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La filosofia, entre otras cosas, es saber integral y también de interpretacion, especulacion por antonomasia de las experiencias humanas,

) )
3, como tal, es cierto que se manifiesta en una pasion de conocimiento totalizador que puede llevar a los sistemas filosdficos cerrados.
Pero no necesariamente. Porque el sentido de la filosofia no se agota en alardes de virtnosismo académico. Ella es también un espiritu
Y un método del conocimiento que se dedica a estimular capacidad critica e interpretacion del hombre, a invitarle y a impulsarle hacia
la meditacion; a ampliar horigontes ideales y a provocar y desarrollar su curiosidad intelectual.

Monelisa L. Pérez-Marchand
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Presentacion

El Departamento de Filosofia de la Universidad de Puerto Rico se complace en presentar
las actas de la Celebracion del Dia Mundial de 1a Filosofia. Esta celebracion consistié de dos
jornadas filoséficas que tuvieron lugar en la sala Jorge Enjuto de la Facultad de Humanidades
en la Universidad de Puerto Rico, Recinto Rio Piedras los dias 3 y 4 de diciembre de 2014.
Cada jornada conté con una conferencia magistral impartida por los profesores Carlos Rojas
Osorio y Francisco José Ramos respectivamente. Organizados en seis mesas tematicas
distintas, estudiantes subgraduados y graduados de diversas disciplinas presentaron sus
trabajos de investigacion.

Agradecemos el respaldo recibido por todo el equipo del Decanato de la Facultad de
Humanidades, quien mediante su apoyo y animo permitié el desarrollo de este proyecto.
Agradecemos, también, al Centro de Servicios Tecnologicos de la Facultad de Humanidades,
al Centro de Recursos Tecnolégicos de Apoyo a la Docencia, a la Rectorfa de la Universidad
de Puerto Rico, al Decanato de Estudios Graduados e Investigacion, al Decanato de Asuntos
Académicos, a la librerfa La Tertulia, al grupo musical Son de la Peronia, que ameniz6 el final
del encuentro y a todas las personas que han apoyado la realizacion de estas jornadas. Gracias
a la estudiante graduada Yuiza Martinez por el disefio artistico de la promocién; a los
estudiantes voluntarios: Maria del Mar Ortiz, Isis Colon Marrero, Zulailed Tolentino,
Stephanie Mercado, Luis Beltran, Alejandro Toledo y Richard Suarez; a las estudiantes de la
Catedra UNESCO de Educacién para la Paz, Delia Calendario y Yara Gorbea y a los
moderadores Mario Colén, Yuiza Martinez, Ana de Jesus, la Dra. Anayra Santory, la Dra. Anita
Yudkin y Josua Aponte Serrano. Hemos recibido muchisima orientaciéon de parte de docentes,
empleados no docentes y estudiantes, reciban nuestro sincero agradecimiento. Sin el trabajo
de los respectivos comités cientificos y de organizacion este proyecto no hubiera podido
realizarse. Agradecemos a todo el publico que asisti6, escucho y discutié junto a los ponentes.
[Gracias!
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Nota aclaratoria:

Se ha respetado la diversidad de voces, estilos y formas de presentacion de los textos. Estos
trabajos dan cuenta de una gran variedad de niveles de formacion: desde voces consumadas
hasta las que se inician en el quehacer filosofico. En estas actas no se publica la integridad de
las ponencias presentadas. La publicacién de los textos quedo a discrecion de sus respectivos
autores. De las dieciocho ponencias leidas durante las jornadas filosoficas, catorce se publican
en este medio con la debida autorizacion de los estudiantes. El lector podra reconocer en estos
escritos un aliento de busqueda y de compromiso con el pensamiento. Las enmiendas a los
textos han sido esencialmente tipograficas. Debido a los limites de esta empresa no se ha
podido confeccionar un texto totalmente homogéneo en todos los aspectos editoriales y de
formato.

Las dos conferencias magistrales guardan un dialogo inesperado cuyo asunto comun es
repensar la tradicion filosofica y la centralidad de la metafisica. Como respuesta a este reto el
lector cuenta con una pluralidad de trabajos de los alumnos que muestran lo saludable del
cuestionamiento incesante que es la filosofia.

RdP
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Conferencia magistral:

“La realidad como efectividad: exposicion critica”
Carlos Rojas Osorio”

Reales sin ser actuales; ideales sin ser abstractos.

Marcel Proust

Dedicado a Ratl de Pablos Escalante

La metafisica antigua, y muchos de sus posteriores seguidores, acentuaron la idea de
realidad como efectividad. Esta idea de la realidad como efectividad se ambienta en el marco
epistémico de la causalidad. Para mejor seguir el hilo de la argumentaciéon debemos tener en
cuenta una observacion de David Hume acerca de la causalidad. Aristoteles habia definido la
causa como los principios que entran en la produccion de algo. Este aspecto de productividad
sera el que principalmente va a cuestionar Hume. Pero Hume observa que son sinénimos de
produccion los siguientes términos: poder, fuerza, energia, eficacia, eficiencia y agencia.

Aunque fue Aristoteles quien elaboré en forma explicita la ontologfa causalista, sin embargo
ya Platon ofrece una primera aproximacion. Digo gue existe realmente todo aguello que posee una
cierta potencia, ya sea de actuar sobre cualquier otra cosa natural, ya sea de padecer, aunque sea en grado
minimo y a causa de algo infinitamente débil, incluso si esto ocurre una sola vez. Sostengo entonces esta formula
para definir las cosas que son, no son otra cosa que potencia (dynamis)." Lo real es podet, potencia de
accion. Las cosas actiian unas sobre otras, y esa accion sobre otras cosas es la realidad; unas
son activas y otras pasivas.”

“ Doctor por la Universidad Javeriana en Bogota (1981). Profesor de la Universidad de Puerto Rico en los
Recintos de Humacao y Rio Piedras. Ocup6 la Catedra de Honor Eugenio Marfa de Hostos durante el curso
académico 1991-1992 y obtuvo el Premio Frantz Fanon concedido por la Asociacién Caribefia de Filosoffa en
2013. Filésofo y escritor prolifico, entre sus publicaciones destacamos E/ ser y e/ devenir (Museo Casa Roig, 2001),
Filosofia de la educaciin. De los griegos a la tardomodernidad, (Editorial Universidad de Antioquia, 2010), Marx y Nietzsche
sin mitos (Ediciones Puerto, 2014) y Foucanlt y la literatura (Universidad de Antioquia, 2014).

1 Platon, E/ sofista, 247e, Madrid, Gredos.1988. (Traduccion de Néstor Luis Cordero).

2 Heidegger entiende este texto platonico sobre la dynamis como capacitacion. “Platén llegd mads lejos en el
preguntar por el ser y la verdad, en el didlogo Sofista, 1a esencia del ser es hallada en la dynamis, en algo que es sélo
capacitacion y nada mas”. De /a esencia de la verdad, Barcelona, Herder, 2007, p. 110.
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En el Timeo, Platéon plantea que, habiendo reconocido dos principios, el ser inteligible y
eterno, y el devenir sensible y temporal, se hace necesario un tercer principio que medie entre
ambos. Este tercer principio es la accién del dios (o demiurgo) que forma el mundo sensible

teniendo como modelo el ser inteligible. Como el dios queria que todas las cosas fueran buenas, y no
hubiera en lo posible nada malo, tomd todo cuanto es visible, que se movia sin reposo de manera cadtica y
desordenada, y lo condujo del desorden al orden, porgue pensé que éste es en todo mejor que agnél.’ También
aclara que el dios toma como modelo el ser eterno e inmutable de lo inteligible. Qwué modelo
contemplo el artifice al hacerlo, el que es inmutable y permanente o el generado. Bien, si este mundo es bello y
su creador bueno, es evidente que mird el modelo eterno. (29) Un poco mas adelante introduce el
concepto del espacio o receptaculo de las cosas. Y habla de una trinidad: la madre o nodriza
(el receptaculo de las cosas), el padre, y el hijo. Se puede asemejar el recipiente a la madre, aguello que
se imita, el padre, y la naturaleza intermedia, el hijo. (50d) Cabe imaginar que el ‘padre’ a quien se
imita es la idea del Bien, maxima idea en la jerarquia de las ideas supracelestes. El artifice
divino actta pues sobre una materia amorfa y constituye un orden cuyo modelo son las formas
inteligibles. Al parecer las puras formas en su ser inteligible no tienen eficacia causal y se
necesita del divino artesano para constituir este mundo que imita al modelo perfecto. Platon
llega a generalizar el poder activo de los seres devinientes al decir que Zodo lo que deviene deviene

necesariamente por otra cosa. (28b).

Es interesante e importante la siguiente observacion semantica. El término “realidad”
(realitas) no aparece en el lenguaje de los filésofos griegos. Nuestra palabra ‘realidad’ proviene
del latin, realitas, donde si es ampliamente usada. Pero es preciso tener en cuenta la siguiente
afirmacion de Gilson. “Lo que Platén esta buscando cuando se ocupa de este problema es lo
que ¢l mismo ha llamado repetidamente “ontos 01””. Esta expresion se suele traducir al espafiol
como “lo realmente real”, lo cual es sin duda correcto; y, sin embargo, al traducirlo asi, el
griego pierde bastante de su fuerza original”.* No hay que olvidar que los filésofos romanos
tradujeron al latin el lenguaje filoséfico de los griegos. En especial se ha dependido de la obra
de Ciceron para esa traduccién/interpretacion.

Para Aristoteles todo el mundo sensible, la naturaleza, se caracteriza porque su ser es ser
en movimiento, ser movil. Pero todo lo que se mueve, se mueve por algo. Se precisa pues el
agenciamiento de una causa motriz para que se produzca el movimiento. Aristételes distingue
dos formas de este agenciamiento, el natural y el artificial. FEl agenciamiento en las cosas
naturales constituye un principio interno de movimiento. Las cosas naturales tienen en si
mismas la causa del movimiento, es movimiento inmanente. Las cosas artificiales o producidas

3 Platén, E/ Timeo, 30, Madrid, Gredos, 1992. (Traduccion de Francisco Lisi).
* Etienne Gilson, E/ ser y los fildsofos, Pamplona, Eunsa, 2001, 4a. ed., p. 30. (Versién de Santiago Fernandez
Burillo).
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por el arte (fechné) tienen un agente externo para su realizacion, es la causa eficiente. Como
bien explica Gilson, el recurso al arte es mas claro. No es fdcil encontrar una nocion precisa de cansa
eficiente en la filosofia de Aristoteles, excepcion hecha tan sélo de los lugares en que se ocupa de los problemas
relativos a la construccion de objetos por artifices humanos.” En Aristoteles los ejemplos preferidos para
la causa motriz estan tomados de las artes y las técnicas humanas. Los filosofos medievales
utilizaron el término “causa eficiente” en lugar de causas motrices.

En todo el mundo de la naturaleza y del arte hay necesidad de un agenciamiento causal, de
una eficiencia para que las cosas se produzcan. El Dios aristotélico no es causa eficiente, sino
final, mueve como el amado a lo amante. Es decir, solo Dios escapa a la idea de lo real como
eficacia causal, pero es causa en un sentido excelente, como causa final. Lo esencial en la idea
aristotélica de causa es el concurso de las cuatro causas en la produccion de los hechos. La
idea de causa eficiente aristotélica implica la productividad. Causas son los principios que
concurren en la produccién de un efecto. Gilson resume bien lo que acabamos de exponer. El
mundo de Aristoteles es un mwundo concretamente real y totalmente dindmico, en el cual el ser ya no es
mismidad, sino energia y eficacia.’ También Ortega y Gasset hace referencia al concepto de
actualidad y efectividad en la metafisica aristotélica. “En vez de nuestra palabra existencia,
Aristételes decia: ‘puesto por obra, efectuado’ — energeia on, y los escolasticos tradujeron este
término diciendo “poner en acto” set en acto o actualidad”.” Y concluye Ortega: “Existencia
sensu strictn significa, pues, ser ejecutivamente algo, ser efectivamente lo que es, en suma
ejecucion de una esencia”. (Ibid., 91) Cuando David Hume, muchos siglos después, critique la
nocién tradicional de causa, que era la aristotélica, demolera la idea de causa como
productividad y sus sinénimos: energia, fuerza, agencia, efectividad, eficacia y poder.

Gilson explica también la importancia de la causa eficiente en el Aquinate. “En la etiologia
de Tomas de Aquino, las causas motrices aristotélicas (fz kinounta aitia) se convierten en otras
tantas ‘causas eficientes’, de tal modo que, aun cuando lo que una causa produzca sea
movimiento, /e hace realmente ser”. (2001: 220) Las cosas llegan a ser, advienen a la existencia real
mediante el agenciamiento de una causa eficiente. La causa eficiente es movimiento, pero es
algo mas, es un devenir al ser real. Mediante la causa eficiente las cosas son incardinadas a la
realidad. A diferencia de Aristoteles, en el Aquinate la causa eficiente, la causa que da el ser
real a las cosas, si es atribuida a Dios. De ahi que el Aquinate integre en las cinco vias sobre la
existencia de Dios la prueba por la causalidad eficiente. LLa causalidad eficiente #o hace a los seres

)

ser lo que son, les hace ser””. (Gilson, 2001: 221) La existencia es comunicada por la causa eficiente.

5 Gilson, E/ sery los fildsofos, p. 220.
¢ Gilson, E/ sery los fildsofos, p.71.
7 José Ortega y Gasset, Lecciones de metafisica, Madrid, Alianza Editorial, 1968, p. 91.
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“Si la actualidad existencial es superior a la actualidad formal, la razén de ello es que la entrafia
de la realidad es la existencia”. (223)

Consideremos otra anotaciéon semantica. “Citando a Avicena ‘in principio Metaphysicae’ el
doctor Angélico llega a identificar ens y res, afirmando que ambas voces significan lo mismo,
aunque con connotaciones distintas, ya que exs dice relacion al ‘actum essendi’ o hecho de existir,
mientras que res se refiere a la ‘quidditatem sive essentiam entis’, a lo que la cosa es”.* German
Marquinez Argote nos dice que el término ‘realitas’ (realidad) lo introdujo Juan Duns Scoto,
con el fin de resolver algunos problemas filos6ficos como su idea del ser univoco y la forma
de comprender la realidad de los seres creados. (2006: 20)

En la filosoffa de Leibniz se encuentra la idea de existencia efectiva. “No quiero decir que
el que algo exista es posible, o sea, no quiero decir la existencia como posible, pues ésta la
existencia como posible no es ninguna otra cosa que la esencia [i. e. la realitas o possibilitas|
misma; nosotros, por el contrario, entendemos la efectiva existencia [...] de modo que en este
sentido existencia posible habria de ser lo mismo que efectividad prescindiendo de la
efectividad, lo cual es absurdo”.” Como puede apreciarse, Leibniz identifica esencia con
realidad posible y existencia con actualidad o efectividad. ILa existencia no es una esencia.
Como explica Martinez Marzoa: “Asi, pues, la existencia no puede ser ella misma una nota o
conjunto de notas o rasgo o conjunto de rasgos distintivos, no puede ser ni tener #zna essentia o
realitas o possibilitas, porque ello conduciria a que la cosa existente fuese a su vez una cosa de la
que estarfa por decidir si existe o no, lo cual es un contrasentido”. (1991: 86) Lo posible esta
determinado a existir siempre y cuando haya una razén suficiente para ello; y esa razén
suficiente es la composibilidad. Muchas substancias son posibles, pero solo son existentes
reales si son composibles. “Decimos que una cosa es mas posible que otra cuando es
composible con mas cosas; y en cuanto es possibile es sinbnimo de ens y de res”. (89)

La idea de lo real como dynamis, potencia efectuadora, principio de accién prosiguié su
marcha histérica. La volvemos a encontrar en Kant y Hegel, incluso en Karl Marx, y en
Bergson, Lavelle, Zubiri y Heidegger en el siglo XX. Kant y Hegel, beneficiandose del origen
latino de algunos términos alemanes, y de otros de origen propiamente sajon, usan dos

términos: Realitit: realidad, y Wirklichkeit (actualidad o realidad efectiva)'. Heidegger afirma

8 German Marquinez Argote, Historia de la palabra Realidad desde sus origenes latinos hasta Zubiri, Bogota, Editorial El
Buaho, 2006, p. 9.

9 Leibniz, Generales inquisitiones de Analisi Notionum et 1V eritatem, citado en Felipe Martinez Marzoa, Calculo y ser,
Aproximacion a Leibniz, Madrid, Visor, 1991, p. 84.

10 En el siguiente diccionatio Woarterbuch der Philosophischen Begriff, se lee que Meister Eckhart usa por primera vez
el término Wirklichkeit en el sentido de actualitas o energeia. Herausgegeben bei Johannes Hoffmeister, Verlag von Felix
Meiner, Hamburg, 1955.
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que el concepto de Realidad en Kant significa lo mismo que la essentia de la Escolastica
medieval y que la dynamis plato-aristotélica. Para nada se ha salido Kant del horizonte del ser
como produccién o efectividad pues la idea de ‘existencia’ sigue siendo el ser efectivo, la
Wirklichkeit. Cuando Kant afirma que “existencia” no es un predicado real, el término real
significa la realidad como esencia. “Cuando Kant habla de la omnitudo realitatis, de la totalidad
de las realidades quiere decir con ello no la totalidad de los entes subsistentes, efectivos, sino,
por el contrario, la totalidad de las determinaciones guidditativas posibles, la totalidad de los
contenidos objetivos, de las esencias, de las cosas posibles, con independencia de si son o no
efectivas”."' Vimos que Platon usa el término dynamis para caracterizar la realidad como
existencia o efectividad, y Heidegger encuentra esta misma tesis en Kant. “La fuerza es el
caracter por el cual la cosa esta presente en el espacio. En tanto actda, es real (wirklich) La
realidad (Wirklichkei?), la presencia. La existencia de la cosa, se determina a partir de la fuerza

5 12

(dynamis)”.

En Hegel el término realidad como Wirklichkeit puede cotejarse en la siguiente expresion
de la Ldgica de 1a Enciclopedia de las ciencias filosdficas: “La realidad (Wirklichkei?) es la unidad de la
esencia y la existencia, o de lo interno y lo externo. LLa manifestacion de lo real es lo real mismo,
de tal modo que éste guarda su naturaleza esencial en su manifestacién, y que no posee esta
naturaleza sino en tanto que esta colocado en la existencia inmediata exterior”." El aparecer
no es la mera apariencia, el aparecer es el ser en la existencia que manifiesta también la esencia,
y ambos, constituyen la realidad o Wirklichkeit." Por otra parte, la realidad (Realiti?) es “la
cualidad en cuanto determinabilidad que contiene el ser”. (Ldgica, 1, 154) La cualidad es la
determinacion de la realidad en cuanto ser en si. “Si ahora consideramos la existencia como
una determinabilidad que posee el ser, tendremos en ella lo que se entiende por Realidad”. (I,
155) Realidad es también “que una cosa es adecuada a su determinaciéon esencial, o a su
nocién”. (I, 155) La realidad es el acuerdo de la existencia de la cosa con su concepto. La cosa
es lo que tiene que ser, o lo que debe ser. El ser en si es abstracto, indiferenciado, es ser
envuelto, como la semilla de una planta que atn no se ha desarrollado. El desarrollo esta
contenido en el concepto de cada cosa como esencia. Herbert Marcuse explica: “Lo que hace
real a lo real es precisamente que es algo ‘en si’, que no resulta resoluble completamente en la
situacion factica de cada caso, en el estar presente de lo real en cada caso, que no se disipa

W Martin Heidegger, Problemas fundamentales de la fenomenologia, Madrid, Trotta, 2000, p. 61 (Traduccién de Juan
José Garcfa Norro).

12 Heidegger, La pregunta por la cosa, Buenos Aires, Editorial Alfa, 1975, p. 168.

13 1.G.F. Hegel, Ldgica, Madrid, Orbis, 1985, vol. 11, p. 55.

1% En la Ciencia de la ldgica se puede verificar la idea hegeliana de la realidad como Wirklichkeit. ,,Die Wirklichkeit
ist die Einheit des Wesens und der Existenz; in ihr hat das gestaltose Wesen und die haltlose Erscheinung oder
das bestimmungslose Bestehen und die bestandlose Mannigfaltigkeit ihre Wahrheit.

J.G.F. Hegel, Wissenschaft der Logik, Verlag von Felix Meiner in Hamburg, 1966, Zweitter Teil, p. 156.



DIA
MUNDIAL.
=FILOSOFIAS

enteramente en ello. Lo real se puede alcanzar sin dejar de ser ello mismo”."” En breve, Realitit
es el ser en si en su concepto como es y como debe ser, aunque no sea ain una realidad factica
o empirica. La realidad entendida como esencia es siempre mucho mas que lo empiricamente
dado porque es virtualidad. Realidad como Wirklichkeit no es solo el ser en si en su concepto
esencial, sino la realidad en su manifestacion existencial. Wirkung es efecto, de modo que la
realidad como Wirklichkeit es la efectividad real, el ser en su existencia real, actual y productiva.
O como dice el mismo Hegel, la realidad como energeia (actualidad), en el sentido aristotélico

de la expresion.

