaleza, creando el lenguaje, el deseo,
el trabajo, la ley, la historia, el futuro. Para
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las culturas amerindias, el presente es el
momento en que los ciclos de transforma-
ciones de los humanos se han estabilizado
en diferentes especies; el presente es, pre-
cisamente, |a estabilizacion —algo que no
se puede dar por sentado, por el contrario,
que estd en constante peligro—, aquello
hacia lo cual estan dirigidos la expectativa
y el cuidado, a diferencia, nuevamente, de
la cultura occidental para la cual el sentido
estd puesto en la aceleracion hacia formas
futuras y artificiales. Por eso, para este tipo
especifico de antropomorfismo, todo es en
ultima instancia humano, aunque no todo
se reconoce simultaneamente y en la ac-
tualidad como humano. Es necesario que
precisemos. Para las cosmologias ame-
rindias, cada especie natural ve su propia
alma, pero no puede ver el alma del resto.
‘Alma” es eso que llaman y reconocen
como “humano”. Por eso, en el momento
presente el pez, cuando ve a otros peces,
ve seres humanos, pero puesto que cuando
nos ve a nosotrxs, los supuestos humanos
(humanos “para nosotrxs”), no ve nuestra
alma, no nos ve humanos. A esto le llaman
Ixs autores “perspectivismo amerindio”. Asi,
no se piensa la sociedad humana como in-
serta en un medio ambiente natural no hu-
mano, sino por el contrario, como inscripta
en comunicacion con otras sociedades
no-humanas, aunque humanas en sus ves-
tigios y en su reconocimiento de si (este es
el sentido que la darfan a la cosmopolitica
de Stengers). Notemos que esta alternativa
antropomorfista al antropocentrismo de

la cultura occidental ofrece una solucion
diferente a la salida cldsica: cuando los
occidentales discuten el antropocentrismo,
abrazan el naturalismo, una concepcion
para la cual los seres humanos somos una
especie animal mds, sin ningun privilegio
ontolégico. La solucién amerindia es lo
contrario a esto, pues en la medida en que,
para ella, todo es humano, no tenemos, los
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seres humanos en sentido estricto, ninguna
especificidad que nos distinga y nos ubi-
que en el centro. Se trata de un animismo
antropocentrista no-antropocéntrico, a
diferencia de, ironizan Danowski y Viveiros
de Castro, el animismo no reconocido de
los modernos occidentales que proyectan
su yo en todas las cosas de una manera
narcisista y obsesiva, cerrada sobre si mis-
ma. La ultima seccion de este capitulo es
muy relevante porque explora las diferentes
concepciones de los finales del mundo de
las culturas amerindias. En ellas, el fin no
implica la destruccion total de todo lo exis-
tente, sino una recreacién de nuevos mun-
dos en los que la humanidad multivoca que
mencionamos arriba llegara de nuevo. Asi,
por ejemplo, para esta cosmologia la llega-
da de los blancos a América, el arribo de

la colonizacion mercantilizante de todo lo
existente, es el comienzo del fin del mundo
actual, es un final que ya ocurrié porque ya
se desencadenaron sus causas. Esto es, el
hecho es que, para muchos pueblos ame-
rindios que nunca parecen haber imagina-
do que el mundo fuese a durar para siem-
pre [..] la destruccion del mundo actual es
vivida cada vez mds como algo inminente.
En verdad es algo que ya comenzd” (p.
146). Sobre este punto regresan mas tarde
en las pp. 190-195, donde se medita sobre
cémo la llegada de los blancos a América
significo el fin del mundo para los pueblos
nativos —el 95% de la poblacién desapare-
cié—; asi América, un “mundo sin hombres”,
se constituye en la condicion de posibilidad
de “los hombres sin mundo”, “los hombres
en busqueda o en la conquista del mundo”:
una verdadera nueva época que sentard
las bases materiales y espirituales de la
‘modernidad”.

Occidente se ha dado dos conceptos para
pensar el “fin del mundo” del que es él su
propia causa: como ya dijimos, el de An-
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tropoceno y Gaia. Esa es la cuestion del
pendltimo capitulo, “Humanos y terricolas
en la guerra de Gaia". Aqui se comentan
tres propuestas: la de Chakrabarty, Anders
y Latour. Para el primero, el concepto de
Antropoceno parece exigirnos volver a usar
el concepto de “especie humana’, como
una “forma de vida” distintiva y conectada
con otras especies vivas, y su existencia
como parte de la historia de la vida en la
tierra. Segun el pensador indio, la destruc-
cion del Sistema Tierra, el calentamiento
global, no pueden tener por Unica causa el
Capital (aunque si sea esa la principal cau-
sa); por el contrario, es nuestra especie y
su forma de vida aquello que debe estar en
el centro del problema, como causa y como
paraddjica solucion del problema. Ahora,
segun Ixs pensadorxs brasilerxs, que deba
ser, precisamente, la especie humana el
agente de salida del Antropoceno, de, diga-
mos, la historia de la destruccion del Siste-
ma-Tierra, les “parece muy dificil” (p. 156)
conceptual y empiricamente. La posicion
que defiende Glinther Anders para pensar
el problema del fin del mundo (recordemos
que él lo pensaba a través de la imagen de
la guerra nuclear) en los términos de res-
ponsables y victimas —que se encontrarian
en un combate politico de vida o muerte

0 mejor de muerte o muerte, puesto que
los responsables también seran victimas
al final de sus propias explosiones- alla-
na el camino que Danowski y Viveiros de
Castro buscan. Hay otro punto importante
del pensamiento de Anders que nuestro
libro adopta: la necesidad de anunciar el
fin del mundo con el fin de evitarlo. Latour,
finalmente, viene discutiendo desde hace
varias décadas —algo con lo que nuestrxs
autorxs parecen acordar- la distincion mo-
derna entre sujeto y objeto, entre politica

y naturaleza, una distincién que tuvo, pre-
cisamente, muchos efectos politicas, pero
que en realidad nunca fue valida “ontoldgi-

CONTRIBUCION PARA IMAGINAR EL FIN DEL MUNDO (CAPITALISTA)

camente’, algo que quedaria demostrado
mediante el colapso ambiental planetario.
Asi la humanidad no seria el polo agente
de la destruccion del planeta (segun una
version del Antropoceno) ni, tampoco, el
objeto paciente de una naturaleza venga-
tiva (una version de Gaia). La humanidad
es una parte de la naturaleza. Ahora, sila
especie humana no puede ser la salvadora,
pero es necesario buscar una salida a la
crisis presente (pues Ixs autorxs no quieren
ni defienden el apocalipsis), sostienen -si-
guiendo a Latour- la necesidad de postular
“que —en la actualidad- estamos en guerra”
(p. 162) (en "la actualidad’, pues las condi-
ciones que condujeron a la guerra no eran
necesarias ni es necesario que contintien
existiendo). Es una guerra, vale la pena
aclararlo, entre dos pueblos, porque no hay
un plano de acuerdo posible ni un juez ulti-
mo que decida de qué lado esta la verdad
sobre los hechos, como algunas voces es-
peran que lo sean “las ciencias’, ni tampoco
hacia dénde dirigirnos una vez establecida.
Siguiendo nuevamente a Latour, aunque
interpretandolo, Ixs autorxs defienden que
los pueblos en pugna son “los humanos’,
esto es, los defensores de la modernidad

y de la modernizacion y “los terricolas”, el
pueblo de Gaia, entre los cuales hay seres
humanos y seres no-humanos (en las pp.
195-196 se pone en duda que se trate de
dos pueblos, de dos planos de extension

y no mas hien de dos “formas de vivir” en
conflicto mutuo dentro de un mismo pue-
blo, de una diferencia intensiva radical, una
imagen sobre la cual me permito remitir al
poema Oda a mi blancura de Sharon Odds).
Aunque Latour parece equivoco al definir
quiénes son o deberian ser los terricolas,
ellxs interpretan, ahora siguiendo a Deleuze
y Guattari, que los terricolas son ‘el pueblo
por venir, capaz de oponer una «resistencia
al presente» y asi crear una «tierra nuevav,
el mundo por venir” (p. 174).

NATALIA LERUSSI

Reconocer la existencia de que hay un
limite (algo que nos regresa a Latour), reco-
nocer que “hay un limite a la modernidad” y
no solo en el sentido que a la modernidad
le gusta (limite como el viento que dificulta
el vuelo a la paloma, pero que también lo
posibilita), sino un limite negativo: reco-
nocer que hay un punto de inflexién en el
que el avance de la modernidad implica un
retroceso hacia la barbarie —para decirlo en
los términos de Stengers- es traducido por
los autores como una preparacion hacia
una “intensificacién no material de nuestro
«modo de vida»" (p. 179). Se trataria de
abandonar la figura del control prometeico
en todas sus versiones, en “civilizar las
practicas modernas” (Stengers nuevamen-
te), en desplegar una “incivilidad” molecular
(para cuya idea nos remiten al manifiesto
del Dark Mountain Project), en desarrollar
“tecnologfas de frenado’, etc., lo cual im-
plica una comprensién no univoca de las
“técnicas” (en plural) que no las mistifique
ni demonice, sino que las recree para un
mundo de terricolas por venir (se citan
varios ejemplos de técnicas de las que hay
que aprender en las pp. 182-183y de las
que hay que dejar caer en las pp. 184-188,
también alli, entre las pp. 187 y 188 se es-
pecifica quiénes son “los humanos” o “los
modernos”, enemigos de ‘los terricolas”:
hablando con precisién, son las pocas
empresas y gobiernos responsables por
dos tercios de las emisiones de gases de
efecto invernadero en la atmdsfera terres-
tre). En algun pasaje, Latour defiende y al
mismo tiempo desestima que los terricolas
puedan ser los “pueblos de la Pachamama’:
“ninguno de esos pueblos llamados «tradi-
cionales», cuya sabiduria admiramos con
frecuencia, esté preparado para ampliar

la escala de sus modos de vida hasta las
dimensiones de las gigantescas metrdpolis
técnicas en las que hoy se amontona mads
de la mitad de la raza humana” (p. 176).
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Este punto crucial es discutido criticamen-
te por Danowski y Viveiros de Castro. Se-
gun ellxs “los pueblos indigenas [..] pueden
transformarse en un ejemplo, un «recurso»
y una ventaja cruciales en un futuro posca-
tastrofico” (p. 176). ¢No serd que las gran-
des escalas son parte del problema y no la
cantidad requerida para una solucion?

En el Ultimo capitulo, “El mundo en sus-
penso’, con una expresa invocacion a la
obra de Stengers, Ixs autorxs definen las
condiciones para toda negociacion entre
humanos y terricolas: que los primeros
admitan que no son responsables de los
segundos, sino responsables ante ellos.
Pero, entonces, ¢se trata de una guerra que
permite pensar ‘negociaciones” en vistas a
la paz? La respuesta es: no y si. No es posi-
ble la paz entre humanos y terricolas si por
paz se entiende un estado en el que ambos
pueblos se pongan de acuerdo. Si es posi-
ble la paz, si por ella se entiende que una
de las partes se da por derrotada. Pero ¢los
humanos, el monstruo de la modernizacién
y el capitalismo, que es el grupo que lleva
las de ganar (tiene las armas, los gobier-
nos, los medios de produccion y la admi-
nistracion de los espiritus) declarard alguna
vez su capitulacién? Si interpreto bien,
Danowski y Viveiros de Castro no proponen
hacer un nuevo llamado a la utopia de la
buena voluntad -las reconciliaciones fina-
les de las filosoffas de la historia, seculares
0 no, son parte del problema que debemos
dejar atrds—; en realidad, ellos creen que

el final de la modernidad ya comenzé y es
inevitable, asi como necesario el triunfo de
los terricolas (en el marco de la pandemia
producida por el COVID-19, podemos enten-
der mucho mejor que en 2014, cuando fue
proferida la frase “es muy probable que, en
breve, reducir la escala de nuestras proe-
zas y ambiciones no sera solo una opcion’,
p. 214). Pero ¢y si ese final llegara demasia-
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do tarde...? En el mientras tanto, creo que
aquf esta la apuesta, Ixs pensadorxs brasi-
lerxs proponen comenzar a involucrarnos
en la desaceleracion, empezar a imaginar
diferentes finales del capitalismo, a reco-
nocer y promover los dispositivos donde el
Capital no esta (jsi, existen!), comenzar a
“creer en el mundo” que vendra. Me atrevo
a afiadir, para concluir, gue en el mientras
tanto habra que mover los tentdculos de

la resistencia articulada, la recuperacion
parcial y sequir con el problema (harawa-
yarnos), habrd que apasionarnos, es decir,
comprometernos sensible y amorosamente
con el “gran afuera” (el afuera del antropo-
centrismo, es decir, digdmoslo de una vez...
el androcentrismo racista y clasista).

El problema del lazo entre
lengua y politica: Kafka,
Spinoza y Hobbes

CECILIA ABDO FEREZ
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Este libro lleva un titulo amarrete. Quien

se enfrenta con la tapa prevé encontrarse
renovadas discusiones filolégicas sobre las
obras de Thomas Hobbes y Baruj de Spi-
noza, alguna linea de lectura que posicione
ala autora y que permita reconocerla o
una nueva revision de la bibliografia actua-
lizada. Lo de siempre, es decir. Lo que se
encuentra, en cambio, es del todo distinto.
El'libro de Marcela Rosales ancla a Hobbes
y Spinoza en el mar del texto y empieza a
recorrer islas que, a primera vista, no pare-
cen cercanas, ni siquiera emparentadas, y
que, sin embargo, se muestran lugares hos-
pitalarios para pensar con ellos. No pensar
desde Spinozay Hobbes, no traducir todo a
sus jergas, sino pensar en el ancho espacio
que se abre entre sus argumentaciones en
torno del lenguaje y como ellas pueden en-
riquecerse de lo que escribieron otros: de
la literatura de Kafka, del psicoandlisis de
Lacan, de los estudios postcoloniales, entre
varios. El resultado de la travesia no son
devaneos conceptuales ni un desarrollo
del trabajo de interpretacion de las obras.
El resultado es poder pensar un problema,
tirando de la cuerda de ovillos impensados,
que provocan que pueda aflorar algo sor-
presivo, hasta placentero. Porque sf, es un
libro que da placer leer. Porque esta bien
escrito y porque no pretende dar catedra,
sino que, simple y sencillamente, invita a
pensar algo de nuevo, con otros enlaces.

Ellibro parte de una problematica que
retoma G. Agamben y que se repite como
mantra en varios capitulos: que el pensa-
miento politico moderno tensiona y a la vez
enlaza dos hechos, el “hecho de hablar”
(factum loquendi) y el "hecho de que hay
sociedad” (factum pluralitatis). Estos dos
hechos trazarian una linea de demarcacion,
0 mas bien de exclusion e inclusion, que
estaria dada por la identificacion del ser
civico, de la ciudadania, con la competen-
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cia como ser hablante. Para decirlo con las
palabras de C.-Y. Zarka, en relacion a este
problema en Hobbes y Spinoza (p. 30): “la
clase de seres dotados de competencia
juridica se define exactamente en funcion
de la posibilidad de su inscripcion en el
espacio de interlocucién”. Una reduccién
operativa del concepto antiguo de logos
llevaria a fusionar al animal politico con el
animal hablante, con la competencia para
hablar, que bien puede ser hablar desde

si, autbnomamente, pero también -y esta
linea interesa mas en el libro- incorporar la
lengua del Amo. Y esto implica una serie de
exclusiones del campo politico de quienes
son decretados incapaces de hablar. El
caso de Spinoza es taxativo: se excluye de
la politica democratica, sobre el final del
Tratado Politico, a mudos y extranjeros que
no hablan la lengua nacional, pero progre-
sivamente este no hablar se pone en me-
tonimia con otros sujetos: mujeres, nifixs,
siervos, tutelados en general, idiotas.

Lo que hara el libro no es, llegado este pun-
to, tratar de salvar a Spinoza, ni volver a la
racionalidad de Hobbes, ni encontrar una
argumentacion que los contextualice. Lo
que hara es tomar la tangente de la palabra
idiota, para ver qué otras formas de leerla
hubo/hay en la literatura. Lo hace a partir
de A. Glucksmann, como excusa. Asf llega
a un cuento de Kafka, que serd recitado
varias veces. En él, un mono decodifica que
para lograr la libertad -en principio, un en-
gafo que se reduce a creer en la libertad de
movimiento, puesto que va mas alla- lo que
debe hacer es imitar la lengua de quienes
lo miran, como sus duefios, desde afuera
de lajaula. La incorporacion mimética de la
lengua del Amo, la astucia del mono, es una
forma de "hacerse el idiota’, que permite
empezar a imaginar que los idiotas serfan
también aquellos capaces de forjar otra
lengua, una meta-lengua, mientras mues-
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tran cudn socializados estdn en la lengua
imperante y logran asi pasar inadvertidos o
incluso ser aplaudidos y admirados. El libro
explora, entonces, formas de simulacion de
la lengua, formas de hacerse el idiota, que
hacen del mono de Kafka un paradigma de
coémo pueden leerse ciertos silencios de
los pueblos, ciertas conductas no politiza-
bles inmediatamente, ciertas reacciones de
grupos sociales. Los idiotas, los “simples
de espiritu’, Ixs que no son convidados a
participar de la cosa publica, entrarian en
ella como imitadores y, a la vez, creadores
de otras formas, en principio no visibles
para la politica.

Ellibro parte de una crisis. Estas formas,
las del enlace entre el hecho de hablar
como habilitante para la cosa publica y la
pluralidad social, son formas de pensar lo
politico que estan en crisis. Son, como dird
Rosales, “paradigmas politico-cognitivos
en crisis” (p. 79). Operativos todavia, pero
crujientes. ;Como se puede pensarlos en
ese vericueto que no los idolatra y tampoco
sabe muy bien addnde se esta yendo? El
personaje del idiota es entonces una forma
de la mdscara, en el sentido de F. Fanon:
puede ser una astucia para acceder a una
libertad entendida como autonomia, pero
puede ser también el encantamiento con el
Amo, el modo de querer, ya no subvertirlo,
sino devenir él'y tomar su lugar.

Rosales se pregunta entonces por cuales
serian esas lenguas que permiten partici-
par en la cosa publica a los, en principio,
excluidos, a los, en principio, idiotas y sim-
ples de espiritu. Y ahi aparecen los lengua-
jes de los derechos, los de la construccion
de una universalidad cada vez mas diferen-
ciada, pero universalidad en fin. ;Es adop-
tar el lenguaje de los derechos una forma
de "hacerse el idiota" y usarlos como mas-
caras de una transformacion que, de darse,
barrera con ese lenguaje, por encontrarlo

EL PROBLEMA DEL LAZO ENTRE LENGUA Y POLITICA: KAFKA, SPINOZA Y HOBBES

limitado? Algo de esto parece leerse entre
Iineas. ¢Es valido objetar la exclusion con la
lengua del que excluye? ;No es una forma
de servidumbre voluntaria? ;Es la lengua
una herramienta tan disponible? Ahi radica
la sospecha de Rosales, y es compartida.

Rosales expone entonces otros gestos po-
sibles respecto del paradigma politico-cog-
nitivo. Lo hace a través de la ficcion, porque
encuentra en la literatura una manera mas
frondosa de pensarlos. La huida estipida
del personaje Conejo, de la novela de J.
Updike, que escapa del deseo de una mujer
y de su familia y se vuelve tan pequefio e
insignificante, como para no ser atrapado.
No sabe qué hacer, pero le encanta no sa-
berlo. Es el acting out, el salirse de la esce-
na del sujeto, que se diferencia del actuar
por pura repeticion y que se diferencia a su
vez del pasaje al acto. El libro analiza tam-
bién la adopcion de la lengua del Amo de la
Malinche y la creencia de su pueblo de que
aprender la lengua del otro es saber de sus
secretos, la Malinche como traidora de los
secretos de su pueblo, mas que mediadora
entre culturas desiguales. La imposicion,
antes que la impostacion de un dialogo,
aunque el didlogo de hecho se dé. Analiza
también el aprender la lengua del Amo para
poder insultarlo y que entienda, de Caliban.
Y todas las formas en las que él es leido
desde la academia de América Latina, que
también incorpora la lengua del Amo, vaya
a saber para qué. La lengua del Amo, que
parece la puerta de una inclusion, deviene
una trampa. Esta sedimentada del poder
del Amo, es una con él.

Llega asf a las lenguas nacionales. ;Cudn-
tas lenguas habla Spinoza, leido por H.
Meschonnic? El formalismo del latin, el ho-
landés de las cartas, el espafiol de la Apo-
logfa, el portugués de la didspora, el hebreo
familiar. ;Cudntas lenguas habla Kafka? El
aleman traslucido, el yidish, el checo. ¢Es

CECILIA ABDO FEREZ

el plurilingliismo el camino para una acep-
tacion del otro? ¢ Es posible “gobernar” este
Babel o se precisa, como pensaba Hobbes,
una ruptura en la diseminacién indefinida
de los significados y en los juicios valora-
tivos de cada quien? ¢ A quién “pertenece”
Kafkay a quién Spinoza? ¢ A los pueblos
que comparten sus lenguas nacionales? ;A
todos ellos, por igual?

El que no habla no significa que no tenga
experiencias, y mucho menos que no ten-
ga experiencias politicas. Ahf aparece el
traumatizado analizado por W. Benjamin,

el que venia de la guerra 'y a pesar de haber
vivido todo eso -0 justamente por haber
vivido todo eso- no podia hablar, ni contar,
ni relatar. Esta también la experiencia de
los migrantes, con sus lenguas olvidadas a
proposito, para poder empezar una nueva
vida. Estdn las lenguas miticas, las pasa-
dasy enterradas, las lenguas aborigenes,
las lenguas de fronteras. ;Como se pueden
seguir pensando las experiencias que aca-
rrean todas estas formas de la lengua, poli-
ticamente, sin que eso implique restablecer
su uso? ;Como se hacen escuchar los que
no son audibles, incluso en una misma co-
munidad linglistica?

Hacerse el idiota toma entonces la acep-
cion de callarse para poder escuchar a los
demas. Un poco como J. Butler pensaba el
duelo, como limite imposible de esta forma
vigente de la politica: la posibilidad de to-
marse un tiempo antes del actuar compul-
sivo, de entristecerse, de duelar, de saber
esperar, de reflexionar. Todas actitudes que
son anti-politicas para un paradigma como
el de "hablar’/"actuar en lo publica”, ya,
ahora, sin dilaciones, porque esto es lo que
se espera de alguien que hace o que entien-
de de politica. El texto de Rosales quiere
adentrarse en cdmo pensar qué acalla ese
paradigma. Y como cruje.
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Vale la pena entrar por una de las tantas
puertas abiertas que deja un libro que no
pretende cerrarse, ni tener una posicion
autoevidente, ni explicativa, sino ser un
gjercicio, Un ensayo, una escritura abierta
y amable.
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A fines del vertiginoso afio 2020, Siglo XXI
edita en Argentina el breve libro al que nos
dedicamos a resefiar, fechado por su autor
en noviembre de 2018 y escrito en la ciu-
dad de Burdeos. Frangois Dubet (Francia,
1946-), es un socidlogo y docente que ha
dedicado gran parte de su vida al estudio
de la sociologia de la educacion, las mar-
ginalidades juveniles, las desigualdades
sociales y la experiencia y percepcion de
las injusticias sociales. “La época de las
pasiones tristes..” es de reciente traduc-
cion, pero su contexto de produccion puede
parecer algo lejano (sumado a que la ma-
yoria de los datos estadisticos en los que
basa sus analisis empiricos corresponde a
paises europeos -principalmente Francia-y
también a los Estados Unidos). No obstan-
te lo cual, y pandemia de por medio, Dubet
plantea en este libro algunas tesis muy
agudas para pensar la dimension social de
las pasiones tristes (su produccion y des-
pliegue, su enraizamiento en un nuevo régi-
men de desigualdades sociales), tesis que
resultan interesantes para pensar también
desde nuestras latitudes y nuestra actua-
lidad. Considero que esto sucede porque
su estilo, ensayistico y directo en cuanto

a sus argumentos, da pie a la imaginacion
conceptual y no se queda en el mero anali-
sis cuantitativo. También es notable en su
escritura la habilidad con relacion al uso de
ejemplos bien concretos. Otros titulos del
autor publicados por la misma editorial son
“Repensar la justicia social. Contra el mito
de laigualdad de oportunidades” (2011),
“Para qué sirve realmente un soci6logo”
(2012)", ;Por qué preferimos la desigual-
dad? Aunque digamos lo contrario” (2015) y
“Lo gue nos une. Cémo vivir juntos a partir
de un reconocimiento positivo de la diferen-
cia” (2017). Esta serie de titulos da cuenta
sucintamente de cudles son las preocupa-
ciones centrales de sus investigaciones.
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Sin lugar a dudas, las pasiones tristes son
el tinte afectivo que predomina en nuestra
época. Su interpretacion y comprension

se torna un problema mas apremiante
cada vez, exacerbado por un contexto de
pandemia que nadie pudo prever (en el que
las economias mundiales se vieron diez-
madas y la marginacion social no deja de
crecer), y por la opacidad con la que asoma
cualquier nocién de futuro que podamos
animarnos a imaginar. Teniendo esto en
mente, nos adentraremos en los analisis
de Dubet, que hacen foco en el modo en
que la experiencia individual de “nuevas”
desigualdades sociales -caracterizadas por
la heterogeneidad y la interseccionalidad
(pp. 36-38)- conduce a un mayor desarro-
llo de pasiones tristes (sentimientos de
injusticia, ira, desprecio, odio, paranoia,
resentimiento, melancolia, indignacion...
produccion de afectos que implica toda
una ingenierfa social por detrds y una mul-
tiplicidad de causalidades). Estas pasiones
asumen cada vez mds el cardcter de lo
publico (vociferadas y cada vez més violen-
tas —imposible no mentar aqui a la reciente
exposicion de odio de la instalacion de bol-
sas mortuorias con nombres de dirigentes
politicos, entre otras personas, en la mar-
cha del 27 de febrero 2021 frente a la Casa
Rosada). Dubet considera que es necesario
y urgente plantear la pregunta de si acaso
es posible encauzar colectivamente estos
sentires para traducirlos en una oferta de
propuestas politicas progresistas y en el
aumento de la representatividad politica
por parte de las izquierdas democréticas,
en las que cifra su esperanza el autor, pues-
to que, cuanto menos, éstas intentan hacer
del mundo un lugar mds justo, inclusivo y
habitable. La conclusion de sus andlisis es
optimista pero no del todo ingenua (aun-
que pueda parecerlo): expresa el deseo y

la esperanza por el surgimiento de dichas
izquierdas, y por la generosidad y solidari-
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dad individuales y colectivas como medios
para combatir las desigualdades, tanto las
grandes como las pequefias (pp. 112-113).