De los dos términos que usa Hegel para referirse a la realidad, Karl Marx conservo el de
realidad como efectividad o actualidad Wirk/ichkeit. Marx se opone a los neo-hegelianos porque
estos se limitan a “frases” contra “frases” de otros, es decir, se quedan en meras palabras en
lugar de “combatir el mundo real existente”. (p.18)'° Marx opone, pues, lenguaje (frases) al
mundo real y efectivo. Asi, al criticar la religién, los neohegelianos no logran combatir las
situaciones del mundo real y efectivo o actual. No establecian relacién alguna entre la filosofia
o ideologia alemana y la realidad alemana (deutschen Wirklichkei?), es decir, agrega Marx, no se
relacionaban con el “propio mundo material que les rodea”. Aqui se ve que Marx se desplaza
rapidamente de la realidad efectiva o actual a la realidad material. O mejor, la realidad efectiva
viene siendo la realidad material.

Marx opone también premisas dogmaticas e irreales a sus propias premisas que si son reales
(Wirkliche 1 oranssetzungen). Marx se refiere al hecho de que la primera premisa de la historia
humana es la existencia de individuos reales (wirklichen Individuen) y sus condiciones materiales
de vida (materiellen Lebensbedingung). Se reconoce aqui una formulacién del materialismo
histérico: partir de premisas reales que son las condiciones materiales de la vida humana en
sociedad. Marx agrega que estas condiciones reales de vida se pueden “constatar
empiricamente” (empirischems Wege konstatierbar). 1a realidad actual y efectiva se cualifica
materialmente y puede constatarse empiricamente. Si recordamos la terminologia aristotélica
podemos decir que Marx, como dice Mario Bunge de la ciencia moderna, conserva las causas
materiales y eficientes que constituyen la realidad efectiva (Wirklichkei?)."” Las condiciones de
vida de los individuos son condiciones materiales, o sea, estamos condicionados a la

15 Herbert Marcuse, Ontologia de Hegel, Barcelona, Ediciones Martinez Roca, 1970, p. 99 (Traduccién de Manuel
Sacristan).

16 Sie vergessen nur, dass sie diesen Phrasen selbst, nichts als Phrasen entgegensetzen, und dass sie die wirkliche
bestehende Welt keineswegs bekdmpfen, wenn sie nur die Phrasen dieser Welt bekdmpfen® Karl Marx, Deutsche
Ideologie. Werke 3, Dietz Verlag Berlin, 1990, p. 20.

17 Matio Bunge, Causalidad, Buenos Aires, Eudeba, 1968. 4a. ed. También Ingemar During afirma que de las
cuatro causas aristotélicas fue la causa eficiente la que paso a la filosofia y la ciencia modernas: Aristdteles, México,
UNAM, 2010.
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produccion de las cosas que necesitamos para la vida real que es, en primer lugar, corporal. En
la causalidad material y eficiente entra la produccion. La causa es tal porque produce un efecto o
una serie de efectos. Las ideas y pensamientos de los seres humanos al principio reflejan bien
esas condiciones materiales de vida. Die Menschen sind die Produzenten ibrer 1 ortellungen, Ideen, aber
die witklichen Menschen, wirkenden Menschen. (p. 26) En un segundo momento Marx presenta
las ideas o representaciones en cuanto ya estan invertidas, como en una camara oscura; €s
decir, ya no emanan de la realidad, de las condiciones materiales de vida y produccién. Esta
inversion del pensamiento que ya no representa la realidad es lo que Marx encuentra en los
jovenes hegelianos, no son mas que idedlogos. La ideologia no tiene una sustantividad propia,
no tiene historia autébnoma, sino que hay que referirla a las condiciones reales y efectivas de la
vida social. La ideologia alemana vive en un cielo ideoldgico, no constituye un saber real o
actual. Una ideologia que invierte las condiciones reales de vida también la denomina Marx

“especulacion”.

En breve, Marx sigue utilizando el término kantiano y hegeliano de realidad como
efectividad (Wirklichkerf), pero agrega que esa realidad es material, corporal y también
empiricamente constatable. Que la realidad efectiva (Wirklichkeii) sea también empirica es una
caracterizacion que se encuentra tanto en Kant como en Hegel. De hecho Hegel agrega que el
término existencia empirica no aplica a Dios.

Encontramos también en Arthur Schopenhauer la idea de realidad efectiva. “Se denomina
en aleman con sumo acierto al conjunto de todo lo material Wirklichkeit (realidad efectiva),
palabra que significa mucho mas que realidad, Rea/itit. Aquello sobre lo que ella actia es
siempre materia también: todo su ser y esencia consiste, pues, solo en la alteracion segin leyes
que #na parte de la misma produce en otra; es, por consiguiente, totalmente relativa de acuerdo
con una relacién que vale solo dentro de sus limites, igual que el tiempo y el espacio”."
Schopenhauer aclara que esta realidad efectiva es una intuicion del entendimiento y existe para
éste. ““Toda causalidad, es decir, toda la materia y, por consiguiente, toda realidad efectiva,
existe solo para el entendimiento, por el entendimiento y en el entendimiento”. (39) Causalidad
es para Schopenhauer, como para su maestro Kant, un a priorz del entendimiento. De hecho,
Schopenhauer simplifica el sistema categorial kantiano reduciéndolo a la causalidad. “La
primera manifestacion del entendimiento, la mas simple, la que siempre existe, es la intuiciéon
del mundo real, y ésta es enteramente conocimiento de la causa por el efecto”. (39) Lo que el
entendimiento se representa de la materia es su eficacia. (40) La diferencia con Kant, ademas
de reducir las categorfas a la sola causalidad, es que se trata de una intuicioén intelectual. Kant
niega el poder intuitivo del entendimiento.

18 Arthur Schopenhauer, E/ mundo como voluntad y representaciin, Madrid, Akal, 2005, p. 37. (Enfasis en el original).
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Henri Bergson escribe: “Es necesario tener en cuenta que el percibir acaba por no ser mas
que la ocasion para recordar, que medimos practicamente el grado de realidad por el grado de
utilidad, que tenemos en fin todo el interés de elevar a simples signos de lo real estas intuiciones

inmediatas que en el fondo coinciden con la realidad misma”."

El fil6sofo francés Louis Lavelle escribi6é un pequefio volumen denominado Onfologia. Y se
esfuerza en esclarecer los términos ‘set’, ‘existencia’, ‘realidad’, ‘valot’ e ‘ideal’. La idea de
realidad la relaciona explicitamente con la eficacia. “De esta realidad que es siempre en acto y
siempre actual, que no solo nos pone en frente del universo, sino que nos da en ¢l un lugar
por medio del cuerpo, puede decirse que tiene como caracter distintivo la eficacia (realidad y
eficacia las designa a la vez el mismo término de Wirklichkeid). Es real todo lo que ejerce sobre
otra cosa una accion que es capaz también de recibir de esta otra cosa”.”’ Si tenemos en cuenta
lo ya dicho, vemos que Lavelle es muy fiel a esta tradicion que caracteriza la realidad como
eficacia, actualidad, acciéon de una cosa sobre otra, e incluso utiliza la palabra alemana
Wirklichkeit para definir su concepto de lo real. Incluso, cuando se refiere a lo real como accion
de una cosa sobre otra las palabras son casi las mismas que las que ya citamos de Platén. Es
de subrayar, ademas, que Lavelle retoma el término de la metafisica medieval “ens realissimun’
para definir el “ser” y para identificar ser y Dios. Heidegger cuestiona la aplicacion de la idea
de causa a Dios, aunque se le califique de “causa primera” precisamente porque “causa’ esta
ambientada en una metafisica de la productividad. Lavelle no se sale de esa tradiciéon que
cuestiona Heidegger. Escribe Lavelle: “El ser es, por consiguiente, la fuente y no la suma de
las esencias, la soberana eficacia de donde brotan éstas antes de dividirse”. (1966: 63) Para
Lavelle la realidad es el objeto de estudio de la fisica, el ser lo estudia la ontologfa, y la existencia
la estudia la psicologfa. La existencia solo aplica al yo. De ahi que la psicologia es “esta
investigacion del conocimiento del alma o yo”. (69) La relacioén de estos tres conceptos con el
tiempo es la siguiente: la existencia es temporal, la realidad es instantanea y el ser es eterno.

Xavier Zubiri tiene varias formulas mediante las cuales explica lo que entiende por realidad.
Una primera férmula dice lo siguiente. Realidad “es todo y sélo aquello que actda sobre las
demis cosas y sobre si mismo en virtud, formalmente, de las notas que posee”. *' Notemos lo
siguiente: en la primera parte del enunciado Zubiri coincide con Platéon. Ya vimos que éste
afirma que Digo que existe realmente todo aquello que posee una cierta potencia, ya sea de actuar sobre
cualquier otra cosa natural. Ambos filésofos estan diciendo que lo real es lo que actia sobre otras

cosas. Zubiri agrega que las cosas reales actian de acuerdo a sus notas caracteristicas, es decir,
a su esencia. Pero Platén no ditfa nada diferente. El ser es esencia, ezdos. Zubiti dird también

19 Henri Bergson, Materia y memoria, Buenos Aires, Cactus, 2007, p. 78.
20 Louis Lavelle, Ontologia, México, FCE, 1966, p. 60.
2! En Marquinez, op. cit., p. 65.
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que la realidad es lo que existe de suyo, es decir la realidad existe por si misma, en si misma.
Marquinez Argote anota lo siguiente: “Nooldgicamente hablando, la realidad no es ahora lo
que existe y es efectivo en el mundo de las cosas, sino la formalidad de realidad, es decir, la
forma en que quedan actualizadas las cosas como siendo algo otro presente en propio o de
suyo en el acto de inteleccion”. (2006: 66)

En conclusion, la idea mas tradicional de realidad en la historia de la filosofia es la de
efectividad, idea que puede encontrarse desde Platon hasta Zubiri. No se afirma que todo el
mundo hubiera sostenido dicha idea, sino que es una linea de pensamiento constatable desde
los griegos hasta la actualidad. Son complementarios dos conceptos, la realidad como esencia
(dynamis, potencia, Realital), y efectividad o actualidad (energeia, acto, Wirklichkerl). Marquinez
Argote nos dice que el Diccionario de la lengna espariola recoge varios significados del término
‘realidad’. El primero de ellos coincide con lo que venimos historiando: “Existencia real y
efectiva de una cosa”. (2006: 84) Luego agrega como tercer significado: “Lo que es efectivo o
tiene valor practico, en contraposicion a lo fantastico e ilusorio”. (idem) En el lenguaje
ordinario nos referimos al dinero contante y sonante como “efectivo”. Pagar en efectivo es
pagar en dinero contante y sonante, y no mediante un cheque o tarjeta (dinero plastico).

Este caracter practico y hasta pragmatico lo explicaba ya Simplicio cuando afirma: Una
discusion es pragmatica cuando parte de principios que son propios del objeto considerado, que se funda en la
naturaleza misma de la cosa (pragma), cuando en consecuencia, de una demostracion que no conviene mds
que a su objeto.” “Cosa” en griego es pragma, como acabamos de ver en el texto de Simplicio;
ahora bien, la filosofia en la lengua del Lacio tradujo “pragma” por “res”, su genitivo “re/’; y su
plural rerum, como reza en el titulo del libro de Lucrecio Caro De rerum natura. El sustantivo
abstracto seria “realitas” que es el origen proximo de nuestra palabra castellana “realidad”. En
el escrito de Louis Lavelle que ya he citado hay una afirmaciéon que me lleva a concluir que el
concepto de realidad se identifica con el de “cosas”. Escribe Lavelle: “No hay realidad sino en
la res, ni podemos realizar nada de otra manera que transformandola en cosa”. (1966: 49)
Lavelle escribe también: “No puedo reificar ni el ser ni la existencia”. (59) No puede reificarse
ni el ser ni la existencia, pero habria que agregar criticamente que no se puede cosificar la
realidad. Es decir, la realidad no es una cosa, y aun decir que la realidad es un conjunto de
cosas, serfa bastante pobre, porque realidad es también devenir, o como dice Whitehead la
realidad es proceso. Gaston Bachelard utiliz6 el término “cosismo” para hablar de uno de los
obstaculos epistemolégicos, es decir, de los obstaculos que impiden llegar a la verdad, a la
ciencia y al conocimiento de lo real. “Emile Meyerson, creyendo clarificar la filosofia realista
que atribuia al fisico, decia que el fisico es cosista”.” 1.a concepcién de la fisica segin la cual se

22 Simplicio, Comentario a la Fisica, H. Diels, Doxographi Graeci, 1879.
2 Gastén Bachelard, Epistemologia, Barcelona, Anagrama, 1973, p. 6. Edicién de Dominique Lecourt.
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admite la dualidad onda corpusculo, nos permite superar el cosismo. La fisica contemporanea
nos ensefla a “pensar los hechos de la experiencia retirando el exceso de imagen que hay en
esta pobre palabra cosa”. (1973: 69) La fisica actual vive la derrota del cosismo.

<

También José Ortega y Gasset se refirié a la filosoffa “cosista” e identifica en ella a
Aristoteles, y en realidad a toda la filosofia antigua y medieval. Ortega sostiene que la filosofia
moderna, con Descartes a la cabeza, piensa en la realidad desde la perspectiva de las
“relaciones” mas que de las cosas o entes. El mundo, la realidad extensa es un sistema de
relaciones, esas relaciones son las leyes matematicas de la fisica. De acuerdo a Ortega, con el
concepto de “analogia”, Aristételes estuvo a punto de embarcarse en el estudio de la realidad
como “relacion”, que es lo moderno. “Con un paso mas que hubiera dado habria visto que el
pensar analégico se diferencia de su pensar cosista en que aquel no piensa las cosas sino como
términos de relaciones; por tanto, que se trata simplemente de abandonar la categoria de cosa
o sustancia e instalarse en la categoria de relacion o pros 7. Esto hizo Descartes, y con ello no
mas creé todo el nuevo “modo de pensar” exacto, que ahora va a serlo genuinamente. Ese
paso hubiera puesto a Aristoteles, de golpe, en plena y absoluta modernidad”.** Contintia
afirmando Ortega y Gasset: “Descartes y Aristoteles (cuando analogiza) coinciden en hablar —
Aristoteles, sin darse cuenta- de las cosas como meros términos de relaciones; por tanto, como
correlatos. La diferencia entre ambos estriba en que Descartes, que se da cuenta de ello, toma
los correlatos como correlatos, mientras que Aristoteles toma los correlatos como si fuesen
cosas no relativas, no absolutas, independientes de la relacion; es decir, formalmente como
‘cosas’. Ahora bien, esto es lo que hacia el hombre primigenio”. (1979: 228)

Ortega cita el siguiente texto de Descartes en apoyo de su tesis:

“Mas no por esto determiné procurar aprender todas estas ciencias particulares que
comunmente se llaman matematicas, sino que viendo cémo, no obstante ser sus objetos
diferentes, no dejan de coincidir en referirse solo a las diversas relaciones o proporciones
—rapports ou proportions- que en aquellos objetos se hallan, me pareci6 preferible examinar
solamente estas proporciones en general —y sin suponerlas mas que en los sujetos capaces
de darme a conocer mas facilmente aquellas; pero a la vez sin restringirlas nada, a fin de
poder tanto mejor aplicarlas luego a todos los sujetos a quienes pudiese convenit”. (Discours,
p- 19-20; citado en Ortega, 1979: 234)

Continta Ortega explicando: “Estamos, de la primera corveta, en un nuevo mundo. El
objeto de la aritmética no es la “cosa” cuanta, ni el de la geometria la “cosa” continua, ni en la
fisica (234) la “cosa” que se mueve con un movimiento que es también cosa. Las ciencias — y

24 1. Ortega y Gasset, La idea del principio en Leibnig, Madrid, Alianza Editorial, 1979, p. 227.
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salvo la metafisica no hay otras que las exactas- no se ocupan de las cosas. Comprendemos
todas las cautelas de Descartes para publicar sus pensamientos. (235) Las ciencias no se ocupan
de las cosas como tales cosas, sino de sus ‘relaciones o proporciones”. (235) La ciencia no
habla de las cosas como entes, ni como sustancias, sino como trelaciones. De todos modos me
parece que, aunque Descartes piense en término de relaciones, y no de cosas, no se sale de la
idea de la realidad como eficiencia. “Teoria —teorfa— no es ya contemplacion del Ser, sino
contemplacién de lo uatil en el Ser para un sistema de deducciones”. (Ortega 1979: 236) Lo util
es parte del campo semantico de la eficiencia. Y Descartes como Francis Bacon pensaron en
la ciencia moderna por su utilidad. Moutsopoulos confirma la idea de eficiencia cartesiana. “Ya
para Descartes, poder y eficiencia, potencialidad y actualidad, son indisociables en el nivel de
la divinidad”.” Me parece también que el término “analogia” que usa Ortega para caracterizar
el moderno pensamiento basado en “relaciones” no es el mas apropiado. La filosofia de la
ciencia moderna —y hasta el dfa de hoy- se esfuerza en enunciar las leyes cientificas en un
lenguaje univoco, no analogo ni equivoco.

Nos hemos valido en algunos trayectos de esta investigacion de algunas afirmaciones de
Heidegger en las que cuestiona la episteme productivista desde la cual ha sido pensado el ente,
el ser y la realidad. Pero hay que agregar que el propio Heidegger tampoco escapa a esta
tradiciéon de definir la realidad como “efectividad”. Escribe Heidegger: “Es verdad que lo
posible es lo todavia no realmente efectivo, pero esta cosa no efectiva no es para nosotros, sin
embargo, algo nulo. También lo posible ‘es’, solo que su ser tiene otro caracter que el de lo
realmente efectivo”.” Lo posible no es todavia efectivo porque lo posible no es todavia
realidad. Pero cuando Heidegger se refiere a la realidad la califica siempre de efectiva. Veamos
otros textos. Ni lo posible ni lo necesario pertenecen a lo realmente efectivo. Por eso el
concepto de “ente” no se agota en la efectividad de lo real. “De esta manera, en modo alguno
el ente se agota en lo realmente efectivo; al ente pertenece la riqueza de lo posible y la precisién
de lo necesario. La region del ente excede al sector de lo realmente efectivo™. (1999: 506)
Heidegger agrega que al ‘ser’ pertenecen tanto “la posibilidad, realidad efectiva, necesidad”.
Realidad, posibilidad, necesidad son modalidades; modos del set. (57)*" Refiriéndose a un texto
de Nietzsche afirma Heidegger: “Trabajadores y soldados abren las puertas a lo realmente
efectivo”. (72) Aunque se podrian citar mas textos, concluyo con el siguiente: “Lo realmente
efectivo conserva ciertamente su prioridad en nuestras experiencias, tomas de posicion y

25 E. Moutsopoulos, Philosophical Suggestions, Academy of Athens, Research Center of Greek Philosophy, 2013, p.
16. (Agradezco al Dr. Rubén Soto esta referencia).

26 Martin Heidegger, Conceptos fundamentales, Curso del semestre de verano, 1941. Madrid, Alianza Editorial, 1999, p.
56. (Traduccién de Manuel Vazquez Garcia).

27 También Nicolds Hartmann reconoce que realidad efectiva es solo una de las modalidades del ser, no la dnica;
las otras modalidades son posibilidad y necesidad. Hartmann, Introduccion a la filosofia, México, UNAM, 1961.
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planes; pero esa prioridad no significa necesariamente la preeminencia de lo realmente efectivo
dentro del ente en total”. (77)

Quiza esta no reducciéon del ser a lo real efectivo le venga a Heidegger de su lectura de
Agustin de Hipona. En efecto, Heidegger se pregunta qué es la realidad para el autor de las
Confesiones. “:Qué entiende Agustin por res (realidad)? Los modos de la preocupacion, del ##'y
del frui, dan, referidos a la res, la siguiente division en tres clases”. Y a continuacion cita el texto
de Agustin: “Res ergo aliae sunt quibus fruendum est, aliae quibus utendum, aliaeque fruuntur et utuntur’.
“(Unas cosas sirven para goar de ellas, otras para usarlas, y algunas para gozarlas y nsarlas)”. ** Existe la
realidad de las cosas utiles (lo que serfa realmente efectivo), pero también se da la realidad de
lo no util, aquellas cosas cuya realidad es para nosotros motivo de fruiciéon. Dios y la verdad
son realidades de las cuales disfrutamos. Nadie se aborrece a si mismo, pero el amor a sf mismo
tiene que ser bien regulado, de lo contrario se torna desordenado. El amor a los otros es bueno
pero se da también en relacion al amor divino que constituye la vida feliz (vita beata). Aunque
Heidegger no reduce el ser a realidad efectiva, sin embargo, cuando habla de realidad siempre
la califica de efectiva; Agustin, en cambio, aparentemente partiendo del neoplatonismo, piensa
en realidades que no se ordenan a lo 1til, sino que son realidades propias del disfrute o fruicion.

En conclusiéon, hemos tratado de mostrar los muchos casos en que la tradiciéon metafisica
occidental identifica realidad con lo efectivo, la eficiencia y hasta la utilidad. No se ha
pretendido que ésta sea la tnica definicion de realidad, pero si vemos lo frecuente que ha sido.
Entendemos que es necesario ir mas alla de la definicién de la realidad por la efectividad.
Primero porque efectividad (y su campo semantico) pertenece a la metafisica causalista y
sustancialista. Y tanto la causalidad como la sustancialidad han recibido duros golpes en las
rupturas epistemologicas modernas y contemporaneas. La modernidad cuestioné el concepto
de causa formal y final (Descartes, Francis Bacon, Spinoza, etcétera). Para algunos teéricos la
fisica contemporanea cuestiona todo tipo de causalidad. Como afirma Heisenberg, el principio
de causalidad ha sido derrotado en la fisica actual. Ciertamente todo esto es muy discutible y
merece otras investigaciones. Lo mismo pasa con la sustancialidad de las cosas. L.a metafisica
antigua era sustancialista. Mientras que para Aristoteles cada entidad individual es sustancia,
Descartes redujo la sustancia a tres (Dios, mente y res extensa). Spinoza la reduce a una sola
sustancia (Natura sive Dens) y David Hume piensa que sustancia es una creencia que no es
necesaria y que cada cosa es un mero haz de cualidades. Leibniz y Kant renuevan el concepto
de sustancia. Pero si siguiéramos la discusion hasta el dfa de hoy verfamos que tanto la
causalidad como la sustancialidad son motivo de interminables discusiones. La realidad es
compleja, es devenir, y no solo “cosas” efectivas. Los seres humanos no somos cosas, sino
personas. Como bien escribe Ortega y Gasset: “El que sostiene que la realidad radical es el

28 Heidegger, Agustin y el negplatonismo. Estudios de mistica medieval, Barcelona, Siruela, 1997, p. 183.
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espiritu usa el vocablo sin acordarse de que el modo de ser del espiritu es muy distinto del
modo de ser una res, una piedra, por ejemplo”.” El ser humano como persona no puede ser
reducido a cosa, a realidad util, 2 conducta efectiva.

2 Ortega y Gasset, Lecciones de metafisica, 1968, p. 192.
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Primera mesa:
Filosofia: consciencia e identidad

“Acerca de la idea de Yo”
Gustavo Miillet”

Cuando comencé a estudiar filosofia, uno de los asuntos que raipidamente ocuparon mi
atencion lo fue el Ser, pero aun mas que el ser mismo, el sistema en el cual se apoyan
cualesquiera que sean sus enunciados.” Dado que para alcanzar la verdad de cualquier
enunciado cierto, un sistema debe contener los fundamentos de una ciencia cierta, no he
encontrado mas discusiones sobre abstracciones que se entendieran asi de la idea de Yo que
en la filosoffa de Descartes. Me he apoyado aqui para hacer una exposicion acerca del ser
inmediato, o sea el Yo, aunque 7o pretendo hablar sobre el Yo en cuanto tal, sino del sistema
que di6 acceso a un enunciado de él a principios de la modernidad. Esta exposiciéon descansa
particularmente en las observaciones metafisicas de la interioridad del sujeto en el acto, y se
proveera segin el punto de partida cartesiano el contenido de la relacién que hay entre el
sistema Matematico de exposicion cartesiano y la proposicion filosofica que representa al Yo

conjunto al “cogite” frente a cualquier época.

Porque investigando ciertos escritos,” me percaté de que en muchos se entiende al Yo
cartesiano como un ser sustancia, partiendo de la distincién mente y cuerpo a la que hace
Descartes condicion de verdad para cualquier certeza acerca de estas dos formas
independientes de la existencia. Sin embargo, tales conclusiones me parecen un poco
polémicas respecto de Descartes o de la lectura de una idea de Descartes enlazada o conjunta
al acto del pensamiento: 1) si se toma por sentado el esquema de las facultades del alma segun
Descartes en conjunto: 2) en tanto que en el fundamento de esta idea se encuentra implicito
lo que conocemos y lo que debe ser conocido; pensando a la vez las facultades que nos
permiten conocer algo de verdadero en los enunciados cartesianos de la razén. Primero porque

* Estudiante de Bachillerato de Filosofia en la Universidad de Puerto Rico, Recinto de Rio Piedras.

30 El fin de esta ponencia es acercarnos a presentar especialmente cémo desde el sistema matematico en el que
Descartes apoya el uso correcto de la razén llegamos a la sustancialidad del pensamiento interno moderno hasta
nuestros dias.

31 Véase: Buchdahl, Gerd. Methaphysics and the Philosophy of Science. The Classical Origins: Descartes to Kant. Blackwell:
MIT, 1969 y De Rosa, Raffaella. Descartes and the Puzzle of Sensory Representation. New York: Oxford, 2010 o la
introduccion a la compilacion de textos editada e introducida por Roger Ariew: Descartes, René. Philosophical
Essays and Correspondence. Indianapolis: Hackett, 2000; donde en estos geniales trabajos, a los que este no se
compara, no se trata la relacién entre la sustancialidad del Yo y el sistema cartesiano, pero si mucho de lo que
aqui ha sido evaluado.

14



DIA
MUNDIAL.
=FILOSOFIAS

la maxima del “cogito ergo sun?’ es producto de una sintesis del pensamiento. Segundo porque el
sistema que desarrolla tal conclusion sustancial es, si se puede decir, sistemiticamente matemtica.”
Lo que me ha llevado a pensar en una distincién muy fina acerca del ente: el yo ;cémo sustancia
que piensa?

De modo que donde primero encontramos una distincién entre sustancia y cosa en los
escritos de Descartes lo es en la respuesta a las objeciones al te6logo Antoine Arnauld, donde
Descartes distingue las facultades de las cosas; las facultades no son cosas en si mismas, sino
que son nociones de la sustancia Mente.” Esta distincion es la que separa del método de las
Matematicas Vulgares la Matematica Universalis, y es también esta ultima donde se hallan las
formas de conocer las sustancias completas. Por otro lado, segun la justificacion del proceder
analitico de Descartes en las Meditaciones,” sabemos que el método cartesiano, como él mismo
nos dice, es bilateral,” implicando asi en sus conclusiones suposiciones o premisas mayores
de las que provienen de las que se muestran dadas, y de la cual es primera el Yo pienso, luego
existo. Pensamos entonces a través de un método que va de los efectos a las causas, reuniendo
los conceptos de ese primer enunciado matematicamente de una premisa universal escondida,
implicada su verdad en congruencia, método, facultad y premisa.

Pero para pensar en la contingencia metafisica del Yo que ha sido enlazado al pensamiento,
debemos buscar la fuente de ese conocimiento en la forma que Descartes sugiere que se dejen

seguir para entender tales, lo cual es la luz natural.™

La luz natural nos muestra que los
contenidos de la razén se fundamentan sobre bases matematicas, segun Descartes, y por ella

el uso cotrecto de la “bona mens” brinda el camino a las ideas que tenemos de sus objetos.”

32 En el Third set of Objections en Descartes, René. Philosophical Essays and Correspondence. Indianapolis: Hackett,
2000. AT VII 118. P. 157. Descartes nos ofrece un ejemplo de lo que entiende él por exposicién matematica.

3 “However, it should be noted that although we surely are always actually aware of the acts or operations of our
mind, but this is not always the case with regard to the faculties or powers, except potentially. In other words,
when we prepare ourselves to use some faculty, if this faculty is in the mind, we are immediately and actually
aware of it. And therefore we can deny that it is the mind if we are unable to become aware of it.” en Descartes,
René. Philosophical Essays and Correspondence. Indianapolis: Hackett, 2000. AT VII, 247. P.190.

3 “But in Meditations I followed analysis exclusively, which is the true and best way to teach.” Ibid. AT VII 156.
p. 156.

3 Me refiero a que Descartes luego, en sus respuestas a las objeciones, brindara de forma resumida en modo
sintético lo mismo que traté en las Meditaciones. Véase “Arguments Providing the Existence of God and the
Distinction of the Soul from the Body, arranged in Geometrical Fashion” en Ibzd. AT VII, 155-158 p. 159-160.
36 Descartes introduce este concepto en la Segunda Regla de las Reglas para la Direccion del Espiritu.

37 Parecerfa que Descartes tiene la intencion de unidireccionalizar el entendimiento y capacitatlo para definir la
funcién de las facultades de la mente. En la cuarta parte del Discurso del Método, Descartes plantea que “... ni la
imaginacion ni los sentidos nos aseguran de nada si no interviniera el entendimiento.” en Descartes, Rene. Obras.
1ra ed. México: Editorial Porrua, 1980. P. 23. De hecho, la moral provisional es congruente a esta dependencia
de la certeza de la imaginacion y la certeza de los sentidos. La incertidumbre del conocimiento que tenemos de
los objetos sensibles es el problema principal que mueve a Descartes en direccion de fundamentar su
conocimiento en una ciencia nueva, adoptando provisionalmente una moral, (enraizada en las certezas
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Entonces, no es sino por el acto de la mente que pueden ser descubiertas las verdades de las
cosas, y este acto, que es el pensamiento condicionado por la luz natural que permite descubrir
el contenido mas simple de las cosas, es la razén en sf misma en el sentido cartesiano, de donde
se parte a las ideas.

Muchas criticas han ofrecido sus perspectivas acerca de esta idea de idea en Descartes, asi
que no hay concurso en el asunto. A veces Descartes llama idea a una complejidad de cosas:
“modos de la mente”, “maneras”, “nombres” o “formas de pensar”. Pero en este caso no
podrian evaluarse todas. Ateniéndonos a que la idea es una palabra a través de la cual Descartes
entiende la forma de cualquier pensamiento,™ que es también forma inmediata por la que se
es consciente de ese pensamiento, es posible avanzar en la idea particular del Yo. Para
Descartes, segun esta definicién que se acaba de ofrecer, las ideas son formas de deseo, de
intelecto, también imagenes, pero solo si estas no dependen de la imaginacién corporal. Todas
representan objetivamente la totalidad de los entes presentes en la realidad, o en otras palabras,
que no hay entes nuevos, como nos dice en las Reglas.”” 1.a realidad reposara donde descansan
los objetos de nuestras ideas, en la dimensién objetiva de los grados de perfeccion del objeto.
Descartes entonces define la realidad objetiva de la idea como aquello con respecto de lo cual
una cosa representada en una idea es una entidad, atendiendo a que eso existe en la idea, por
lo que sea que percibamos como Ser en los objetos de la idea; en otras palabras, que ese ser
existe objetivamente en las ideas.”’ Por lo tanto, la forma mas completa de una idea lo es la de
Sustancia, y Descartes la define como una cosa en la que algo que se percibe o que esta presente
objetivamente en alguna de nuestras ideas, existe formal o eminentemente.” No serd | sino
por la luz natural que sabemos que el atributo de una cosa no puede ser el atributo de nada.

matematicas) hacia los objetos del conocimiento, pero, principalmente, hacia el camino que, hasta el momento,
hubo tomado la filosoffa en relacion al lugar de la verdad y su razén externa.

38 “By the word “idea” I understand that form of any thought through the immediate perception of which I am
aware of that very same thought. Thus I could not express anything in words and understand what I am saying,
without that very fact making it certain that there exist in me an idea of what is being signified by those words.
And thus it is not the mere images depicted in the corporeal imagination that I call “ideas”. In point of fact, I in
no way call these images “ideas,” insofar as they are in the corporeal imagination, that is, insofar as they have
been depicted in some part of the brain, but only insofar as they inform the mind itself, which is turned toward
that part of the brain.” en Descartes, René. Philosgphical Essays and Correspondence. Indianapolis: Hackett, 2000. AT
VII 161. P.162.

% Regla 7. Esto es por la enumeracion. Ihid. AT X 388-389 P.14-15.

40 “IIL. By the “objective reality of the idea” I understand the being of the thing represented by an idea, insofar
as they are it exist in the idea. In the same way one can speak of “objective perfection,” “objective skill,” and so
on. For whatever we perceive in the objects of our ideas exists objectively in these very ideas.” Ibid. AT VII 161.
P.162.

4 “V. Everything in which there immediately inheres, as in a subject, or through which there exists, something
we perceive (that is, some property, or quality, or attribute whose real idea is in us) is called a “substance.” For
we have no other idea of substance itself, taken in the strict sense, except that it is a thing in which whatever we
perceive or whatever is objectively in one of our ideas exists either formally or eminently, since it is evident by
the light of nature that no real attribute can belong to nothing.” Ibid. AT VII 161. P.162.
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En otras palabras, Descartes hara que toda palabra o nociéon de verdad del intelecto, esté
respaldada por una Sustancia de la cual deduce todos los contenidos de su conocimiento.

Una cosa es evidente, del Yo no hay imagen alguna incluso a pesar de su idea. No se quiere
dar a entender que la necesidad metafisica de cualquier percepcién cierta carezca de
dependencia sensorial. Serfa eso como negar los reflejos que tenemos de nosotros mismos en
el espejo, o de que movemos voluntariamente las cosas de un lugar a otro, o de que hay en
cada uno de los cuerpos de otro algtn yo. Sino de que no hay idea facultada del Yo en nuestra
conciencia, a pesar de que esa idea proviene de experimentar la observacion del ser interno
real que somos, y que se encuentra sustentado en algo todo el tiempo, asi, aqui, ahora. Lo cual
nos hace volver a pensar si esta idea del Yo es una idea formal o eminente al método
matematico deductivo de Descartes. sPor qué no tenemos imaginacién corporal del Yo?

La razoén se debe a que Descartes reduce todo Cuerpo a la extension, y la extension es de
una naturaleza distinta de la naturaleza de la Mente, puesto que la Mente no es extensa y, por
ende, no se puede deducir del tren de premisas mayores ontoldgicas del cuerpo, asi sea el
nuestro, ninguna relativa que por naturaleza pueda entenderse. Pero, lo tnico que salta a la
vista, es que la relacién mente cuerpo en Descartes es algo mas que un paradigma: aunque se
puede distinguir clara y distintamente por medio de la intuicién el que la luz natural nos
muestre la conciencia interna de cualquier ente, precisamente el Yo solo es demostrable por
separado de la sustancialidad de las cosas, pero no del conjunto de las cosas simples e
imperceptibles reales de este ser bisustancial que somos. A lo que solo resta decir, que no
tenemos imaginacién corporal del Yo por la misma razén que es misterioso el designio de
Dios al que no se puede conocer inmediatamente, sino a pasos, pero del cual tenemos una
idea innata, segin Descartes, para el que no hay luminosidad que se derive del cultivo de la
raz6n. De lo que se sigue que hemos llegado a la objecién segunda de Hobbes,* (asi como
Arnauld, Caterus y Clerselier) a Descartes, y, a la cual ninguno ofrece solucién alguna,
precisamente en objecién a la segunda Meditacion Metafisica, donde trata Descartes la
naturaleza de la mente humana.

Y aqui nos detenemos, porque basta decir que casi a esto se reduce esta ponencia acerca de
la idea de Yo y el sistema que trata de atisbar un aserto ontolégico del que habla Georg H.
Fromm en su escrito “Hobbes vs. Descartes: un dialogo entre sordos”.* Y la razén esti en

42 Third Set of Objections. 1bid. AT VII 171. P. 167.

# Fromm, Georg H. “Hobbes vs. Descartes: Un Dialogo Entre Sordos.” Didloges Afio XLIV. Num. 92 (2012).
Print. Para una discusion acerca de los fundamentos racionales de Descartes, puede verse también Colon Leon,
Virgilio. “Razén Natural Y Razon Cultivada: Sobre I.a Unidad Dialéctico Expositiva Del Discurso Del Método En
Descartes (Prefiguraciones De I.a Conciencia Fenomenologica Hegeliana).” Didlogos Aflo XXXIX. Num. 83
(2004): 37-59. Print.
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que debemos observar, primero, que Descartes numera las facultades del alma en imaginacion,
entendimiento, sentido, memoria y fantasia, o, como pudiera decirse de otra manera, que todo
Yo imagina, entiende, siente, recuerda y fantasea, y que el Método matematico es uno que no
deja espacio a fantasear verdades a través de sus caminos 16gicos. Por lo que podriamos pensar
que la idea de Yo serfa mas una fantasia muy compleja que una sustancia indivisible, inextensa,
creada por dios, en contraposicion a la misma idea de sustancia cartesiana, dado que la Mente
no esta en el Yo, sino el yo en la mente, entiéndase como enunciado, donde todo enunciado
que contenga la particula “soy” en Descartes es indiferente al sistema del pensamiento, como
cuando dice “¢Qué soy, entonces? Soy al menos algo”.

Evaluemos este ejemplo, con el fin de investigar en el sentido cartesiano, como por las
facultades alcanzamos enunciados: tomemos la pregunta de cuantas lineas faltan para formar
un triangulo si se tiene dado un angulo con un segmento AB y un segmento AC. Por la
definiciéon de triangulo sabemos que es una figura de tres angulos y que tiene magnitud.
Asumimos que si cada angulo se compone de dos lineas, o en este caso, dos segmentos,
restando cada segmento dado de la pregunta inicial al nimero de angulos que por definicién
tenemos de la hipotesis, es decir dos, obtenemos el nimero de lineas que hace falta para que
se dé dentro de la figura los proximos dos angulos, es decir una, y se contesta la pregunta y se
forma el triangulo buscado a partir del segmento restante, el segmento BC. Asi, por fuerza de
nuestra facultad de entendimiento, podemos hacer uso de la facultad imaginativa y construir
la imagen de aquel triangulo AB, BC, CA. En otras palabras, este método esta facultado para
demostrar con certeza que nuestra intuicion es correcta acerca de las propiedades del triangulo,
y que es inmediato el paso deductivo del triangulo a la linea que se buscaba. Sin embargo, este
mismo procedimiento, que es el que utiliza Descartes, no puede hacer del mismo modo sobre
algo que la facultad imaginativa no alcanza, habiendo negado lo que se nos muestra a través
de los sentidos, o solo recordando la existencia de lo real de los objetos del pensamiento. Por
lo que, si es verdad lo que se dijo, que del Yo no hay imagen alguna, es decir, del enunciado
ontolégico del Yo, solo queda que por fuerza del entendimiento intuyamos la verdadera
definiciéon del Yo para asumirlo como el triangulo y verificarlo demostrativamente segiin
entiende Descartes que se hace buen uso de la razén. Pero, como solo conocemos a través de
la negacion de lo que se nos presenta a través de los sentidos que solo es distinto y diferente
el Yo de lo demas, desde la mente, inmediatamente no hay idea alguna de él, sino solo
formalmente pero no eminentemente. Por lo que obtenemos que solo por la facultad de
fantasear hacemos una idea del Yo, dado que no podemos entenderle si no es por induccion
ni podemos hacernos la imagen de éste en las ideas. As{ resulta ser como por la fantasia que
se presenta a la luz natural la inmediatez de ese ente, pero no mas, parece que se muestra dado
dentro de la mente, como en un suefio despierto, no de la Mente como sustancia, sino como
sustancialidad.
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Esta no es una demostracion fuerte, sino solo cercana y hasta reflexiva, al sistema de
pensamiento matematico bajo el cual se fundamenta el método racional ontolégico de
Descartes. Y, por ello, cierro mi presentacion con las palabras de Leibniz: “No es valido
razonar de la siguiente forma: ‘Puedo suponer que ningun cuerpo corporeo existe, pero no
puedo imaginar que yo no exista o que yo no piense. Por lo tanto, no soy corpéreo, ni el
pensamiento es una modificacién del cuerpo.’. Me sorprende sobre manera que un hombre

tan talentoso pueda haber basado tanto sobre un sofisma tan endeble.”*

# Fromm, Georg H. “Hobbes vs. Descartes: Un Dialogo Entre Sordos.” Didlogos Afio XLIV. Num. 92 (2012):
P.149. Print.
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“La psicologia racional de Aristoteles”

Miguel A. Nieves Rivera*

Entre la psicologfa y la antropologia filoséfica se da una estrecha relacion. Se puede decir
que esta ultima es la rama filosofica de la cual se derivé en los ultimos afios la psicologia. Las
dos ciencias tratan del hombre y las dos tratan de captar ese mundo interno del ser humano.
Sin embargo, se da una diferencia fundamental. A la psicologfa le interesa la dimension interna
del hombre como punto de confluencia de los diversos estimulos, fuerzas, motivaciones y
demas factores que influyen en la conducta del individuo. En cambio, a la antropologia
filosofica le interesa el estudio de ese nucleo interno, que se ha llamado de diferentes modos:
yo, persona, sustancia, sujeto, consciencia pura, etc. Una vez detectado ese nucleo de identidad
personal se puede esclarecer el modo como influye en la conducta personal, tema que puede
ser abordado por cualquiera de las dos disciplinas, cada una con su propia perspectiva. La
psicologia afiade el estudio de los demas actores de la personalidad, tales como la inteligencia,

las emociones, la fantasia, el conocimiento sensible, etcétera.