En los andlisis de Dubet prima el punto de
vista que atiende a los modos de subjeti-
vacion en los que las pasiones tristes inter-
vienen, es decir, a la experiencia atomizada
de las mismas que los individuos tienen,
intentando reconectar dichas experiencias
con sus multiples causalidades sociales.
Considero que el libro presenta algunas
categorias que contribuyen a los debates
en torno a lo que entendemos por neoli-
beralismo, en cuanto a como este opera'y
funciona y, por lo tanto, a la comprension
de nuestro presente y de nuestra contem-
poraneidad. En ese sentido, resulta im-
pactante el modo en que, aunque parecen
sencillas y algo repetitivas, las tesis de este
libro resuenan con nuestros propios deba-
tes y permiten complejizarlos. El desarrollo
conceptual, por tanto, puede inscribirse en
lo que actualmente se ha dado en llamar el
“giro malestarista” de la critica, en linea con
los trabajos de autorxs como Mark Fischer
y Suely Rolnik.

Si nos atenemos a la definicién de “pasio-
nes tristes” que encontramos en la obra de
Deleuze (quien sigue el linaje de Spinoza),
debemos entenderlas como el grado mas
bajo de nuestra potencia de actuar. O bien,
la impotencia. Si bien este origen con-
ceptual permanece implicito en el libro de
Dubet, siguiendo su teoria, a la definicion
deleuziana habria que afiadirle que de lo
que se trata es de una impotencia al nivel
de la accion colectiva. Las pasiones tristes
—tal como son vivenciadas de manera sin-
gular en nuestras sociedades contempora-
neas— son lo que impide inscribir nuestras
acciones en el horizonte comun de la ex-
periencia colectiva, en relatos y conflictos
colectivos que puedan otorgarles inteligi-
bilidad en pos de la transformacion social.

PASIONES TRISTES EN LA ACTUALIDAD

El'libro comienza por enunciar su objetivo:
‘comprender el papel de las desigualdades
sociales en el despliegue de [las] pasiones
tristes” que son “el espiritu de la época” y
que recientemente encontraron su expre-
sion politica en “los nacionalismos y popu-
lismos autoritarios” (p. 9), populismos que
basan su estilo politico en la confrontacion
del pueblo con sus enemigos, y en “una
economia moral en la cual el rechazo de
los otros y la indignacion devuelven al ciu-
dadano desdichado su valory su dignidad”
(p. 15). Ya Deleuze decfa que todo poder se
asienta en la tristeza de almas rotas que
sus propios mecanismos producen. La de-
finicion que da Dubet acerca del populismo
lo muestra como el fruto de esa enorme
produccion de pasiones tristes al nivel de
la subjetivacion. En segundo lugar, Dubet
enuncia la hipotesis de su trabajo diciendo
que “las iras, los resentimientos y las indig-
naciones de nuestros dias encuentran su
explicacion no tanto en la amplitud de las
desigualdades como en /a transformacion
del régimen de desigualdades.” (p.9); trans-
formacion por la cual la estructura de las
desigualdades de clase “se difracta” en un
régimen de desigualdades mdltiples (p. 10).
Este es el nicleo argumental del libro, y
serd reiterado y clarificado varias veces a lo
largo de su desarrollo. Esa transformacion
tiene por causa fundamental la emergencia
del neoliberalismo —término que el autor
considera algo vago, pero que se compone
de los siguientes elementos: “el debilita-
miento de los sistemas democréticos, la
angustia de las viejas naciones y la crisis
de 2008" y la flexibilizacion de todas las
reglas que se oponen a la plena domina-
cion del capital (p.108)-y el consecuente
declive de la sociedad industrial capitalista
moderna. Neoliberalismo que impone un
“nuevo individualismo que quiebra las iden-
tidades colectivas y las solidaridades” (p.
10).
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En ese pasaje de las sociedades modernas
alas actuales, Dubet sostiene que las cla-
ses sociales han dejado de estructurar la
experiencia de las desigualdades sociales.
Estamos ante la ruptura de la correspon-
dencia entre las clasificaciones econémica,
cultural y politica de los individuos. Pero
asi como el régimen de las desigualdades
de clase parece estar agotandose, los
criterios y las brechas que configuran las
nuevas desigualdades y grupos sociales

se multiplican (pp. 12-13). Su lista es infi-
nita: “Somos desiguales «en calidad de»:
asalariado mds o menos bien pago, estable
0 precarizado, poseedor o no de un titulo
educativo, joven o viejo, mujer u hombre,
residente de una ciudad dindmica o de un
territorio en conflicto, de un barrio chic o
de un suburbio popular, solo o en pareja, de
origen extranjero o no, blanco o no, etc.” (p.
13). Incluso hay sociélogos que se avocan
a estudiar especificamente una sola de
estas desigualdades (p. 40). Y basta con
afiadir una nueva variable para adquirir el
punto de vista de un nuevo tipo de des-
igualdad social.

Dubet sostiene que hoy en dia estas des-
igualdades mds pequefias son las que
mayor peso tienen en la percepcién y expe-
riencia de los individuos acerca de las mis-
mas. Las grandes desigualdades, esas que
distancian a la mayoria de nosotros con
respecto al 1% 0 0,1% mas rico de la socie-
dad, se nos aparecen como “abstractas por
su propia magnitud” (p. 17), mientras que
las pequefias, las que nos diferencian de
nuestros pares y vecinos, y que podemos
experimentar directamente, “irrigan nues-
tras relaciones sociales” (p. 17). A partir de
esta distincion, en su primer capitulo Dubet
desarrolla la idea de que estamos ante el
fin de la sociedad de clases a partir de una
breve reconstruccion histdrica. Sostiene
que el régimen estamental subsiste en
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las sociedades actuales en el modo de
discriminaciones y estereotipos, pero que
en su paso hacia el régimen de clases, los
individuos considerados como ontoldgi-
camente desiguales devinieron iguales
(pp. 19-20). Las clases sociales nacen
entonces de la paraddjica conjuncion entre
revoluciones democraticas que plantean
alos individuos como libres e iguales, y
revoluciones econdémico-industriales que,
division del trabajo capitalista mediante, los
convierten en desiguales (pp. 21-22). Ese
régimen de clases pudo estructurar duran-
te un tiempo a la representacion politica:
movimientos sociales, partidos politicos

y sindicatos construidos en torno a los
relatos del conflicto de clases, las luchas
por la ampliacién de los derechos sociales
de los trabajadorxs concebidos como de-
rechos universales, el Estado de bienestar,
los distintos modelos de justicia social, y
sobre todo, el combate por la igualdad (p.
23). Asi, las clases sociales se constitu-
yeron casi como instituciones que podian
proponer “utopias y memorias de comba-
tes. En el régimen de clases, las pruebas
individuales estaban inscriptas en apuestas
colectivas, en cierto sentido, anénimas’

(p. 25). De sus relatos podia derivarse un
sentido de la dignidad de los individuos y
su capacidad de resistencia. Sin embargo,
con el decaimiento de dicho régimen, cada
vez mas los individuos son quienes cargan
con la culpay pena de las desigualdades
que padecen. Las clases sociales siguen
existiendo, pero ya no estructuran a las
desigualdades sociales, ni enmarcan las
identidades y representaciones de los
individuos. Este cambio tiene por causa,
como hemos dicho, las mutaciones en el
capitalismo mundial, que en lugar de darse
al modo de una globalizacién homogénea,
segun el autor se pueden comprender con
la nocion de un “capitalismo inconexo, (...
caracterizado por la separacion y la tension
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entre las diferentes esferas de la actividad
economica, los mercados financieros, la
gobernabhilidad de las empresas, los luga-
res de produccion y el consumo” (p. 26). Lo
que se da entonces es una yuxtaposicion
de varios sistemas productivos, orientados
simultaneamente hacia lo local/nacional y
lo global (p. 27).

El sistema de clases, entonces, estalla. Y
esto acarrea una dispersion de las condi-
ciones y trayectorias de vida. Lo que se
obtiene es una multiplicacion de distincio-
nes siempre cambiantes, y por lo tanto,
inestables. (pp. 28-29). “Una jerarquia fina
de niveles de consumo sustituye a las vie-
jas barreras de clase” (p. 30). La distincion
a partir del consumo expresa el prestigio
de posiciones sociales cada vez mas ato-
mizadas. “Las clases populares, en plural,
reemplazan a la clase obrera en singular’,
asi como surge el imperativo de distinguir-
se —a través del consumo- del vecino tanto
del vecino como de los miembros de otras
clases (p. 31), buscando separarse de las
categorias inferiores y afirmar al mismo
tiempo la propia singularidad (p. 32). Todo
esto conduce a lo que Dubet define como
“trastornos en la representacién’ (p. 32):
sindicatos y partidos débiles, sumado a
nuevos movimientos sociales que “ocupan
el espacio de las luchas y los debates pu-
blicos” (una multiplicacién de “minorias”,
por ejemplo: movimientos estudiantiles,
de mujeres, disidencias, ecologistas,
antirracistas, entre otros) que plantean
temas de importancia politica y suscitan
adhesiones, pero dificilmente podrian verse
como convergentes con los movimientos
de clase tradicionales (p. 33). En todo caso,
la transversalidad y puesta en comun de
todas estas luchas es un objetivo politico
interesante para plantear, y por el que se
deberfa trabajar, puesto que ella no estd
nunca dada a priori.
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En el segundo capitulo, Dubet se dedica a
definir el “régimen de desigualdades multi-
ples”. Comienza por constatar que se han
multiplicado tanto los grupos afectados
por la desigualdad como los criterios por
los cuales ésta puede medirse, aumen-
tando la complejidad y especificidad de
las lecturas que se pueden hacer acerca
de ellas. Como hemos anticipado, lo que
caracteriza a este nuevo régimen es la
heterogeneidad de las situaciones y la
interseccionalidad de las posiciones en las
diversas escalas de desigualdad. “Segun
los paises, se puede ser mujer, ejecutiva,
negray leshiana; se puede ser extranjero

y pobre, pero reconocido como artista; se
puede ser un jefe relativamente rico, pero
carente de prestigio y seguridad; se puede
ser un campesino privado de acceso a los
servicios publicos, pero que disfruta de

un ambiente apacible y ecolégicamente
seguro” (p. 37). Como puede observarse, la
complejidad de las afiliaciones y la variedad
de situaciones aumenta. Si nos atenemos
a tal grado de detalle, “cada grupo social a
priori homogéneo esté en realidad surcado
por multiples desigualdades” (p. 37). Esto
permite que al combate general contra las
grandes desigualdades de clase se puedan
superponer una serie de politicas y dispo-
sitivos especificos y focalizados en cada
segmento de la poblacion (p. 38), es decir,
operaciones que trabajarian en contra de
las desigualdades singulares; por ejemplo,
las discriminaciones. Esto Ultimo, por otro
lado, amenaza con acentuar la competen-
cia por la asignacion de derechos entre los
grupos correspondientes a las distintas
desigualdades sociales, con el riesgo de
fracturar el horizonte de igualdad de dicha
sociedad, acrecentando asi el nivel de ma-
lestar social.

El cambio en el régimen de desigualdades
tiene a su vez un efecto en el modo en que
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estas son estudiadas por la teoria sociol6-
gica. Dubet afirma que no existe una teoria
general que pueda abarcarlas a todas. El
estudio de estas nuevas desigualdades,
por un lado, permite afinar la mirada, en-
rigueciendo los puntos de vista gracias al
estudio de desigualdades especificas. Pero
también, por otro lado, en algun sentido
empobrece los marcos de descripcion
social, puesto que se recurre a categorias
mas vagas y fluctuantes (por ejemplo,
clases “altas’, “medias” y “bajas”, o bien,
‘clases populares” vs. “clases privilegiadas’,
p.39). El desarrollo de la estadistica acom-
pafia al movimiento tedrico que apunta a
una mayor precision de cada desigualdad
estudiada, tendiente a hacer de cada una
de ellas “un problema publico que exija

una politica focalizada” (p. 41). Dubet
analiza el ejemplo de la masificacion de la
escuela, donde verifica que la sumatoria de
pequefas desigualdades produce grandes
desigualdades finales, si bien estas reflejan
una multiplicidad de trayectorias vitales
diferentes (pp. 41-42). La comparacién
entre éstas, y la acentuacion en la singula-
ridad de cada una, es lo que acrecienta los
sentimientos de injusticia (p. 43).

Otra distincion importante dentro del “régi-
men de desigualdades multiples” se da entre
la micro y la macromovilidad social. Dubet
sostiene que en estas sociedades se conju-
ga una micromovilidad fluida al nivel de los
pequefios desplazamientos en la estructura
social, con una macromovilidad rigida o blo-
queada al nivel de los grandes cambios de
posicidn entre generaciones. Lo cual genera,
por un lado, sentimientos de incertidumbre,
inestabilidad y temor al desclasamiento;

y, por el otro, la sensacion de que las des-
igualdades sociales sencillamente se repro-
ducen, cual si fueran un destino inexorable
(pp. 45-46). A esta doble direccionalidad

del problema se superponen los procesos
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paradgjicos que se observan si tenemos

en cuenta al mismo tiempo a las distintas
esferas sociales. Dubet da el ejemplo de los
titulos universitarios en el mercado laboral:
cada vez son mads exigidos y se accede mas
a ellos; sin embargo, esa movilidad ascen-
dente en el sistema escolar no determina
necesariamente una mejor posicion salarial
o de empleo (p. 46). Dubet concluye enton-
ces que esta multiplicacion de variables en
el régimen de las desigualdades multiples
permite comprender mejor la experiencia de
las desigualdades, que “se desplazan de las
clases alos individuos” (p. 47) y se vuelven
mas crueles al ser vividas como una prueba
personal. Sostiene que esto no es una crisis
pasajera, ni una evolucion “posmoderna o
poscapitalista” del sistema sino que se trata
de un desarrollo l6gico de tendencias pro-
pias de la sociedad capitalista (por ejemplo
la acentuacion de la prioridad de la igualdad
de los individuos y la valorizacion de estos
a raiz del mérito). Es, por lo tanto, “un rasgo
estructural de nuestras sociedades” con-
temporaneas (p.47).

En el tercer capitulo, Dubet examina mas
de cerca a las experiencias y las criticas

de las desigualdades sociales, que, como
dijimos, se han individualizado. “Los indivi-
duos se definen como iguales o desiguales
«en calidad de»" es decir, en funcion de dis-
tintos criterios de comparacion que rigen
alas relaciones mas cercanas, y que se
asocian mejor con la norma de “igualdad de
oportunidades meritocratica” (p. 49). Las
“discriminaciones” se vuelven ahora la figu-
ra de la injusticia, y la igualdad de oportuni-
dades se presenta como paraddjica —situa-
da entre la responsabilidad individual por la
propia suerte y el reclamo por un reconoci-
miento singular que seria negado. A su vez,
este régimen se asocia a una poliarquia de
distintos principios de justicia que resultan
contradictorios entre si (p. 50).
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Dubet comienza por sefialar una distancia
entre la manera de interpretar las desigual-
dades sociales como “demasiado grandes”
y su “objetividad” medida en términos de
ingresos econémicos. Esta no-correspon-
dencia implica que hay otros factores que
intervienen a la hora de juzgarlas de ese
modo y en relacion con las distintas mane-
ras de dar definiciones de si. Por ejemplo,
la “fe en el mérito” (p. 52) de una sociedad
hace que ciertas desigualdades sean mejor
toleradas que en otras. Otro ejemplo son
las variaciones de acuerdo a la cultura po-
litica de cada pais o sociedad, y a la nocién
de justicia social que cada una de ellas
elabora. "A escala de los individuos tanto
como de las sociedades, la percepcion de
las desigualdades esta mas determinada
por marcos morales y representaciones
que por condiciones objetivas definidas

en términos de desigualdades de clase”

(p. 53), por eso es necesario detenerse en
como estas experiencias se construyeny
funcionan. Los individuos suelen realizar
un promedio a partir del cual evaltan sus
‘condiciones de vida”. Y, en este sentido,
nos topamos siempre con la importancia
de cudles son los criterios de comparacion
elegidos (pp. 54-56) a la hora de com-
prender esa singular “alquimia personal”
de diferencias definitorias, cada vez mds
alejadas de los marcos tradicionales de
inteligibilidad (p. 50). Las comparaciones
con respecto a quienes tenemos al lado

se multiplican hacia el interior de grupos
aparentemente homogéneos, magnificando
subjetivamente la frustracion individual.
Esto dificulta la posibilidad de traduccién

o convergencia de dichas diferencias en
experiencias y acciones colectivas que los
puedan beneficiar, y en la defensa de aque-
llos intereses que les resulten comunes (p.
60). Dubet cita por ejemplo a los barrios
populares, los agrupamientos segun el
consumo o los universos profesionales

PASIONES TRISTES EN LA ACTUALIDAD

como el de los médicos (pp. 58-59). Otro
ejemplo —expuesto en la conclusion- es el
del movimiento de los chalecos amarillos:
las dificultades que encontraron para enun-
ciar y jerarquizar reivindicaciones y sentires
que —aunque derivados de la indignacion
comun- son dificiles de agrupar (p. 109).

A continuacion, se examina el sentimiento
de discriminacion, cuyo fundamento es el
principio de igualdad de oportunidades. “La
discriminacion se define por la distancia
entre el trato que se reserva a un individuo
y el que este podria pretender en nombre
de suigualdad” es decir, en cuanto se per-
ciben con derecho a ser iguales (p. 61) Se
dirige entonces a “las caracteristicas singu-
lares de los individuos” (pp. 62-63): somos
discriminados por aquello que somos, y
esto es vivido como la injusta asignacion
de identidades estigmatizadas, estereo-
tipadas y degradantes. La meritocracia
vendria a ser, en el marco de este modelo
de justicia comprendida como igualdad de
oportunidades, el mecanismo que permi-
tiria producir “desigualdades justas”, por
proceder de competencias supuestamente
equitativas en la asignacion de valor a los
individuos (p. 64).

Para Dubet, el desprecio es entonces la
primera emocion que marca la individua-
lizacion de las igualdades: es “la medida
general del sentimiento de injusticia” y
“funciona como una cadena en la cual cada
uno puede, por turnos, ser despreciado y
despreciar” (p. 65). Conduce a la soledad,
se mezcla con la vergiienza y quien lo pa-
dece se vuelve cada vez mas en contra de
sus despreciadores (p. 66). Su contrario,

el ‘respeto democratico” de todxs en tanto
iguales (mas alld de las desigualdades que
se tengan) se vuelve un valor central. Y a
este desprecio se asocia también toda una
“victimologia” en la que cada uno puede
considerarse victima de una discriminacion
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a partir de sus desigualdades devenidas en
"heridas personales” (p. 67). Pero asumir
la posicion de victima conlleva el riesgo de
tener que renunciar a la responsabilidad
individual por la propia posicion, la propia
dignidad y el propio mérito a la vista de Ixs
otrxs; de tener que probar que se ha sido
vulneradx, o de parecer paranoicx (pp. 67-
68). Reencontramos siempre la misma pa-
radoja o duplicidad respecto a dénde dejar
caer el peso de las diferencias.

La experiencia de las desigualdades es
para Dubet una experiencia moral para la
cual no se encuentran marcos ni criterios
de valor homogéneos que superen su cre-
ciente fragmentacion. El sentimiento de
desprecio que analizdbamos se denuncia
como una “falta de reconocimiento’, y esto
se debe a que las desigualdades experi-
mentadas como discriminantes ponen en
entredicho al propio valor (pp. 69-70). Por
otra parte, el problema del reconocimiento
remite al conflicto entre principios de justi-
cia distintos. Dubet sugiere que el recono-
cimiento nos remite a problemas de identi-
dady, por otro lado, |a justicia social remite
al problema de la redistribucion de ingre-
s0s, si bien en las experiencias concretas
estos dos tipos de problemas se mezclan
(p. 70). "Detrés de la polisemia de reivindi-
caciones se plantea una exigencia de jus-
ticia” que a su vez se sustenta en distintos
“principios de justicia’, los cuales suelen
aparecer como contradictorios. Dubet
sefiala tres principios —que extrae de las
respuestas a varias encuestas realizadas
entorno a la percepcion de la injusticia de
las desigualdades-y que, segun sus com-
binaciones, determinan distintas maneras
de ver el mundo. Estos son: la igualdad

(0 "humanidad comun” de los individuos),
el mérito ("que supuestamente produce
desigualdades justificables” segun los es-
fuerzos de cada quien) y la autonomia para
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actuar libremente (pp. 71-72). En cuanto a
estos principios, no solo encontramos un
problema en su definicion precisa, sino que
también sus requerimientos pueden resul-
tar antagonicos. Por ejemplo, en el neolibe-
ralismo, “el mérito destruye la igualdad” (p.
72), y al mismo tiempo esa igualdad puede
verse afectada por lo que fueran conside-
rados “excesos de autonomia” o individua-
lismo (p. 73). Para Dubet, esta situacién
conduce a una ‘guerra de los dioses” 0 po-
liarquia entre principios que en lo concreto
conllevan exigencias distintas. Esa suerte
de guerra tiene dos consecuencias. Prime-
ro, el distanciamiento de los “individuos
discriminados” encuestados con relacion a
la vida politica y los movimientos y partidos
que “hablan en su nombre” (pp. 73-74) y

no “ante” ellxs, como podria decir Deleuze.
Segundo, la conclusion de que, ante este
cuadro de situacion de multiplicacién de
las diferencias, cada cual recompone su
propia relacion con las desigualdades que
padece, concluyendo que hay que ser justx
por unx mismx, en un mundo cada vez mas
injusto. “Todo sucede como si las experien-
cias personales estuvieran desconectadas
de la vision global de la sociedad” (p.74), lo
que hace que sea tan dificil derivar de las
criticas a la sociedad acciones colectivas
organizadas. Esta suerte de abandono o
vacio politico conduce al aumento de “iras
y raptos de indignacién comunes” (p. 75).

En su cuarto y dltimo capitulo, Dubet se
dedica a desmenuzar estos Ultimos sen-
timientos sociales. Cabe sefalar que uno
de los presupuestos en su trabajo es que
la lucha por la igualdad social, por mas
dificil que parezca, no debe desdefiarse ni
abandonarse. Por el contrario, tanto aquf
como en la conclusion del libro, ésta apa-
rece como uno de los objetivos buscados:
exhortar a que la igualdad de algin modo
se fortalezca, combatiendo a las desigual-
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dades grandes o pequefias. Dubet parte en
este capitulo de la decepcion de constatar
el hecho de que las pasiones tristes que,
segun él, deberfan sustentar un aumento de
la critica de las injusticias y un mayor apo-
yo a los partidos y movimientos que bregan
por esa igualdad social, no conducen a ello.
Venimos viendo por qué esto no se da: la
fragmentacion del horizonte comun de la
experiencia, y la conversion de las desigual-
dades sociales en heridas personales, por
comenzar. La ira se convierte en indigna-
cién y resentimiento, pero no en programas
ni politicas publicas que puedan atender a
los problemas que la causan.

Dubet comienza por vincular esta situacion
con la emergencia de las nuevas maneras
de expresion y comunicacion a través de In-
ternet y las redes sociales. Si bien dice que
no hay que rechazar estas herramientas

de plano (puesto que algunos movimientos
importantes han surgido de la red, como
por ejemplo el Me Too), el uso de la palabra
que éstas habilitan contribuye a hacer de
cada quien “un militante de su propia causa
() porque ya no es necesario asociarse a
otros y organizarse para acceder al espacio
publico” (p. 78). Las pasiones tristes y la
reactividad invaden sin filtro estos disposi-
tivos comunicacionales, porque “‘cada uno
estd solo frente a su pantalla y escapa a las
coacciones de la interaccion” con Ixs otrxs
(p. 79). Esas denuncias, la mayor parte de
las veces, solo funcionan como valvula de
escape para la frustracién: un medio para
desahogarse que no conduce a nada mas.
Algo similar sucederia en los talk shows
sobre politica con los panelistas televisi-
vos: largos pseudo-debates en los que se
ofrecen “verdades” a medida de cada es-
pectador, a tono con sus aversiones, obse-
siones e indignaciones (pp. 79-80). Asf, la
nueva economia de la palabra que tanto la
television como las redes sociales reflejan,
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se manifiesta como una prolongacion de la
individualizacion de las experiencias de las
desigualdades (p. 80).

La ausencia de un relato colectivo que
pueda dar sentido a estas frustraciones y
sentimientos de injusticia hace aumentar

el resentimiento social. El relato enuncia

un conflicto, y este mecanismo “enfria las
pasiones” y “socializa la resolucion de las
tensiones entre los contrarios” (pp. 81-82).
En el conflicto hay adversarios claros, y
esto evita que se conduzca a una expresion
de violencia abiertamente directa como lo
es la guerra civil o los linchamientos. Sin él,
las oposiciones se diluyen, y el enemigo pa-
rece ser “la vida social misma”. Se encuen-
tra en todas partes. La denuncia al capita-
lismo se vuelve abstracta, porque la causa
de los males gana en amplitud pero no en
eficacia: la culpa es de “la globalizacion, las
finanzas, el neoliberalismo, las tecnologias”
(p. 82). Y, asi, “cuando las tensiones y las
desigualdades se tornan extremas, se 0s-
cila entre la paranoia, que ve la dominacién
en todas partes, y la violencia que la revela
mediante la accién” (p. 82). Para Dubet, ese
“estilo paranoico” ~magnificado a su vez
por Internet- se caracteriza por encontrar
la causa de todos los males del mundo en
una causalidad unica pero oculta, que se
manifestaria a través de una multiplicidad
de signos (p. 82). Indica que no se trata de
una patologia personal, sino de una que tie-
ne un papel en las campafas electorales de
algunos paises, y en los modos de ejercicio
del poder que se apoyan por ejemplo en

la sensacion de ser objeto de un complot
en su contra de diversos segmentos de la
poblacién (p. 84).

A continuacion Dubet analiza los mecanis-
mos del resentimiento social, comenzando
por sefialar el triste fenédmeno de la asocia-
cion entre la critica de las desigualdades
sociales con el odio a los pobres y al mas
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débil (p. 85). La contracara de ponerse
como victima sin poder asumirlo —por re-
nunciar, como deciamos, al ideal meritocra-
tico— es la denuncia de las falsas victimas.
"El enemigo es el asistido” (p. 86): el que
cobra planes sociales, el inmigrante, el que
abusa de las politicas del Estado de bienes-
tar, pues estos sectores son los que hacen
peligrar el contrato social. El resentimiento,
en este caso, no se apoya en el régimen de
desigualdades sino en un temor no susten-
tado a padecer el desclasamiento, siendo
reemplazado por cualquiera de estos gru-
pos denunciados (p. 87). Asimismo, el re-
sentimiento se asocia con prejuicios tales
como el que considera que la mayoria de
los desempleados conseguirian empleo si
se esforzaran por hacerlo, 0 el que cree en
la injusticia implicada por las medidas de
asistencia social (p. 88). Es el discurso del
"hombre olvidado”: “trabajador blanco, ho-
nesto, tolerante, que paga sus impuestos”
para mantener a “los vagos” de la sociedad

(p. 90).

Con el resentimiento, el conflicto politico
se desdibuja, dando lugar a que la cuestion
social sea planteada en términos morales:
asf se conforma una economia moral del
desprecio y del respeto, “que defiende
cierto tipo de sociedad y de solidaridad” (p.
90), donde la creciente complejidad de los
sistemas de asignacion de las politicas so-
ciales hace que cualquiera se pueda sentir
estafado, mientras que considera que hay
otrxs que ‘reciben demasiado” (p. 91). El
valor central en disputa es el respeto entre
iguales “nacionales”. Esa economia moral,
sobre todo en paises como EEUU y Francia,
“se refugia en la igualdad en el seno de la
nacién” (p. 92). Cabe cuestionar la potencia
que hoy en dia tienen estos relatos, puesto
que pueden encontrarse en el corazén

de fuerzas politicas conservadoras “na-
cionalistas” y de derecha, por mas que la
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“nacion” como estructurante de la realidad
concreta haya decaido en el marco del
capitalismo reciente. Si, en estos paises, el
nacionalismo estructuraba la resiliencia y
la critica frente a las desigualdades, hoy se
puede notar como se borronea la realidad
de la nacion (p. 92). Por otra parte, lo que
se acentua es un individualismo en el cual
“las pasiones y los intereses personales pa-
recen desplegarse en esferas independien-
tes unas de las otras”, sean las esferas cul-
turales o las de los distintos mercados (p.
93). Las consecuencias de tal refuerzo del
individualismo son la creciente debilidad de
instituciones de socializacion tradicionales
(como la escuela) y la “yuxtaposicion de
pasiones, ideales e intereses contradicto-
rios” (p. 93); por ejemplo: “me manifiesto
contra la seleccion universitaria, pero hago
todo lo posible para gque mis hijos ingresen
a las clases preparatorias para las grandes
écoles (...) Denuncio el aumento de los al-
quileres, pero utilizo Airbnb” (pp. 93-94).

Siguiendo a Durkheim, Dubet planteara que
una de las maneras por las que se terminan
por resolver estas contradicciones es a
través de un creciente deseo de autoridad.
reclamo mas libertad para mi mismx y
mas disciplina para Ixs demds, es decir,
que se refuerce el orden publico por medio
de Estados mas autoritarios (p. 94). Esta
“extrafia alquimia moral (..) defiende una
representacion de la sociedad fundada en
el contrato social, la nacion y el individuo
tal como estos se constituyeron en las so-
ciedades industriales nacionales y el régi-
men de clases” (pp. 94-95), solo que éstos
ultimos, como hemos visto, ya no son los
mismos. Se impone entonces la melancolia
—de izquierda y de derecha, pero incapaces
de hacer frente al mundo tal cual es (p.
105)-y las construcciones nostélgicas,

ya que no logran asumir ni comprender las
transformaciones recientes de la sociedad.
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Frente a esto, Dubet insiste en la necesidad
de acrecentar una oferta politica que per-
mita tramitar de un modo diferente estas
pasiones, para plantear el horizonte de

un mundo mas justo. El punto de partida,
necesariamente, debe ser la pregunta por
cudles son las formas colectivas de laira'y
el resentimiento. La respuesta estd en la in-
dignacion, a la que considera una emocion
positiva (p. 95). Es necesario detenerse en
ella: no condenarla directamente sino inda-
gar en los modos por los que ésta puede
motivar la accion sobre aquellos problemas
que la suscitaron, pues es un potente re-
sorte para las movilizaciones. El problema
es como trascender lo que Weber llamaba
una “ética de la conviccion” para alcanzar
el plano de la “ética de la responsabilidad”,
es decir, el de la accién politica, puesto que
solo ésta Ultima —aun con sus riesgos y sus
zonas grises— puede abocarse a la trans-
formacién de la vida social (p. 96). Pero,
otra vez, notamos que es posible indignar-
se en el primer sentido —es decir, como
marca y refugio de nuestras convicciones,
de lo "buenxs”y solidarixs que somos-y
que también es posible indignarse “por
todo”. Dubet considera que esa explosion
de la indignacidn tiene por causa a la debi-
lidad de la oferta politica: "La democracia
de los publicos nos aleja de los «partidos
programaticos» (..) obligados a construir
programas coherentes y realistas. «Nues-
tros suefios no pueden entrar en vuestras
urnas» decian los indignados espafioles”
(p. 97). Y en este reino de la impotencia de
actuar prima la permanente radicalidad,
tanto revolucionaria como contrarrevo-
lucionaria. No encuentra revoluciones ni
partidos, amparandose, como deciamos,
en el plano de la conviccion de ser mejores.
Asi, la indignacion “corre el riesgo de soldar
la alianza del neoliberalismo y la democra-
cia radical sobre las ruinas de los partidos
politicos y los sindicatos” (p. 97). Siguiendo
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con el ejemplo espafiol, Dubet afirma que
una rutinizacién de la indignacion como la
que intenta llevar a cabo Podemos es la
Unica manera de transformarla en una fuer-
za social por via de la politica (p. 98).

La indignacion “postula que el pueblo es
siempre mejor que sus representantes” (p.
97). Este sentimiento es recogido por un re-
gistro muy amplio de gobiernos populistas,
tanto de izquierda como de derecha. Dubet
analiza esta nocién brevemente comen-
zando por decir que se trata de un estilo, es
decir, de un modo de hacer politica que “se
acomoda a todas las politicas y no promete
nada” (p. 102). También aclara que utiliza
esta nocion porque “se impuso’, a falta de
una mejor (p. 98). Se trata de un término
cuya polisemia es innegable y que acarrea
muchisimos problemas tedricos sobre los
cuales el autor no se explaya demasiado; y
que, por lo tanto, exceden la exposicién gue
estamos haciendo aqui. En nuestra lectura,
Dubet por momentos pareceria utilizar esta
categoria con cierta carga peyorativa —cabe
aclarar que lo que se menciona con mayor
especificidad es el “populismo liquido” euro-
peo (p. 102)-, aunque, por otro lado, insiste
en que este tipo de gobiernos es el Unico
que logra constituir al pueblo como sujeto
politico y canalizar o movilizar las pasiones
tristes que lo aquejan para convertirlas en
fuerzas de transformacion social.

Lo primero que hace el populismo, segun
Dubet, es definir cudl es el pueblo. Habria
tres opciones: el pueblo de los trabajado-
res (o de los pequefios, enfrentados a las
multinacionales, en el que se desdibujan
las desigualdades), el de la nacién (invadida
por los inmigrantes y los refugiados —dice
la derecha- o bien amenazada por la glo-
balizacién y EEUU —segun las izquierdas-)
y “el pueblo soberano de una democracia
radical”, cuyos enemigos son las elites, la
oligarquia y los medios de comunicacion,
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entre otros (p. 99). Ese pueblo supues-
tamente homogéneo es expresion de la
economia moral de quienes se sienten
despreciados y desplazados. Su unidad se
encarna en la figura de un lider (“viril" y “co-
lérico”) que comprende sus sufrimientos,
frustraciones e indignaciones, ya que tiene
la capacidad de enunciar los conflictos y
denunciar a los adversarios, personalizan-
dolos (p. 100). Siguiendo a Ernesto Laclau
y a Chantal Mouffe, Dubet dice que “la
combinacién del llamamiento al puebloy

la indignacion procede de una profunda
racionalidad politica” (p. 100) cifrada en |a
lucha contra la dominacion. El populismo
logra entonces constituir al pueblo pero, de
algin modo, borra las pequefias diferencias
que lo atraviesan, no haciéndose cargo en-
tonces de los multiples problemas que se
diferencian hacia su interior (p. 102).

Para finalizar, me gustaria retomar las pre-
guntas que plantea Dubet en su conclusion:
“;Como superar el momento de lairayla
indignacion? ;Cémo dar una solucién politi-
ca al régimen de desigualdades multiples?
¢Como ofrecer perspectivas de justicia
social y fortalecer la vida democratica?” (p.
109). El escenario es, sin dudas, sombrio.
Pero debemos ser capaces de resistirnos
al vértigo de las pasiones tristes (p. 110);
de comprenderlas, sin hacer de ellas un
justificativo que torne razonable cualquier
accion u opinion —por ejemplo, los hombres
blancos, que al ser humillados y despre-
ciados tendrian buenas razones para ser
misdginos, racistas u homofébicos (p.
105). Debemos ser capaces de imaginar e
inventar una sociedad “vivible" y “capaz de
actuar sobre si misma” (p. 109), atendiendo
estratégicamente tanto a nuestras diferen-
cias como a lo que tenemos en comun. Tal
es el desafio que considero que este libro
logra plantear para sequir pensando y para
transformar nuestro presente.
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Filosofia, mito y fascismo relne una serie
de articulos que abordan critica e histo-
ricamente la Ultima de las producciones
tedricas del genial fildsofo neokantiano
Ernst Cassirer: El mito del Estado. La obra
pdstuma, publicada originariamente en
1946, buscaba condensar aquellos elemen-
tos distintivos que permitieran una funda-
mentacion de la emergencia del moderno
mito del Estado a la vez que fungieran
como herramientas para una adecuada
comprension del adversario mitico. Mu-
chas de las conclusiones contenidas en el
Ultimo apartado de £/ mito del Estado ya
habian sido desarrolladas por Cassirer en
una conferencia dictada en la Universidad
de Princeton un 18 de enero de 1945 (tra-
ducida por primera vez al espafiol en la pre-
sente edicion) cuyo titular The Technique
of Our Modern Political Myths ya anuncia
esa novedosa sintesis entre la dimension
mitica y la técnica que se dio en el régimen
totalitario nacionalsocialista.

Muy probablemente, la imagen mas re-
currente que atraviesa casi de manera
transversal cada uno de los capitulos del
libro es la invocada en esta misma confe-
rencia, la imagen del volcan: “En politica
nunca se vive sobre suelo firmey estable.
En tiempos de calma y paz, en periodos de
relativa estabilidad y sequridad, es sencillo
mantener un orden racional de las cosas.
Pero estamos siempre parados sobre terre-
no volcdnico y debemos estar preparados
para subitas convulsiones y erupciones.

En los momentos criticos de la vida social

y politica del hombre, el mito recupera su
antigua fuerza. Pues nunca dej6 de asechar
desde las tinieblas, esperando su hora 'y su
oportunidad. Esta hora se presenta una vez
que los demas poderes de vinculacién de la
vida social del hombre, por una razén u otra,
pierden su fuerza y no pueden ya contra-
rrestar el poder demonfaco del mito” (p. 28).
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La imposibilidad de erradicar completa-
mente el mito, |a tarea filosofica, el lugar
del filésofo en la contienda abierta contra
“el poder demoniaco del mito”, su ascenso
actual en las derechas radicales, la supues-
ta deuda de Cassirer con la herencia ética
de Cohen o con la falta de vision politica
en pleno auge del fascismo, representan
algunos de los topicos que frecuentan y
se debaten en las lineas de este completo
volumen.

En su Introduccidn, Pablo Dreizik clasifica
temdticamente las contribuciones de los
distintos autores. Mientras Victoria Kahn,
Tomas Valladolid Bueno, Timo Klattenhoff
y Viola Nordsieck se dedican a reflexionar
sobre los tiempos presentes, Phillip von
Wussow y Pellegrino Favuzzi someten a
discusion los limites y las carencias de

la obra cassirereana para intervenir en

las controversias historiograficas acerca
de los origenes del totalitarismo (p. 16).
Irene Kajon elabora los vinculos entre

el pensamiento mitico y el proceso de
secularizacion. Jeffrey Andrew Barash
reconstruye histéricamente las polémicas
que Cassirer sostuvo con Heidegger en

el periodo previo y posterior al debate de
Davos. Asher Biemann se interesa por

la l6gica de la “tragedia de la cultura” en
la obra de Cassirer (p. 17). Todos ellos
comparten preocupaciones que, en mayor
o menor medida, derivan en la figura de
Hermann Coheny en su eticidad del profe-
tismo judio. En tanto, Jeffrey Bernstein y
José Luis Villacafas se ocupan de proble-
matizar el alcance de las metas autoim-
puestas por el analisis critico de los mitos
politicos modernos. Por dltimo, el propio
Pablo Dreizik, Dina Gusejnova, y Pablo
Rios Flores optan por enfatizar aspectos
particulares del pensamiento cassirereano
para posteriormente proyectarse hacia
aspectos mas generales (p. 18).
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Filosofia, mito y fascismo inicia con la in-
édita traduccion, a cargo de Alejandro Lu-
merman, de la conferencia The Technique
of Our Modern Political Myths dictada por
Ernst Cassirer en la Universidad de Prince-
ton el 18 de enero de 1945. La conferencia
contiene una extensa introduccion que des-
cribe los esfuerzos del antropdlogo francés
Lévy-Bruhl en su caracterizacion de los
mitos primitivos, destacando aquellos
puntos que se contradicen con las investi-
gaciones de Malinowski y las oposiciones
que separan las concepciones del mito

del proyecto llustrado y la del Romanticis-
mo aleman. El motivo de tamafio marco
general se adscribe en la exigencia de
remarcar la especificidad de los mitos po-
liticos modernos. A diferencia de los mitos
circunscriptos a las sociedades primitivas,
los mitos politicos modernos son muchos
mas complicados y sofisticados (p. 33).
No obstante, convienen en, al menos, dos
aspectos basicos: son expresiones de
deseos colectivos y solo pueden desenca-
denarse una vez que hayan alcanzado una
fuerza sin precedentes. En otras palabras,
combinan la insodlita condicion de ser
consecuencia de la desesperacion y de la
confianza simultaneamente. Cassirer, reto-
mando los estudios de E. Douté, define el
origen del poder demoniaco del mito como
un producto de la manifestacion de los de-
seos colectivos en cuyo interior se desata
un anhelo inmenso de liderazgo. Dado que
la mera existencia del deseo resulta insu-
ficiente, este requiere ser personificado:
“El mundo mégico no ha perdido su poder.
Pero debe ser usado en la forma correcta,
en el momento correcto, y por el hombre
correcto. Todos nuestros esfuerzos serian
en vano si no fuese posible concentrarlos
en un punto —en el mismo sentido en el que
en la sociedad primitiva el poder colectivo
de la tribu es condensado y encarnado en
la persona del hechicero, que comanda los
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poderes de la naturaleza, y quien, como
curandero, conoce los remedios para todos
los males” (p. 33).

Sin embargo, ;como explicar que este prin-
cipio se imponga y quiebre toda resistencia
en una nacion civilizada? En vistas a estas
dificultades, fue necesario desarrollar una
nueva técnica de liderazgo totalmente aje-
na a los tiempos pasados. Los historiado-
res han distinguido dos edades diferentes
en la historia de la humanidad: el homo
magus y el homo faber. En primer lugar,

el ser humano fue homo magus u homo
divinans “intentando imponer su voluntad
sobre la naturaleza a través de formulas
mégicas” (p. 34). Pero constantemente sus
aspiraciones resultaban infructuosas, em-
pujandolo a romper con el circulo magico
y a transformarse en homo faber. La edad
de la técnica superd a la de la magia. Al
admitir tal distincion, nos enfrentamos a

la paradgjica naturaleza de los mitos poli-
ticos modernos ya que en ellos se da una
extrafia mezcla entre estos dos elementos
contradictorios: el pensamiento mdgico y el
pensamiento técnico. El politico moderno
dehid concentrar en su persona ambos
elementos, siendo homo magus y homo
faber al mismo tiempo: “El mito siempre
fue descripto como el resultado de una ac-
tividad social inconsciente. Pero aqui eran
hombres que actuaban de forma muy deli-
berada y 'de acuerdo a un plan’. Ellos cono-
cian su camino a la perfeccion y avanzaron
con mucho cuidado. A partir de entonces,
al mito ya no le fue permitido crecer libre e
indiferente. Los nuevos mitos politicos no
fueron de ninguin modo frutos silvestres de
una imaginacion exuberante. Eran artificios
hechos por habiles e ingeniosos artesanos.
Entonces, podemos decir que lo que tene-
mos aquf ante nuestros 0jos es un nuevo
tipo de mito completamente racionalizado”

(p. 35).
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Luego de definir la especificidad de los
mitos politicos modernos, Cassirer resume
tres pasos que hicieron posible su sur-
gimiento. (1) El primer paso consistié en

un cambio en la funcién del lenguaje. La
doble funcionalidad del lenguaje (la funcion
emocional que expresa sentimientos y la
funcion descriptiva que refiere a objetos

o relaciones entre objetos) se trastorné
gravemente enfatizando en los componen-
tes emocionales y reduciendo la funcién
|6gica-descriptiva a la palabra magica. El
ejemplo que escoge Cassirer para ilustrar
este primer paso es la diferencia entre los
términos siegfriede y siegerfriede. “Las dos
palabras parecen significar exactamente lo
mismo. Sieg significa victoria, Friede signifi-
ca paz, Siegfriede o Siegerfriede se refieren,
entonces, a la paz que sigue a una victoria.
No obstante, se nos dice que la connota-
cion de ambos términos no es de ningun
modo la misma. Siegfriede es el exacto
opuesto de Siegerfriede, ya que, como nos
dice el glosario, Siegfriede significa la paz
tras una victoria alemana, mientras que
Siegerfriede es una paz que seria declarada
por los conquistadores aliados” (p. 37). (2)
El segundo paso remite a los nuevos ritos.
La sociedad alemana fue radicalmente
transformada durante el periodo que abar-
ca la Primera y Sequnda Guerra Mundial.
No existia accion politica que no estuviera
signada por su propio ritual. Debido a que
en el régimen totalitario ya no habia una
distincion clara entre vida privada y vida
publica, inclusive la vida privada fue asedia-
da por nuevos rituales. El propdsito detras
de estos nuevos rituales fue deliberado y
sistemdtico. Al no tratarse de actos indi-
viduales, son mayormente realizados por
los miembros de una comunidad. “Es su
principal efecto que los hombres y mujeres
que realizan estos ritos pierdan todo senti-
do de su individualidad; que se fundan, que
actden, piensen y sientan como un todo”
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(p. 39). (3) Y culminando, el tercer paso
explicita las funciones que debieron asumir
los lideres politicos, esto es, las funciones
anteriormente comprendidas en la figura
de los hechiceros. “Los politicos modernos
sabfan muy bien que las grandes masas
pueden ser movidas mucho mas facilmente
por la fuerza de la imaginacién que por pu-
ras fuerzas fisicas. De tal modo ellos toca-
ron este instrumento con la mayor destreza
y virtuosismo. El politico moderno se volvié
un vates publicus. La profecia era una parte
esencial de la nueva técnica politica. No es
necesario entrar aqui en una descripcion
detallada de estas profecias politicas; las
conocemos demasiado bien. El milenio

fue predicho unay otra vez. Esta vez, no
obstante, ya no se trataba del milenio de la
humanidad, sino del milenio de una nacion
especial y de una raza especial’ (p. 42).

El ejemplo citado en este caso es el de la
influencia que suscitd Spengler y su obra
La decadencia de Occidente en la cultura
alemana.

Cassirer cierra la conferencia aceptando
que no es posible para la filosoffa destruir
completamente el mito, aunque si es
menester que ofrezca las mejores herra-
mientas para comprender a su adversario y
evitar su impetuosa avanzada: “El mito no
puede ser vencido por argumentos ldgicos
y racionales; es, en cierto sentido, impene-
trable e invulnerable a estos argumentos.
Pero si la filosofia no puede vencer al mito
con un ataque frontal directo, sf puede
hacernos otro servicio. Puede hacernos
entender al adversario. Este es un punto

de vital importancia. Para luchar contra un
enemigo, uno tiene que conocerlo. Y cono-
cerlo significa no solo conocer sus debi-
lidades sino también sus fortalezas. Para
todos nosotros se ha vuelto evidente que
hemos subestimado mucho las fuerzas de
los mitos modernos. No deberiamos repetir
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este error. Deberfamos ver al adversario
cara a cara; deberiamos tratar de entender
su verdadera naturaleza y estudiar sus mé-
todos. Por supuesto que no se trata de una
tarea atractiva’ (p. 50).

La decisién de inaugurar Filosofia, mito y
fascismo con esta traduccion no es aleato-
ria, puesto que la totalidad de los articulos
distribuidos en las sucesivas paginas pro-
curaran ampliar y discutir los elementos
dispuestos por Cassirer en su disertacion.
Algunos de ellos se concentrardn en de-
terminadas imagenes o pasajes, otros
debatirdn abiertamente sus limitaciones
ético-politicas y también estaran aquellos
que profundizaran los vinculos entre su
contenido, el pasado y el presente.