El punto de contacto entre ambas ciencias no siempre es claro, puesto que en realidad las
divisiones hechas no dejan de ser convencionales. De hecho, la psicologia aristotélica estudiaba
las facultades humanas y sus operaciones. Por esa razon existe un estrecho parentesco entre
aquella antigua psicologia y la actual. A la antropologia filoséfica le compete el estudio de la
persona, el sujeto o el yo profundo. A la psicologia le compete el estudio de los estratos
periféricos de la personalidad, como la inteligencia, los sentidos, la imaginacion, la memoria,

el caricter, etcétera.

Aristoteles escribié hace mas de 20 siglos un tratado que se llamé De Anima, Peri Psijés, que
significa “Acerca del Alma”. El titulo nos recuerda la rafz etimoldgica de nuestra actual
psicologia, que paraddjicamente ya no hace mencién del alma o incluso, rechaza burlonamente
su existencia. El tema tratado por Aristoteles toca algunos puntos que en la actualidad se
consideran propios de la ciencia psicolégica, como son el conocimiento sensible y el
conocimiento intelectual. Sin embargo, la forma como se tratan esos puntos difiere en forma
considerable de la perspectiva psicolégica actual. De la misma manera, la oscuridad de alguno
de sus conceptos y la diversidad de interpretaciones que se han dado colocan a la psicologia
aristotélica en una situacion tal que dificilmente atrapa el interés de los psicélogos actuales.

* Estudiante Doctoral de la Escuela de Medicina y Ciencias de la Salud en Ponce.
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La psicologia racional o aristotélica no tiene como tema central el fendmeno de la
consciencia (o fendémeno psiquico), sino que esta enfocada directamente al estudio de los seres
vivos u organismos (Loux, 2009). El principio que origina, constituye y explica la vida
(manifestada en el automovimiento); es lo que se llama “alma”. Distingue nuestro autor tres
tipos de alma: la vegetativa, propia de las plantas; la sensitiva, propia de los animales, y la
racional, propia del ser humano (White, 2004). El ser humano, por tanto, posee un alma que

incluye los tres niveles o tipos de funciones que hemos mencionado.

El alma también se ha explicado en esta postura como la forma del cuerpo. Formma significa
estructura que proporciona unidad a un conjunto de elementos que se llaman “wateria”
(Anagnostopoulos, 2009). En el ser humano habria que considerar no sélo su materia sino
también su forma. L.a materia es el cuerpo y la forma es el alma. Esta doctrina acerca de la
polaridad entre materia sino también forma es el hilemorfismo aristotélico.

A partir de este dualismo de materia y forma surge el problema de la relacion e integracion
de ambos polos. Platén consideraba al cuerpo como una carcel para el alma. En cambio,
Aristételes habla de una unidad sustancial de materia y forma, con lo cual se rechaza la idea
pesimista de Platon, pero al mismo tiempo surge la dificultad para explicar la inmortalidad del
alma, pues parecerfa que solamente hay alma, en tanto, el cuerpo se encuentra organizado
(Anagnostopoulos, 2009).

Actualmente, se considera con frecuencia que el espiritu es un epifenémeno del cuerpo
(Diaz, 2009), es decir, los fenémenos espirituales del ser humano, tales como la conciencia y,
en general, los fenémenos psiquicos, son el resultado de un funcionamiento especialmente
organizado del sistema nervioso de los humanos (White, 2004). En esta postura la materia es
primero, y es la que produce lo que se llama “fenémeno espiritual”. En contraposicion, el
idealismo sostiene que primero es el espiritu, y es lo que produce las manifestaciones materiales
que captamos por medio de los sentidos. Una tercera postura pretende equilibrar los dos
extremos anteriores y sostiene que se da una influencia mutua entre los dos principios, material
y espiritual, sin que ninguno de los dos tenga prioridad.

Segun White (2004) uno de los puntos mas controvertidos de la psicologia aristotélica esta
en su explicacion del conocimiento intelectual a partir del conocimiento sensible. Aristoteles
distingue un intelecto activo y un intelecto pasivo. El primero ilumina las imagenes sensibles
y capta alli las formas o elementos que permanecian oscuras ante los sentidos, pero que
constituyen la esencia de las cosas conocidas. Ese dato suprasensible es integrado al intelecto,
pasivo, lo cual constituye el acto de conocer, por lo mismo es mas bien un modo de ser. En
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esta sencilla explicacion sobresalen dos principios que han pasado a la posteridad con enorme

influencia:

1. No hay nada en la inteligencia que no haya pasado antes por los sentidos.
2. El acto de conocer implica una cierta unidad o identificacion entre el objeto conocido

y el sujeto cognoscente.

Actualmente, existen algunos psicélogos que tratan el tema del alma humana, aun cuando
utilizan otros términos. Por ejemplo, Viktor Frankl menciona el #ous como aquella parte del
ser humano que constituye lo mas intimo de su ser, en donde reside la verdadera libertad y es
capaz de encontrar sentido a su propia vida (White, 2004). Catl Rogers y, en general toda la
psicologia humanista, se refiere con especial énfasis al se/f (o si mismo), que es el nucleo
positivo y auténtico de cada ser humano (Velasquez, 2010). En cambio, la psicologia
conductista, con B.F. Skinner a la cabeza, trata este tema con un franco desprecio, como lo
mas anticientifico que actualmente se pueda concebir (Diaz, 2009).

Conclusion

Por mi parte sostengo, que los temas del “alma” humana, de su interioridad, del sentido de
su vida, la vivencia de las emociones, las decisiones, la libertad y, en general, el significado
existencial del hombre son puntos capitales en un estudio serio acerca del comportamiento
humano. Llamesele “alma” o como se quiera, el caso es que la vida humana posee una
dimension especial que no posee ni el vegetal ni el animal. Enfocar con precision este nivel
humano es uno de los objetos de la psicologia que hoy estudiamos.
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“Hacia un cuestionamiento de la consciencia en el transhumanismo”
Christian Ayala Cruz*
Trasfondo

En el resumen que hace Descartes de las seis meditaciones en las Meditaciones metafisicas
pretende mostrar que “el alma del hombre es realmente distinta del cuerpo, estando, sin
embargo, tan estrechamente unida a él, que junto con ¢él forma una sola cosa”. Esta cita de
quien es considerado un referente del dualismo entre cuerpo y mente marca un claro énfasis
en que la unién de ambas instancias es en s{ misma y no por accidente. Por otro lado, para
Nietzsche la relaciéon entre cuerpo y alma es importante, siendo esta la base para el
entendimiento de la naturaleza humana, desde como reaccionamos a estimulos, patrones de
comportamiento y a las causas de las acciones. Mas trascendental atn, es la pregunta por la
consciencia y por lo que escinde su aspecto unitario. Para Nietzsche, la “mayor parte del pensar
consciente esta guiada de modo secreto por sus instintos y es forzada por estos a discurtir por
determinados carriles”. Tales carriles pudieran aparecer en la obra de Descartes en la forma de
huellas mnémicas que dejan trazos para posteriormente guiar la experiencia corpérea de lo

vivido.

Los posicionamientos de ambos pensadores, y los debates a partir de estos, persisten en la
actualidad como parte del desarrollo de nuevas tecnologias que buscan “simular” lo humano.
Al interior de esas corrientes, el transhumanismo (abreviado como H+ o h+) es un concepto
macro que intenta darle cohesion y coherencia al conjunto de corrientes filoséficas cuya meta
es la continuacién y aceleracion de la vida inteligente, trascendiendo al hombre comun y los
limites que impone su cuerpo a través del desarrollo de las neurociencias y las tecnologias.

Los trabajos de Koene (2013) y Merkle (2013) proponen un funcionalismo cognitivo que
va mas alla del 6rgano cerebral, sosteniendo que es posible generar procesos cognitivos que
den origen a una consciencia y a través de esta a un “s{ mismo” (se/f), independientemente de
la existencia de un sustrato biologico. De esta forma, se puede subir (#pload) la consciencia -
no diferenciada de la mente- a procesadores neuronales sintéticos que sobrevivan la propia
muerte de un “si mismo” (se/f) considerado unitario. En ese sentido, el objetivo del siguiente
trabajo es debatir las propuestas de los autores en relaciéon con los planteamientos
nietzscheanos de Mads alli del bien y el mal, donde se desconfigura el pensar consciente a través
de los instintos que gobiernan la consciencia. Mas atn, propongo realizar una critica a la vision

* Estudiante de Bachillerato en Filosofia de la Universidad de Puerto, Recinto de Rio Piedras.
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dualista de estos modelos que obvian lo que esta detras de lo consciente, como un proceso
alejado del cuerpo. Para esto servira la propuesta de Descartes sobre la tercera instancia de la
unién mente-cuerpo. JQué papel juega el inconsciente y los instintos sobre la consciencia? Si
solo subimos (hacemos un “#pload’) de la consciencia a un sustrato sintético independiente al
cerebro, ¢srealmente mantenemos nuestras caracteristicas individuales? ;Podemos hablar de
mente y consciencia como conceptos intercambiables?

1. Uploading, Merkle

Selecciono de entrada a Merkle porque su analogia del cerebro como objeto configurado
por leyes fisicas reduce la experiencia humana a contenidos de informacién con capacidad de
almacenaje en la subestimada memoria. Para el autor, la computadora, en tanto que modelo
que traduce leyes fisicas, es capaz de modelar el cerebro humano, confundido en su narrativa
con aquello que se denomina memoria y a su vez, con la consciencia. Lo que el articulo
presenta es pues, un modelo computacional para recrear el cerebro -y del cerebro la memoria-
a través de pedazos de informacién configurados en espacios fisicos que han evolucionado
desde la maquina de Turing. Con el propésito de “probar” dicho modelo -que incluye calculos
l6gicos sobre atomos y bits- Merkle apuesta a la posibilidad que el cerebro recreado pueda ser
capaz “por si mismo” de dar cuenta de su nueva realidad fisica.

We might adopt a variation of the Turing test: if an external tester can’t tell the difference, then there is no
difference. But is the opinion of an external tester enough? How about your opinion? If you feel a difference,
wouldn’t this mean that the model was a mere copy and not really you? Well, we could ask: “Hi! We've
uploaded your brain into an Intel Pentadecium, how are you feeling?”” “Absolutely top notch!” “Do you think
you're not your” “Nope, I'm me. And this simulated body is great!” (p.163)

En ese sentido, como funcionalista Merkle apuesta a que los estados mentales son
independientes de cualquier instancia fisica, sosteniendo como condicién que tengan una
ubicacién -valga la redundancia- fisica. Es decir, si tu cerebro es modelado a través de un
computador, podras dar cuenta de tu experiencia singular independientemente de que tu
instancia fisica -cerebro y cuerpo- sean diferentes. El cuerpo simulado, ¢sigue siendo un cuerpo
vivido? Mas adn, ¢qué de la experiencia consciente puede dar cuenta un cerebro sin que medie
el cuerpo en tanto lugar de inscripcién de huellas mnémicas?

Para Nietzsche, el cuerpo es vital a la hora de explicar el comportamiento del individuo en
el proceso de “digerir” la realidad desde su singularidad. Dira en Ece Homo: “una inercia
intestinal, aunque sea muy pequefia, convertida en un mal habito, basta para hacer de un genio
algo mediocre... el tiempo del metabolismo mantiene una relacion precisa con la movilidad o
la torpeza de los pies del espiritu; el espiritu mismo, en efecto, no es mas que una especie de
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ese metabolismo” (p.12). La imposibilidad de separar el espiritu de la experiencia corporal, trae
la pregunta en Merkle sobre si es posible subir (#pload) solo un cerebro y su recuerdo, aun
cuando este recuerdo -como sabemos- no se da de manera mecanica en un proceso de
“recuperar informacién”. El recuerdo trae un afecto y por ende se ve transformado por la
experiencia rememorativa. Pudiéramos preguntarnos, si su idea de subir (#pload) es como la de
la reconocida pelicula The Matrix, donde el cuerpo contintia ocupando un lugar en el espacio
real desde el cual el subir (#pload) es la extraccion de la consciencia. Ahi, vale la pena citar a
Diego Sanchez Meca cuando habla sobre Nietzsche y cito:

El pensamiento consciente (...) es la parte menos representativa del pensamiento que en realidad, es necesario
nuestro organismo. Asi que la unificacion, la coordinacion, seleccion, etc. son mas cualidades del cuerpo que
de la consciencia.

Y sin embargo, nosotros hemos tratado de comprender el mundo basindonos en la creencia contraria, en

que nada hay mas real y mas eficiente que el pensamiento o el espiritu. (p.156).

Aqui se explicita la necesidad de un cuerpo vivido que traiga aquello que trasciende la
consciencia. Ahora bien, Descartes anticipara la necesidad de una experiencia corpérea para
dar cuenta de aquello que no proviene del pensamiento (Meditacion sexta, p. 44):

puesto que las ideas que yo recibia por medio de los sentidos eran mucho mas vividas, expresas y hasta mas
distintas (...) que las que yo mismo podia fingir meditando o las que encontraba presas en mi memoria, parecia
entonces que aquellas no podia provenir de mi espiritu, asf que era necesario que algunas otras cosas las
causaran en mi.

11. Uploading to substrate-independent minds, Koene

Habiendo planteado la funcién vital del cuerpo en la experiencia singular y la imposibilidad
de hablar de un dualismo, el trabajo de Koene nos lleva a continuar debatiendo la posibilidad
de trascender el limite corporeo a través de la extension del sustrato mente. Para Koene, “la
mente es el término para designar la totalidad y la manera en la cual nuestros pensamientos
toman lugar” (p. 146). El cerebro se va a referir “a las mecanicas subyacentes, el sustrato y la
manera en la cual se mantienen las operaciones necesarias para llevar acabo el acto pensante”.
John Seatle le dirfa a Koene, en un didlogo imaginario, que esto serfa una reduccion cientifica,
“por la cual fenémenos complejos pueden ser explicados por, y en algunos casos eliminados
en favor de, los mecanismos basicos que los hacen funcionar.” (p. xii).

Mientras que Merkle no amplia sobre el tema de emular la mente independiente de un
sustrato biologico, y por ende su concepto de #ploading esta libre a interpretacion (un cuerpo
conectado a una maquina, una mente sin cuerpo), Koene es mas especifico en su ensayo en el
cual la mente, siendo superior al cuerpo, no necesita de un sustrato biolégico para existir y
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tener todas las funciones y procesos de una mente pensante, sino que se puede dar en cualquier
sustrato, sea biolégico o no, que pueda contener dicha mente. Koene cree poder lograr esto a
través de lo que él llama el Whole Brain Emulation, que precisamente busca emular -y no simular-
en su totalidad la estructura y el funcionamiento cerebral. A diferencia de simular y/o modelar,
emular implica que las funciones y parametros utilizados provienen de un cerebro individual
de forma tal que el circuito emulado es idéntico y representa el mismo resultado de desarrollo
y aprendizaje (Koene, 2013). Esta especificidad hace pensar ilusoriamente al cientifico que si
se conserva el detalle, se mantiene intacto el contenido mental y el ser.

La meta de la independencia del sustrato es poder, segin Koene, “continuar la
personalidad, caracteristicas individuales, una manera de experimentar y una manera personal
de procesar esas experiencias. Tu identidad, memorias pueden entonces ser encarnadas
fisicamente en muchas maneras” (p.146). Es ahi donde las experiencias del cuerpo vivido
requieren presencia. No se trata pues del cuerpo mecanico descrito por Koene, sino de un
cuerpo de la experiencia que inscriba huellas sobre lo que le acontece.

Luego de haber comentado ambos articulos, resulta meritorio para los discursos
transhumanistas repensar los posicionamientos cientificos que le subyacen y que reducen a la
mente el contenido consciente que puede sostener lo humano. Se trata pues de abrir la
reflexién desde la filosoffa a pensar lo humano desde la trascendencia de lo consciente,
apuntando a lo que el cuerpo apunta: esos restos de experiencias que se instauran como huellas
mnémicas, haciendo del cuerpo uno encarnado, vivido, singular.
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Segunda mesa
Aproximaciones a la filosofia practica

“Sobre la razén practica”
Victor Torres Rodriguez”

En un pequeno escrito sobre su compafiero, Francois Chatelet, el pensador francés Gilles
Deleuze se apropia de un concepto que ha sido central en el pensamiento filoséfico occidental:
la razén. Recurrentemente se ha utilizado para resaltar la divinidad del hombre, para
distinguirlo del resto de los animales y el resto las cosas, para decitle que no es completamente
de este mundo, que tiene un alma o que posee algin tipo de elemento suplementario que le
permite pensar la realidad a partir de unos contenidos abstractos que la misma razén le da, ya
sea en un mundo de las ideas o en la cabeza el individuo mismo. Se ha utilizado este concepto
para separar el plano de lo humano del pensamiento, de lo inteligible, del resto de la naturaleza,
creando un imperio dentro de otro imperio, planteando que la autonomia del hombre frente
al mundo se debe a ese ingrediente excedente que es la razon.

Para Deleuze esta concepcion de la razéon se mantiene dentro de lo que €l llama plan de
trascendencia. Este es el plano de lo universal, de las formas, de un procedimiento que emana
desde arriba, desde lo divino, entendido como lo que trasciende la realidad material y la vida;
pero que al mismo tiempo la constituye, la organiza y la desarrolla. Chatelet llama fatuidades a
todas las creencias que proceden mediante esta logica e intenta pensar desde otro lugar, desde
el plano de inmanencia. Este esta compuesto de elementos no formados y afectos no
subjetivados, de movimientos, velocidades, distancias o proximidades, de latitudes vy
longitudes, de vectores y tensores, de bifurcaciones, de singularidades. Las singularidades son
puntos de energia que habitan la materia; las duraciones, las intensidades, las convergencias,
las descomposiciones. El concepto de singularidad es central al plano inmanente y consiste en
las modalidades, mas que en las cualidades del ser; en “la distribuciéon de los potenciales en
una materia dada.” (Deleuze 2010: 24). La singularidad intenta evitar una ontologia que
dependa de un modelo, un sujeto o una forma que organiza la materia, y plantea que las cosas
mismas estan pobladas por singularidades. Las cosas no tienen formas fijas y predeterminadas.
Las operaciones que llevan a cabo las singularidades que las componen son simultineamente
el medio y el efecto del proceso de formacién de las cosas mismas. En medio de un campo de

fuerzas inmanentes, la manera en que tal o cual singularidad se encuentra involucrada con otras

* Estudiante de Bachillerato en Filosofia de la Universidad de Puerto Rico, Recinto de Rio Piedras. Este escrito
es un fragmento de un trabajo publicado en el Boltin Cientifico Sapiens Research Vol. 5(1)-2015 / pp: 14-18/ ISSN-
e: 2215-9312. http:/ /www.sapienstesearch.org/images/pdf/v5n1/V5N1_Sofando_1.pdf
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singularidades constituye lo que las cosas son. Lo que es no puede ser separado, entonces, de
las relaciones en las que esa cosa se encuentra involucrada. Se refiere a un plano de consistencia
o de composicién, mas bien que un plano de organizaciéon y desarrollo, que no necesita de
algo fuera de las relaciones mismas entre singularidades para dar cuenta de sus movimientos,

sus formaciones y sus mutaciones.

¢Dénde queda la razén en este compromiso ontolégico? Queda un proceso. No una
facultad que inicia un proceso, sino una composiciéon: una actividad constante cuya duracion
depende del juego de singularidades que la habita. La razén es un acto, no el fundamento a-
priori del mismo. No debemos confundir razén con acto. La razoén es el acto singular de un
cuerpo humano, entendido como un proceso de individuacién y no como una forma ideal
(entiéndase Humanidad), que consiste en provocar encuentros, en la configuraciéon de

conjuntos, en decidir.

Es actualizar una potencia o devenir activo: esta en juego la vida y su prolongacion, pero también la razén y su
proceso, una victoria sobre la muerte, puesto que no hay mas inmortalidad que esta historia en el presente,
no hay mas vida que aquella que conecta y hace converger entornos. (Deleuze 2010: 26)

Se trata de la potencia que un cuerpo tiene, en tanto conjunto de singularidades, en tanto
ensamblaje de relaciones cinéticas, de afectar, de diversas maneras, a otro cuerpo o a si mismo.
Pero en este caso se trata de un cuerpo humano, de un devenir humano que consiste en provocar
acontecimientos, encuentros entre las personas, de encontrarse entre medio de una situacion

que era impensable antes de la decisién que la actualiza.

Para hablar sobre esta nueva nocién de razén, o de los multiples procesos de
racionalizacion, tendriamos que proceder diversificando la operacién:

No existe una Razén pura o una racionalidad por excelencia. Existen procesos de racionalizacion,
heterogéneos, muy diferentes segtin los dominios, las épocas, los grupos y las personas. Y no cesan de abortar,
de patinar, de meterse en callejones sin salida, pero también de recomenzar en otro sitio, con nuevas medidas,

nuevos ritmos, nuevas apariencias. (Deleuze 2010: 18)

Esta concepcion de la razéon no se ocupa por mediar la relacién sujeto/objeto,
hombre/naturaleza, idea/mundo, etc., sino que consiste la relacién potencia/acto. La razén
singular es el acto de actualizar una potencia, de formar una materia, de hacerla converger con
otras. Estos procesos de racionalizacién son posibles mediante los 6rganos de los sentidos, no
necesitan de un suplemento de inteleccion que se encuentre fuera de la animalidad del humano,

de su materialidad corporea: en esto consiste su inmanencia.
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Esta razon activa esta poblada, al mismo tiempo, por una “inhumanidad” inmanente a la
relacion misma: el pathos o el padecimiento que se sigue del hecho de que no somos algo
separado del resto de las cosas que existen, que nos encontramos involucrados y envueltos
entre flujos y afecciones; que somos capaz de afectar y ser afectados por el mundo. Este pathos
tiene una serie de valores que le son propios, para Chatelet. El primer valor es la demolicion o el
afan por destruir y la aceptacién de la vida como un proceso de descomposicion. Es afirmar
la vida como un devenir hacia la muerte y la destrucciéon constante como una parte
fundamental este proceso. El segundo valor es la corzesia. Este valor se puede relacionar con el
concepto de dispositivo de Michael Foucault en tanto ambos consisten en el procedimiento de
forjar lineas de distancias y proximidades entre los cuerpos, de establecer métricas para
convivencia y el flujo en un territorio determinado, o mejor dicho, la cortesia es el valor
necesario o el principio general para el establecimiento de un dispositivo aqui o alld. El mismo
no depende necesariamente de relaciones jerarquicas, sino de distancias precisas, que no se
debe confundir con un proceso de aislamiento ya que “se necesitan por lo menos dos” para
ser cortés. El dispositivo es mas bien la solidificacion de una cortesia, entendida como el
procedimiento de “convertir el encuentro entre los hombres en un rito, en una especie de
ritual de inmanencia...” (Deleuze 2010: 16). El tercer valor es la bondad. Ser bondadoso
consiste en estar abierto al encuentro con el otro, aunque no se sepa de antemano como el
otro sera afectado, ni como uno sera afectado por el otro. Es el intento de escapar nuestras
demoliciones que no se debe confundir con el intento de negar la demolicién como algo
intrinseco a la vida. Se trata, mas bien, de aprovechar cada situacion, cada confluencia con el
otro, de enfrentarlo con brazos abiertos, de no tener miedo de ser movido de maneras
inimaginables por situaciones imprevistas. Estos valores engloban cierta fragilidad o
vulnerabilidad de nuestra condicién. Pero se trata de afirmar una inseguridad, mas que una
impotencia. La formacion activa de valores a partir de la pasividad termina por incrementar la
potencia propia y ajena, en tanto da cuenta de los limites del acto, o mas bien la decision y el
espacio en el que el mismo encuentra su posibilidad de realizaciéon. Por eso se plantea este
pathos como un envés de la razén, mas bien que su opuesto.

La razo6n singular, entendida como el proceso de actualizar una potencia, de realizarla, es
politica. Es politica en tanto se compone a partir de una serie de relaciones, en tanto se ocupa
por la composicion de distancias y proximidades entre los cuerpos, en tanto es el movimiento
entre los cuerpos; una serie de relaciones que pueden suceder “en la ciudad, (...) en otros
grupos, en grupos pequefios o en mi, solo en mi.” (Deleuze 2010: 11) Tomemos la ciudad
griega como ejemplo. Foucault y Chatelet encontraron en ella un primer esquema de un
proceso de racionalizaciéon que consiste en la “rivalidad de los hombres mismos”, en el
procedimiento que se sigue de un gobierno de los demas a partir del gobierno de si, a partir
de la autarquia. No se pudiera pensar la actividad singular de Sécrates, por ejemplo, sin
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considerar el espacio en el que se hace posible, sin tomar en cuenta los procesos de
racionalizaciéon que atraviesan el 7gpos de la democracia ateniense, aunque este haya sido uno
de sus criticos mas feroces. No se puede pensar el surgimiento de la filosofia, o mejor dicho,
el acto de filosofar sin la distribucién de potencialidades que figuré la ciudad que la vio nacer.

Este nacimiento no consiste en un acto fundador, sino en un acontecimiento singular.
“Atenas no fue el acontecimiento de una razén eterna, sino el acontecimiento singular de una
racionalizacién provisional, y por ello tanto mas brillante.” (Deleuze 2010: 21) La filosofia no
procede a partir de verdades eternas o momentos universalizables, sino a partir del
prolongamiento de singularidades, de la configuracién de acontecimientos, de una actividad
que se basa en la decision y se dedica a hacer converger entornos. Pensemos en los dialogos
socraticos. Son encuentros entre cuerpos, confluencias entre Sécrates y sus conciudadanos,
son intentos activos de provocacion que a veces reconoce sus CoNsecuencias y a veces 1o, pero
siempre asume sus consecuencias. Busca la participacion de su oyente, lo escucha, le habla, lo
ama, busca afectarlo bondadosamente mediante la creaciéon de un espacio compartido de
intercambio afectivo. Es un discurso publico que, mas alld de hablar sobre abstracciones, le
habla a la vida, desde la convivencia que propicia un espacio comun.

Este caracter publico del discurso filosofico ha sido una constante en el transcurso de la
disciplina desde sus inicios, aunque no siempre evidente. El acto de filosofar es ante todo una
intervencién frente a unas situaciones singulares en las que quien filosofa se encuentra
involucrado. Es un procedimiento vivo que provoca mutaciones, que bifurcan las lineas antes
establecidas, que provoca fisuras en las estratificaciones en las que se sitda, juega con ellas, las
expande, las desmonta, las destruye.

Para hacer filosofia hoy en dia tuviéramos que pensar el espacio en el que nos encontramos,
las particularidades del mismo, tuviéramos que habitarlo y hacernos participes de sus flujos.
Pero ¢cudles son las caracteristicas de este espacio? ¢Qué rol tiene la filosoffa dentro del
mismo? Es el espacio del control general del mercado sobre la circulacion de los flujos, de los
cuerpos que transitan por lineas que se solidifican mediante el bombardeo excesivo de
imagenes que los orientan hacia el consumo, donde la filosofia se convierte en mercancia a ser
consumida, hecha para circular en espacios delimitados por contratos y matriculas, se ha
intentado reducir a una disciplina académica especializada y ha sido forzada a mantenerse
dentro de los portones de las universidades. Frente a esto la filosoffa debe tomar
posicionamiento, debe decidir. Para Francois Chatelet el futuro de la filosoffa se encuentra en
lo que no es filosofia, en el contacto de la filosoffa con otros saberes, ya sean institucionales o
no; en el roce entre filésofo y el no filésofo, en “la voluntad de alterar los propios habitos, no
s6lo para obtener mas de algo que ya querfamos, sino para hacer de uno mismo un tipo de
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persona diferente, una persona que desea cosas distintas de aquellas que anteriormente
deseaba.” (Rorty 1998: 82); el futuro se encuentra en el abandono de la endogamia a la que
hemos sido sometidos por la especializacion de los saberes, sus criterios de utilidad mercantil
y la delimitaciéon normativa de su lugar de posibilidad. No vengo aqui para establecer una
férmula predeterminada para el devenir de la filosoffa, solo quiero invitarla a tomar una
decision, a arriesgarse a salir del espacio delimitado al que se la ha tratado de someter, a hacerse
publica otra vez. No para un regreso a sus origenes, sino para una diversificacion de sus
actividades, un devenir-otro que no puede ser determinado o explicado antes de su realizacion,
antes del proceso de racionalizacién que lo provoque.
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“Hipocrates ha muerto: la ética del médico”
Joshua L. Pineda Figueroa*

Desde los inicios de la civilizacion, la practica médica, por su valor utilitario, ha obtenido
un rol importante en todas las formas de la cultura. Lo que antes fue asociado al misticismo
ahora es venerado como una practica de todo el devenir del conocimiento empirico. De
manera que el médico posee todavia una posicién importante a pesar de que en la practica se
haya abandonado su valor mistico.

¢Cual es entonces, el poder que posee el médico en la sociedad del siglo XXI? Este trabajo
intentara realizar un acercamiento razonable sobre la ética correspondiente al médico y la

relacion entre éste y su paciente.

La ética médica es una del deber, responde a las consecuencias inmediatas de los actos y
tipicamente no considera las consecuencias a largo plazo de estos. La deontologia médica es
el conjunto de principios y reglas éticas que han de inspirar y guiar la conducta profesional del
médico. Los deberes que se imponen obligan a todos los médicos en el ejercicio de su
profesion, independientemente de la modalidad.

Para muchos el padre de la medicina es Hipocrates. Su legado se refleja en la actualidad con
el juramento que realizan los doctores al iniciar sus carreras médicas. Este juramento tiene
varios principios basicos que intentan remover la particularidad de la moral e intentan llegar a
una universalidad superior asi dejando la base para la ética de la practica médica. Aun asi, la
mision de los doctores no esta subyugada a estos principios e incluso no es necesario hacer
este juramento o vivir bajo el mismo, lo que resulta en un mero ritual o modalidad de esta

ciencia.

La ética al respecto de esta ciencia ha cambiado desde los tiempos de Hipdcrates, han
surgido problemas inimaginables por Hipdcrates al momento que presentd su coleccion de
tratados del conocimiento médico del momento. Las revisiones realizadas por los bioeticistas
Tom L. Beuchamp y James F. Childress en el 1979 toman como los principios fundamentales
de la bioética:

* Estudiante de Bachillerato en Quimica con segunda concentraciéon en Filosofia de la Universidad de Puerto
Rico, Recinto de Rio Piedras.
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1. La beneficencia, que no es otra cosa que la obligacion de actuar en beneficio de otro.
En una frase, todo para el paciente pero sin contar con €.

2. La autonomia. Respeto a los intereses y creencias del paciente.

3. La justicia. Tratar a cada uno como corresponda, con la finalidad de disminuir las
situaciones de desigualdades etnograficas, culturales y/o religiosas.

4. La no maleficencia. Abstenerse de realizar acciones que causen dafios o perjuicios a
otros. Generalmente se piensa en la eutanasia o en el aborto.

Como podemos ver se ha modificado la ética médica aunque no se ha internalizado la
relaciéon y trato de pacientes mas alld del tratamiento que reciben. Quizas por falta de ser una
controversia o por ser tan subjetivo el tratamiento de pacientes o por ser tan mecanizado.

Debido al dominito tiranico del capitalismo, del valor que toma el capital en la sociedad y
el mercado; la relacion entre el médico y el paciente queda reducida a un sistema de
“transacciones”. Una manera de medir la eficacia de un médico es cuantificada por la cantidad
de pacientes que atiende por dfa. Este es el tipo de relacion practicada actualmente por la gran
mayoria de los doctores, salvo pocas excepciones. En estos pequefios encuentros de tipo
“transaccion mercantil” el médico cambia su conocimiento y un tratamiento por un nimero
de expediente, entiéndase paciente. Esta practica deshumaniza la labor médica, no pensando
en lo que ocurre con el individuo en esta interacciéon mas alla del tratamiento que le es
brindado. Este fendmeno cambia la imagen que se tiene de la realidad y la imagen que se tiene
del doctor, de manera que crea una escision entre lo que se es y lo que se debe ser.

Haciendo una critica radical al pensamiento idealista aleman del momento, Karl Marx
seflalé el mal del capitalismo. Observaba en ¢l la inevitable destruccién de la familia y las
relaciones interpersonales limitadas a las formas de produccion. Su pensamiento acerca de la
alienacién quiza es lo que nos sea de mayor utilidad al considerar lo que ocurre con esta
profesion. Nuestra idea de lo que es un doctor, resulta en enajenar lo humano de la profesion,
obteniendo seres pensantes que no se logran reconocer ante su ideal y distorsionan la realidad
del trabajo que realizan. Propongo que en estas “transacciones” se cambia mucho mas que
dinero y un servicio de salud. También aqui se establece una relaciéon de poder entre ambos
individuos. Y que ya sea para bien o para mal, solo depende de la situacién o de la modalidad

€n que ocurre.

Utilizo la definiciéon de poder para describir la capacidad de los individuos de llevar a cabo
su voluntad. En la relacién médico-paciente, el doctor no tan solo tiene poder sobre decisiones
médicas competentes a la salud de su paciente, sino que también posee un poder mediante sus
actos de influenciar a este. Este poder de influenciar, de cambiar a los individuos es importante
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analizarlo o tomarlo en cuenta pues su efecto atraviesa a toda la sociedad. Con este poder de
influenciar se puede cambiar al individuo, se puede mejorar la sociedad en la que se vive.

René Descartes escribe lo siguiente: “No hay alma tan débil que no pueda, bien conducida
adquirir un poder absoluto sobre sus pasiones” Tratado de las pasiones de alma (1649). Aunque
no es necesario estar de acuerdo con Descartes, podemos tomar la nocién de los efectos de
las pasiones en el alma y las nociones que obtenemos del mundo externo. Traigo esto a
colacion pues es una manera en la cual podemos entender el efecto de poder en la practica
médica. Entendiendo esta relacion, squé podemos hacer?

Escritores antiguos sobre la ética como Aristételes pensaban que era licito copiar las
virtudes de las personas que viven una vida ética para de esta manera aprender a ser éticos o
actuar de tal manera como si estuviesen siempre bajo escrutinio. El legado que nos deja
Aristételes en la Etica a Nicomaco nos presenta dos vertientes de virtudes: las éticas y las
dianoéticas, siendo las virtudes éticas las que se aprenden al imitar al hombre de virtud.

De la misma manera en que los doctores utilizan el juramento de Hipdcrates como guia
para llevar a cabo una profesion ética, debemos entonces enfocarnos en formar un mejor
modelo a seguir para el doctor. Es necesario que este modelo tenga las herramientas para tratar
las enfermedades y que tome en cuenta la relaciéon de poder ya mencionada. Si inculcamos un
modelo a seguir y si establecemos virtudes claras respecto al trato del doctor con el paciente
podemos eliminar el sentimiento de apatia que esta presente en toda la profesion médica.

Si los doctores cambian su ética y dejan de interaccionar con sus pacientes como
transacciones y comienzan a verlos como lo que son, humanos, la practica médica en general
tendra una mejor ética en ambas esferas, individual y profesional. En ocasiones pienso que la
apatia forzada en el campo de la medicina deshumaniza a todos los recipientes de esta
disciplina, se pierde la dignidad y el respeto a las personas simplemente porque no es parte de
lo que se le exige profesionalmente a esta ciencia. No dar limosnas como decia Zaratustra, eso
es lo que le hace falta al doctor.

Apartarse un poco del deber y no manejarse de manera kantiana siguiendo imperativos
categbricos que se alejan de lo real por estar en un plano del razonamiento puro seria una
nueva manera de afrontar el tema. Pensar un poco en las consecuencias de las interacciones
interpersonales mas alla del trabajo, considerar los cambios que pueden percibir las personas
de la eticidad médica y superar la mirada puramente técnica de la practica es necesario pues
parece crear maquinas sin capacidad de empatia. Asi se podra superar las instancias en donde
la relacién de poder influencia conceptos erréneos y de confundir la felicidad con el lujo y la
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riqueza en la profesion del médico. Poder influenciar positivamente con una mejor ética y de
esta manera ayudar no tan solo al aspecto fisico del individuo pero también ayudando a estos
a superarse, sirviendo de mejores modelos y de un cambio en la sociedad. En fin, una mejor
ética para el médico serfa volver a integrar la filosoffa con la medicina, deshacer lo que hizo

Hipocrates y finalmente enterrarlo.
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Tercera mesa
Filosofia: poesia y hermenéutica

“Lucrecio: un epicureo romano”
Reynaldo Aponte*

Quien sea que desee llevar a cabo una investigacion acerca de Tito Caro Lucrecio, se topara
de inmediato con el siguiente problema: un notable silencio de parte de sus contemporaneos
impide aun a los mas meticulosos estudiosos de presentar a ciencia cierta una biografia del
mismo. Contamos a penas con sélo una carta de Cicerén a su hermano que confirma haber
leido el poema De rerum natura, sea la version final o durante su preparacion. No por ello han
faltado las conjeturas a partir de una lectura precipitada del poema. Tal fue el caso de San
Jerénimo casi cinco siglos mas tarde de la muerte del poeta cuando alegaba que Lucrecio se
hubiera suicidado luego de haber enloquecido por un filtro de amor*. El trabajo por descubrir
su vida, por lo tanto, en los dltimos siglos ha debido incluir una parte filolégica ardua. Sabemos
por el destinatario del poema, Gayo Memio, el mismo aristécrata que llevara en su séquito al
poeta Catulo hasta Bitinia al sur del Mar Negro, que estuvo en contacto con hombres
pudientes de la élite romana y, por consiguiente, con los literatos de la época. Los estudiosos,
considérenlo aristécrata o liberto, no ponen en duda que Lucrecio haya gozado de una alta
educacién romana®. Sin embargo, justo en esos momentos el sistema de valores romanos
atravesaba una profunda crisis, la cual tenfa sus raices en la conquista de Grecia, tal como lo
dijera Horacio unos afios mas tarde: Graecia capta ferum victorem cepit et artes intulit agresti Latio®'.
Contribufan a esta crisis, ya atisbada por Catén el viejo, en la literatura los neotéricos (poetae
novi) con Catulo y su circulo de poetas, en la politica, la inestabilidad de la Reptblica luego de
las revueltas catilinarias y la rivalidad entre César y Pompeyo como resultado del fin del primer
triunvirato; en la religion, los nuevos cultos mistéricos, entre otras cosas. Todos estos sucesos
irrumpian en el animo romano que se encontraba en el siguiente dilema: scomo conjugar, sin
dejarse absorber de lleno, la tradicién cultural griega con los valores tradicionales romanos
(recogidos en el llamado mos maiorum)? No en balde encontramos en estos afios al mismo
Ciceron repensando la nocion de humanitas y el alcance del homo.

* Estudiante de Bachillerato en Filosofia de la Universidad de Puerto Rico, Recinto de Rio Piedras

4 Giancotti, Francesco, La natura - Introduzione, festo criticamente riveduto, traduzione e commento. Milano: Garzanti,
2008 p. IX: T. Lucretius poeta nascitur, qui postea amatorio poculo in furorem versus cum aliguot libros per intervalla insaniae
conscripsisset, quos postea Cicero emendavit, propria se manu interfecit anno aetatis XIIIII [sic].

46 Conte, p.260.

47 Horacio, Segundo libro de las epistolas, 1, 156.
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Con este contexto histérico, politico y social en mente, éstas fueron algunas de las
interrogantes a las que debié responder Lucrecio. En el plano de la filosofia, el problema se
traducia a como evitar que las ensefianzas de Epicuro fueran acogidas por el pueblo romano
como otra extrafia corriente helenistica mas. El conflicto se podia vislumbrar a leguas: similar
a Platon, Epicuro no le habia dado el visto bueno a los poetas y recomendaba alejarse de dicha
practica que deseaba educar a los ciudadanos a través del mito. Por otro lado, excluir
totalmente a la poesfa de esta nueva filosoffa habria exacerbado el gusto de los romanos, muy
orgullosos de su repertorio poético y aun atado a su legado mitolégico. Ante la disyuntiva,
Lucrecio opta por hacer poesia, y veremos las repercusiones de esta decision mas adelante.

Lucrecio fue un fil6logo. Sus versos, sobre todo en el primer libro, estan repletos de
referencias directas a filésofos anteriores a él: Empédocles, Heraclito, y, ciertamente, Epicuro,
pero no olvida por ello a los poetas. Estudios como el de Robert D. Brown exploran las
influencias estilisticas del famoso poeta helenistico Calimaco®, y otros como el de Tenney
Frank sugieren préstamos directos de poetas contemporineos como Catulo®. Un examen
filolégico del libro sexto demuestra una cuidadosa lectura de la descripcion de la peste de
Atenas que aparece en la Historia de la guerra del Peloponeso en Tucidides. Su dominio del griego
le permiti6 interpolar frases en dicho idioma en los versos latinos del DRN. En la antigua
Roma, por su conocimiento y sus proezas como traductor de los términos mas sutiles del
griego al latin, Lucrecio habria sido llamado un dicti studiosus, amante de las letras, literalmente
un entusiasmado en palabras. Esta frase se la auto-atribuye por primera vez Ennio™, el gran
poeta romano. Antes de Virgilio, éste fue considerado el pilar de la naciente literatura romana
en la primera mitad del siglo segundo a.C., y no en vano fue honrado por los romanos como
Pater Ennius’'. También €l fue capaz de llamatse dicti studiosus; originario de Rudiae, en Calabria,
decfa ser duefio de una #va corda, es decir, un corazén por cada una de las lenguas que
dominaba: el griego, el latin y el osco™. No es casual que Lucrecio lo mencione en los versos
112-126 del primer libro del DRN, donde incluso lo llama noster Ennius.