El segundo capitulo, Teologia y politica:
Ernst Cassirer y Martin Heidegger antes,
durante y después del debate de Davos, del
autor Jeffrey Andrew Barash recopila las
controversias que enfrentaron a Martin
Heidegger y Ernst Cassirer antes y después
del famoso debate de Davos. Barash evalla
la filosofia heideggeriana desde las criticas
que Cassirer presenté en su conferencia
Heidegger-Vorlesung, en la cual rastrea
como fuentes de su pensamiento existen-
cial ciertos presupuestos de indole teoldgi-
ca. Entre ellos, cabe destacar la profunda
impresion que le causé su acercamiento a
los escritos luteranos, su correspondencia
con el tedlogo protestante Rudolf Karl
Bultmann y las disputas modernas sobre

el voluntarismo politico. Si bien Cassirer
jamas volvié a mencionar estos temas

ni en el debate de Davos ni en sus textos
posteriores, Barash esta convencido que
“un examen de las diferentes actitudes de
Cassirer y Heidegger respecto a la teologia
nos permitird contemplar sus posiciones
filosdficas [y politicas] bajo una nueva luz

“(p. 55).
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En la contribucién de Jeffrey A. Bernstein,
Reflexiones sobre la capacidad politica del
fildsofo en la obra de Ernst Cassirer, haya-
mMOSs una primera instancia argumentativa
representada por la revision de E. Voegelin
a El mito del Estado, en la que extrae una
critica tripartita: (1) Cassirer pareciera olvi-
dar su percepcioén previa acerca del poder
formativo del mito; (2) al extrapolar la dis-
tincion entre razén y mito a otra distincion,
entre luz y oscuridad, interpreta el proyecto
de la llustracion mediante lineas miticas;

y (3) no se percata de que la sustitucion

de los mitos primitivos por otros mitos;
sobre todo el mito de la razén, favorecié

el ascenso de los mitos politicos del siglo
XX. (p. 78). Y una segunda instancia en la
que Bernstein pretende repensar estas cri-
ticas basandose en una lectura innovadora
que postula que la obra tardia de Cassirer
‘ofrece descripciones de la filosoffa en su
aplicacion politica, como la sustitucion del
mito por el pensamiento simbdlico, a través
de representaciones de Baruch Spinoza y el
judaismo (en su capacidad profética e in-
terpretado como un predecesor conceptual
de Immanuel Kant)" (p. 82). Esta funcién
de sustitucion simbdlica fue arduamente
trabajada por Cassirer durante los “afios de
Warburg". Como intenta evidenciar Berns-
tein: “Al mostrar como Spinoza y el judais-
mo profético son parte de una pieza cuan-
do se trata de defender esta sustitucion,
Cassirer utiliza ambos para aclarar cémo
deberia ser una respuesta filoséfica al mito
politico. Finalmente, el papel del filésofo en
el ambito politico puede deducirse de su
esclarecimiento de la figura de Sécrates, el
filésofo par excellence. En la medida en que
las conversaciones filos6ficas de Sdcrates
van mas alld de los &mbitos de la teoria y la
practica, es en él en quien podemos buscar
ayuda para pensar sobre la relacion entre
filosoffa y politica” (p. 82).
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El mito de la permanencia, Ernst Cassirer y
Hermann Cohen sobre el Estado de Asher
Biemann se enfoca en la manera en que la
l6gica de la tragedia de la cultura se hace
patente en el pensamiento de Cassirer a
través de una interminable confrontacion
entre las fuerzas de la permanencia (Bes-
tand) y las fuerzas del movimiento (Bewe-
gung), entre la conservacion (Erhaltung) y
la renovacion (Erneuerung) (p. 110). Con
toda certeza, el gran artifice de la nocién de
la “tragedia de la cultura”, a quien Cassirer
alude con suma aprobacion, no es otro
que el olvidado socidlogo aleman Georg
Simmel. Para Simmel la cultura se man-
tiene siempre oscilando entre la finita vida
subjetiva y sus contenidos culturales que
son fijos pero perdurables en el tiempo. De
igual forma, Biemann apunta al Hermann
Cohen de Logik der reinen Erkenntnis, que
pudo haber oficiado de fuente para ambos,
Cassirer y Simmel, pues “consideraba a la
Erhaltung y la Verwandlung (transforma-
cioén) los dos polos dialécticos basicos de
la cultura y del pensamiento humano” (p.
110) y rescata la teorizacion hegeliana del
Estado en la obra cassirereana.

En £l cargo de Asthetizismus en la impug-
nacion de Leo Strauss a El mito del Estado
de Ernst Cassirer, Pablo Dreizik pasa re-
vista de la resefia de Leo Strauss Review
of Ernst Cassirer's The Myth of the State y
sus impugnaciones a los argumentos cen-
trales de la Ultima obra de Cassirer. Pun-
tualmente, Strauss resalta las debilidades
de Cassirer para dilucidar las tradiciones
intelectuales involucradas en el surgi-
miento de los regimenes totalitarios. Pese
a ello, la acusacion decisiva que dirige a
El'mito del Estado es la de aestheticism.
“Mas especificamente, para Strauss el
punto ciego de los analisis de Cassirer
corresponderia al uso de la categoria de
‘forma simbdlica’ ~formulada y desarrolla-
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da por Cassirer a lo largo de los tres volu-
menes de su Filosofia de las formas sim-
bélicas- la cual habria dehilitado la fuerza
critica de los argumentos principales de
El mito del Estado” (p. 143). En virtud de
esta problematica, Pablo Dreizik se pro-
pone encarar una evaluacion del cargo de
esteticismo por medio de los vinculos que
ambos autores mantienen con la tradicion
de la Bildung, concluyendo que “contra-
riamente a las intenciones polémicas de
Strauss, el sesgo estético del concepto de
‘forma simbdlica’ en la obra filosdfica de
Cassirer involucra desde el comienzo una
dimensién normativa” (p. 144).

El sexto capitulo, Filosofia de la cultura

y mito politico, redactado por Pellegrino
Favuzzi, releva material publicado pds-
tumamente que expone a un Cassirer
distanciado de las teorfas que asignan al
Romanticismo los origenes culturales del
nacionalsocialismo. Favuzzi enumera tres
direcciones basicas que posibilitan una
comprension de la mitologizacion de la
cultura politica contemporanea y que se
corresponden esquematicamente con las
tres partes de £/ mito del Estado. En primer
lugar, Cassirer despliega una teoria del mito
alejada de explicaciones de cardacter religio-
so propias de su época; en segundo lugar,
examina la “historia del concepto de Estado
en la filosoffa politica europea y en la cien-
cia” (p. 170); y, en tercer y dltimo lugar, se
cuestiona como fue posible el triunfo de la
fuerza mitica en la plena era de los grandes
desarrollos técnicos y cientificos. Aqui Fa-
vuzzi ubica el eje de sus indagaciones en la
busqueda de una respuesta al interrogante
del “por qué surgid este conflicto [entre los
poderes de la politica mitica y la racionall,
qué fases importantes lo caracterizan,
hasta qué punto la victoria del mito politico
en el siglo XX se prepard durante tanto
tiempo” (p. 171).
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El ensayo El problema del culto al héroe en
la critica de Ernst Cassirer al pensamiento
politico moderno de Dina Gusejnova revisa
con gran minuciosidad la ambivalencia

de determinadas formas de pensamiento
mitico entre los intelectuales del periodo de
la Republica de Weimar prestando notoria
atencion a las nuevas formas del culto al
héroe esbozadas por los académicos del
Circulo de Stefan George, principalmente

a los aportes de Friedrich Gundolf, cuyas
expresiones tedricas cumplieron un papel
crucial en la promocién de ideologfas poli-
ticas "virulentas” como las del nacionalso-
cialismo. Para cumplir con su propdsito, la
autora incurrird en un contraste entre las
primeras obras filoséficas y antropolégicas
de Cassirer y El mito del Estado, indagando
“hasta qué punto la idea de mito aparecia
como el origen de progresivas formas de
creencia y orientacion politica en su pro-
duccién temprana” (p. 197). Segun Gusej-
nova, la matriz liberal del pensamiento de
Cassirer le supuso graves complicaciones
al momento de establecer los términos de
su critica en su confrontacion con los tra-
bajos modernos sobre el culto al héroe (p.
197). Por lo tanto, la tesis sugerida por este
articulo implica que pareceria mds bene-
ficioso contextualizar las contradicciones
del planteo de Cassirer en vez de resolver-
las. En este sentido, la imagen acentuada
de un Cassirer critico de la funcion del
héroe queda matizada, cediendo espacio

a una cierta recuperacion en su obra de

la idea del héroe restringida al @mbito del
arte. “Esta lectura le permite a Gusejnova
avanzar en una nueva articulacion sobre
los términos del mito y lo politico en la obra
de Cassirer” (p. 18).

En el octavo capitulo, Arte, judaismo y la
critica del fascismo en la obra de Ernst
Cassirer, Victoria Kahn inicia su disertacion
haciendo referencia al ascenso al poder
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de Donald Trump y al creciente nimero de
movimientos de derecha en Europa, acon-
tecimientos que propician una necesaria
revisita al andlisis del fascismo que Ernst
Cassirer desarrolla en el Ultimo capitulo de
El'mito del Estado. Segun Kahn, el trabajo
de Cassirer publicado péstumamente
sugiere la manera correcta de pensar los
movimientos politicos autoritarios desde la
optica del mito, no del mito primitivo, sino
del “mito manufacturado del capitalismo
tardio que apela a los instintos irracionales,
es decir, a la manipulacién de los simbolos”
(p. 247). Paralelamente, Cassirer habria es-
catimado la viabilidad de una critica racio-
nal al fascismo desde las tradiciones éticas
judias. Estas facetas de su pensamiento
son exploradas por Kahn mediante una vin-
culacion con el giro simbdlico. Igualmente
encontraremos en su articulo un desarrollo
de las criticas cassirereanas al neokantis-
mo en lo que respecta al “descuido del len-
guaje y de otros sistemas simbalicos en la
configuracion de la experiencia humana” (p.
241) y, asimismo, del arte como elemento
indispensable para el ejercicio del pensa-
miento critico.

Irene Kajon describe en La filosofia, el
judaismo y el mito politico moderno en la
obra de Ernst Cassirer una primera instan-
cia emancipadora contenida en la obra de
Cassirer que se corresponde con la funcién
del concepto kantiano de libertad. Pero
inmediatamente se pregunta: “; Ese con-
cepto de la libertad moral, en cuanto centro
de la filosofia, estaba verdaderamente
determinado por Cassirer de manera sufi-
cientemente profunda para que a través de
éste el pensamiento filoséfico pudiera opo-
nerse victoriosamente al mito?” (p. 284).
Kajon observa que estas dificultades en el
planteo cassirereano de la libertad como
principio garante de la unidad cultural son
expresadas abiertamente en los pasajes
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de El mito del Estado que enfrentan el con-
cepto ético caracteristico del pensamiento
griego y el concepto ético caracteristico del
profetismo judio (p. 285). De ahi que termi-
ne aseverando: “La profundizacion de tales
problemas que nacen de esta conciencia
de la diferencia entre el pensamiento griego
y el judaismo, la filosofia y la religion, que

el propio Cassirer expresaba en £/ mito del
Estado, habria tal vez conducido al pensa-
miento cassirereano a una orientacion nue-
va con respecto al problema de la unidad
de la cultura” (p. 286).

El décimo capitulo, titulado £/ lenguaje
politico y la indagacion del pensamiento
mitico, realiza un abordaje novedoso de los
mitos politicos del presente por medio de
la nocién de “concrescencia” (Konkreszenz).
Timo Klattenhoff y Viola Nordsieck consi-
deran gue la instrumentalizacion politica
de la retdrica de la guerra, si bien no se
trataria de una estrategia reservada exclu-
sivamente a la extrema derecha, resulta la
mds reproducida por estos movimientos
en la actualidad. Por lo tanto, los autores
dedican sus estudios a descifrar la mo-
dalidad bajo la que opera esta retdrica

en la agrupacion partidaria Alternative fir
Deutschland (AfD, "Alternativa para Alema-
nia”), “un partido de la Republica Federal
de Alemania que, a pesar de su corta edad,
no solo logro entrar al Parlamento Nacio-
nal, sino que también generd un notable
eco mediatico planteandose a si mismo
como la vox populi a partir de constantes
provocaciones y de la escenificacion de la
ruptura de tabues” (p. 292). Lo que procu-
ran ambos autores es decodificar no solo
las formas y figuras que transitan por estas
retdricas, sino también sus efectos. En sus
propios términos: “‘no sélo necesitamos
una comprension del lenguaje como un me-
dio de descripcion de distintos escenarios
de crisis, sino que ademas se debe con-
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cebir al lenguaje como creador de mundo,
como constituyente de los objetos; sélo de
esa forma se puede hacer justicia a su rol
en una agenda politica. Una aproximacion a
esto nos ofrece la filosofia de la cultura y la
epistemologfa de Ernst Cassirer” (p. 293).

En Mito, arte y politica: el imaginario del
volcan y la Selbstbildung en Ernst Cassirer,
Pablo Rios Flores decide profundizar en la
figura del volcén. Las diferentes variacio-
nes mediante las cuales la figura del volcan
se manifiesta, abarcan imaginarios que van
desde lo restaurativo, lo regenerativo hasta
lo revolucionario. Rios Flores evidencia
que, en el caso de la obra de Cassirer, la
metafora del volcan organiza su sentido

en funcion de la oposicién entre la figura
ético-politico volcanica y la figura aérea de
los ideales civilizatorios (p. 16). El volcén
se exhibe como una representacion de lo
sublime, lo inconmensurable, lo desmesu-
rado, es decir, aquello carente de Iimites: “lo
sublime representa la experiencia de algo
inquietante y ambiguo, que atrae y aleja,
seduce y repele” (p. 328). Abre un desafio,
propone al si mismo la labor de imaginar
un camino plausible para superar su pro-
pia condicion. De esta forma, la figura del
volcdn sublime se encuadra en un andlisis
del retorno del mito en la politica moderna.
Este andlisis “invita a pensar el modo de
resistencia autoconfigurativa propuesta por
Cassirer frente al resurgimiento del mito,
trazando asi su propio imaginario material”
(p. 330)

Tomas Valladolid Bueno realiza su aporte al
presente volumen con el articulo Antropolo-
gia politica de Ernst Cassirer: la humanidad
simbolo de si misma. Concentrandose en

el Ultimo apartado de £/ mito del Estado,
Valladolid Bueno emprende una lectura
particular donde ya no es posible desvin-
cular la filosofia de las formas simbdlicas

y la dimensidn ética y politica presente en
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la antropologia filoséfica cassirereana. “En
concreto: la distincion metodolégica entre
'sustancia’y ‘funcion’ —a la que Ernst Cas-
sirer concedid una importancia mayuscula
no solo en el dominio epistemoldgico, sino
por extension en su filosofia del hombre y
del derecho- hace plausible valorar su filo-
sofia critica de la cultura, que fondea en el
concepto de simbolo, como dotada de una
semantica —de orden ético y politico— con
importantes connotaciones democraticas”
(p. 373). A partir de esta distincién, es po-
sible entender que Cassirer, cuando se re-
fiere a la permanencia, no esta hablando de
cualidades substanciales sino de funciones
especificas permanentes. Tales funciones
especificas permanentes son avistadas
por la filosofia critica desde un punto de
vista universal: “Es justo esta disposicion

o tendencia al universalismo (mas alla de
lo dado) lo que aleja a su filosoffa de un
pensamiento magico o mitico (el reino del
factum)” (p. 387).

El capitulo trece, a cargo de José Luis Villa-
cafas, se titula Cassirer y el Mito del Estado
e incluye un comentario integro a £/ mito
del Estado. Villacafias reflexiona sobre la
contemporaneidad de la obra de Cassirer a
través de sus vinculos con el pensamiento
de Sigmund Freud y con la llustracion ale-
mana. En efecto, la llustracion habia fraca-
sado en sus tentativas de neutralizar el po-
der mitico, revelandose vencida. Esta tesis
distaba mucho de la difundida por Adorno
y Horkheimer en Dialektik der Aufklarung,
segun la cual el mito en realidad parecia
habitar en el seno mismo de la llustracion.
Precisamente, el proceso de elaboracion de
El mito del Estado es el resultado de estas
tensiones entre llustracion y mito. “Expli-
car tanto la necesidad del mito como sus
problemas, comprender la universalidad

de su funcidén, formaba parte del programa
ilustrado, y se ofrecia como el Ultimo medio
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para contener el enorme poder del mito so-
bre la vida humana” (p. 413). De este modo,
tomar conciencia de las condiciones de
posibilidad del mito suponia para Cassirer
un medio para neutralizar su potencial, pue-
sto que “un mito consciente genera libertad
y autoconciencia en aquel que lo habita o
encarna’ (p. 413). La tarea de la filosofia
consiste, entonces, en obstaculizar el
avance irrefrenable del poder mitico. Frente
alos partidarios de la deconstruccion de

la modernidad, la obra de Cassirer asume
el papel de una gran repeticion de la mo-
dernidad. Por otra parte, mas alla de estas
meditaciones que giran alrededor de las
influencias de la llustracién, Villacafias nos
ofrece tamhién un vasto y detallado trata-
miento de otras fuentes del pensamiento
cassirereano, fundamentalmente, de Lévy
Bruhl y Aby Warburg y acaba concluyendo
que la salida final de Cassirer frente al
retorno del pensamiento mitico resulta un
tanto endeble (p. 17).

Finalmente, en Ernst Cassirer y los origenes
intelectuales del nacionalsocialismo: sobre
la compleja relacion entre filosofia y politica,
Philipp von Wussow sefala que los estu-
dios de Cassirer “pudieron tomar distancia
tanto de las explicaciones ‘culturales’ que
colocaban el énfasis en las tradiciones del
luteranismo, el romanticismo y el nihilismo
nietzscheano, como también de las expli-
caciones causales econémico-politicas” (p.
16). Desde su perspectiva, existe una di-
stincion bastante perceptible entre la con-
cepcion mitica de la Filosofia de las formas
simbdlicas (1925) y la de El mito del Estado
(1946). La filosofia de las formas simbdlicas
prosigue el motivo de detectar el surgimi-
ento de la conciencia cultural. En esta via,
el mito formaba parte de una etapa tem-
prana en el proceso de formacion cultural
siendo ulteriormente superado por otras
etapas. En cambio, el nuevo marco inaugu-
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rado por £l mito del Estado, presentaba al
mito como una fuerza subterranea suscep-
tible de estallar e irrumpir vertiginosamente
en cualquier momento (p. 437). Von Wus-
sow sitla temporalmente la politizacion de
la filosofia de la cultura cassirereana hacia
fines de la década de 1920. Tras el ascenso
de Hitler y ante la evidente recaida de la
civilizacion occidental en la barbarie, Cas-
sirer se habria visto forzado a reinterpretar
politicamente toda su filosoffa de la cultura:
“El ltimo capitulo de El mito del Estado
muestra como los cambios dramaticos lle-
varon a Cassirer a ver toda la historia de las
ideas desde un punto de vista politico” (p.
438). Para von Wussow, la postura cassire-
reana, al argumentar en nombre de la ob-
jetividad histdrica y contra las tendencias
genealogistas, “fue inequivocamente una
voz de cordura en los debates acalorados
entre puntos de vista diametralmente opue-
stos” (p. 448). Sin embargo, incurre en una
confusién desmedida a la hora de tratar las
relaciones entre filosofia y politica. En defi-
nitiva, Cassirer “sostiene que hay un enlace
directo, solo para advertir que no hay un
enlace directo. Advierte contra la tendencia
a 'sacar conclusiones apresuradas’, luego
saca conclusiones apresuradas. Se mueve
entre dos posiciones diferentes, pero no
sabe como conectarlas” (p. 449).

En conclusion, Filosofia, mito y fascismo.
Releyendo El mito del Estado de Ernst Cas-
sirer comporta un pasaje ineludible para
adentrarse en las discusiones de una obra
tan polémica como vigente. Las voces que
se van desplegando, muchas veces con-
trapuestas, otras resonantes, construyen
una imagen de Cassirer atravesada por
los problemas politicos de su tiempo y

por la imperiosa necesidad de repensar

su propio pensamiento filosofico. Ante la
moderna sintesis entre la dimension mitica
y la manipulacion técnica caracteristica de
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los regimenes totalitarios, Cassirer opone
la urgente tarea filoséfica anticipada en el
programa de la llustracion, a saber, la auto-
formacion como medio para tomar conci-
encia de las condiciones de posibilidad del
mito y, consecuentemente, lograr frenar u
obstaculizar sumarcha inexorable. Asf, el
pensamiento liberal de Cassirer busca pon-
derar incansablemente la libertad individual
frente al poder homogeneizador del moder-
no mito del Estado.
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En Hermenéutica del amor, Jorge Luis
Roggero aborda de manera pormenorizada
la propuesta filosdfica de Jean-Luc Marion.
Son mas de quinientas las paginas que
engrosan la obra, una extension que se
corresponde con el grado de especificidad
que despliega el autor. El libro consta de
dos partes: la primera abocada a la pro-
puesta fenomenoldgica, con capitulos que
tematizan los conceptos clave de fendme-
no, donacion, reduccion y adonado; y la
segunda, donde Roggero se detiene en las
implicaciones hermenéuticas y teoldgicas
de la obra marioniana. La hipdtesis que el
autor plantea es que ‘la fenomenologia de
la donacion encuentra un revelador antece-
dente en la fenomenologia hermenéutica
del joven Heidegger” (p. 62). Tanto la com-
prension marioniana de la fenomenologia
como sus principales categorias filosoé-
ficas son deudoras de la fenomenologia
hermenéutica del fildsofo de Messkirch.

La relacion que se establece entre ambos
es explicada de forma clara y elocuente,
ademads de ser respaldada con una gran
cantidad de fuentes bibliograficas. También
cabe resaltar dos aspectos enfatizados
por el autor: la existencia de una dimension
hermenéutica y el importante aporte de
ideas teoldgicas, las cuales revitalizan la
fenomenologia de la donacién al punto de
entregar la nocion central de la filosofia
marioniana, el amor. El fenémeno amoroso
permitiria realizar una hermenéutica capaz
de develar la fenomenicidad de forma radi-
cal y originaria.

Sin lugar a duda, el lector avezado en-
contrara un material que contribuird a la
profundizacion del andlisis y la reflexion
filosofica. La inclusion transversal de
comentaristas y criticos, junto con la pro-
blematizacion de los tépicos que se tratan,
enriguece el contenido, el cual va méas alla
de una mera descripcion. Es que Roggero
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utiliza como hilo conductor las distintas
criticas que se le han suscitado a Marion, a
las que ha sabido responder airosamente.
Pero la escritura del libro dista de ser en-
revesada, lo que también permite al recién
iniciado hacerse con sus primeras armas.
Hay que considerar que gran parte del ma-
terial producido por Marion, asi como el de
muchos de los comentaristas citados no
estd traducido al castellano, lo que torna
dificultoso el acceso a estos contenidos
para el lector hispanohablante. Por este
motivo, el libro representa un aporte de
gran relevancia, fundamental en la divulga-
cion del capital filoséfico marioniano, y una
parada obligada para quien quiera tener un
conocimiento integral del trabajo producido
por el filésofo francés hasta la fecha.

La fenomenologia de la donacion

En la introduccidén, Roggero comienza
presentando una serie de objeciones a la
propuesta marioniana, que luego retoma a
lo largo del libro, principalmente en el se-
gundo capitulo. Se despliega una cuantiosa
baterfa de criticos de la obra del filésofo

y de la llamada nouvelle phénoménologie
en general, que ponen en tela de juicio el
caracter fenomenoldgico de estos trabajos
filosoficos. Roggero usa la estrategia con-
sistente en plantear primero las objeciones,
para luego exponer las respuestas de Ma-
rion a las mismas. Entre los criticos mas
radicales se destaca Dominique Janicaud,
quien realiza la conocida denuncia de “giro
teoldgico’, descalificando a Marion como
fenomendlogo. También estdn quienes
entienden que la filosoffa marioniana si se
enmarca en la corriente iniciada por Hus-
serl, aunque con cierto desplazamiento de
impronta heideggeriana. En efecto, Husserl
no es ignorado por Marion, de quien toma
la operacion metodoldgica de la reduccion
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y la separacion entre la actitud natural y la
actitud fenomenoldgica. Pero lo que el fil6-
sofo francés le critica al padre de la feno-
menologia es que la concibe como ciencia
rigurosa, objetivante y desmaterializante.
La pregunta de la fenomenologia debe diri-
girse hacia la fenomenicidad (Heidegger),
tarea que Roggero resume en cuatro eta-
pas: postular el principio de la fenomeno-
logia, “a tanta reduccion, tanta donacion”;
exponer la imbricacion entre reduccion y
donacién, donde la reduccidn elimina todo
lo que no se da sin reservas en el aparecer
y la donacion se universaliza al no admitir
excepcion; aclarar que la donacion no lleva
a una causa de tipo metafisica, liberando
lo dado de toda condicion trascendental,

y finalmente, al entregar la iniciativa a los
fenémenos, postular el principio “a tanta
reduccién, tanta donacién” como “principio
altimo”, pues después de €l no hay otro.

En el primer capitulo, Roggero plantea que
el concepto de fenémeno de Marion tiene
sus origenes en el de Heidegger, quien
“define el fenémeno como ‘lo-que-se-
muestra-en-si-mismo’ (das Sich-an-ihm-
selbst-zeigende)” (p. 89). El fenémeno no
es Una mera presencia para una conciencia
(Husserl) sino que surge a partir de su
propia iniciativa. Pero el autor no se limita
a afirmar la continuidad entre ambos feno-
mendlogos y pasa a detallar la particular
concepcion marioniana, con su paradigma-
tico estudio de los fenémenos saturados.
El filésofo francés propone una tépica

con los diferentes tipos de fenémenos
posibles: en primer lugar, los fenémenos
pobres de intuicién, que requieren sélo una
intuicién formal (matemaética) o categorial
(I6gica); a estos le siguen los fendmenos
de derecho comun, es decir, los objetos, los
cuales reciben cierto cumplimento intuitivo,
pero limitando lo dado a lo exigido por el
concepto; y, por ultimo, los fenémenos sa-
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turados o “paradojas’, en los que Marion va
a poner su mayor interés. Aqui “la intuicion
desborda la expectativa de la intencidn,
son fenémenos que aparecen cuando se
despejan las dos condiciones que Husserl
impone a la mostracién de los fendmenos
(un horizonte predeterminado y un Yo cons-
tituyente)” (p. 113).

Es importante aclarar que la concepcion
de fendmeno marioniana implica, no sélo
la inspiracion heideggeriana, sino impor-
tantes aportes de otros fildsofos. Roggero
lo tiene presente cuando afirma que la idea
de saturacion surge de la inversion de las
categorias kantianas. Hay un exceso de

las categorias por la intuicion: no-mentado
(segun la cantidad), insoportable (segun

la cualidad), absoluto (segun la relacién) e
inmirable (segun la modalidad). Es impo-
sible una certeza positiva del fenémeno
saturado, al cual sdlo le cabe una certeza
negativa. La influencia de otros filésofos
también esta presente en la descripcion de
los cuatro tipos de fenédmenos saturados.
El primero en mencionarse es el aconte-
cimiento (segln cantidad), que se corres-
ponde con el fendmeno del acontecimiento
histérico propuesto por Paul Ricceur. El
segundo es el idolo (segun cualidad), pri-
mer visible que colma la intencionalidad y
actta como un espejo invisible, que escribe
y constata la medida médxima de lo que
soporta la mirada (se corresponde con el
fendmeno del cuadro estudiado por Jac-
ques Derrida). En tercer lugar, se encuentra
la carne (segun relacién) que refiere a la
auto-afeccidn, previa a toda dualidad intro-
ducida por la intencionalidad. Este tipo de
fenémeno se caracteriza por una pasividad
receptora que no se da en el mundo, pero
sin la cual nada aparecerfa en el mundo (se
corresponde con el fenédmeno de la carne
formulado por Michel Henry). Por dltimo,
aparece el icono (segun modalidad), que
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se corresponde con el fenémena del rostro
del otro planteado por Emmanuel Lévinas.
En este caso el Yo deviene testigo renun-
ciando a su funcion trascendental de cons-
titucion. Sibien el icono asume los rasgos
decisivos de los demds fenémenos satu-
rados, Roggero afirma que falta considerar
el fendmeno saturado de grado méximo: la
revelacion. Este fendmeno “constituye la
Ultima expresion de la fenomenicidad: con-
centra en él los cuatro tipos de fenémeno
saturado” (p. 139).

Para Marion la fenomenicidad es a la
medida de la donacién (Gegebenheit). En
el segundo capitulo Roggero aborda esta
nocion y examina los distintos principios
fenomenoldgicos, siendo el dltimo el in-
troducido por el filésofo francés: “a tanta
reduccion, tanta donacién”. Este principio
es el mas relevante porque implica tanto
la donacién con su caracter enigmatico
como la reduccidn, que abre y da sin caer
en la trascendencia, cumpliendo asi el
criterio de la inmanencia. Como la nocién
de donacidn ha sido el principal foco de
objecion por parte de los criticos, en este
capitulo el autor expone el concepto des-
de las criticas y la posterior respuesta de
Marion. Para el filésofo francés la dona-
cion “nos da un acceso pleno al dmbito de
las posibilidades de la fenomenicidad” (p.
156). Es dificil definirla porque para ello
hay que presuponerla, aunque como ‘es
un acto, corresponde realizarlo mds que
definirlo” (p. 156). Segun Marion, la dona-
cion ya se vislumbra en la correlacion en-
tre el aparecer (los modos de donacion)
y lo que aparece (lo dado) de Husserl
como también en Heidegger, para quien
“la nocién de fenémeno como determina-
do por su capacidad de automostracion,
sefiala con claridad un 'se/soi’ del feno-
meno” (p. 159). Estas aseveraciones han
despertado algunas criticas (por parte
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de Janicaud, Jean Grondin, Marie-Andrée
Ricard, entre otros), sobre todo a la tra-
duccion de Gegebenheit que hace Marion
y al peso que le atribuye al concepto en
Husserl. Roggero hace suya la respuesta
del filésofo francés, para quien hay una
ambiguiedad en la Gegebenheit: indica el
modo de manifestacion, el “como” (Wie)
y también lo que se encuentra dado (das,
daB). De ahi que lo dado es dado porque
adviene a partir de si mismo, sin poder
ser previsto, constituido o determinado
por el sujeto.

La reduccién fenomenoldgica es trabajada
en el capitulo tercero, donde Roggero, en
consonancia con la hipdtesis que viene
sustentando, devela en Marion un despla-
zamiento de la reduccion a la interpretacion
heideggeriana. Asimismo, el filésofo francés
toma la nocion de aburrimiento profundo
del mismo Heidegger, pero otorgandole ma-
yor relevancia. Aqui estd, a mi entender, el
punto de quiebre entre Marion y el pensador
alemadn, que Roggero deja entrever para dar

lugar a la radicalidad del planteo marioniano.

El aburrimiento deviene en un contra-exis-
tenciario que devela la llamada, haciendo
que la reduccion ontoldgica heideggeriana
caiga también ante la epoché, suspendiendo
la reivindicacion del ser respecto del Dasein.
“El yo abandona la posibilidad misma de ser
un yo. Deviene en una forma impersonal,
pues ya no se inscribe en el ente” (p 257). Lo
originario para el fenomendlogo de la do-
nacion sucede en la “tercera reduccion: de
la reduccion a la forma pura de la llamada”
(p. 259). Es importante aclarar que si bien

el aburrimiento hace aparecer la llamada

en tanto tal, hay que dar cuenta también del
desplazamiento al temple animico activo/
pasivo, receptivo, que permite la reduccion
erbtica, el amor, y que se tratard en el capi-
tulo siguiente y al finalizar la sequnda parte
del libro.
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El capitulo cuarto esté dedicado al adonado.
Aqui Roggero evidencia con mayor fuerza

el profundo conocimiento que posee del
Heidegger anterior a Sein und Zeit, pues da
cuenta del rastro heideggeriano que hay en la
obra marioniana, a pesar de la gran distancia
que hay entre el Dasein y el adonado. La dife-
rencia entre ambas figuras de la subjetividad
es manifiesta, ya que Marion denuncia que
Heidegger no termina de superar el sujeto:

el Dasein cae en una especie de solipsismo
y en la objetidad de un sustrato (autarquia
del si mismo). Aun asf, el filésofo francés
entiende que en este retorno a lo originario
se vislumbra una recuperacion de la iniciativa
de la propia fenomenicidad por parte del “si”
del fenémeno en persona que obliga a rede-
finir el Yo. El autor comienza con la hipétesis
particular del capitulo que se enmarca en la
propuesta general de libro: “si bien las figuras
marionianas de la subjetividad (el interpelado,
el asignatario, el adonado) constituyen una
prolongacion de las reflexiones lévinasianas,
la inversion de la intencionalidad llevada a
cabo por Lévinas tiene un antecedente en la
revision de la intencionalidad propuesta por
el joven Heidegger” (p. 278). Heidegger se
pregunta por la “intencionalidad originaria”
del vivir mismo, la cual se da segun una
triparticidn de sentido: de contenido (el qué),
referencia (el cémo se da el fenémeno) y reali-
zacion (el como en el que se realiza el sentido
de referencia). En el semestre de invierno

de 1919/1920, Heidegger plantea que para
abordar el dmbito fenomenolégico originario
es necesario hacerlo metodoldgicamente,
por lo que “introduce por primera vez sus dos
herramientas metodoldgicas fundamentales:
la ‘destruccion’ (Destruktion) y la ‘indicacion
formal’ (formale Anzeige)" (p. 280). Tanto la
indicacion formal como el sentido de realiza-
cion son el andamiaje conceptual que permite
concehir al amado y al amante en el fenéme-
N0 amoroso.
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A continuacion, Roggero ofrece algunas
objeciones que Marion hace a la nocién
moderna de sujeto, a la que contrapone los
rasgos de la inmanencia de la donacién que
caracteriza a los fenémenos como dados
(la anamorfosis, el hecho consumado, el
incidente y el acontecimiento). La relacién
teorética de sujeto-objeto es desplazada y
reemplazada por la de llamada-respuesta,
donde la primera aparece mediante la
segunda, aunque la excede, pues la res-
puesta se da en retraso. Esta aclaracion es
importante porque cuando el impacto del
fendmeno logra ser entendido como llama-
da estamos ante un adonado, aquel capaz
de responder a la llamada. Cuando sucede
lo contrario, cuando los fenémenos satu-
rados no son intuidos porque no se quiere
0 no se puede recibirlos, se da el caso

del abandono con sus cuatro variantes:
desvanecimiento (idolo), palabreria (acon-
tecimiento), denegacién (carne) y menos-
precio (icono). Lo dado sigue estando alli
perfectamente dado y somos responsables
por lo que abandonamos. Este es el sentido
del remplazo de la topica de los fendmenos
por la dicotomia objeto-acontecimiento.
“La responsabilidad del adonado radica en
no olvidar que todo objeto puede devenir
por variacion hermenéutica, un aconteci-
miento” (p. 314). Todo fendmeno es origi-
nariamente acontecial al darse por y desde
sf mismo. Hay un aporte muy interesante
de Christine Gschwandtner que Roggero
incluye con mucho atino, segun el cual la
palabreria es necesaria respecto al acon-
tecimiento para no caer en la denegacion,
implicando asf una paradoja que legitimaria
la objetivacion.

El final del capitulo trata el amor, concepto
con el cual Roggero da un cierre a la prime-
ra parte del libro. Esta seccion es la mas
importante porque en el amor se concreti-
za toda la filosoffa marioniana. El norte del
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pensamiento de Marion es el amor, como
lo da a entender en no pocas oportunida-
des. En el fendmeno amoroso se cruzan el
amante, quien aporta su intuicion, y el ama-
do, que impone su significado y aparece
bajo el modo de la contra-intencionalidad.
El otro, el amado, s6lo puede responder un
“Heme aqui” que vale como promesa y jura-
mento. Se produce asi el entrecruzamiento
de respuestas, donde se dan dos intuicio-
nes y un significado, un fenémeno de doble
entrada. Es en el abordaje del amor donde
Roggero lleva a cabo uno de los aciertos
mas relevantes de su analisis, al pensar el
sentido del "Heme aqui” como indicacién
formal heideggeriana. Ambas tienen el mis-
mo cardacter indeterminado, que persiste
hasta que acontece su realizacion median-
te una apropiacion. “El ‘heme aqui’ indeter-
minado, formal y vacio, adquiere un sentido
en la realizacion en el caso concreto por
parte del amado/amante individualizado

e insustituible” (p. 326). “En el fendmeno
cruzado del amor, el otro me da lo que no
tiene, es decir, mi carne, y yo le doy lo que
no tengo, es decir, su carne” (p. 326). Sélo
me convierto en mi mismo convirtiéndome
en mi carne, erotizandome por la carne del
otro, y, por tanto, no poseyéndome, sino
dejandome desposeer.

Hermenéutica y teologia
en Jean-Luc Marion

En la segunda parte del libro, mas preci-
samente en el quinto capitulo, Roggero
comienza deteniéndose en la faceta her-
menéutica de Marion. El autor recurre a
Claude Romano y a ciertos indicios que
arroja el andlisis de la teologia y |a estética
marioniana, ya que hay poca referencia
explicita a la hermenéutica en las obras del
filésofo francés: hubo que esperar hasta
Reprise du donné para tener un capitulo de-
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dicado a esta cuestién. Marion comparte la
postura de Romano respecto a la relacion
entre fenomenologia y hermenéutica. Para
ambos, la hermenéutica es una fenome-
nologia y la fenomenologia requiere de la
hermenéutica para su cumplimiento. A esto
hay que agregarle la infaltable referencia a
Heidegger. La hipdtesis de esta parte del
libro es que la obra heideggeriana tempra-
na acttia como modelo para comprender
las dimensiones hermenéutica y teoldgica
(o religiosa) de la fenomenologia de la
donacién. Pueden encontrarse rasgos de
la temprana hermenéutica de la facticidad
heideggeriana en Marion: la experiencia
fundamental (Grunderfahrung) como punto
de partida devenida “temples animicos
fundamentales (el amor, la pena o el abu-
rrimiento)” (p. 361), y la interpretacién, ope-
rando como Destruktion y entendida como
Auslegung. Esta dimension hermenéutica
originaria se da en el modo de la llamada y
se muestra en la respuesta, advirtiéndose
“la idea gadameriana de fusién de horizon-
tes” (p. 372).

Roggero manifiesta la existencia de dos
vias de acceso a la hermenéutica en Ma-
rion, la teoldgica y la estética, a las que
dedica buena parte del capitulo. Influencia-
do por la teologia de Dionisio, el pensador
francés afirma que el acceso a la Divinidad
estd mediado por una de-nominacién (men-
cion indirecta) de cardcter no teorético sino
pragmatico, que actda como la indicacion
formal heideggeriana; una vez mas aparece
el elemento metodoldgico del pensador
aleman que Roggero ha sabido reconocer
en Marion. La via estética de acceso a la
hermenéutica se divisa en el caso paradig-
matico de Courbet, en quien “la pintura es
la encargada de 'hacer aparecer’, de ‘hacer
ver’, de mostrar lo que se da” (p. 398). El
pintor acepta la llamada y pone en prac-
tica una hermenéutica entregandose a lo
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invisto. La busqueda que realiza Roggero
de rastros hermenéuticos en la teologia y
la estética marioniana arroja un contenido
de gran valor para contrarrestar muchas de
las objeciones hechas al fenomendlogo.

Al final de la segunda parte del libro, en el
capitulo sexto, Roggero dedica una seccion
a la cuestion teoldgica. Marion se apropia
de ideas de la teologia, tales como el amor
y el don. Este ultimo se constituye en el
paradigma de todo fendmeno y permite

el acceso a la l6gica del amor, superando
la metafisica. Roggero introduce en este
marco el debate entre Marion y Derrida so-
bre si el don es posible 0 no. En el anélisis
derridiano, “las tres condiciones de posibi-
lidad del don, es decir, la existencia de un
donador, la de un donatario y de algo dona-
do” (p. 471), son a su vez las condiciones
de imposibilidad del mismo. Para Marion,
la no aparicién no implica renunciar a la
fenomenicidad del don, basta con hacer
epoché de alguna de las tres condiciones
para que aparezca. En cuanto al amor, el
autor retoma lo dicho en el capitulo cuarto
y amplia el anélisis de lo que es, sin lugar

a dudas, el elemento mas determinante

del pensamiento del filésofo francés. Para
abordar esta nocién tan importante, Rog-
gero analiza Le phénoméne érotique, donde
aparece la fenomenologia de la compren-
sién erdtica marioniana. La reduccion
fenomenoldgica se torna erdtica, desarro-
llada en la sucesion de las preguntas: ;me
aman de allende?, y luego, ;puedo amar

yo primero? Finalmente se constata que
siempre hemos sido amados. El amor se
gana exponiéndose a la pérdida absoluta. Y
s6lo en esa entrega puedo acceder al otro,
entrega que se manifiesta primero por el
“juramento’, y luego en el entrecruzamiento
de las carnes o la palabra. Marion dice que,
en la busqueda fenomenoldgica del tercero
que pueda garantizar la eternidad del jura-

273



Ideas', revista de filosofia moderna y contemporéanea

mento, el primer amante es Dios. De esta
manera se abre “la posibilidad de pensar

a Dios en Dios” (p. 488), pensar a Dios a
partir del amor, que lleva a afirmar a Dios
como primer amante. Considerando las
dimensiones del amor que expone Roggero
se debe destacar que esta es una expe-
riencia fundamental, por lo que no sélo hay
una reduccion eraética, sino también una
hermenéutica erdtica. “La fenomenologia
de la donacién, que apoya sus operaciones
metodoldgicas (reduccidn y hermenéutica)
en temples animicos, encuentra en el amor
la tonalidad fundamental que puede llevar
a cabo de modo mas acabado la entrega

a la manifestacion del fendmeno y dar un
acceso a la donacion en su cardcter satura-
do y acontecial” (p. 495). La l6gica del amor
nos ensefia que debemos entregarnos a
los fenémenos para que estos acontezcan
desde si mismos.

De esta manera queda plasmada la pro-
puesta que Roggero lleva adelante en
Hermenéutica del amor. En el mismo titulo
de la obra encontramos representadas las
dos fuentes de inspiracion que Roggero
reconoce en Marion. El primer término nos
remite a Heidegger. Su hermenéutica de
la facticidad es la condicién de posibilidad
del pensamiento marioniano, proveyendo
elementos conceptuales tales como la in-
dicacion formal y el sentido de realizacion.
Estos conceptos son fundamentales para
concehir la contra-intencionalidad mario-
niana, la estructura llamada-respuesta

y el entrecruzamiento amoroso. El lugar
que ocupan los temples animicos en la
reduccion que propone Marion es también
una herencia heideggeriana. El segundo
concepto, el amor, nos remite a la teologia,
campo del que provienen también sus
referencias a Dios como el primer amante,
la Revelacion como Ultima expresion de la
fenomenicidad y el don como paradigma
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de todo fenédmeno. No obstante, Roggero
no se detiene en apreciaciones referencia-
les y comparativas. Hermenéutica del amor
va mas alld y nos invita a adentrarnos en
una filosoffa que abre un abanico de posibi-
lidades inagotables, donde lo invisible y lo
inaparente se hacen patentes en los fené-
menos saturados. De entre ellos, el amor
aparece como el mas paradigmatico, y des-
de suiniciativa, se da y llama a la espera de
una respuesta, de una Auslegung que repita
y se adecue a su donacion.

Hotel Abismo: Cuando la
melancolia es reaccionaria
GANDHI MONTER CORONA

STUART JEFFRIES

TURNER NOEMA

Resefia de Jeffries, Stuart, Gran

Hotel Abismo: Biografia coral de
la Escuela de Frankfurt, Madrid,
Turner, 2018, 596 pp.

Recibida el 19 de agosto de 2020 —
Aceptada el 30 de septiembre de 2020

La obra de Karl Marx tiene una peculiaridad
con respecto a toda la historia de la filoso-
fia previa a ella: es una teoria hecha para la
transformacion del mundo y ha intervenido
en sus cambios, aunque no siempre de for-
ma afortunada. Es en esta perspectiva de
transformacion de la realidad, donde teoria
y practica se van tejiendo y complementan-
do mutuamente. El carécter trasformador
del marxismo resulta uno de los puntos
claves para entender los convulsos afios
del siglo pasado, asi como su influencia en
diversos movimientos politicos, sociales e
intelectuales.

Sin embargo, no todo el pensamiento

de impronta marxiana tuvo el impetu de
transformar el mundo cotidiano. Otros en-
contraron en el capitalismo un final tragico
que solo se podia combatir, melancdlica-
mente, desde las ideas. Tal es el caso de
la Escuela de Frankfurt. Caracterizada por
actualizar la critica al capitalismo y los
diversos totalitarismos de manera original,
los intelectuales de Frankfurt también
trasgredieron (conservadoramente) la
nocion de praxis propuesta por Marx. Ellos
representan una critica furibunda que no se
compromete y que desconfia permanente-
mente de cualquier organizacion social.

Las de Frankfurt son toda una pléyade de
ideas polifacéticas, heterogéneas, com-
plejas, controversiales; y aungue algunas
veces muy mal leidas, imposible seria

no reconocerles el acertado y quirdrgico
analisis de la modernidad y la razon instru-
mental capitalista. El estudio de su historia
y sus contradicciones es la tarea que se
plantea Stuart Jeffries en su libro titulado
Gran Hotel abismo: Biografia coral de la
escuela de Frankfurt (2018), sirviéndose de
una perspectiva polifénica donde lo “coral”
resulta atinado como metéfora, pero tam-
bién como estrategia narrativa.
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La obra, divida en siete partes, recorre la
evolucion de la Teorfa Critica. En el primer
apartado (dedicado a los afios que van de
1900 a 1920) el objetivo es escudrifiar sus
origenes y el conflicto edipico de los hijos
intelectuales acomodados que se rebelan
contra sus padres burgueses. Esto se
muestra como una constante en muchos
de los intelectuales de Frankfurt. La segun-
da parte (dedicada a la década de 1920)
explora las condiciones que permitieron la
creacion de un instituto de investigaciones
marxistas que se dedicarfa a explicar la de-
rrota de la revolucion alemana a la par de la
emergencia del nazismo. La tercera parte
se aboca a la década de 1930, con especial
énfasis en los viajes y el pensamiento de
Walter Benjamin. La cuarta parte nos expo-
ne los cadticos afios de la Segunda Guerra
Mundial, los exilios y los procesos de ex-
terminio que se volverian los posteriores
horizontes de investigacion de la Escuela
Frankfurt. El capitulo cierra relatdndonos el
dramaético suicidio de Benjamin. La sexta
parte recae sobre un estudio de Marcuse

y la vida en la novedosa Norteamérica de
los afios 1950. La séptima parte aborda los
convulsos afios de la década de 1960, la
actitud reaccionaria de Adorno y la deriva
militante que tendria la Teoria Critica en
Angela Davis. Finalmente, concluye con
una exposicion general de la actualidad de
la Escuela y de su Ultimo exponente vivo:
Jurgen Habermas.

Destacaré algunos momentos claves
dentro del libro para asi sembrar, de algun
modo, la semilla de la curiosidad en el lec-
tor para gue se anime a revisar en profundi-
dad Gran Hotel Abismo, no sin antes hacer
un breve recorrido contextual sobre el autor
y del lujoso hotel con vista exclusiva a la
decadencia del capitalismo.

Stuart Jeffries, escritor britanico colabo-
rador de “The Guardian”, es el responsable
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de la obra. La condicién (condicionante)
de quien no tiene en la filosofia su forma-
cién nuclear resulta en primer lugar un
reto, dada la conocida complejidad de los
pensadores a tratar: filésofos formados
ala vieja usanza europea, en la lectura
pormenorizada y comentada de autores
de la talla de Kant, Hegel, Platén, Marx,
Nietzsche, ademds de en la lectura de sus
contemporaneos (tan importantes como
lo fueron Simmel, o hasta Weber) amén
del desarrollo de sus propias teorias. Al
mismo tiempo, sin embargo, el hecho de
que el autor no sea un filésofo profesional
es una particularidad que nos muestra que
los debates de Frankfurt no son accesi-
bles Unicamente para especialistas ni les
atafie solo a ellos. La estrategia retérica
de Jeffries se posiciona como un modo de
desarticular el denso academicismo de sus
discursos. En este sentido, su talento como
escritor termina siendo un factor decisivo
en el desarrollo del libro.

¢Como, entonces, disefia su empresa lite-
raria, Jeffries? En primer lugar, rompiendo
con los géneros tipicos de la filosofia. Esto
le permite un estilo narrativo mas fluido
que compagina bien con la complejidad

de los autores tratados. Jeffries también
se sirve de la provocacion (como lo es, de
alglin modo, el pensamiento que Se con-
sidera deudor de la llamada “escuela de la
sospecha’) y tras arrojarnos a la cara la 112
Tesis sobre Feuerbach, asesta otro golpe
citando a, tal vez, el filésofo marxista mas
agudo que ha habido, Gyorgy Lukécs.

Lukdcs es crucial no sélo en la historia del
marxismo sino también en la historia de la
filosofia del siglo XX; una figura siempre
acompafiada por la polémica (su origen:
hijo del banquero Jozéf Lowinger von
Luké&cs quien compro la nobleza a través
de sus servicios financieros al Imperio
Austro - Hungaro), pero sobre todo por
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su “apuesta politica”, que es desde donde
bombardea Lukacs (y con él, Jeffries, que
toma por titulo de su libro la provocacion
de Lukdcs) a una generacion que se des-
tetd con su herejia de juventud, Historia y
consciencia de clase, pero que también, en
cuanto pudo, se alej6 de sumaestroenla
practica.

Para Lukdcs la consecuencia politica era
como un salto al vacio, una voluntad casi
nietzscheana, pero también un acto de fe.
Estas cuestiones implicaban riesgos que
los intelectuales de Frankfurt no estaban
dispuestos a afrontar y para las que mas de
una vez tuvieron solo burlas e ironias. Se-
gun Lukdcs, su critica intelectualizada, aun-
que profunda y mordaz, aun era parte del
gran entramado ideoldgico burgués: “Los
ultimos huéspedes del Gran Hotel Abismo
extraian un placer perverso del sufrimiento;
en un caso, contemplando reclinados en el
balcon como alld abajo el capitalismo mo-
nopolista destruia el espiritu humano. Para
Lukdcs, la Escuela de Frankfurt habia aban-
donado la necesaria conexion entre teorfa
y praxis que consiste en la concrecion de la
primera en actos [..]. De otro modo, argiiia
Lukdcs, la teoria no llegaba a ser otra cosa
que un ejercicio elitista de interpretacion,
como toda la filosoffa antes de Marx” (p.
12). A diferencia de sus colegas, Lukécs
transmuta su melancolia individual en
conviccion politica. Su desencantamiento
del mundo da pie a su compromiso por
cambiarlo.

Asi, apoyado en Lukdcs, Jeffries inicia su
“biografia coral” cuya virtud principal es la
polifonia argumental que construye princi-
palmente a través de épocas Y, yuxtapuesto
a ellas, los problemas filoséfico - politicos.
Esto le permite extender el abanico y no
solo tratar a los pensadores mainstream de
la escuela (como son Adorno o Habermas)
sino que nos presenta a otros como Gross-
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man o Richard Sorge, y complejiza la figura
de autores enigmaticos como es el caso
paradigmatico de Walter Benjamin.

Grossman, por ejemplo, pasé por militante,
guerrillero urbano, académico y econo-
mista. Su obra, una lectura leninista del
proceso econdmico y su crisis, incorporaba
el factor cualitativo: 1a revolucion venidera
necesitaba de la conciencia proletaria
activa. También contribuyd al debate de la
estructura logica dialéctica del método de
Marx. Grossman aporta en economia lo
que Korschy Lukécs en filosofia: la teoria
de Marx ha de repensarse criticamente
para la transformacion del mundo y no
aceptarse doctrinal ni monoliticamente (p.
107). Richard Sorge, doctor en Economia
por la Universidad de Hamburgo, pasé de
ser Cruz de Hierro en la Primera Guerra
Mundial a espia soviético y bibliotecario en
Frankfurt. Colaboré en la organizacion del
material bibliogréfico del naciente Instituto
y al poco tiempo marchd de vuelta ala
Unidn Soviética. Ya en la Segunda Guerra
Mundial, previno oportunamente al régimen
de Stalin sobre el pacto germano-japonés
(pp. 110-111).