Dicho esto podemos pasar al titulo de esta ponencia: un epicireo romano. Observamos en
la escritura del DRI que, ante la disyuntiva de adherirse al epicureismo y el legado de una
cultura romana altamente arraigada a la mitologia y a la poesfa, Lucrecio no optara por hacerse
un simple secuaz de Epicuro sino que hara un intento por armonizar ambas corrientes. De

4 Brown, Robert D. “Lucretius and Callimachus.” Oxford Readings in Lucretius. Ed. Monica Gale. Oxford: Oxford
UP, 2007. 329-50. Print.

# Frank, Tenney. “The Mutual Borrowings of Catullus and Lucretius and What They Imply.” Classical Philology
28.4 (1933): 249-56. Web.

50 Libro VII de A#nnales, vv.206-10 Skutsch.

51 Horacio, XIX del primer libro de las Epistolas

52 Conte, pp. 88-9.
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nuevo, Frank nos propone que la dedicatoria a Gayo Memio haya sido una ocurrencia tardia
en el desarrollo de la estructura del DRN, y que el verdadero destinatario del poema haya
sido el lector comun. De tal manera, la primera conquista de Lucrecio habria sido elegir la
poesia como método de ensefanza epicurea, incluso si debia desviarse de las recomendaciones
de su maestro. La decision por la poesia ha sido estudiada muchas veces, pero aqui citamos la
explicacién de Lambros Couloubaritsis siguiendo los versos 935-50 del primer libro: “si escribe
segun el modo poético es [...] en virtud de [...] un interés por hacerse comprender, puesto
que su texto [...] puede parecer amargo a quien lo lea [...]; andlogo a la miel que se afiade al

2554

remedio insoportable””® . De tal manera, seguirfa con la metafora del epicurefsmo como
medicina del alma. Giancotti propone que justo en el pasaje donde se menciona a Ennio se
pueden individuar dos etapas de la vida de Lucrecio, la de antes y después del epicureismo™,
la de después sublimando las ensefianzas artisticas de la cultura romana mediante el
epicureismo. Pues para poder conciliar uno con el otro, Lucrecio recurre a la teorfa de los
atomos. Antes recordemos que el gran logro de Ennio habia sido la escritura de los Annales, el
primer poema épico latino escrito en hexametro griego: por eso, Ennio alegaba que Homero
se le hubiera aparecido en un suefio confesandole que habia renacido en él. Lucrecio utiliza la
palabra simulacrum para designar el fantasma de Homero que desde el Aqueronte visita a Ennio,
ilustrando el episodio desde la propuesta estética del epicureismo. Simzulacrum es la traduccion
del griego eldwhov (aparicion, imagen, fantasma) en el contexto de la teorfa de los atomos,
aquellas particulas indivisibles en constante movimiento a través del vacio. Epicuro habia
propuesto, inspirado en los Democrito y Leucipo de Mileto, que los atomos contaban sélo
con los atributos de peso, tamafio y forma, y que todas las otras propiedades y cualidades del
universo tales como el color, olor o sabor eran resultados de los compuestos de los atomos y
sus distintas configuraciones™. Pero incluso dentro de los compuestos mas compactos y
densos los atomos continuaban a moverse incesantemente, encontrandose en choques que los
dispararfan en diferentes direcciones hasta llegar a los atomos de la superficie (to meptéyov).
Como esta superficie es de una naturaleza mas rarificada (hay mas vacio entre sus atomos),
por ahi debian escapar ciertas micropeliculas o imagenes (o sizulacrum) de cada cuerpo que
terminan, por ejemplo, en el caso de la vista, golpeando al ojo y llegando asi a la mente (aninus)
y resultando en la percepciéon™. Los sentidos del ser humano no captan individualmente estas

9558

peliculas sino su rauda sucesion que ocurria “tan rapido como el pensamiento

5 Frank, p. 252.

5% Couloubaritsis, p.515.
5 Giancotti, p. 425.

56 Bailey, pp. 300-1.

57 Bailey, pp. 407-9.

58 Bailey, pp. 408.
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Al elegir simmulacrum para describir al fantasma de Homero, en vez de izago o mejor aun
umbra, predilecta para hablar de la apariciéon de un muerto, Lucrecio mata a dos pajaros de un
tiro porque dard la misma explicaciéon para la mitologia. En vez de tan sélo rechazar la
existencia de centauros, del monstruo Escila o del Cancerbero, cosa que no le hubiera placido
a cualquier lector romano, Lucrecio la reinterpreta a través de la misma teorfa de las
micropeliculas en los versos 732-48 del cuarto libro. Nunca vivié el centauro, dice el poeta, y
creemos ver los miembros de un centauro sélo cuando pequefias emanaciones, unas de un
caballo y otras de un hombre, se encuentran en el aire, se combinan y, finalmente, logran
afectar nuestra mente. De la misma manera se explicarfan los suefios, pues cuando el cuerpo
ya esta en reposo, la mente se queda activa por las mismas emanaciones que contindan
golpeandola, aun si de manera muy sutil. Para rematar la explicacion de la aparicion del
fantasma de Homero, Lucrecio explicitamente hace referencia a la posibilidad de creer ver a
un muerto en un sueflo mediante el mismo proceso (vv. 757-61) de los simulacra.

Con esto hemos querido demostrar la posibilidad de una nueva lectura del DRN como el
campo en donde nuestro autor ha puesto en dialogo a la cultura romana en la cual fue educado
y la filosofia epicurea a la cual se adhirié posteriormente. La escritura del DRN fue un proyecto
de transformaciéon de una cultura nueva a la luz de la filosoffa que se basaba en el
entendimiento de la naturaleza. Aun si en muchos aspectos los conflictos internos de esta
combinacién no quedaron resueltos, el epicurefsmo tomé auge en Roma en los siglos
subsiguientes sobre todo en los circulos poéticos, haciéndonos pensar que el poema de
Lucrecio debi6 circular frecuentemente, en incesante proceso de desarrollo, aun si acabara en
nuestros dias por significar casi un sinénimo del hedonismo. Para terminar, leamos a un
Horacio ya mayor invitando al poeta Tibulo a su villa para beber vino y conversar:

Me pinguem et nitidum bene curata vises,

cum ridere voles, Epicuri de grege porcum.>

(Ven a visitarme cuando tengas ganas de reirte,
ven a verme gordito y nitido, cutis cuidada,

un puerco del rebafio de Epicuro.)

% Horacio, Epistulas 1, 4, vv. 15-6
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“Breves consideraciones sobre poesia y semiotica”
Marcus Ortiz*

La poesia nos aborda: y nos atrapa. Esa revelacion ocurre paraddjicamente en el misterio
de un estadio ecosivo del lenguaje, que a través de si mismo, se nos muestra opacamente. En la
poesia, erige la expresion, y la expresion es lo especifico que el animal humano aporta a su
concurso de existencia con otros animales. Expresion simbolica, expresion de simbolos
neuralgicos y secretos, se construyen en el acto poético. La poesia es el origen del lenguaje, y
el poeta busca devolver su lengua constantemente al origen®. Hablar de la poesia y de su
revelacién, pues, ocurre dentro de la paradoja, puesto que “hablar”; de por si, se hace “en” el
lenguaje. Esto nos topa con un problema epistemoldgico, al ser el lenguaje, en su mismidad,
objeto de su propio estudio. Nos acercamos al lenguaje desde el lenguaje mismo y, como un
moebo, se desdobla para interrogarse en su propio ser.

Otra consideracion fundamental acerca del lenguaje humano, es su dimension
esencialmente simbolica, y por ello la metafora le deviene como elemento constitutivo. Su
relacién convida una metamorfosis sémica que amplia nuestro modo de acercarnos al mundo.
Ese desborde de sentido se justifica con las palabras de Marx:

Los sentidos (perceptivos), amarrados a fines exclusivamente practicos, tienen un significado estrecho... La
objetivacion de la vida humana, tanto en lo teérico como en lo practico, debe significar humanizar los sentidos
y ademas crear sentidos humanos correspondientes a las vastas riquezas de la vida humana y de la naturaleza.6!

Sila cultura es un hacer dialéctico sobre la naturaleza, los signos son parte del material con

que la cultura se edifica sobre ella.

Se ha dicho que la metifora es un fenémeno de traslaciéon, en que dos elementos
semanticamente semejantes se desplazan. Por eso dice Aristoteles en la Poética que la metafora
es: Ja traslacion de un nombre ajeno, o desde el género a la especie, o desde la especie al género, o desde una

* Estudiante de Bachillerato con primera concentracién en Historia de Europa y segunda concentracion en
Filosoffa de la Universidad de Puerto Rico en Rio Piedras.

% Dice Stephane Mallarmé que la funcién del poeta es: “Donner un sens plus pur aux mots de la tribn”’ [darle un sentido
mas pleno a las palabras de la tribu]. Antologfa de: Federico Gorbea y S. A eds. Poesia. Plaza y Janés. Barcelona,
1982.

61 Citado por Juan Antonio Corretjer en su conferencia “Poesfa y tevolucion” dictada en la sala de conferencias
de Ciencias Sociales en la Universidad de Puerto Rico en Rio Piedras en 1967. Recogido en: Poesia_y Revolucion,
Laurel Negro, tomo 1. p. 67. Edicién a cargo de Joserramén Meléndes.

41



DIA
MUNDIAL.
=FILOSOFIAS

especie a otra especie, 0 por analogia®. La realizacion de esa estructura abstracta que vincula cosas
semanticamente parecidas, implica una relacion arbitraria de significado y significante. Pero en
la poesia es mas complicado que la designacion de un significante (nombre) a un significado
(cosa) a la manera de, por ejemplo, Saussure; y ello se debe a que a veces el signo puede ser
signo de otro signo, y en esa situacion nuestros intentos hermenéuticos de compresion deben
recurrir a elementos semidticamente mas complejos.

La semiologia es la ciencia de los signos, y se enfrenta a los problemas mencionados. Su
radio de accién opera dentro del estudio de los signos en la cultura humana, la convencién
(nomos) de sus estructuras simbolicas y las relaciones con los sujetos que las intervienen. El
estudio semiologico es, pues, un intento de matematizacion del signo.

Aunque, al interior del signo, una caracteristica del simbolo es la polisemia, esta
multiplicidad de significados en la red de significaciones no constituye, como suele pensarse,
una cadena irrestricta o relativa de sus significados®. L.a semi6tica demuestra que, todo texto,
es parte de un contexto, que lo cierra y lo maniata en sus funciones semanticas. Pero que
también lo amplia comunicandolo y relacionandolo; a esto Julia Kristeva ha llamado
‘intertextualidad™

La palabra (el texto) es un cruce de palabras (de textos) en el que se lee por lo menos otra palabra (texto). Y
prosigue: todo texto se construye como mosaico de citas, todo texto es absorcion y transformacion de otro
texto. En lugar de la nocién de intersubjetividad se instala la de intertextualidad, y el lenguaje poético se lee,

por lo menos, como doble.%

El hecho intertextual interacciona elementos lingtisticos y semioldgicos con otros textos,
pero dicha apertura de relacion no se despliega ad infinitum, pues elementos extralingtisticos
como la biografia o el factum historico (en ocasiones, de dificil constatacién) van configurando
una inmediatez ontica de los sentidos plurivocos del texto poético.

Propongo, para ejemplificar la relacién hermenéutica de la poesia y la semidtica, el analisis
de ciertos aspectos de un poema de José Lezama Lima. “Ah, que ta escapes” es el primer
poema de Filosofia del Clavel, primer capitulo del texto Enemigo Rumor de 1941:

Ah, que td escapes en el instante
en el que ya habfas alcanzado tu definicién mejor.
Ah, mi amiga, que ti no quieras creer

92 Aristoteles. Poética. Ed. y trad. de Alicia Villar Lecumeberri. Alianza Editorial. 2011. p. 92.

3 Mauricio Beuchot. Tratado de hermenéutica analdgica: hacia nn nuevo modelo de interpretacion. Cap. Balance. Ed. UNAM.
2000. p. 34-36.

% En: Bajtin, La palabra, ¢l didlogo y la novela. 1967.
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las preguntas de esa estrella recién cortada,

que va mojando sus puntas en otra estrella enemiga.
Ah, si pudiera ser cierto que a la hora del bafio,
cuando en una misma agua discursiva

se bafian el inmovil paisaje y los animales mas finos:
antilopes, serpientes de pasos breves, de pasos evaporados,
parecen entre suefios, sin ansias levantar

los mas extensos cabellos y el agua mas recordada.
Ah, mi amiga, si en el puro marmol de los adioses
hubieras dejado la estatua que nos podia acompanar,
pues el viento, el viento gracioso

se extiende como un gato para dejarse definir.

El poema de Lezama configura un retrato de lo inasible. Lo fugaz resoluto se ha plasmado
en la realidad, adquiriendo matéricamente su forma sensible. Lo que sugiere Lezama, es la
reminiscencia de una imagen de la evolucion, que se constata en la mencién de los elementos
reptilicos y zoologicos del poema. Fundamentalmente, /os pasos evaporados son los pasos que la
evolucién ha borrado. Las serpientes de pasos breves aluden a los reptiles, que en un momento
dado en el proceso evolutivo, independizan su reproduccion del agua. Su inmersion en la tierra
se apoya en patas, pasos breves, pero el nuevo estado habitatorio les cifié enfrentamiento con las
otras especies en la tierra. Y de ahi el retorno de lo reptilico al agua nuevamente, y la
evaporacion de sus pasos por su vuelta al origen.

La imagen como momentum se suscita en el inmovil paisaje, que no es otra cosa que la
evaporacion sinaptica del instante, en que Lezama ha generado las imagenes de una especie de
safari ecoldgico, que va desde lo glacial en los elementos acuosos reptilares, hasta la mencioén
de un antilope que, seguramente, vaga, corre o adormece en una pradera.

E7 puro mdrmol de los adioses evoca una continuacion semantica con /a estatna que nos podia
acompanar, que es una conjuncion del recuerdo (marmol) -que ya se ha despedido en la
disolucién de la sinapse-, con la estatua también marmol. Es decir, con el recuerdo de lo que
la evolucion desaparecio. Eso que ha desaparecido, y que se encuentra protoansente en la realidad
material de la existencia, es precisamente lo original, lo originario, el origen, a lo cual el lenguaje
poético del mundo lezamiano intenta volver, y de ahi la alusién a lo acuoso como origen
zoologico de la vida bidtica.

En el poema aparecen, pues, un sinnimero de capas semanticas que convergen en una
apertura de posibilidades textuales; puesto que si la vida en Lezama aparece como angustia por
via de la insistencia y deseo de la vuelta al origen, también aparece como rememoracion
hiperbodlica festiva, en sucesivos versos que granulan una celebraciéon de este nicho de
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existencia que es la vida. Y esa asuncion lezamiana de festejo a la vida, es también, como
propondria Kristeva, intertextual, pues emerge, de hecho, de la fuente y las orillas ewanativas
de vida en la poesia de Juan Ramoén Jiménez®. De ese modo, el sistema de referencia de
elementos simbdlicos en Lezama, en un barroquismo que demuestra gusto y regusto por la
imagen, en Juan Ramoén aparece con mayor sencillez sintactica y en condiciones mas intuitivas
para el lector neutro y el proceso hermenéutico. Pasos evaporados genera una compleja metafora,
demostrandonos la simultaneidad de discursos que van desde la biologfa hasta la filosoffa,
efectuando un cuadro fecundo para el analisis semiético de los elementos poéticos y
simbdlicos del lenguaje. El poeta es el unico artificiero que reconoce y asume, de ese modo,
que el lenguaje no funge como transparencia. Que las palabras son la materia en que el simbolo
cuaja su ambigliedad, que es la ambigtiedad misma del lenguaje por ser el lenguaje mismo una
gran metafora.

% Joserramon Melendes. Omenaje a la espuma. Ed. Qease.2009. Cap. Idiomadores. p. 129. Inédito.
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“La filosofia y el tiempo”
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Estas son algunas de las primeras lineas del libro IV (I,1003b) de la Metafisica de Aristoteles.
Propongamos una traduccion: «Hay una ciencia que contempla lo que es en cuanto es y esta
siendo en virtud de sf mismo. [...]Pero lo que es se dice en multiples sentidos, aunque en
virtud de un solo asunto y de una tnica naturaleza, y no de manera equivoca» (Ibid., 33-34) El
ser, lo gue es, lo que estd siendo en siy por si mismo: he ahi lo real. La ciencia que lo estudia es la
filosofia primera y su actividad estriba en la Oewpla o contemplacion. Lo peculiar, y paradéjico, de
esta ciencia es que ella esta siempre por constituirse. Se trata de un entendimiento de la ciencia
en tanto que proyecto experimental con la verdad. «La ciencia que estamos buscando, dice una y
otra vez Aristoteles. En este sentido, contemplar significa estudiar e investigar minuciosamente
aquello que permanece siendo idéntico a si aun en medio de la polivalencia de los significados

o la variacion en los usos del lenguaje.

Se descubre que en la medida en que algo llega a ser y permanece en cuanto siendo en si y
por si, en esa misma medida aflora su verdad, «pues cuanto cada cosa tiene de ser, tanto tiene
de verdad.» (Eoxatov og &yetl Tov gival, ovTm Kol o Andeiac. Libro 1T /B, 993b) Podriamos
decir que la verdad de una cosa es el ser o esencia, la entidad o substancia y la determinacion
subyacente que le da forma a su presencia (praesentia): «lLo correcto es que la filosofia sea
llamada ciencia de la verdad (epistéme tes aletheias); pues el fin (#los) de la ciencia tedrica es la
verdad, y el de la ciencia practica, la obra (ergon)».

La «filosofia primera», en vez de suponer una concepcion trascendente y meta-empirica de
la verdad como lo es para Platon, se afirma ahora como una investigacion tedrica, empirista €

* Fil6sofo y escritor, doctorado por la Universidad Complutense de Madrid (1982). Es catedratico retirado de la
Universidad de Puerto Rico y miembro de la Academia Puertorriquefia de la Lengua Espafiola. Entre sus obras
se destaca la trilogia Estética del pensamiento (1. El drama de la escritura filosdfica, 11. La danza en el laberinto. Meditacion
sobre el arte y la accion humana y 111. La invencion de si mismo, obras publicadas por la editorial madrilefia Fundamentos
en 1998, 2003 y 2008) y La significacion del lengnaje poético (Madrid: Antigona, 2012).
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inmanente del fundamento ultimo del devenir: «Esta eterna pregunta, este eterno problema:
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squé es lo que es? [lo que hay, lo que esta siendo: # 74 dn], retorna aqui: ¢qué es la ousia®» (Libro
12, 7,1, 1028b, 2-3) La filosofia primera, lejos de concebirse como una doctrina ya hecha, es
una auténtica propuesta para lidiar con los avatares del devenir. Y la pregunta por la ousia
(entidad, substancia) es la guia para orientarnos en medio de la volatil experiencia de la
temporalidad. Ese es el ensayo de la filosofia clasica.

Lo anterior expresa de manera sucinta la matriz conceptual y el designio del pensamiento
de Occidente hasta el dia de hoy. La banalidad a la que han sido sometidos los conceptos de
substancia, esencia y sujeto, asi como la propia palabra filosofia, no es asunto a tratar aqui. Por
el contrario, lo que nos interesa es recuperar la fuerza o vector de dicha matriz para destacar
su caracter determinante y la necesidad de su cuestionamiento. Un cuestionamiento que ha de
responder al esfuerzo por actualizar la experiencia filosofica y la practica de la sabiduria y no
solamente su elocuencia y astucia discursiva. El rechazo del concepto de metafisica, aunque no
necesariamente de la ontologfa, como lo hacen importantes corrientes de la filosofia
contemporanea, desde posiciones tan disimiles como las de Rudolf Carnap, Ludwig
Wittgenstein, Martin Heidegger, José Ortega y Gasset, Willard V. O. Quine, Mario Bunge; o,
por el contrario, su rezvindicacion (o, en su caso, reelaboracion), de una manera también muy disimil
entre si, como es el caso de Alfred North Whitehead, Henri Bergson, Jean-Paul Sartre, Maurice
Merleau-Ponty, Gabriel Marcel, Xavier Zubiri y, mas recientemente, Emmanuel Levinas,
Gilles Deleuze, Alain Badiou y Enrique Pajon Mecloy, es algo que habria que tener muy en

cuenta.