El Instituto de Investigaciones Sociales

de Frankfurt nace, segun Jeffries, cefiido
en la contradiccion. Asi se expresa en la
charla entre Hanns Eisler y Brecht sobre

un posible cuento hipotético: “Un viejo rico
[..] muere, consternado por la pobreza
mundial. En su testamento, lega una gran
suma para la fundacién de un instituto que
investigue la causa de la pobreza. La cual
naturalmente es él mismo” (p. 98). Las ta-
reas inmediatas resultan, pues, explicar el
fracaso de la revolucion en Alemania, mien-
tras el fascismo va in crescendo, pero sin la
minima voluntad de compromiso politico.
Esto es consecuencia del trauma social
que significé la derrota espartaquista, pero
también se debe a las mismas condiciones
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materiales de los miembros del Instituto:
jovenes burgueses quienes “heredaron el
buen gusto, pero el desprecio por el dinero”
(p. 27). Una élite intelectual cuyo desprecio
ala cuna capitalista que los arrulld los vuel-
ve tedricos de su derrumbe.

Un momento crucial fue cuando Walter
Benjamin entrd en escena y giré por com-
pleto el curso de la Teorfa Critica. Benjamin
explord temas que los préximos frankfur-
tianos desarrollarfan con mayor extension.
Ademas, encarné como pocos la impronta
de la transgresion de los saberes discipli-
narios modernos. En Benjamin, ese gesto
toma realidades creativas que rompen

con los academicismos y las ortodoxias

de cualquier tipo (desde religiosas hasta
politicas) y que se involucran directamente
en la transformacion revolucionaria (baste
tan solo recordar que fue rechazado por los
soviéticos como por la misma academia
aristécrata alemana y que su mesianismo
marxista extrafiaba a propios y extrafios
con sus extravagantes puentes construidos
entre la Tord y El Capital). Jeffries recupe-
rard su notable melancolia y su progresivo
acercamiento al marxismo al explorar las
cualidades de su critica de la cultura, pen-
sada desde las coordenadas de la critica de
la economia politica de Marx (p. 127). Sin
pertenecer propiamente a la Escuela, Benja-
min se involucra en el debate marxista por
su lectura de Lukacs y como éste, reniega
de su condicion acomodada para vincularse
(a sumodo) con la transformacion revo-
lucionaria. Motivado en gran medida por

su propia melancolia y la nostalgia de un
mundo que se cae a pedazos por el nazis-
mo, Benjamin reconstruye politicamente la
historia, haciendo de esa contribucion teo-
rica un recurso fundamental para la lucha
revolucionaria. Se lucha por el pasado y la
recuperacion de la memoria soterrada. Se
lucha para que el enemigo cese de vencer.
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Un segundo momento importante estu-
diado por Jeffries es la llegada a Estados
Unidos de América. Aunque algunos (como
Fromm) abrazaron con entusiasmo el
rostro mas vanguardista del capitalismo,
otros, como Adorno y Horkheimer, darfan
luz a un texto icénico: Dialéctica de la llus-
tracidn, donde relucen temas como la razén
ilustrada o la industria cultural, y se nota el
pesimismo que seré el sello de la Escuela
en Estados Unidos. La sociedad americana
no se diferenciaba, para ellos, de las co-
munistas y las fascistas. El capitalismo se
habia cosificado en las consciencias, nadie
escapaba de su industria: no habfa posibi-
lidad alguna de revolucion, ni resistencia,
todo caia en las fauces de la imparable
industria cultural. Ademas, la estrategia
empleada para realizar estos andlisis fue la
de encriptar como pudieron las referencias
aMarx y la revolucion, con el fin de evitar el
recorte de los financiamientos universita-
rios que recibian.

Como si hubiera firmado un pacto al estilo
de Mefistéfeles, la Escuela de Frankfurt
pagd muy alto el precio de investigar la
complejidad de la vordgine capitalista: se
volvié marxismo de saldn. Bolchevismo de
café. Conjuraron la melancolia y la melan-
colia se volvio tragedia. La tragedia intelec-
tual del s. XX: estar demasiado afectado
por un modo de produccion como para
luchar por cambiarlo.

El libro también recoge la colaboracién de
Adorno con la intelligentsia norteamericana
en lo que se convertirian en los primeros
disefios de control gubernamental para la
erradicacion de un posible brote de anti-
semitismo en Estados Unidos. El llamado
“cuestionario F californiano” buscaba de-
tectar los posibles brotes de rasgos autori-
tarios y prevenir organizaciones fascistas,
para lo cual, se servia del marco analitico
freudiano del que muchos miembros del
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Instituto de Investigaciones Sociales re-
sultaban afines. En ese mismo tenor de
colaboracion con el gobierno norteameri-
cano encontramos a Marcuse, quien nunca
se arrepintié de su colaboracion con la
potencia capitalista en pos del fin superior:
vencer al nazismo.

Sin embargo, Adorno pagé la factura de su
tibieza politica (rayando en el conservadu-
rismo) y su marxismo academicista fue re-
chazado durante el movimiento estudiantil
de los afios de 1960's. El ocaso de Adorno
se diferencia de la consagracion de Marcu-
se dentro de las militancias, en parte, por la
esperanza de éste con relacion a la lucha
de los universitarios, pero también por su
proyecto filoséfico, que pretendia generar
alguna esperanza en el gris escenario plan-
teado por Horkheimer y Adorno.

Producto de esa via comprometida de
Frankfurt es Angela Davis (p. 362), quien
es, tal vez, una figura curiosa dentro de la
historia de la Escuela: no es propiamente
hablando una tedrica reconocida por el
academicismo anquilosado de sus maes-
tros, pero es tal vez la Unica que responde
al reclamo hecho por Lukdcs, apropidndose
la Teoria Critica y usdndola como herra-
mienta de transformacion instanciada en
una materialidad concreta. Referente del
feminismo marxista y militante del Partido
Comunista de Estados Unidos, Davis anali-
za desde la perspectiva del racismo el sis-
tema penitenciario americano y el modo en
que es utilizado como instrumento del capi-
talismo y del racismo, lo que ella llamara "el
complejo industrial carcelario”. El sistema
carcelario encuentra una alianza con las
corporaciones privadas para beneficiarse
de las “poblaciones” excedentes: personas
racializadas despojadas de cualquier am-
paro juridico, reducidas a la vulnerabilidad y
la explotacidn sin cuartel. Davis, entonces,
sintetiza su experiencia vivencial con su
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formacion académica para constituirse
como una alumna disidente a lo habitual
para la Teorfa Critica.

Concluimos diciendo que el presente libro
de Jeffries nos invita a la reflexién situada
y la reapropiacion de una Escuela que no
serfa del todo exagerado llamar nuestros
cldsicos contempordneos. De la rebelion
alos padres y la lucha revolucionaria a la
sorna de Adorno y las reflexiones de Davis,
la Escuela de Frankfurt es, sobre todo,
una herramienta para comprender y trans-
formar un mundo donde el modo de pro-
duccidn capitalista captura y somete toda
experiencia vital que se le interpone, para
alinearla a la légica de la ganancia.
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Lo racional y la realidad
efectiva en la filosofia
hegeliana

HUGO A. FIGUEREDO NUREZ

Resefia de Illetterati, Luca y
Menegoni, Francesca (eds.),
Wirklichkeit. Beitrdige zu einem
Schliisselbegriff der Hegelschen
Philosophie. Hegel-Tagung in
Padua im Juni 2015, Frankfurt
am Main, Vittorio Klostermann,
2018, pp. 281.
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En junio de 2015, el Dipartimento di Filo-
sofia, Sociologia, Pedagogia e Psicologia
Applicata de la Universita degli Studi di Pa-
dova organizé una conferencia internacio-
nal sobre la relevancia del concepto de rea-
lidad efectiva (Wirklichkeit) en la filosofia de
Georg Wilhelm Friedrich Hegel. El evento
resultaba sugerente: luego de décadas de
primacia del posmodernismo, con las olas
expansivas del nuevo realismo y el realismo
especulativo indicando el resurgimiento del
interés realista en la filosofia europea, pen-
sadoras y pensadores discutirian la efec-
tividad de lo real en un sistema filoséfico
frecuentemente sefialado como paradigma
de los excesos del idealismo. Tres afios
después, la conferencia tuvo por resultado
una compilacion de doce articulos, que, en
su conjunto, ofrece aportes interesantes
para los estudios hegelianos y también un
desafio. En esta recension eshozaremos
los argumentos centrales de cada uno de
los articulos, presentandolos en una articu-
lacién tematica que pretende manifestar su
fructifera conjuncion.

En “Der einzige Inhalt der Philosophie. On-
tologie und Epistemologie in Hegels Begriff
der Wirklichkeit" (pp. 11-42), el articulo

que inicia la compilacion, Luca llletterati
reconstruye sistematicamente el concepto
hegeliano de realidad efectiva como unidad
de la ontologia y la epistemologia. Para el
autor, la ontologia es la consideracion del
ser en tanto ser, mientras que la epistemo-
logia consiste en el conocimiento de lo que
existe. Esta distincion sustentd la dualidad
moderna entre el sujeto y la realidad, en la
cual, o bien el entendimiento era una tabula
rasa dependiente de la realidad externa, o
bien el sujeto era el patrén determinante de
lo que existe. Pero la realidad efectiva no
se identifica con lo que es en tanto que es y
tampoco con una categoria transcendental
del sujeto, por lo cual no puede ser objeto
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de la ontologfa ni de la epistemologfa. Esta
limitacion al purismo de ambas perspec-
tivas motiva en el sistema hegeliano el
proposito de unificar, en el concepto de
realidad efectiva, la ontologfa y la episte-
mologfa como asuncion (Aufhebung) del
dualismo moderno. Este proyecto se expre-
sa en la Fenomenologia del espiritu, donde
Hegel afirma que lo verdadero debe ser
aprehendido y expresado como sustancia
y, en igual medida, como sujeto. llletterati
argumenta que la realidad efectiva repre-
senta en la constitucion del sistema la
aprehension y la expresion de lo verdadero
en tanto unidad del movimiento del pensar
y su determinacion real (p. 18). En la Cien-
cia de la Idgica la aprehension consiste en
la deduccion del pensar puro como sujeto
de su propio movimiento, siendo la realidad
efectiva un momento esencial que contiene
en si la génesis de la libertad del concep-
to. El aspecto formal de lo verdadero se
expresa efectivamente como proceso que
sustenta la determinacion de la naturaleza
y de las instituciones del espiritu objetivo
en la Enciclopedia de las ciencias filosdficas
en compendio. Como respaldo de su tesis,
lletterati destaca que, en su obra mas
sistematica, Hegel designa a la realidad
efectiva, la unidad del mundo exterior y del
mundo interior de la conciencia, como el
Unico contenido de la filosofia (p. 39).

A pesar de esta expresa centralidad, el con-
cepto de realidad efectiva no ha recibido la
atencion que amerita en los estudios espe-
cializados en el filésofo de Stuttgart, pese
a ser objeto de importantes malentendidos
en el pensamiento contemporaneo. El
equivoco principal ha sido la consideracion
sinonimica de la realidad efectiva y de la
realidad (Realitat), términos semdntica-
mente cercanos en el idioma aleman, pero
distinguidos por Hegel. El motivo y el im-
pulso de esa confusion se sustentan en el
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Prélogo de los Principios de la filosofia del
derecho de 1821, especificamente, en las
palabras mas trilladas del corpus hegeliano:
‘Lo que es racional, es efectivamente real,
/ lo que es efectivamente real, es racional
(Was vernlinftig ist, das ist wirklich, / und
was wirklich ist, das ist verniinftig)". Las
derivaciones politicas de esta proposicion
generaron una polémica que obligé a He-
gel a hacer una aclaracion casi obvia en

la sequnda edicién de la Enciclopedia de
1827 (§ 6, nota): ella no mienta la realidad,
sino la realidad efectiva, la cual debe ser
comprendida segun los términos en que
fue probada en la Doctrina de la esencia, Se-
gunda doctrina de la Ciencia de la Idgica y
momento conclusivo de la Ldgica objetiva.
Pero la aclaracion, con su desambiguacion
y su advertencia, no fue suficientemente
considerada y su omision tuvo una funcion
exegética central en una de las interpreta-
ciones de la filosoffa hegeliana mas influ-
yentes durante la segunda mitad del siglo
XIX, Hegel und seine Zeit (1857) de Rudolf
Haym.

En su interpretacion, Haym considerg el
afamado dictum como el principio de la
filosofia hegeliana y comprendi¢ la realidad
efectiva como la mera realidad, segun
muestra Jean-Frangois Kervégan en el
articulo titulado “«Was wirklich ist, kann
wirken». Anmerkungen Uber die logische
Stellung der Wirklichkeit bei Hegel” (pp.
227-247). Para Haym, comenta Kervégan,
la equivalencia entre lo real y lo racional
conllevaba, o bien una contradiccion, o bien
una tautologia, porque silo real es lo no
racional, ella mentaria que lo racional es lo
no racional, pero silo real es una parte o un
resultado de lo racional, ella afirmaria una
verdad evidente. Ninguna de estas posibi-
lidades era inocua: si el principio hegeliano
se trataba de una contradiccion, la filosofia
derivada de él sustentaba la revolucion; si,
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en cambio, se trataba de una tautologia,
respaldaba la conservacion del status quo.
En su exégesis, Haym argumento la segun-
da posibilidad y concluyé que Hegel fue

el filésofo de la Restauracion, el pensador
que justifico la reaccion conservadora a
las consecuencias de la Revolucion fran-
cesa, sentando las bases del presupuesto
del quietismo hegeliano, el cual supone la
identidad estatica entre lo racional y lo real.
Este presupuesto fue determinante para la
recepcion del sistema hegeliano en el siglo
XXy en el pensamiento contemporaneo, en
especial, para la interpretacion de su filo-
soffa politica y de su filosofia de la historia
(p. 229).

Retomando la indicacion de Hegel en la
segunda edicion de la Enciclopedia, Kervé-
gan analiza la Doctrina de la esencia bus-
cando rebatir el presupuesto del quietismo.
El proyecto general de la Ldgica estriba
para €l en la unidad dindmica del sery del
pensar por medio de la realidad efectiva. El
ser en su pureza contiene los dualismos de
la tradicion metafisica, que encuentran su
asuncion y su verdad en la determinacion
esencial de la realidad efectiva. A su vez,
ella tiene su verdad sdlo en su asuncion en
el concepto, con lo cual también en éste el
ser halla su verdad. Esta ilacion deductiva
manifiesta la congruencia procesual entre
la racionalidad y la realidad efectiva, y, por
tanto, concluye Kervégan, la equivalencia
entre lo real efectivo y lo racional es un pro-
ceso, no una identidad estatica que valide
el quietismo.

Angelica Nuzzo también analiza la Doctrina
de la esencia, pero para afrontar el proble-
ma de la efectividad del pensamiento puro
que sustenta la logica hegeliana prescin-
diendo de toda determinacion extrinseca.
En su articulo “Wirklichkeit and Wirken:
Hegel's Logic of Action” (pp. 207-225) la
autora considera que lo efectivo del pensar
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tiene por condicion el relevo de un lenguaje
mental sobre el pensamiento por una légica
dialéctico-especulativa sobre la realizacion
de sus formas objetivas y absolutas. Esta
trasmutacion es posible a partir de la con-
juncion en la légica hegeliana de conceptos
aristotélicos, spinozistas y leibnizianos vin-
culados a la accién. En primer lugar, Nuzzo
comenta la recepcion de las nociones aris-
totélicas de energeia y dunamis (p. 209). El
Estagirita habia distinguido y separado dos
modos de la Ousia, energeia o realizacion

y dunamis o potencialidad, otorgando prio-
ridad ontolégica a la primera por sobre la
segunda. Basandose en ambos conceptos
Hegel concibe el pensamiento, con lo cual
se libera del lenguaje mentalista; pero, a
diferencia de Aristételes, él no mienta el
cambio como la transformacion de una
esencia subyacente, sino como una accion
independiente de cualquier sustrato, y pone
la potencialidad en el interior de la realiza-
cion. La no separacion de la energeia y la
dunamis es factible en tanto lo real es idén-
tico a lo potencial, como considera Hegel
en continuidad con Spinoza. La potencia
activa que se autorrealiza hace necesa-
riamente real a lo posible, con lo cual, la
dunamis aristotélica carente de actualidad
se transforma en una nocién mas fuerte
de realizacion y trasmuta de posibilidad no
realizada a productividad. Pero la pureza
del pensar es aun formal, no efectiva.

Ella adquiere este sentido como accion
que transforma a la sustancia en agente,
segun concede Hegel influenciado por el
concepto leibniziano de poder. El le permite
pensar una accion continua y absoluta que
elimina toda pasividad de la sustancialidad
y entiende toda la realidad como accidn, de
forma tal que sélo lo que actda es real y la
accion es todo lo que existe en la medida
en que existe. Por tanto, concluye Nuzzo,
mediante la recepcion y unidad deductiva
de nociones aristotélicas, spinozistas y
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leibnizianas, la l6égica hegeliana puede
abandonar el lenguaje mentalista sobre el
pensamiento puro para dar cuenta de su
efectividad como accion.

En el articulo "Modus oder Monade. Wie
wirklich ist das Individuum bei Hegel?"

(pp. 155-178) Birgit Sandkaulen encara la
cuestion de la efectividad del individuo en
la Doctrina de la esencia y su manifestacion
en la filosofia real. Ella afirma como pre-
misa inicial que el individuo es concebido
como una sustancia por el filésofo de
Stuttgart. Siguiendo a Spinoza, él acepta
que la sustancia es la unidad absoluta de
lo diverso, pero destacado que ésta es una
identidad abstracta carente de reflexion

en si misma, dentro de la cual cualquier
distincion es puesta extrinsecamente y la
negacion es sélo determinacion (negacién
simple). Siguiendo a Leibniz, Hegel también
considera la sustancia como mdénada, en

la cual la determinacion deja ser s6lo ne-
gativa y pasa a ser positiva; el absoluto se
determina como negacion de la negacion

y Se caracteriza por la interaccién causal.
Pero ambas consideraciones no son equi-
valentes para la autora, porque mientras

la unidad absoluta es propia de una pers-
pectiva ontolégica, la ménada pertenece a
una epistémica, sin que Hegel presente una
mediacion que justifique el transito de una
aotra (p. 164). A pesar de ello, la efectivi-
dad de lo individual es deudora de ambas
perspectivas. La realidad efectiva incor-
pora las nociones modales de necesidad y
de contingencia, siendo lo contingente el
reverso de la necesidad y lo existente un
accidente de la sustancia; el individuo es
entonces efectivo y esté en relacion con
otros individuos, pero bajo la modalidad

de lo contingente, sin subsistencia. Tanto
la version unitaria de la sustancia como la
monadica tienen expresion en la filosofia
real. La ménada es parte de la asuncion del
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espiritu subjetivo en la antropologia, donde
el alma es concebida como relacion con-
sigo mediada por la vinculacién con otras
monadas (p. 170). La sustancia spinozista
fundamenta la realizacién de la libertad

en la eticidad, en la cual el individuo es un
accidente de las fuerzas éticas (p. 174).
Sandkaulen concluye que el lugar del indi-
viduo en la filosofia hegeliana es precario,
porque esta fundado en una pluralidad
sustancial activa, pero tamhién disuelto en
la abstraccion y la contingencia, sin media-
cion ni sintesis entre ambas versiones de la
sustancia.

La individuacion abstracta, para Lucio
Cortella, es objeto de una recusacion en la
fundamentacion espiritual de la realidad
efectiva, segln afirma en el articulo “«Das
Geistige allein ist das Wirkliche». Uber

den Hegelschen Begriff der Wirklichkeit"
(pp. 263-280). El autor justifica su tesis
comentando esquemdticamente tres mo-
mentos centrales del sistema hegeliano:
la intersubjetividad como fundamento de
la conciencia, el concepto como manifes-
tacion de si'y el espiritu como verdad de

la naturaleza. La individualidad es el lugar
en el cual se realiza la automediacion de
la conciencia, pero ésta se revela como
espiritu, un todos abstracto que comparte
con los individuos particulares la capaci-
dad de hacer referencias tautolégicas. La
realidad efectiva de la conciencia resulta,
entonces, no de la unidad de los individuos
particulares, sino de un mundo de préacticas
y relaciones. Por otra parte, el concepto
puro, como momento conclusivo de la
Ldgica, debe realizarse como un “determi-
nante particular y absoluto” (p. 267) que
confronta y excluye la mera individualidad.
La naturaleza, en tanto manifestacion
efectiva del concepto, deviene a través de
un momento interno y puro de la vida del
espiritu, por lo cual éste es anterior a ella
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y también su verdad. En tanto la realidad
efectiva se restringe a la esfera del espiritu
y la naturaleza se subsume a él, Cortella
concluye que la efectividad de lo real tiene
en la esfera del espiritu su legitimacién y su
plena manifestacion.

Sally Sedgwick también destaca el aspecto
espiritual de la naturaleza hegeliana en

su articulo “Reconciling ourselves to the
Contingency that is a Moment of Actuality:
Hegel on Freedom’s Transformative Nature”
(pp. 249-261), pero para explorar la tensién
entre la necesidad y la libertad. La autora
comenta la contraposicion entre la vision
antigua y la moderna sobre la necesidad en
la naturaleza: mientras para los modernos
consiste en la negacion de una posibilidad
alternativa, la necesidad implicaba para los
antiguos la aceptacion de la realizacion de
lo ineludible. Si bien Hegel valora la visién
antigua, no deja de destacar que ella acep-
taba una necesidad ciega, sin revelacion,
mientras que la vision moderna afirma que
puede ser conocida (p. 253). Sedgwick
observa que, aunque Hegel valora ambas
visiones, contrapone a ellas la necesidad
como consciencia de la libertad, la cual
supone su unidad con la contingencia.

El carécter espiritual de la realidad efectiva,
unido a su determinacion légica formal, pa-
recen cuestionar lo propiamente realista de
este concepto. Esta cuestion se expresa en
el supuesto de que el idealismo hegeliano
anula la facticidad y con ello excluye toda
forma de realismo. Dietmar Heidemann
recusa esa inferencia en “Gibt es bei Hegel
das Problem des Realismus?" (pp. 79-99)
afirmando que, si bien Hegel considera la
filosofia esencialmente idealista, el rea-
lismo no representa para €l una posicion
obsoleta, sino que debe ser asumido en el
sistema a partir de la manifestacion de sus
implicancias escépticas. En primer lugar,
en la dialéctica inherente a los deicticos
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que conforman la figura de la conciencia
denominada certeza sensible, la cual pre-
tende mentar la inmediatez de lo real con
el "aqui”y el “ahora’, pero los cuales solo
encuentran sentido en la mediacion del
universal y en la figura que lo asume, la
percepcion. En segundo lugar, en las de-
terminaciones que sustentan el momento
|6gico del fendmeno (Erscheinung) median-
te lo externo y lo interno, que, incapaces
de sustentarse por si mismos, sucumben
en su opuesto —en tanto sin lo externo no
hay interno y sin lo interno no hay externo-,
mostrando la vinculacién esencial como la
verdad de ambas determinaciones. Tanto
en el analisis fenomenoldgico como en el
I6gico se manifiestan las consecuencias
escépticas de la exclusion de la mediacion
por parte del realismo, pero en su explici-
tacion dialéctica ellas son asumidas en la
deduccioén del sistema como percepcion y
como vinculacion esencial, y no excluidas
de él, concluye Heidemann.

Uno de los temas actualmente privilegiados
en los estudios hegelianos anglosajones es
la vinculacion del pensamiento del filésofo
de Stuttgart con problemadticas y catego-
rias de la tradicién analitica. Robert Pippin,
uno de los mentores de esa tendencia,
explora en el articulo “The many modalities
of Wirklichkeit in Hegel's Wissesnschaft der
Logik" (pp. 43-58) las cuatro maneras en
que Hegel emplea el término realidad efec-
tiva (actuality), con el objetivo de especifi-
car el sentido de metafisica que propulsa la
|6gica hegeliana. La primera manera, que el
autor denomina “logical actualy”, remite al
contenido especulativo como conocimiento
a priori, que consiste en la exposicion de
los conceptos en su propia efectividad y en
su pureza, sin remision. La segunda mane-
ra en que Hegel emplea el término remite a
la relacion entre el conocimiento a priori'y
la verdad histérica en el enlace sistematico
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entre la ldgica y la filosofia real. La tercera
manera es la que Hegel denomina propia-
mente realidad efectiva en la decantacion
de la Doctrina de esencia y consiste en la
unidad de la esencia con el fenémeno. Por
ultimo, Hegel también emplea ese término
para mentar la objetividad del concepto
como verdad al final de la Ldgica. Para Pi-
ppin, la primera manera es la determinante
en el proyecto légico. El autor argumenta
que éste consiste en la determinacion del
lenguaje judicativo, en el cual el contenido
de una afirmacion verdadera es lo que

es. Los momentos de la Ldgica mientan
formas de realidad o de inteligibilidad (p.
48) de toda proposicion posible, deter-
minando lo que podria ser cierto y lo que
posiblemente es, sin resolver la cuestion
de lo que es verdad o lo que existe. Esto se
corresponde, concluye Pippin, con el primer
modo en que Hegel emplea el término de
realidad efectiva especificando su proyecto
l6gico, el cual, en consecuencia, debe ser
comprendido en términos predicativos.

En “Thought and Being in Hegel’s Logic.
Reflections on Hegel, Kant, and Pippin” (pp.
101-118) Stephen Houlgate cruza y confron-
ta la interpretacion predicativa de la Ldgica
remitiendo a su génesis histdrica. El autor
afirma que la filosofia hegeliana es herede-
ra de la l6gica transcendental kantiana, la
cual buscaba la unidad de la légica, como
ciencia del pensar, con la metafisica, como
ciencia del ser. Hegel recibe y comprende
esa unidad como lo especulativo y lo propio
del pensar. La légica concibe las formas
del ser sin presuponer las oposiciones del
entendimiento, mostrando la dialéctica que
les es inherente, y derivandolas del pensar
puro. Este proyecto enmarcado en su remi-
sién genética otorga sentido a la identidad
entre el ser puro y el puro pensar que inicia
la Ciencia de la Idgica e impulsa el desa-
rrollo de las determinaciones posteriores,
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con lo cual, concluye Houlgate, la l6gica
hegeliana no puede ser entendida como
una exploracion del lenguaje, sino que ella
es mas hien una ontologfa sobre la unidad
del sery del pensamiento.

Gunnar Hindrichs también explora la unidad
entre el pensar y el ser como una vincula-
cion entre la légica hegeliana y la ontologia,
pero no la considera su continuacion, sino
su aporética asuncion, segun expone en el
articulo “Speculativ gebundene Ontologie”
(pp. 119-253). Partiendo de la distincién de
Dozu R. Zocher (1939) entre una ontologia
libre (frei) y una ontologfa ligada (gebunde),
en la cual la primera remite a una filoso-

fia primera incondicionada que tiene por
objeto el ser en tanto ser, mientras que la
segunda da cuenta de cuestiones ontoldgi-
cas subordinadas a un marco conceptual
no ontoldgico, Hindrichs considera que la
l6gica hegeliana es un caso ejemplar de
ontologia ligada. Ella no busca el conoci-
miento del ser en tanto ser, sino la unidad
de éste con el pensar, lo cual implica la
asuncion de la ontologia que la precede. El
resultado de esta asuncion es la idea abso-
luta como método que asume en si el ser,
la nada y el devenir, a la vez que mienta la
correspondencia entre el sery el pensar. La
unidad de la idea no requiere nada exterior
a si para su fundamentacién, con lo cual la
|6gica se transforma en la filosofia primera
sustituyendo a la ontologia. Pero si bien

las determinaciones de la ontologia prece-
dente encuentran su verdad y su unidad en
la idea absoluta, ella presenta una aporia
irresoluble, concluye Hindrichs: su incondi-
cionalidad supone el proceso fallido de las
determinaciones ontoldgicas y, por tanto, la
idea tiene como condicion la ontologia, con
lo cual la légica es lo incondicionado a la
vez que tiene una condicion.

Centrandose en el concepto de realidad
efectiva, Permin Stekeler-Weithofer critica
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la nocion semantica de “mundo posible’,

en tanto implica problemas para una con-
sideracion realista del mundo. Un analisis
realista, afirma el autor en “The concept of
reality. On Hegel's disambiguation of ener-
geia” (pp. 59-78), no puede consistir en una
teoria especular basada en una creencia
metafisica que, mediante una evasion se-
mantica, formalista y metaférica, prescinda
de las condiciones, las fuerzas y las causas
del mundo real (Wirklichkeit) (p. 61), porque
los mundos posibles no son verdaderos

ni ontoldgicamente validos y, por tanto,

no determinan las leyes del mundo real ni
su posibilidad. Para Stekeler-Weithofer la
determinacion légica de la realidad efectiva
por parte de Hegel pretende especificar

y elucidar el concepto de mera realidad,
porgue mientras éste refiere al fenémeno
determinado en el espacio y en el tiempo, la
realidad efectiva remite al sistema de cau-
sas que implican la constitucion verdadera
del'mundo y de los objetos que lo compo-
nen. Valiéndose de términos como esencia,
realidad objetiva y ser, el mundo real mien-
ta un "meta-meta-level” (p. 65) que consiste
en las posibilidades, las condiciones y las
necesidades correspondientes a las apa-
riencias empiricas producidas o causadas
por él, donde las ideas de produccion y de
causa, de fundamento y de existencia, no
son mas que formas del conocimiento (p.
71). El dominio efectivo de las cosas —que
incluye todos los objetos fisicos, toda la
materia quimica y todos los seres bioldgi-
cos- no sélo se da de manera empirica,
sino que esta constituido y formado por
criterios conceptuales de distinciones e
identidades, a los que se agregan infe-
rencias genéricas, poderes y fuerzas que
permiten predecir procesos 0 acciones en
los cuales las cosas y las causas desempe-
fian funciones. En otras palabras, cualquier
concepto relacionado con el mundo es un
concepto inferencial y porta conocimiento.
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La determinacion l6gica de la realidad efec-
tiva hegeliana, concluye Stekeler-Weithofer,
brindaria una alternativa al idealismo de los
mundos posibles en favor del mundo real

y su constitucion fenoménica, porque él es
modal y nada tiene lugar fuera de los con-
ceptos que buscan comprenderlo.

Explorando también posibles contribucio-
nes de la filosofia hegeliana a la tradicién
analitica, Christoph Halbig se propone
determinar en el articulo “Nihilismus, Kons-
truktivismus, Realismus? Uberlegungen
zum Theorietyp von Hegels Metaethik” (pp.
179-205) de qué manera y en qué sentido
puede atribuirse al filésofo de Stuttgart un
metalenguaje cuyo referente sea la ética y
la fundamentacion de su validez. El autor
establece tres criterios para una recons-
truccion de la metaética hegeliana: (i) la
consideracion de la realizacion efectiva del
concepto de libertad, (ii) la congruencia
con la critica hegeliana a la moralidad y
con los criterios de idoneidad que de ella se
siguen y (iii) la coherencia con los conteni-
dos normativos y éticos de la filosofia del
espiritu objetivo. Estos criterios le permiten
al autor distinguir la metaética hegeliana en
relacion con el nihilismo, el constructivismo
y el realismo. La primera posicion, cono-
cida también como antirrealismo, se des-
prende de una interpretacion de la filosoffa
practica hegeliana en la que se enrolan Karl
Popper (1945), Ernst Tugendhat (1979),
Herbert Schnadelbach (2006), entre otros,
que le atribuyen la aceptacion sin critica de
la facticidad normativa, lo cual implicaria la
inexistencia de normas allende las dadas

y la consecuente nulidad de su posibilidad
veritativa. Halbig realiza tres criticas a esta
interpretacion. En primer lugar, la identidad
entre lo racional y la realidad efectiva es
comprendida en ella como la identidad
entre lo racional y la facticidad, donde lo
racional es una apologia de lo que tiene
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existencia concreta. Pero esto implica un
incorrecto entendimiento de lo real efectivo
en Hegel, que el autor comprende como la
realizacion conceptual en la cual una en-
tidad es efectiva sélo en tanto realiza con
éxito su concepto. En segundo lugar, Hegel
valora la moralidad de la voluntad unilate-
ral en detrimento de las normas morales,
privilegiando una ética de la voluntad por
sobre una ética del ser; esta reivindicacion
supone asegurar los reclamos normativos
y su critica a lo dado en las condiciones

de apropiacion individual e institucional de
las normas. En tercer lugar, alega Halbig,
la consideracion hegeliana de la voluntad
subjetiva habilita el distanciamiento de las
normas para su puesta en consideracion.

Pero la metaética hegeliana tampoco podria
comprenderse como realista, segln con-
sideran J. McDowell (2002, 2007), R. Stern
(2007), S. Ostritsch (2014), entre otros.
Halbig recusa esta exégesis considerando
que Hegel no basa su teoria ética sélo en
una resistencia exterior a la experiencia,
sino que, por el contrario, esas experiencias
también son juzgadas por él desde un punto
de vista normativo, con lo cual su filosofia
practica carece de evolucion, una de las
nociones fundamentales del realismo mo-
ral. En contraposicion a la interpretacion
nihilista'y en reaccion a la realista, especifi-
camente en su debate con McDowell, Pippin
(2007) ha sostenido una comprensién de la
filosoffa prdctica hegeliana que considera
las normas como construcciones colectivas
determinadas en un proceso histérico. Hal-
big objeta a esta posicion que, si bien para
Hegel la normatividad es el resultado de un
proceso de autoconstitucién no permeable
a criterios externos de evaluacion, ella es

la autorrealizacion de la libertad como con-
cepto de la voluntad. Por tanto, la metaética
hegeliana no podria considerarse construc-
tivista, ni realista, ni nihilista.
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Estas distinciones le permiten a Halbig
reconsiderar los tres criterios que enuncid
para una reconstruccion de la metaética
hegeliana y esbozar su contenido en una
conclusion provisoria. En primer lugar, el
autor afirma que el estatuto de la libertad
como concepto de la voluntad no consiste
en un valor intrinseco, en el sentido de una
especificacion realista para el proceso
constructivo, ni en una pura racionalidad
practica; la libertad como forma del con-
cepto de voluntad es, en cambio, un hecho
metafisico que realiza la idea-estructura a
nivel del espiritu objetivo. En segundo lugar,
esta realizacion tiene lugar en un proceso
constructivo que no puede asignarse ni

al sujeto ni al objeto, sino que incluye a
ambos. En tercer lugar, este movimiento de
realizacion contiene elementos del derecho
de la objetividad que remiten a las institu-
ciones, el sentido comun y el derecho de

la voluntad subjetiva. Tanto la metafora de
la realidad, que sustenta la posicion la me-
taética realista, como la construccion, que
sustenta el constructivismo, alcanzan sus
limites en el modelo hegeliano, concluye
Halbig, en tanto algo meramente real no
puede hacer demandas normativas.

En su conjunto, la compilacion de llletterati
y Menegoni visibiliza la centralidad del
concepto de realidad efectiva en la filosoffa
hegeliana. Gran parte de los articulos dan
cuenta de lo particular de su fundamenta-
cion logica, marcando que es desde ella
que deben ser juzgadas sus derivaciones
sistemdticas. La compilacion también
presenta diversos aspectos de la realidad
efectiva hegeliana, vitalizando su potencia
conceptual para reflexionar sobre tépicos
contemporaneos como la accién, el indivi-
duo, la ética, la politica, la naturaleza, la on-
tologia y la propia filosofia como pretension
de conacimiento objetivo, luego de afios de
subjetivismo exacerbado. En este sentido,
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resulta interesante que la realidad efectiva
manifiesta tensiones como la dualidad en-
tre el individuo y lo colectivo, la posibilidad
y lanecesidad o la naturaleza y el espiritu,
las cuales la filosofia hegeliana no pretende
superar ni aniquilar, sino asumir.

En estas contribuciones, la compilacion
también prefigura un desafio. Porque pese
a ser objeto de importantes malentendidos
en el pensamiento contemporaneo, como
exponen especialmente los articulos de
Halbig y Kervégan, la realidad efectiva no
ha recibido la atencion que amerita por
parte los estudios especializados. Una ex-
ploracion somera de esas investigaciones
durante los Ultimos cincuenta afios mues-
tra que su tratamiento se ha restringido a
un momento de la Ciencia de la ldgica y, en
otros casos, a una instancia deductiva de la
Doctrina de la esencia, que, por otra parte,
ha sido mas comentada que analizada. La
compilacién manifiesta que la especifici-
dad de la realidad efectiva hegeliana es una
cuestion abierta en la investigacion espe-
cializada y ahf anida el reto que ella marca.

Para especificar ese desafio, valgan algu-
nas consideraciones. En primer lugar, dos
especificaciones histéricas. La realidad
efectiva no es una nocién univoca en los
escritos de Hegel: ella adquiere su deter-
minacion especulativa en 1813, antes de
ese afio no porta un sentido técnico en las
obras publicadas (como ponen de manifies-
to sus multiples apariciones en la Fenome-
nologia del espiritu de 1807, especialmente
luego del capitulo V), mientras que después
de 1813 adquiere una centralidad manifies-
ta, siendo utilizada con mucha frecuencia
en las deducciones y desarrollos dialécti-
cos en las obras posteriores a 1816. Por
consiguiente, se trata de una nocion que se
desarrolla histéricamente, y que no resulta
equivalente en cualquier momento evolu-
tivo de la filosofia hegeliana. En segundo
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lugar, dos apreciaciones ldgicas. Segun

el propio Hegel especifica en la primera
edicion de la Doctrina del ser de 1812, la
determinacién especulativa de la realidad
efectiva consiste en la interaccion de tres
momentos de la Ldgica: la realidad como
inmediatez en el ser, la realidad efectiva
propiamente dicha en la tercera seccion de
la Doctrina de la esencia y la idea absoluta
en el momento de mayor manifestacion de
la Doctrina del concepto. Por tanto, si se
analiza la realidad efectiva sélo en el marco
de la segunda doctrina de la Ldgica, se con-
sidera unilateralmente uno de sus momen-
tos, en abstraccién de suinmediatez y de
su manifestacion. Por otro lado, la realidad
efectiva propiamente dicha es modal, pro-
ducto de la dialéctica entre la contingencia,
la posibilidad y la necesidad, es decir, ella
consiste en la vinculacion esencial de esas
determinaciones modales y no séloen la
necesidad. Por dltimo, una consideracion
sistematica. Las expresiones reales de la
realidad efectiva en la naturaleza y el espi-
ritu pretenden manifestar el fundamento
formal que sistematicamente les da sus-
tento, con lo cual deben dar cuenta de Ia
interaccion de la realidad, la efectividad y
la idea absoluta, a la vez que su interaccidn
modal dialéctica, segun indica el propio
Hegel en la Enciclopedia (§ 6).
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Hemos perdido nuestros juguetes: la tierra
firme, un Estado benefactor, las utopias,

el progreso. Es hora de la fragilidad, de

lo precario. Algunos insisten en negar la
catastrofe de nuestra época (creyendo que
el capitalismo y el “libre mercado” dan a
cada uno lo que merece). Otros se hacen
cargo de lo desesperante de la situacion,

y buscan soluciones en el deber ser, en

el retorno de viejas mascaras o en un ni-
hilismo mas o menos cinico. El colectivo
Juguetes Perdidos ofrece una perspectiva
alternativa y poderosa: mirar a los 0jos a

la tierra devastada, y emprender a partir

de alli la tarea del pensar. Nunca caen en

la desesperanza. Tienen un optimismo
sordido, que sigue uno de los lemas de una
de las referencias simbdlicas centrales de
su labor, el Indio Solari: esperar lo mejor,
preparados para lo peor. La otra referen-
cia central es Gilles Deleuze. Apenas lo
citan, y son sin embargo sus mas grandes
herederos, reformando y retorciendo sus
conceptos, o forjando nuevos en su estela
alli donde hace falta para pensar lo que se
ven forzados a pensar (asi, la fuga se trans-
forma en ‘raje’, la maquina de guerra en
‘madquina de gorra’, la anarquia coronada
en “gorra coronada’, los agenciamientos en
“rejuntes’, mientras otros conceptos, como
intensidad, continuum o contraefectuacion
se llenan de nuevos significados y lineas de
fuerza; también convocan sin cesar “per-
sonajes conceptuales”: los pibes silvestres,
las pibas, el vecino gorrudo, el pitufo gru-
fidn, el laburante agilado, etc.).

Trabajan en los “nuevos barrios’, como llaman
a los territorios precarios que investigan.

Alli realizan talleres, y van juntando miradas,
palabras, formas de vida. No buscan nada
que confirme sus teorfas, sino construir con-
ceptos con lo que van cartoneando. Se trata
de escuchar lo que bajo el estruendo del sen-
tido comun parece silencio. En medio de los
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estereotipos de la television y los noticieros,
en medio de la vision consolidada de lo que Ia
gente reproduce mecanicamente, estd lo que
el pueblo y los pibes desean, reclaman, nece-
sitan: "hay que pensar, cartografiar, investigar,
militar, agitar y soportar esos silencios que se
imponen hasta que se empiecen a escuchar
los sonidos, los gritos y susurros, los mono-
logos y los murmullos” (p. 64). Salir y ver qué
pasa en los barrios, eludiendo tanto como

se pueda la tentacion de interpretar esos
territorios a partir de los cddigos habituales
(militantes, medidticos, culturales, etc.). Una
“desorientacion voluntaria” que Se propone, en
principio, como un “anti-método” (;Quién lleva
la gorra?, Tinta Limdn, 2016, p. 12). Meterse
enlo cadtico, en las turbulencias de lo social,
y cincelar a partir de alli algunas claves para
leer la contemporaneidad desfondada.

Desde su primer libro (Por atrevidos, Tinta
limén, 2011), fueron armando una rica caja
de herramientas: agite, engorramiento, vida
mula, silvestrismo, raje, maquina de gorra,
aguante todo, gedientismo son algunos de
los conceptos con los que logran pensar

y forzarnos a pensar las vidas que nos
vemos arrastrados a vivir en el capitalismo
tardio, y no sélo en los nuevos barrios.
¢Quién no mulea su vida, quién no se en-
gorra, quién no tiene su arranque silvestre
aqui'y alld? ;Quién no construye su exis-
tencia sobre un lodo de precariedad que
devora mas de lo que nutre? Por supuesto
que hay grados de precariedad y picantez,
y en los barrios esos gestos estdn en carne
viva. Y sin embargo, la gorra y el muleo so-
brevuelan el campo social, disponibles para
cualquiera.

Su dltimo libro, La sociedad ajustada, es

el que mds desnuda los engranajes de la
maquinaria ("todo se desarma y deja ver el
mecanismo’, p. 87). Donde antes primaban
los conceptos y la prosa piola, ahora toman la
escena las historias y las voces de los pibes
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y pibas de los barrios. En las postrimerias
del macrismo, nos ofrecen las vidas heridas
por esos brutales afios (p. 7). Publicar estos
textos ahora, luego del triunfo del Frente

de Todxs, supone una mirada muy atenta

al contexto: “Sabemos que no lo estamos
arrojando sin mas a las fauces de La Gorra
Coronada’ (p. 10). Hay una apuesta por otra
escucha, bien lejos de la pendejada de que
todo es igual. Si el tejido social de la época
es precario, el macrismo dedico sus cuatro
afos a una sistematica destruccion de las
pocas chozas que habiamos podido cons-
truir con la década ganada. El macrismo
“fue arruina-formas de vida y arruina-vidas
bioldgicas: una demolicion que seguramente
dejara secuelas y tatuajes psiquicos y corpo-
rales diffciles de visibilizar a priori” (p. 7). La
demolicion no es denunciada con proclamas
ni con indignacion, sino que se teje con toda
su crudeza a lo largo de las aguafuertes de
las policias locales, los comedores, las salitas
de emergencia, los talleres de rap, el Centro
Universitario de Devoto (“el anti-Facebook y
la des-banalizacion del pensamiento’, p. 87).
Diferentes trincheras para sostener las vidas
arruinadas, a veces poniéndose la gorra, a
veces ayudando, a veces prolongando la pro-
pia vida mula. Este aspecto de aguafuerte de
La sociedad ajustada no anula la produccion
conceptual. Por una parte, el libro supone
(implicita y explicitamente) la caja de herra-
mientas desarrollada en los libros anteriores,
especialmente en ;Quién lleva la gorra?, donde
aparecen los vitales engorramiento, vida mula
y pibes silvestres, pero también en La gorra
coronada (Tinta limaén, 2017) donde sumaron
el que da titulo al libro para caracterizar los
0scuros afios macristas. Por otra parte, el
libro aqui resefiado trae también conceptos
novedosos y fértiles, como “la maquina de
gorra"y "Aguante todo".

*kk
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Una aguda y sostenida reflexion sobre la
escritura (y el sentido de su publicacion)
acompafia la creacion de conceptos. En
primer lugar, estuvo el impulso por politizar
malestares y proponer hipdtesis de lectura
de la contemporaneidad (los escritos del
Colectivo estan siempre situados espacio-
temporalmente, con un ojo en el territorio

y otro en la época). En ese sentido la publi-
cacion aparece como medio para generar
encuentros, conexiones con un afuera
complejo y mutante, “la publicacién como
excusa..” (Por atrevidos, p. 7). A veces es
preferible no publicar cuando el momento
no es propicio, cuando faltan oidos para oir
el susurro de lo silvestre (el Colectivo tiene
sus redes sociales, pero no sale a opinar
ante cada evento mediatico, muchas veces
se guardan). Para que los libros funcionen
de ese modo, como maquinas para en-
gancharse con las fuerzas silvestres que
andan por ahi, proponen una escritura del
agite que resuene con la parfa picante de
los pibes y pibas que surfean la precarie-
dad a todo ritmo. Esta escritura del agite es
como un artefacto que conduce y modula
esas virtualidades silvestres para forjar
una novedosa maquina de pensamiento,
una escritura caliente que en primer lugar
vale por las intensidades que trafica “(no se
puede hablar de agite sin agitarla, palabra
mdgica entonces; una palabra para drogar
un texto y ponerle a caminar manija)” (La
gorra coronada, p. 50).

Agitar, dicen en su primer libro, es exage-
rar lo vivido, transformarlo en anécdota y
acontecimiento. Exagerar no es falsear,
sino investir lo vivido con un “plus de vita-
lidad" (Por atrevidos, p. 8). Asi lo vivido no
queda en una interioridad cerrada ("yo la
vivi, a mi no me la van a contar”) sino que
puede conectar con otrxs, puede contagiar
(leemos una escritura del agite y somos
agitados, casi obligados a escribir). Los
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pibes tampoco cuentan meramente lo que
les pasa. Exageran, sobrefabulan a partir
de las intensidades que atravesaron sus
cuerpos. Son verdaderos creadores que
vivieron algo tan intenso que s6lo se puede
relatar en modo agite. “La sobrefabulacion
es latomay el uso de la palabra que hacen
los heridos” (¢Quién lleva la gorra? p. 123).
Es un relato que siempre convoca otros
relatos, no para remitir a vivencias pasadas
sino para traficar intensidades en el presen-
te (la palabra no vale tanto por el recuerdo
que actualiza como por la intensidad que
porta). Por eso la sobrefabulacién nunca
se hace en soledad. Se sobrefabula para

la banda aqui presente, el gesto fabulador
funda siempre un nosotrxs. Al recargar asf
lo vivido, los pibes contraefectian lo que

la sociedad mula dice de ellos. Asi pueden
sobrefabular su condicion de victimas, o su
supuesta peligrosidad, o su deseo de con-
vertirse en laburantes ejemplares, segun
convenga en cada situacion y frente a cada
interlocutor. Un célculo pillo que permite
moverse en la precariedad (;Quién lleva la
gorra?, p. 126). La sobrefabulacion recarga
el territorio con otra cosa, otro mundo de
posibles (quiza una esperanza).

*kk

Amantes de las polaridades axioldgicas,
como toda criatura humana, nos tentamos
de entrada en la f&cil: tomar uno de los
conceptos vedettes, el ponerse la gorra,

el engorramiento, en clave demonizadora.
Hay miseria, sin duda, en el engorramiento.
Sin embargo, Juguetes Perdidos no juzga.
Después de todo “engorrarse es hacerse
cargo de la precariedad” (La sociedad
ajustada, p. 97). La precariedad estd, y nos
tenemos que hacer cargo, como podemos,
de maneras intermitentes, no siempre las
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mejores ni las que nos ponen orgullosos de
nosotros mismos. Hay miseria, sin duda,
en el engorramiento, ya que se trata de leer
esa precariedad en términos de inseguri-
dady buscar su resolucion en el control y
la vigilancia del otro. “Se acopla, segun la
situacion, a poderes como el estatal-poli-
cial o gendarme, el transa, el del mercado,
el de los valores familiar-cristianos, etc., la
misma imagen de llevar la gorra dice por
si sola que esa gorra estd a disposicion de
todos” (La gorra coronada, p. 17). Pero la
cuestion es entender por donde pasa, de
ddénde viene, distinguir el engorramiento
cruel de engorramientos suaves, tiernos,
amorosos incluso. “Cifrando todas sus
intensidades y afectos en términos de peli-
gro, amenaza, riesgo: cualquier secuencia
de desborde es leida como «inseguridad».
Pero hay también modos mas suaves y
tiernos de engorrarse; un engorramiento
que se hace desde supuestos casi amo-
rosos y de cuidado (aqui entran docentes,
talleristas, trabajadores sociales, madres y
padres” (La sociedad ajustada, p. 97).

Ni juzgar ni romantizar. Nada esta romanti-
zado en las paginas de Juguetes Perdidos.
Ni la vida piola y silvestre, ni la potencia de
las masas. A veces, por ejemplo, roman-
tizamos los estallidos populares desde
nuestros privilegios. Un ejemplo paradig-
matico son los fanaticos de la Argentina
de diciembre de 2001. En charla con el
“anti-Facebook” del CUD, hacen circular su
libro La gorra coronada, con una tapa que
evoca esos dias furiosos. Los reclusos tie-
nen recuerdos oscuros de esos dias. Y di-
cen: "Hay que pensar bien qué onda ahora...
porque siempre la pagan los de abajo en

la crisis. Y ahora hay muchos mas fierros
que en 2001, se va a pudrir todo mal” (p.
93). Ante el realismo pillo de los presos no
queda mucho lugar para hablar del estallido
como oportunidad para la creacion.
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Se trata, una y otra vez, de una de las pala-
bras que mds se repiten: la precariedad, y
los modos de enfrentarla. También la rutina
y el cansancio son una forma de vivirla. En
eso consiste la “"vida mula’, otro de los con-
ceptos clave que armaron en ;Quién lleva la
gorra? "Vida-mula que es un incansable en-
cadenamiento de trabajo (mas 0 menos pre-
cario segun el caso), consumo, vida boba,
vacio a las espaldas, fragiles estabilidades

y cierres subjetivos (como descansar en un
rol de ciudadano, de vecino, de nene-bueno
o malo, de trabajador, y quedarse aht)...
vida-mula como encadenamiento, entonces,
que busca cerrar un cielo indeterminado
que cansa y conjurar un suelo precario he-
cho de animos atemorizados y nerviosos,
desgastantes gestiones varias (viaje, labu-
ros, vivienda, relaciones) para muy poco..."
(¢cQuién lleva la gorra? pp. 83-84). Es &spero,
es triste, es una mala vida, pero no por eso
una perspectiva moral: “La Vida Mula es |a
Realidad; sin Vida Mula no hay sociedad” (La
gorra coronada, pp. 51-52).