El cuestionamiento moderno de la metafisica se remonta a la gran obra de Kant y llega a
su punto algido con Nietzsche. Hay que esperar a comienzos del pasado siglo, en los
momentos del mas alto prestigio de la investigacion cientifica, del auge del neo-positivismo y
del virtuosismo légico-matematico, en el que el sentido de la metafisica queda rotundamente
descalificado en nombre del rigor analitico de la filosoffa. Hoy en dfa, a comienzos del siglo
XXI, y por razones tanto filosoficas como geopoliticas, estamos en condiciones de retomar el
cuestionamiento tradicional de la metafisica en una direccién mas justa, creadora y fecunda.
Tomamos asi distancias tanto de la idea del «fin de la filosoffa» y la necesidad de llevar a cabo
una «destruccion» de la metafisica (Heidegger) como del proyecto de una «deconstruccién» del
discurso filoséfico (Derrida). Mas aun: pensamos que habria que ezpaparse — ojo a la palabra —
, del complejo y rico legado de la llamada «filosofia medieval» para poner en justa perspectiva
lo que llega hasta nosotros hoy en dia, luego de miles y miles de afios de pensamiento. Por
otra parte, la metafisica entendida como parte del rico legado de la ingeniosa creacion
conceptual es algo siempre por descubrirse de nuevo.
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A este respecto, las palabras citadas de la Mezafisica de Aristoteles pueden leerse a la luz de

la siguiente definicién de la metafisica que propongo considerar: /a bisqueda y el descubrimiento
de un_fundamento siltimo y determinante de lo real en funcion del vector conceptual de la substancia, la esencia
y la subsistencia de una entidad que llega a ser en si'y por si misma. Si hay una ciencia «que contempla
lo que es en cuanto es y esta siendo en virtud de si mismow, entonces el asunto a discutir no
es si hay o no un fundamento ultimo de lo real ni la necesidad de una ciencia consagrada al
estudio riguroso de su naturaleza. Ambos se dan por validos desde la perspectiva de la filosofia

clasica.

El asunto estriba en elucidar el alcance de dicho estudio y los recursos de la inteligencia
humana y del acto vigoroso de pensar para abordarlo. No otra es la escenografia del
pensamiento moderno de Descartes a Spinoza, de Leibnitz a Kant y de Hegel a Nietzsche.
Desde ahi se pueden apreciar los bordes donde se inscribe la filosoffa del pasado siglo XXy,
todavia, la nuestra. Se trata de una escritura filosofica que ira cada vez mas asomandose a los
linderos de un desbordamiento que exige, una y otra vez, retomar el cauce de una actividad
que siempre esta por figurarse en el horizonte inasible del propio pensamiento. Desde esta
perspectiva, la filosofia resulta inseparable del pliegue, despliegue y repliegue de la temporalidad, de
lo que significa ser-tiempo. Y dado que la temporalidad es aquello que nos constituye y
sobrecoge, el porvenir de la filosofia es inherente al devenir de lo que acontece. Por eso la
experiencia filoséfica, y no ya solamente el discurso de la filosoffa, no puede reducirse a su
historicidad. Ella szplica ademas, y sobre todo, la intensidad de la fuerza del pensamiento y de
la potencia del lenguaje. Se explica asi que sea tan importante reconocer el limite de la actividad
filoséfica y del acto de pensar. No es tanto una cuestion de inefabilidad como de complicidad.
El limite no es una limitacién. El limite es posibilidad, siempre indefinida, de pensar aquello

que es, en ultima instancia, indeterminado: lo real, lo que esta siendo.

Pienso que ese es el sentido profundo e inagotable del fragmento 123 de Heraclito: «el
sefior cuyo oraculo estda en Delfos, ni calla, ni habla, sino que sefala». Esta sentencia es
inseparable de esta otra, no menos célebre: physis kriptesthai philei. Su traduccion suele ser: «la
naturaleza ama ocultarse». De mi parte, he propuesto traducir: «la naturaleza ama el di/simulo;
donde el vocablo disimulo se entiende como el entre juego de la sinulacion y la disinulacion de lo que

aparece.

Lo fundamental es la aparicién que mueve a la desapariciéon en medio de la persistente
tendencia al aparecer propio de la physis. En este sentido, Pierre Hadot propone traducir

justamente: «Aquello que hace aparecer tiende a hacer desaparecer (= lo que hace nacer tiende

66

a hacer morir)»" Una misma y unica actividad, impulso o energéia — la physis — mueve al

06 I ¢ voile d’sis. Paris, Gallimard, 2004, p. 27.
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aparecer/desaparecer, vivir/morir, ser/no ser. No otro es el sentido heracliteo del devenir
(ggnomai), de lo que «llega a ser». Se trata este de un «sem» que es un modo de ser, una modalidad
de lo que implica existir y, por lo tanto, aparecer y desaparecer. Por lo tanto, a la luz de lo que
nos ensefia Heraclito, contrario a lo que sostienen Platon y Aristoteles, 1a znvestigacion de lo que
estd siendo ha de dar cuenta de la plenitud del devenir («todo es uno), pero también de la actividad
de las infinitas determinaciones («uno es muchoy) de aquello en tltima instancia indeterminado
y vacio de si que es lo real: ®© ¢ (. Con esta férmula se quiere apuntar o sefialar a lo
indeterminado (70 amelpov), no ya en tanto que principio regulador o fundamento dltimo
(apyn) del devenir, sino como aquello en lo cual consiste la infinita transformacion
(transformandose reposa, como reza otro fragmento de Heraclito) de lo que aparece y desaparece.

He ahi el enigma que para algunos mas que enigmatico constituye el misterio del mundo.
Lo real del devenir es lo real del tiempo. En este sentido, la propuesta de Platén y Aristoteles
de encontrar un referente firme e inconmovible sobre el que pueda fundarse el pensamiento
es también el esfuerzo por descubrir la dimension sobre-temporal en virtud de la cual se pueda
dar cuenta o razon del devenir. Habria que preguntar qué aspectos y qué modos de pensar de
la gran filosoffa del finales del siglo XIX y comienzos siglo XX — Frege, Peirce, Russell,
Whitehead y Husserl, por ejemplo —, siguen este designio clasico de la filosoffa. .o que no
cabe duda es que la propuesta de la filosoffa clasica ha sido determinante para la ciencia
moderna, incluyendo la teoria de la relatividad y la fisica cuantica. Tal pareceria que para los
modelos fisico-matematicos del universo, los cuales se apoyan en el supuesto del caracter
invariable de las leyes fisicas, el entendimiento de lo real exige que el tiempo sea explicado por
una instancia al menos ex#ra-temporal. En otras palabras: contrario a lo que pensarfa Heraclito,
el devenir no se basta a si mismo.

Recientemente, un libro del eminente fisico canadiense Lee Smolin, apunta en una
direcciéon que, a mi parecer, es la correcta: «If space is emergent, does that mean that time is
also emergent? If we go deep enough into the fundamentals of nature, does time disappear?
In the last century, we have progressed to the point where many of my colleagues consider
time to be emergent from a more fundamental description of nature in which time does not
appeat. / I believe — as strongly as one can believe anything in science — that they’re wrong.
Time will turn out to be the only aspect of everyday expetience that s fundamental».®” De esta
manera, Smolin pareceria retomar a Heraclito y distanciarse de la tendencia predominante en
la fisica y en la filosoffa contemporanea. De hecho, el texto que sirve de epigrafe a su libro es
el famoso fragmento de Anaximandro, unico que ha llegado hasta nosotros, y que dio lugar al

que quiza sea una de las mas lucidas reflexiones de Martin Heidegger.

67 Time Re-born, Houghton Mifflin Harcourt, Boston / New York, 2013, p. XXXI.
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Para elaborar todo este asunto, tengamos en cuenta las siguientes citas de Aristoteles y de
Platén. La primera es de la Metafisica (Libro K. X1, 2-10607, 27); la segunda del Filebo (59b) y 1a
tercera del Tzmeo (29¢):
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Moo yap €otan tGE0 pé Tvog dvTog audov Kot Ymplotov koi pévovtoc; («wCoémo habria orden si no
existiese algo eterno y permanentery)

[Tepi ov ta pe kextenpéva Pefardteta und Mvivov nog dv tote BERatov yiyvord v Kol otiovv;(«Sobre
aquellas cosas que no tienen ninguna estabilidad, ¢como podriamos adquirir nosotros alguna forma de
certezary)

duumep mpog yépesty ovoia, TovTto TPog mioTy oAnOeto.( «La verdad es a la entidad [substancia] lo que el
devenir a la creencia.»)

Parece claro que estas proposiciones implican poner en tela de juicio la reivindicaciéon que
lleva a cabo Heraclito del devenir y, por lo tanto, de la temporalidad. De hecho, no es una
exageracion decir que toda la filosoffa de Platén y Aristoteles esta concebida, con distintas
estrategias teoricas, para refutar a Heraclito. Vale también decir que ni ain una propuesta
como la de Bergson, en la que el tiempo pasa a ser la substancia del devenir, se libra de este
repudio. Bergson sigue en la 6rbita de la matriz conceptual del pensamiento occidental.
Afirmar la movilidad como una realidad indivisible que se ofrece de manera inmediata al espiritu,
implica reconocer en la temporalidad la entidad que en la filosofia clasica se identifica con la
asezdad, es decir: lo que es en s y por si mismo. Se entiende asi lo fundamental de la memoria
y la duracién en tanto que substratos ontolégicos de la temporalidad. Se entiende también que
el mismo autor nos ponga en alerta con respecto a que no se confunda su propuesta con el
pensamiento de Heraclito. «xCémo se ha podido comparar esta doctrina con la de Heraclitor»,
exclama Bergson. Se dirfa que el gran pensador francés se acerca al abismo de lo que significa
ser-tiempo. Pero le resulta inaceptable la insubstancialidad de lo que significa ser-tiempo. En
Occidente quien abiertamente acoge la necesidad de un «pensamiento abismal» (abgriindlich
Gedanke) para entregarse de lleno a lo que él mismo llama la «inocencia del devenit (Unschuld
des Werdens) es Nietzsche, es decir, el menos europeo de los pensadores occidentales (con
excepcién, quiza, de Spinoza). Por otra parte, habra que esperar a la critica demoledora de
David Hume para comenzar a escudrifiar la posibilidad de una filosoffa emancipada de la triada
que conforma la matriz conceptual de Occidente: substancia, esencia, sujeto.

Hay que orientarse de otra manera para llegar a compenetrarse con un entendimiento de la
temporalidad que no se base en la necesidad de una fundamentaciéon extra-temporal del
devenir lo real. El concepto de «ser-tiempo» que hemos estado manejando indica esta
alternativa. Pero no estamos pensando en Heidegger, en ser y tiempo; estamos pensando en
ser-tiempo. Expresion que podria ser la traduccion del japonés #jz, término que sirve de titulo a
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uno de los fasciculos de la obra del pensador, poeta y gran maestro Zen japonés Eihei Dogen
(1200-1250), titulada Shibogenzo («El tesoro del verdadero ojo del Dharmay). Pero quien habla
del Zen habla de las ensefianzas del Buddha. De esa manera, nuestra investigacion nos ha
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llevado, desde hace ya mas de treinta afios, a explorar ese otro aspecto de la experiencia
filosofica que nos conduce a la India, a la China y al Japén. Es un viaje fascinante y no exento
de peligros, graves peligros, que he decidido asumir, pero siempre desde las exigencias de la
experiencia filosofica, al margen de la devocion religiosa, de las creencias habituales o del
frivolo e insipido eclecticismo del mundo contemporaneo, en el que de lo que se trata es de
picar de aqui o de alla sin comprometerse realmente con nada de lo que se dice y piensa. Todo
llega asi a wvaler igual, pues el criterio de valor — la axiologia —, ha sido subordinado al
avasallamiento de la l6gica y efectividad del capitalismo, el nuevo Amo de la Tierra.

Debo destacar que las ensefianzas del Buddha estan basadas mas en una constatacion de las
condiciones reales de la existencia que en un descubrimiento o un desvelamiento en el sentido de
la Aletheia de los griegos. Esto implica reconocer que es en el propio devenir donde se
encuentra la gportunidad — y no ya sélo la posibilidad —, de un cabal entendimiento que, por
ahora, podria resumirse asf: la carcel de la mente no es el cuerpo sino la propia mente y los
pensamientos son nuestros carceleros. El cuerpo, lejos de ser un estorbo, es nuestro mas
intimo aliado. Aspirar, como propone el Buddha, al cese del sufrimiento (dukkha), entendido
como las mil y una formas de adherencia y servidumbre a la propia insatisfacciéon (una cosa es
padecer y otra quedar subyugados por aquello que se padece), lejos de suponer el ideal de una
vida esperanzada, implica el recto esfuerzo por constatar los confines del mundo por via,
justamente, de la mente y del cuerpo. Dice el Buddha: «Amigo, verdaderamente asi lo declaro.
No digo que se pueda poner fin al sufrimiento, sin haber llegado a los limites del mundo. Y
mas aun, amigo, proclamo que en este cuerpo de una braza de largo, con sus percepciones y
pensamientos, se halla el mundo, el surgir del mundo, el limite del mundo y el sendero que
conduce a los limites del mundo».*

Por lo tanto, sélo por el intenso, paciente, perseverante y cabal cultivo de la atencién puede
la mente liberarse de si misma, es decir, de su ingénita ofuscacion y tendencia a la fijacion, al
aferramiento, a la cosificacion. Este no es un reto moral ni psicolégico. Es un desafio ético y
ontologico. Liberarse de la carcel de los pensamientos implica reconocer lo que estos
realmente son: instantaneos y fugaces como los dias, como el vuelo efimero de las mariposas.
De nada sirve adherirse al revuelo de los pensamientos, pues es como tratar de atrapar el aire
con los dedos. Lo que llamamos «mente» es realmente una intensa actividad en constante
proceso de transformacion. Con lo cual en nada difiere ella de lo que hay, de lo que esta siendo,
del propio devenir. La mente es tan insondable como los grados o niveles infinitos de la

8 _Anguttara Nikaya, 50.
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materia. En verdad, lo que llamamos «ignorancia» no significa otra cosa que estar inmersos en
el opaco y confuso aspecto de los afectos, en el aferramiento a lo que se padece. En su intimidad
— intinus: palabra que significa lo «de mas adentro de todow, lo cual llega a ser, por lo tanto, lo
«de mas afuera» —, la mente es clara, diafana, despejada. Por eso los limites del mundo son los
confines de lo ilimitado. L.a multiplicaciéon de lo infinito que Cantor supo vislumbrar en el
plano conceptual de las matematicas (a tono con sus convicciones teolégicas, hay que decirlo),
no hace mas que constatar, en su mas simple plano de inmanencia, la sentencia de Heraclito
(Frag. DK 50): «Lo sabio (sophdn) consiste en escuchar (akousdntas), no a mi sino al logos, y

acordar (homolognein) que todas las cosas son una (estin en panta einai).»

Se entiende que puesto que no hay nada que existe en si y por si mismo, todos los
fenémenos se compenetran y condicionan mutuamente. Y es precisamente en medio de este
entramado infinito — samsara —, que no tiene origen ni tiene fin, que el pensamiento ha de
abandonarse para despertar al puro vacio de lo incondicionado y empezar a pensar de nuevo
desde el nicleo mismo de la creatividad. Mientras que con Platén se consolida la aseidad o el
ser absoluto de lo que es en si y por si mismo; con el Buddha se realiza o lleva a cabo la absolucion
de toda entidad: el nzbbana o nirvana. Hay que enfatizar aqui que el #irvana o lo incondicionado
no es el fundamento del devenir o de lo condicionado. Nirvana no es el substrato de una
entidad idéntica a si. Se trata de una experiencia zzpersonal en virtud de la cual se lleva a cabo
o realiza el #raspaso del devenir. Este #raspasar implica el cese del ansia de existir y la intima
compenetracion con el vacio del mundo, es decir, con el hecho de que nada es ni existe en si
y por si mismo. Por eso, lo incondicionado es aquello que no esta sujeto ni a la vida ni a la
muerte ni, por lo tanto, a la existencia; pero tampoco, en consecuencia, a la no existencia. Toda
la obra del gran sabio indio Nagarjuna (s, est. 150-250) se construye para lidiar vivamente

con este asunto tan desconcertante y fecundamente paradoéjico.

Para poner un planteamiento como el anterior en su justa perspectiva, es indispensable
tener en cuenta otros tres vectores del pensamiento, pero tomados esta vez de la milenaria
tradicion del pensamiento budista, que sirven de contrapunto a los conceptos matrices de
Occidente (ousia, eidos, hypokeimenon). Estos son en pali (sanscrito y japonés): aniced (anitya, mujo)
suninata (Sinyata, ki), y anatta (andtman, muga). Se podrian traducir por impermanencia, vaciedad
e insubstancialidad, respectivamente. Pero es necesario matizar estos términos en nuestra
lengua para tratar de compenetrarse con su significaciéon. La impermanencia nos refiere al
caracter volatil, inestable, efimero e incierto de todos los fenémenos (dhdmma, dbarma, ho), sean
fisicos, biologicos o psiquicos; se trata de la inestabilidad o estabilidad relativa de toda
circunstancia. La vaciedad es la marca o el indice — 2 no confundir con la entidad o esencia —,
de aquello que se conforma a las percepciones, en virtud de su aparecer/desapatecer. El
problema no esta en lo que se percibe sino en nuestros juicios acerca de lo que se asume como
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objeto de percepcion. Asi, por mas que se insista y se persista en un determinado o singular
modo de ser, es decir, en la existencia, todo lo que surge, cesa para resarcirse de nuevo en una
constante actividad que se abre a la fugaz multiplicidad de lo infinito, a la envoltura del tiempo,
a lo que no tiene principio ni fin y que, por lo mismo, siempre esta empezando y acabando:

beginningless beginning, endless end, como se dice muy bien en inglés.

Por lo tanto, nada llega a ser ni deja de ser en si ni por si mismo, porque no hay una entidad
subyacente ni subsistente a lo que se muestra como «realidad»: A realidade nao precisa de mim,
como dice el maestro Alberto Caeiro. Esto quiere decir que todo lo que hay aparece y
desaparece, surge y cesa de acuerdo con un entramado infinito de condiciones e interacciones
en virtud de las cuales hay un reaparecer y un resurgir. En este entramado la idea de «yo» es,
simplemente, la ocasion nominal para que algo ocurra en virtud de las persistentes
(a)prebensiones. Como dice Whitehead, aunque en el contexto que le es propio, no hay cosas
(things); lo que hay son acontecimientos (events). Por lo tanto, la insubstancialidad implica que
no hay un ser, una entidad, un alma, un ego, un yo que permanece idéntico a si a lo largo del
proceso del devenir. Lo que persiste es la actividad o energéia de lo que significa ser-tiempo, de
la que nada esta excluido y por la que surge la idea de alguien que dice, por ejemplo, «yo soy
yo y mi circunstancia». El devenir es, pues, aquello que todo lo abarca sin que llegue a ser nada

en si mismo.

Persistir no es permanecer, persistit es devenir. Y devenir implica que no hay ni
permanencia, pero tampoco extincion. Devenir significa transformacién, mutacion,
metamorfosis de lo que es, a la vez, una unica y multiple actividad: zransformdndose reposa. 1.os
pliegues infinitos de lo real dejan traslucir la plétora o abundancia de la diferencia (didphora).
Pero, a su vez, dicha diferencia no cesa de diluirse, momento a momento, en la indiferencia
(adiaphora) de lo indiscernible y, por lo tanto, en lo que no esta sujeto a ninguna aprehension.
Esto significa, entre otras cosas, que vivir y morir son inseparables; y que el esfuerzo consiste
en constatar el vacio del mundo (lokkba-suinata) e ir mas alla de la vida y de la muerte. En ultima
instancia, la muerte (y no ya el momento de morir), no es mas que una idea, la mas temerosa de
todas vy, por lo tanto, la mas confusa e inadecuada como dirfa Spinoza (¢quién realmente nace y
quién realmente muere?); y la vida, una inmensidad sin nombre. Pero esto es algo que no basta
con pensar y escudrifar, pues por mas que se piense no hay manera de atenerse a lo que no es
posible retener. Se trata de algo que hay que poner a prueba, que hay que constatar y
experimentar por sf mismo, mas alla de todo pensamiento.

No llegamos asi a ninguna clausura, a ninguna conclusién. Por el contrario, puesto que el

devenir y, por lo tanto, la temporalidad no tiene comienzo ni fin, el «universo sélo ocurre una
vez» (Smolin, xxiii), que es lo mismo que decir que no cesa de ocurrir una y otra vez; con lo
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cual todo siempre esta ahi, «sin cesar empezando», como el mar (la mer, la mer, toujours
recommencée. . .- P. Valéry), como el pensar. El Buddha sonrie, Heraclito se conmueve y Platéon
no deja de asombrarse. Hay ahi un nuevo ambito para la filosofia, en el que la separacion
histérica de Oriente y Occidente colapsa. Se podria asi recuperar la idea aristotélica de la ciencia
que estamos buscando con un sentido mas comprometedor para el actual desenvolvimiento
de la filosofia; mas politico, incluso, si se quiere. No es asunto de creencia sino de conviccion.
Esto quiere decir que la ontologia, en tanto que investigacion de lo que esta siendo, es
inseparable de la éfica. La ética bien entendida como la capacidad para hacerse cargo de si en
virtud del despliegue de las propias fuerzas. No es asunto de creencia sino de convicciéon. La
creencia se nutre del fervor, del deseo de creer y, a la postre, de la necesidad de imponerse. La
conviccion mueve al entusiasmo, al deseo de entender y, por lo tanto, a la investigacion
continua e inagotable de lo que estd siendo. La convicciéon se comparte en virtud de la
experiencia singnlar de lo comun, de lo que a nada ni a nadie pertenece.