Esa vida mula devino revanchista y resen-
tida con el engorramiento recargado de los
primeros afios macristas. Sobre el final de
ese ciclo también deviene cansada: “Uno
de los rasgos centrales de la vida mula
ajustada (y re-sentida) es el cansancio” (La
sociedad ajustada, p. 112). La intensifica-
cion del ajuste econémico es directamente
proporcional a la de las micro-gestiones
cotidianas para mantenerse a flote. La vida
mula que proliferd durante el kirchnerismo
al lado de las alegrias silvestres perdio pre-
visibilidad y esta cada vez mas cerca del
fondo insondable. Sostenerse para no caer
es cada vez mas agotador. “Las mayorias
cansadas [...] ven sus vidas desorganiza-
das” (p. 113), dicen, en didlogo explicito
con Cristina Fernandez de Kirchner. Sélo
un par de paginas antes ofrecen una lec-
tura de Sinceramente a partir del concepto
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de odio: Cristina es presentada como una
aguda lectora de los viejos odios que se
contindan en el presente, el inclaudicable
antiperonismo; pero esa lectura debe ser
completada con una indagacion sobre los
nuevos odios, los odios gorrudos y mulos,
resentidos y cansados: “a los odios histo-
ricos sélo queda enfrentarlos, pero a los
nuevos odios hay que investigarlos y com-
prenderlos” (p. 111).

*kKk

El concepto de mdquina de gorra es quiza
el mas potente y novedoso de La sociedad
ajustada. Se trata de un concepto de expli-
cita remision a Deleuze y Guattariy su con-
cepto de mdquina de guerra, y una nueva
marca de la resistencia a romantizar lo que
deleita a cierta intelectualidad cémoda. La
maquina de guerra de Deleuze y Guattari
suele aparecer como la via revolucionaria,
el camino de resistencia ante los sucios
aparatos de captura, principalmente el Es-
tado. Sin embargo, con la maquina de gorra
Juguetes Perdidos recupera dos aspectos
nada glamorosos de la maquina de guerra:
su afinidad con el capitalismo (creciente
segun su desarrollo) y su capacidad de
permear la micropolitica, nuestras sensibili-
dades y nuestros afectos (“hay maquina de
gorra proliferando y dafiando, alimentada
por habitos y afectos muy profundos”, p.
102). En efecto, la maquina de gorra enlaza
un modo de vida y un modo de gobernabi-
lidad (p. 100). La gobernabilidad es la que
caracterizd al macrismo como “gorra coro-
nada’, su destruccion de vidas y rajes. Esa
que “sacamos del palacio” (p. 100). Y sin
embargo, la maquina de gorra sigue funcio-
nando, en la medida en que ha impregnado
los modos de vida: “una vida mula que se
enloquecio porque trabaja mas” mientras
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“se ven alejarse los afectos alegres que
acompafiaban ese mulear” (p. 100). Cuando
el engorramiento deja de tener como con-
tracara el consumo popular (tal era, segun
los Juguetes Perdidos, una de las ecuacio-
nes de la gobernahilidad kirchnerista: engo-
rramiento + consumo popular) sélo le queda
recibir un salario animico turbio: la libertad
para engorrarse (gorra coronada por el
macrismo en el gobierno y por la méquina
medidtica que lo acompafid). Asi, la maqui-
na de gorra se monta sobre (y se alimenta
de) un fondo sombrio. El terror animico

es su presupuesto y su combustible. Un
fondo demasiado cercano a la superficie.
“El terror animico tiene mucho de temor a

la inconsistencia, a des-exisitir, a que una
fuerza inesperada —pero previsible- te lleve
puesto. El terror animico es una constante
de la precariedad que deviene, entonces,
totalitaria” (;Quién lleva la gorra?, p. 51).

La maquina de gorra tiene una topologia y
una temporalidad especificas: una “interio-
ridad sin afuera” y una "actualidad sin futu-
ro” (p. 107). El engorramiento desfondado
por el ajuste produce subjetividades que se
pretenden absolutamente cerradas (“a mi
nadie me regala nada’, “vayan a laburar”)
porque en la precariedad econdmica y ani-
mica cualquier ventisca puede tirar todo al
demonio. Todo lo que venga de un afuera
no codificable en clave mula se lee en tér-
minos de peligro (;qué hacen ahi esos pi-
bes silvestres que ni estudian ni trabajan?).
Del mismo modo, la desorganizacion es tan
grande gue ya no es posible pensar en un
mafiana, el tiempo estd desquiciado. Con el
horizonte pegado a la nariz, la maquina de
gorra solo habilita gestiones para sobrevi-
vir en lo inmediato (una vida mula siempre
manija y nunca alegre).

*kk
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¢Qué hay entre la gorra y el estallido en el
que ‘la pagan los de abajo"? ;Qué queda
cuando sentimos que la vida mula no es
vida ni es nada? Los Juguetes Perdidos
cifran la esperanza en “percibir la potencia
politica de otros modos en que a nivel
popular se lidié -y se lidia- con la jodida
precariedad: en esa informacion sensible
habitan de manera virtual otros realismos
sociales, otras sensihilidades populares,
otras maneras de ser vecinos y vecinas,
otras maneras de pensar el trabajo y la vida
cotidiana: y allf también flotan sueltas las
fuerzas silvestres” (p. 98). Buscan otra for-
ma de militancia, con otras légicas, que tra-
baje “sobre y en esas implosiones [cuando
“todo se rompe y estalla hacia un adentro
cada vez mas espeso e insondable’]; impre-
visibles, amorales, violentas, no-historicas...
percibirlas y conectar con ellas requiere de
un trabajo de verdadera artesania politica”
(p. 106). En esa percepcidn aparece la posi-
bilidad de resistir a la maquina de gorra en
frentes tan multiples como en los que ésta
nos agrede.

Hay que percibir las implosiones, tanto para
captar los fragmentos de vida silvestre,
potencia y creacion, como su lado sombrio,
los “nuevos odios” que no cesan de brotar
y alimentan la maquina de gorra (pp. 110-
111). En suma: una vision sofisticada de
nuevas formas de vida posibles, y de las
fuerzas que pugnan por reprimirlas. Extra-
fio kirchnerismo el de Juguetes Perdidos,
que no valora tanto lo que quiso hacer
como lo que dejd hacer. Dejo brotar en los
barrios “pibes silvestres”: “esos que son

la vegetacion silvestre -y salvaje— de la
década ganada; los que crecieron solos

-y se hicieron a si mismos— de manera
espontanea en los baldios del consumo

y los nuevos derechos, quienes se socia-
bilizaron por fuera de cualquier ortopedia
social y se volvieron medio un misterio, una
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incognita..)” (¢Quién lleva la gorra?, p. 37).
El contacto con estos pibes fuerza un “pen-
samiento cinético” (ibid., p. 103), que piensa
acompafiando su movimiento (los pibes

no paran, no se quedan en ningun molde,
saltan de uno a otro, juegan con ellos y
siempre dejan de garpe a cualquiera que
pretenda congelar una imagen estereotipa-
da de ellos). Sin dejar de pensar en la estela
abierta por el pensamiento deleuziano,
estos textos hablan permanentemente de
un mapeo de las fuerzas por donde pasan
los pibes, una cartografia en acto que siga
sus estrategias. Tal es la alianza siempre
renovada, alianza con /o silvestre que en el
Gltimo libro deja el indefinido “lo” y asume
el significante méas potente de la historia
politica argentina: el peronismo. Ese “pero-
nismo silvestre que no vive en estructuras
ni jerarquias” (p. 8), y que, sin saberlo ni
quererlo, descubri6 la pregunta clave de la
filosofia politica: “la pregunta politica y vital
por como queremos vivir y morir” (p. 123).

El “mero efecto de la acumulacion de fuer-
zas silvestres” (p. 102) produce un “terror
gediento” que se opone al “terror gorrudo”.
Alli es donde se introduce (ahora s lefdo en
el modo habitual) el concepto deleuziano
de "maquina de guerra’ como opcién para
pensar las resistencias (p. 102). Sin embar-
go, aqui el paralelo con la maquina de gorra
fallay confunde. Si en la méaquina de guerra
de Deleuze y Guattari es relativamente
clara la remision a modos de vida menores
que afirman con potencia su derecho a
existir y proliferar (Ia vida silvestre), brilla
por su ausencia la referencia a un modo de
gobernabilidad correlativo. Por el contrario,
la maquina de gorra pone en evidencia

que la coronacion de las fuerzas gorrudas
fue lo que les dio potencia y consistencia
durante el macrismo. Del mismo modo, la
mera acumulacion de fuerzas silvestres
s6lo podra perseverar en la existencia si
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se acompafia de modos de gobernabili-
dad que potencien su silvestrismo. A eso
apunta el concepto de aguante todo con el
que cierra el libro: “sacrificio, disciplina 'y
ascetismo; fiesta, agite y gedientismo; mi-
litantes de rostro serio y militantes de pura
carcajada; cuerpos de pie y cuerpos acos-
tados; vidas endeudadas y vidas sonadas;
pibas a todo ritmo y dofias de vieja moral;
economia popular, laburantes pillos y vagos
inquietos” (p. 116). Aguante todo es, tam-
bién, ocupar el Estado y meter gedientismo
alegre en el Palacio. ;Habrd llegado la hora
de pensar un silvestrismo coronado?

RAFAEL MC NAMARA - JULIAN FERREYRA

295






Ideas', revista de filosofia moderna y contemporéanea #13 MAYO DE 2021 - OCTUBRE DE 2021

[deas'

Revista de filosofia moderna y contemporanea

Normas para el envio de contribuciones

Idiomas aceptados: espafiol y portugués.
Las contribuciones pueden ser:

Articulos Textos originales, inéditos. Serdn sometidos a doble refera-
to ciego, a través de evaluadores externos al comité editorial de la
revista.

Extension: entre 7.500 y 10.000 palabras (entre 45.000 y 60.000 ca-
racteres con espacios) incluyendo las notas al pie.

Reseiias Resefias de libros publicados recientemente. Serdn sometidas
a doble referato ciego, a través de evaluadores externos al comité
editorial de la revista.

Extension: entre 1.500 y 6.000 palabras (entre 15.000 y 37.000 carac-
teres con espacios).

Debates Comentarios a los articulos publicados en la revista (extension:
hasta 2.500 palabras) o contribuciones de varios autores que discutan
sobre una misma problemadtica filosdfica (extension: 2.500 palabras
por contribucién - se aceptan propuestas alternativas fundadas).

Cronicas Cronicas de eventos académicos y otras instancias de produc-
cidn filosofica en vivo (extension: entre 1.500 y 4.000 palabras).

Margenes Experimentacidn estilistica, formato abierto, juego con los li-
mites del discurso filoséfico (académico o ensayistico).

298

NORMAS Y POLITICAS EDITORIALES

Importante: no se aceptaran envios que no se ajusten a las normas.

Todas las contribuciones deben enviarse acompariadas de una De-
claracion de originalidad y caracter inédito del trabajo, completada
y firmada por el/la autor/a. La Declaracion puede descargarse AQUI

Pautas para articulos

(ver abajo las pautas especificas para resefias y cronicas)

Enviar en dos archivos en formato .doc, .rtf u.odt (Word u OpenOffice):
A) Articulo completo:

1. Titulo del articulo en castellano e inglés (centrado, fuente Times New
Roman tamafio 14, en negrita).

2. Nombre y apellido del autor/es (centrado, fuente Times New Roman
tamafio 12).

3. Pertenencia/s institucional/es sin abreviaciones y pais (entre parén-
tesis, centrado, fuente Times New Roman tamafio 12; todo separado
con guiones). Ej.: (Consejo Nacional de Investigaciones Cientificas y
Técnicas - Universidad de Buenos Aires - Argentina).

4. Resumen en castellano e inglés (200 palabras cada uno).
5. Cuatro palabras clave, en castellano e inglés (separadas por guiones).
6. Breve CV en forma de pdrrafo (200 palabras).

7. Texto completo (justificado, fuente Times New Roman tamafio 12, in-
terlineado 1,5, con sangria de 1 cm al comienzo de cada parrafo).

8. Bibliografia.

B) Articulo preparado para referato ciego:

1. Titulo del articulo en castellano e inglés (centrado, fuente Times New
Roman tamafio 14, en negrita).

2. Abstract en castellano e inglés (200 palabras cada uno).
3. Cuatro palabras clave, en castellano e inglés (separadas por guiones).

4. Texto completo (justificado, fuente Times New Roman tamafio 12, in-
terlineado 1,5).

5. Bibliografia.
NOTA: si se mencionan obras del propio autor, reemplazar la referen-
cia, tanto en el texto como en la bibliografia, por la leyenda “AUTOR”.

299


http://revistaideas.com.ar/wp-content/uploads/2020/09/Ideas-Declaración-de-originalidad.doc

Ideas', revista de filosofia moderna y contemporéanea

#13 MAYO DE 2021 - OCTUBRE DE 2021

Pautas generales:

- Notas: a pie de pagina, fuente Times New Roman tamafio 10, justificado.

- No utilizar negritas ni subrayado en el cuerpo del texto.

- Evitar doble espacio entre palabras y al final de cada parrafo.

Citas y notas al pie

Todas las citas deben estar traducidas al castellano. Si se considera necesa-
rio incluir también la version en idioma original, hacerlo en nota al pie.

Las citas en el cuerpo del texto que superen las cuatro lineas de
extension deben insertarse en un parrafo aparte, con margenes iz-
quierdo y derecho de 1cm, letra tamafio 11, centrado, sin sangria,
interlineado simple, sin comillas.

El indice numérico de las notas al pie debe ir siempre luego del sig-
no de puntuacion (luego del punto o del signo de pregunta/exclama-
cidn, sila nota estd al final de la oracidn, o luego de la coma, puntoy
coma, etc. sila nota esta dentro de la oracién).

Ej.: Esto lo sostiene Deleuze en su tesis sobre Spinoza.!

Utilizar corchetes con tres puntos [...] para indicar que la cita conti-
nua o que alguna frase quedo¢ elidida.

Utilizar comillas comunes: “...”. Dentro de las comillas comunes, uti-
lizar las comillas francesas: “.. «..»...”

Palabras en otras lenguas

Toda palabra perteneciente a otra lengua debe estar en letra cursiva.

Si se desea aclarar un término en su idioma original, hacerlo entre
paréntesis ().

Referencias a la bibliografia

Incluir todas las referencias a la bibliografia en las notas al pie.

La primera vez que se cita una obra: mencionar los datos comple-
tos (para el formato de la cita segun el tipo de texto citado, Cf. infra,
“Modo de citar”).

Ej.: Deleuze, Gilles, Diferencia y repeticion, trad. M. S. Delpy y H. Beccace-
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Sise vuelve a hacer referencia a la misma obra: mencionar solamen-
te el autor y la abreviatura op. cit. (en cursiva) seguida del namero
de pagina al que se remite.

Ej.: Deleuze, Gilles, op. cit., p. 56.

Si se hace referencia a la misma obra a la que se hizo referencia en
la nota al pie inmediatamente anterior: utilizar la abreviatura Ibid.
(en cursiva) seguida del numero de péagina (ej: Ibid., p. 3).

Si se maneja mdas de una obra del mismo autor: citar las obras con
sus datos completos la primera vez que se haga referencia a ellas 'y
luego, si se vuelve a hacer referencia a ellas, indicar el titulo o las
palabras iniciales del titulo de cada una, luego op. cit. (en cursiva) y
el numero de pagina al que se remite.

Si se hace referencia a la misma obra y misma pagina a la que se
hizo referencia en la nota al pie inmediatamente anterior: utilizar
la abreviatura Ibidem (en cursiva).

Sise utilizan letras, siglas o abreviaturas especiales para referirse a
una determinada obra o edicion, indicarlo lo mas claramente posi-
ble en nota al pie, la primera vez que se haga referencia a esa obra.

Si no hay referencia a una cita textual, sino que se cita indirecta-
mente, utilizar la abreviatura Cf. (en cursiva) seguida de la referen-
cia bibliografica y el numero de pagina.

Seccion bibliogrdfica

Indicar, en orden alfabético segun apellido del autor, todos los datos
de los textos citados o a los que se hace referencia en las notas a pie
de pagina vy, si corresponde, otra bibliografia consultada pero no ci-
tada. Si se menciona mas de una obra del mismo autor, no se repite el
nombre, sino que se lo reemplaza por tres guiones (——-).

Modo de citar:
Libros:

Autor (Apellido, Nombre), Titulo en cursiva, datos del traductor/edi-
tor/etc. si corresponde, Lugar, Editorial, afio.

Ej.:
Deleuze, Gilles, Spinozay el problema de la expresion, trad. Horst Vo-
gel, Barcelona, Muchnik Editores, 1996.
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Capitulos de libros / Articulos en compilaciones:

Autor (Apellido, Nombre), “Titulo entre comillas” en Referencia al
libro (como se indic6 arriba), pp. XXX-XXX.

Ej.:
Beiser, Frederick, “The Enlightenment and Idealism” en Ameriks,

Karl (ed.), The Cambridge Companion to German Idealism, Cambri-
dge, Cambridge University Press, 2000, pp. 18-36.

Articulos en revistas:
Autor (Apellido, Nombre), “Titulo entre comillas” en Nombre de la
revista en cursiva, volumen/nimero, afio, pp. XXX-XXX.
Ej:
Dotti, Jorge E., “Jahvé, Sion, Schmitt. Las tribulaciones del joven
Strauss” en Deus Mortalis, N° 8, 2009, pp. 147-238.

Articulos en revistas electronicas:

Autor (Apellido, Nombre), “Titulo entre comillas” en Nombre de la
revista en cursiva [en linea], volumen/numero, afio, pp. XXX-XXX
si corresponde. Consultado el dd/mm/aaaa. URL: XXX.
Ej.:
Razzante Vaccari, Ulisses, “A disputa das Horas: Fichte e Schiller sobre
arte e filosofia” en Revista de Estud(i)os sobre Fichte [en linea], N° 5,
2012. Consultado el 16/03/2015. URL: http://ref.revues.org/263.

Pautas especificas para reseias

Enviar en un unico archivo en formato .doc, .rtf u .odt (Word u

OpenOffice):

1. Titulo de la resefia (centrado, fuente Times New Roman tamafio
14, en negrita).

2. Nombre y apellido del autor/es (centrado, fuente Times New Ro-
man tamafio 12).

3. Pertenencia/s institucional/es sin abreviaciones y pais (entre pa-
réntesis, centrado, fuente Times New Roman tamafio 12; todo
separado con guiones). Ej.: (Consejo Nacional de Investigaciones
Cientificas y Técnicas - Universidad de Buenos Aires - Argentina).

4. Datos completos del libro resefiado, respetando el siguiente formato:
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Autor (Apellido, Nombre), Titulo en cursiva, datos del traduc-
tor/editor/etc. si corresponde, Lugar, Editorial, afio, cantidad
de paginas.

Ej.: Deleuze, Gilles, Spinoza y el problema de la expresion, trad.
Horst Vogel, Barcelona, Muchnik Editores, 1996, 348 pp.

5. Texto completo (justificado, fuente Times New Roman tamarfio 12,
interlineado 1,5, con sangria de 1 cm al comienzo de cada parrafo).

- No deben incluirse notas al pie.

- Para hacer referencia a la obra resefiada, indicar simplemente
“p.”, seguido por el numero de pdgina entre paréntesis (p. xx), en
el cuerpo del texto.

- Se debe adjuntar foto de portada (a 300 dpi).

Pautas especificas para cronicas

Enviar en un tnico archivo en formato .doc, .rtf u .odt (Word u

OpenOffice):

1. Titulo, que debe ser el nombre del evento del que trata la crénica
(centrado, fuente Times New Roman tamarfio 14, en negrita).

2. Nombre y apellido del autor/es (centrado, fuente Times New Ro-
man tamafo 12).

3. Pertenencia/s institucional/es sin abreviaciones y pais (entre pa-
réntesis, centrado, fuente Times New Roman tamafio 12; todo
separado con guiones). Ej.: (Consejo Nacional de Investigaciones
Cientificas y Técnicas - Universidad de Buenos Aires - Argentina).

4, Texto completo (justificado, fuente Times New Roman tamafio 12,
interlineado 1,5, con sangria de 1 cm al comienzo de cada parrafo).

5. El primer parrafo debe ser de caracter informativo, indicando el
qué, cuando y dénde del evento cronicado.

- No deben incluirse notas al pie.
- Sedebe adjuntar material grafico (a 300 dpi): fotos del lugar de
realizacidn, conferencias, etc.

- Cadaimagen debe ir acompafiada de un breve epigrafe.

NOTA: Ideas. Revista de filosofia moderna y contempordnea se reserva el derecho
de realizar modificaciones formales menores sobre las contribuciones recibi-
das, de acuerdo al estilo de la revista.
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Politicas Editoriales

Sistema de arbitraje

Se someten a arbitraje los textos publicados en las secciones “Articulos”
y “Resefias”. Estas contribuciones son sometidas en primer lugar a una
evaluacion preliminar por parte del Grupo Editor, donde se rechazan
aquellas que no se ajustan a los parametros formales y estilisticos, asi
como tampoco a los criterios globales necesarios para su publicacion
en la revista. A continuacion, son sometidas a un doble referato ciego
por parte de evaluadores externos a la revista y reconocidos especialis-
tas en el drea pertinente. La evaluacion se realiza sobre la base de una
grilla acorde a los estandares académicos vigentes. Cada contribucién
puede ser considerada: publicable sin modificaciones, publicable con
modificaciones accesorias, publicable con modificaciones sustanciales
o no publicable. En caso de que ambos dictdmenes la consideren pu-
blicable, se procede a su edicion, disefio y publicacion. En caso de que
ambos dictdmenes la consideren no publicable, se comunica al autor
tal decision. En caso de que solo un dictamen la considere no publica-
ble, se envia el texto a un tercer evaluador cuyo dictamen definira si
es en efecto no publicable. En los otros casos, se solicita al autor que
cumpla con las modificaciones de ambos evaluadores (o de uno sélo de
ellos, en el caso de que un dictamen no considere necesarias modifi-
caciones). En el caso de que las modificaciones fueran sustanciales, se
somete nuevamente el articulo a consideracion del mismo evaluador.
Si es aceptado, se procede a su edicion, disefio y publicacion.

Las contribuciones incluidas por fuera de las secciones “Articulos”
y “Resefias” son evaluadas por el Grupo Editor de Ideas, revista de
filosofia moderna y contempordnea.

Politica de acceso abierto

El material publicado en la revista es de acceso abierto (open access)
y esta sujeto a las normas de derecho de autor CC BY-SA 4.0. Vale
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decir, se autoriza la copia, el uso y la difusion del contenido publica-
do a condicion de que i) se cite la autoria y la fuente original de su
publicacion (revista, editorial y URL de la obra) y ii) se mencione la
existencia y especificaciones de esta licencia de uso.

Aviso de derechos de autor

Los autores que publican en esta revista estan de acuerdo con ceder
de forma no exclusiva los derechos de explotacion de los trabajos
aceptados para su publicacion. Con ello, garantizan a la revista el
derecho de ser la primera publicacion del trabajo y permiten que
la revista distribuya los trabajos publicados bajo la licencia de uso
indicada en el apartado anterior.

Cuotas de publicacion

Ideas. Revista de filosofia moderna y contempordnea no cobra ningun
tipo de cargo a los autores ni para procesar sus colaboraciones (no
APCs) ni para ser sometidas a evaluacion (no submission charges).

Politica de preservacion digital

Contenidos a preservar: revista completa y archivos individuales
correspondientes a cada uno de los articulos, resefias y contribu-
ciones a otras secciones en formato PDF en sus ultimas versiones.
Periodicidad de la migracion: cada cinco afios (incluye prueba de
accesibilidad). Tipo de soporte actual: fisico, disco optico en DVD (a
definir para el proximo periodo de preservacion de acuerdo a los
estdndares vigentes). Protocolo: se realizan tres copias fisicas que
son almacenadas en tres domicilios distintos.

Politicas de deteccion de plagio

Como las normas editoriales lo indican, Ideas. Revista de filosofia
moderna y contemporanea publica solamente textos inéditos y ori-
ginales. No se aceptan, por lo tanto, textos plagiados total o parcial-
mente ni autoplagiados. Esta exigencia no es valida para las traduc-
ciones de trabajos originariamente publicados en otros idiomas y
traducidos al castellano.
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Sesolicitard alos autoresunadeclaracidn enla que garanticen que se
trata de una contribucion original y que poseen los derechos mora-
les sobre ella.

Para la deteccion de eventuales plagios o autoplagios Ideas. Revista
de filosofia moderna y contemporanea utilizara el software gratuito
Dupli Checker u otros gratuitos a disposicion. Alli donde alguna for-
ma de plagio fuera detectada, la revista se pondra en contacto con
el autor de la contribucion solicitando explicaciones. De no ser las
mismas satisfactorias se procedera al rechazo del trabajo.

Codigo de ética

Ideas. Revista de filosofia moderna y contempordanea adhiere a las
normas y codigos de ética COPE.