Lo dicho implica reconocer que, puesto que estamos habitados por el lenguaje, toda ética
comienza con una ética del bien decir, el buen pensar y con una noble forma de vida. De igual
manera, puesto que somos criaturas del deseo, la ética esta ligada a la potencia vinculante de
Eros y con ello al deseo de entendimiento. Y puesto que no es posible cultivar el
entendimiento sin las mas nobles y libres aspiraciones, la ética también implica el ejercicio o
practica de la sabiduria y, por lo tanto, de un traspaso del vulgar regodeo en la sensualidad y la
mortificacion. Desde esta perspectiva, la filosofia tendria que volver a asumir lo que implica
devenir o ser-tiempo, no ya como una consigna o estribillo intelectual, sino como un ¢ercicio
interminable de anto-experimentacion que logre poner en justa perspectiva el simple hecho de que,
al decir de Jorge Luis Borges, morir no significa otra cosa que haber nacido.
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Primera mesa:

De la moral al cambio politico

“Separatismo en Espana:
La Espana invertebrada de Ortega y Gasset en la actualidad”

Lara Caride Alonso*

“Hay quien sabe vivir como un sonambulo; yo no he logrado aprender este comodo estilo de
existencia. Necesito vivir de claridades y lo mas despierto posible”
Esparia invertebrada, José Ortega y Gasset

“Yo soy yo y mis circunstancias y si no la salvo a ella no me salvo yo. Bienaventurado el lugar
en el que se ha nacido leemos en la Biblia. Y en la escuela platénica se nos da como empresa
de toda cultura, ésta: “salvar las apariencias”, los fenémenos. Es decir, buscar el sentido de lo
que nos rodea”

Meditaciones del Quijote, José Ortega y Gasset

Muy probablemente no imaginé el filosofo espafiol Ortega y Gasset que no sélo su “ensayo
de ensayo”, como él mismo califica a Espasia invertebrada, iba a ser tan leido y analizado sino
que ademas, casi cien afios después de haberlo escrito, en 1921 para ser exactos, todavia se
releerfa y analizaria a la luz de los tltimos acontecimientos en torno a los separatismos del caso
catalan o vasco que vemos nosotros hoy en el 2014 en articulos de periddicos o en las noticias
de la television.

Tan lejos como hace ahora casi un mes, el 9 de noviembre de este mismo ano 2014, se
realiz6 en Catalufia la consulta sobre la cuestion de la independencia de esta aun comunidad
autonoma del Estado espanol. Bajo las preguntas, “;Quiere usted que Catalufa sea un Estado?
Si o no”. Si se elige si, se podra votar en otra subpregunta: “;Quiere que este Estado sea
independiente? S{ o no”. Organizado por el presidente de la comunidad, Artur Mas del partido
Convergencia y Unio, la consulta se realiz, segun el Estado espafiol, fuera de la legalidad.
Precisamente si me he referido a esta como consulta y no referéndum es por la ausencia del
caracter legal segun el tribunal constitucional y segin el discurso expresado, por activa y por
pasiva, de que dicha consulta esta fuera de la legalidad por estar en contra de la constitucién
espafiola de 1978. Sea como fuere, casi dos millones de personas se acercaron a votar (la

* Estudiante del programa Doctoral en Historia de la Universidad de Puerto Rico, Recinto de Rio Piedras.
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posibilidad de votar se extendié desde los 16 afios en adelante, paraddjicamente) y los
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resultados abrumadores concluyen que el 80% de los mismos desean que Catalufia sea un
estado e independiente.

De la misma cuestion en el Pais Vasco hace mas tiempo que no oimos hablar. Pero todos
los presentes han seguramente escuchado sobre el grupo terrorista ET'A. Sirva esta ocasion
para esclarecer que por sus siglas y en espanol, ETA significa Pais Vasco Libre y Libertad. Esta
banda nacida en el franquismo a finales de los afios cincuenta ha perpetrado bajo la violencia
centenares de asesinatos en nombre de Euskal Herria, que para este grupo se compone de los
territorios actuales de la mencionada comunidad auténoma asi como Navarra y parte de los
territorios franceses con los que colinda. El fin de la misma se anuncié en octubre del afio
2011. Si bien hay grupos politicos como el Partido Nacionalista Vasco que abogan por el
separatismo, hace tiempo que no escuchamos sobre ellos en los medios de comunicacién a
este respecto.

Para hablar de Esparia invertebrada y relacionarlo a estos dos ejemplos es necesario poner en
contexto a su autor y a su obra. José Ortega y Gasset, nacido a finales del siglo XIX en el seno
de una familia burguesa de Madrid, se educa entre Espafia y Alemania siendo licenciado en
Filosofia y Letras por la Universidad de Madrid. Preocupado por los grandes acontecimientos
del primer tercio del siglo XX como fueron la Primera Guerra Mundial (1914-1919) y la
Revolucion Rusa (1917), su obra Espasia invertebrada responde a estas inquietudes asi como a
las circunstancias de Espafia en los inicios de la década de los afios veinte. En este sentido,
tras el llamado desastre de 1898, con la pérdida de las dltimas colonias, Espafa entré en la
decadencia del periodo llamado de la Restauracion. En la alternancia de los partidos liberal y
conservador el estado se enfrenté a los problemas en torno a la guerra de Marruecos, las
consecuencias econémicas que produjo la Primera Guerra Mundial y a los primeros brotes de
huelgas y reivindicaciones sociales. Es en este contexto que Ortega escribe Esparia invertebrada
donde el catalanismo politico y las propuestas nacionalistas vascas ya habfan consolidado sus

movimientos.

De su pensamiento filoséfico destacan tres etapas: la objetivista, la perspectivista y la
raciovitalista. Sirva nombrarlas todas para quedarnos con la segunda por ser en esta donde
escribe el ensayo que nos ocupa. Segun el perspectivismo y a la luz de su famosa frase con la
que inicié esta ponencia, el ser humano es producto de las circunstancias que le ha tocado
vivir, no solo en lo histérico o fisico sino también en lo emocional y social. Salvar esa
circunstancia tiene que ver con la capacidad de dar sentido a la misma. Por ello, la verdad se da
siempre desde las circunstancias en las que el yo se ve inmerso, desde su propia vida. La realidad es siempre
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captada desde las circunstancias del yo, y la verdad consistird en saber dar cuenta de esa realidad desde esas

JORNADA " DIA

circnnstancias (que son circunstancias vitales) en las que se halla inmerso el yo®.

De esta forma se admiten la pluralidad de perspectivas esperando la unificacion de las
mismas. Descubro entonces, como lee este blog que apunto en la cita, “gue i mundo individual
es it circunstancia, es ese saco inmenso abarrotado de perspectivas agradables o no, de situaciones dificiles o
satisfactorias, de todo aquello que me gusta y también de lo que aborrezco, de lo que deseo y de lo que ya no
quiero mds, de las personas que amo y de aquellas que socavan mis energias, de las emociones que acarician i
ser y estar, lo mismo que de situaciones que me amenazan al poner a prueba mis valores tentandome, unay
otra vez, a escoger el camino mds fdcil ya sea permitiendo que otros decidan por mi o, clandicando ante la

antigna creencia de que la necesidad tiene cara de perro faldero y remolon™”.

Entonces, ¢por qué el ensayo Esparia inverfebrada sigue tan vigente hoy en el 20142 Al
hombre, decia Ortega, solo la conciencia historica puede ponetle en su verdad y salvarle. Asi,
de esta forma, Ortega recurre a la Historia para poder explicar el proceso por el cual Espana
ha llegado a la consolidacién de estos grupos nacionalistas. Desde una perspectiva historica,
este filésofo propone distanciarse de los acontecimientos porque “en esta virtual lejania
parecen los hechos esclarecerse por si mismos y adoptar espontaineamente la postura en que
mejor se revela su profunda realidad™””.

Para ello, se remonta a la misma Edad Media y al proceso de fotalizacion que integrd a
diferentes grupos sociales como parte de un todo bajo los reinos de Castilla y Aragon. Para
Ortega, es Castilla la que ha hecho a Espana y Castilla la que la ha deshecho. Castilla supo
crear un proyecto sugestivo de vida en comun, pues como expresa el filésofo madrilefio, ‘%o
Se convive para estar juntos sino para hacer algo juntos”. Este logro de Castilla no duré mucho segun
sus palabras ya que para 1580, un siglo después de conseguida la union, la historia de Espana
comienza su decadencia desde la periferia al centro. Esto comienza con la pérdida de territorios
como los Paises Bajos hasta la extincién del imperio con el extravio de las ultimas colonias de
ultramar en 1898. Sin nada que perder en el exterior peninsular, la desintegracién comienza en

la peninsula con la voz de los regionalismos, nacionalismos y separatismos.

Para Ortega la situacion mas grave que vive Espafia pasa por el particularismo, por el cual
cada grupo deja de sentirse a si mismo como parte, y en consecuencia deja de compartir los
sentimientos de los demas. Es decir, lo que le ocurra al préjimo deja de importarnos y nos

% En http://www.webdianoia.com/contemporanea/ortega/ortega fil pers.htm, consultado a 29 de noviembre
del 2014.

70 En http://filosofandoconemy.blogspot.com/2011/09/filosofando-con-emy-ortega-y-gasset.html, consultado
2 29 de noviembre del 2014.
' Ortega y Gasset, ]. Espasia invertebrada. Revista de Occidente, Madrid, 1967, p. 34.
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preocupamos unica y exclusivamente por nuestro propio bien. En la ausencia de un proyecto
de vida en comun, como si de una pareja se tratara, el proceso de desintegraciéon o ruptura es
proximo. Esta es la enfermedad de la que adolece Espafia. Si esta tiene o no cura posible es
parte del proceso. Esto es, a la vista de una crisis del conjunto que sobrevive sin esperanzas,
cualquier estornudo es motivo para querer separarse. Por qué sera que la primera consulta
catalana responde a la situacién de crisis sin precedentes por la que atraviesa Espafa? Ortega
contestaria a esta pregunta seguramente en el orden racional de sus argumentos. Que Catalufia
haya decidido hacerlo ahora y no antes responde muy probablemente a esta situaciéon. En
cualquier caso, Ortega se posiciona y argumenta que es necesario ver mas alla de nuestras
propias narices para darnos cuenta de que los compartimentos estancos de clases y profesiones

se necesitan los unos de los otros, ya que sin zapato que remendar no existe el zapatero.

En su radiografia de la sociedad espafiola Ortega diagnostica, como lo hizo Fernando
Savater en su conferencia en el teatro de la Universidad de Puerto Rico este octubre pasado,
que si bien los politicos no se preocupan por el pais no es menos cierto que la responsabilidad
no es unicamente de ellos sino también de nosotros. Esa misma radiografia indica que una
sociedad en la que sus grupos diferenciados solo se preocupan por ellos, se sentiran humillados
al recurrir a instituciones y 6rganos del comun en el que no se sienten parte. Esto nos lleva a
comentarios escuchados por Ortega en su tiempo y por mi en hace menos dias de que los
espafioles separatistas no deben ser tratados como espafioles” o la sensaciéon de pueblos
oprimidos de que dicen sentirse vascos y catalanes. Como Ortega apunta, quiza su situacién
no es ni cerca ni parecida a una oprimida pero si se sienten asi en tanto en cuanto comparten
cama con un sujeto por el que no sienten la mas minima atraccioén. Asi, la accién directa es
segun Ortega la tnica forma posible de imposicién inmediata. Accién directa fue sin duda la
consulta catalana pero por imposicion ante las negativas del poder central de permitirlo bajo
la legalidad. No estarfa de mas decir, que el Estado espafiol actual no responde a la llamada via
comunicaciéon como Inglaterra ha contestado a Escocia. En este orden de cosas, cito:
“Entorpece sobremanera la inteligencia de lo histdrico suponer que cuando de los nilcleos inferiores se ha formado
la unidad superior nacional, dejan aquellos de existir como elementos activamente diferenciados.”” Sin lugar
a dudas, esto sigue ocurriendo en Espafia.

Esto nos lleva al ultimo argumento de Espasia invertebrada, que por su propio titulo llama la
atencion por la falta de huesos que articulen un cuerpo como metafora de un Estado, que es
la ausencia de los mejores y de una minoria selecta, educada y culta, que sepa dirigir el barco.
Porque para Ortega el pueblo ha sido el que ha decidido los designios de la naciéon desde 1580
y los resultados no han sido esperanzadores. Un ensayo como este requiere de analisis mucho

2Esparia invertebrada, p. 52.
3Espana invertebrada, p. 39.
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mas extenso, pero dejo por aqui la idea que escribe sobre que la carencia de feudalismo en
nuestro territorio desde la entrada de los visigodos, siglo V para los que no se acuerden, ha
llevado a una sociedad decrépita, enferma, decadente y desvitalizada. Esa falta de una nobleza
fuerte se trasplanté también a los territorios conquistados pues no podia ofrecer lo que no

tenfa, esto es, disciplina, cultura y civilizacion™.

Ademas, para que una sociedad sea esto o aquello primero tiene que ser y para Ortega,
Espafia se arrastra invertebrada desde un nacimiento que nunca tuvo lugar y al no nato no le
suceden enfermedades sino problemas de gestacion, que es lo que le ha ocurrido a Espafia
segtn ¢l. La falta de ejemplos de personas inteligentes llevaban y nos llevan (a la luz de las
mentes poco instruidas del presidente espafiol Mariano Rajoy y también de su oposicién) y
cito “a pensar con menos rigor cada vez; el repertorio de curiosidades, ideas, puntos de vista, mengnard
progresivamente hasta caer bajo el nivel impuesto por las necesidades de la época. Tendremos el caso de una

755

raza entontecida, intelectualmente degenerada.

Y todo ello se refleja en las conversaciones de una comunidad. “Debo confesar que sufro

765

verdaderas congojas oyendo hablar de Espasia a los esparioles™”, que lo dijo Ortega antes que yo pero

que comparto con €l

En definitiva, ni los sucesos posteriores como la dictadura de Primo de Rivera (1921-1930)
ni los ominosos afios del franquismo (1939-1975) con sus politicas de prohibicién de lenguas
y con su lema de Espafia una, ademas de grande y libre, han podido eliminar los movimientos
particularistas siguiendo a Ortega o nacionalistas que se fraguaron a principios de siglo.
Pareciera que la perspectiva de un grupo sigue siendo la misma o se parece mucho a la de hace
70 afios atras. Esto, segun el perspectivismo, indicarfa que las circunstancias siguen muy
parecidas y en poco, quiza, hemos avanzado.

74 Esparia invertebrada, p. 158.
5 Esparia invertebrada., p. 134.
76 Esparia invertebrada, p. 17.
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“Explosion discursiva de la sexualidad como mecanismo de poder en Foucault”
Rosa O’Connor Acevedo”

La presentacion que estaré realizando no parte de un estudio macro del concepto de poder
en las obras de Foucault. El analisis del poder en Foucault sera presentado utilizando el primer
tomo de la Historia de la sexualidad, Ia voluntad de saber. En esta obra Foucault presenta el poder
a través de los diferentes mecanismos y estrategias que se desarrollan con el dispositivo de la
sexualidad. Foucault presenta un analisis que rompe con las visiones tradicionales del poder
que parten de un marco juridico politico, de una entidad localizable, o asociada a la soberanfa.
Para demostrar la expansion del concepto de poder, presentaré como ejemplo la clasificacion
del poder de Russell en el capitulo 3 “The Forms of Power” de su libro Power: A New Social
Apnalysis publicado en el 1938. El propésito no sera presentar a Foucault versus Russell en el
estudio del poder, sino mas bien poner en perspectiva lo que se pudiera entender por poder y
el giro que con Foucault se efectua.

En el primer tomo de la Historia de la sexunalidad, La voluntad de saber, Foucault presenta como
en la Modernidad, desde el siglo XVII emergieron diversos discursos creando una nocién de
sexualidad en el individuo. El argumento inicia con el rechazo parcial de la hipétesis represiva
de la sexualidad. Segun esta hipétesis desde el siglo XVII diferentes instituciones, como la
pedagogia, el cristianismo, y el capitalismo, trataron de llevar al mutismo y de invisibilizar toda
sexualidad que no se restringiese a la relaciéon conyugal. La pastoral cristiana con su discurso
sobre el pecado de la carne, la pedagogia con su preocupacion sobre la sexualidad precoz, y el
capitalismo con su explotacion sobre los trabajadores, llevaron a una represion de la
sexualidad. Foucault no rechaza que tal represion fuese real, lo que rechaza es que esto explique
el desarrollo de la sexualidad a partir de esa fecha. A lo largo de su libro Foucault demuestra
que mas que una represion, lo que se dio fue una multiplicaciéon de momentos en los que se
hablaba del sexo.

Es el poder precisamente uno de los mecanismos presentes que juegan en el desarrollo de
los discursos de la sexualidad. En la seccion 2, “La apuesta”, del capitulo 4, “El dispositivo de
la sexualidad”, Foucault rechaza tres modos generales de presentar el concepto del poder:

1. El poder como soberania del Estado: como parte de un “conjunto de instituciones y
aparatos que garantizan la sujecioén de los ciudadanos en un Estado determinado” (112)

* Estudiante del programa de Maestrfa en Filosoffa de la Universidad de Puerto Rico, Recinto de Rio Piedras.
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2. El poder en forma de ley, regla o prohibicion.
3. Elpoder como unidad global de dominacién: como “un sistema general de dominaciéon
ejercida por un elemento o un grupo sobre otro.” (112)

Antes de entrar en la propuesta de Foucault, veamos otro analisis del poder con el cual
Foucault también se diferenciarfa. Bertrand Russel, en The Forms of Power, define al poder como
la “produccién de efectos intencionados” (23). El autor hace una primera divisiéon del poder
entre el que se ejerce sobre el ser humano, y el que se ejerce lo no humano. El poder que se
ejerce sobre el ser humano se divide en dos grandes categorias: (1) la influencia que se ejerce
sobre otro ser humano, y (2) el tipo de organizacion envuelta en el poder. Influencia se pudiera
considerar como la capacidad que tiene una persona, o grupo de personas de hacer que otro
piense o actie de un modo determinado, que por si mismo no hubieses pensado, o actuado.
Existen tres modos en que se puede ejercer influencia: (1) con el uso del poder fisico, (2) a
través de mecanismos de recompensas y castigos, y (3) creando o cambiando una opinién.
Russell realiza lo que él denomina como una distincioén psicologica del poder: (1) el poder
tradicional, (2) naked power, y (3) el poder revolucionario. Se pudiera clasificar un gobierno con
poder tradicional como aquel que ejerce su poder basado en la costumbre y el asentimiento de
los subditos, un ejemplo de este poder seria el ejercido por los reyes y los sacerdotes. El naked
power es el poder que se impone utilizando el miedo y guiado por la ambicién. Este poder es
usualmente militar, las dos formas principales que puede adquirir es el de la tiranfa interna y el
de la conquista extranjera. Finalmente, el poder revolucionario surge con la conjuncién de un
grupo de personas reunidas alrededor de una creencia, ideal, sentimiento o programa politico.
Esto hace que el poder dependa mucho del grado de consentimiento de sus seguidores. El
mayor énfasis de Russell esta en las relaciones entre una organizacién y los individuos; esto
dentro de una légica causal: la capacidad que tiene una organizacion o individuos de producir
efectos intencionales en una organizacion o individuos.

Por su parte, Foucault asume explicitamente una postura nominalista respecto al poder:
este no es un ente en si mismo, no se compone de un conjunto de instituciones, ni es tampoco
una potencia que le pertenece a algunos individuos, “es el nombre que se presta a una situacion
estratégica compleja en una sociedad dada.” (113). Esta situacién estratégica esta compuesta
por una multiplicidad de relaciones de fuerzas que se enfrentan y se apoyan para ejercer un
dominio en una situacion. Estas relaciones de fuerzas estin en continua transformacion,
pueden formar apoyos entre una relacién y otra creando asi cadenas y sistemas (112). Estas
relaciones se pueden apoyar también en estrategias que se apoyan en instituciones como el
Estado y las hegemonias sociales (113). Conociendo el poder como el nombre que se le da a
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presenta cinco proposiciones’’ sobre el concepto:

1. El poder se ejerce desde diferentes puntos y dentro de un juego de relaciones.

2. Las relaciones de poder no son exteriores a otras relaciones, son inmanentes a ellas,
tienen un rol productor.

3. Las relaciones de poder actian y se forman desde el mismo cuerpo social.

4. Las relaciones de poder son intencionales, porque estan mediadas por un calculo, pero
no son subjetivas, no parten de la decisién de un sujeto individual.

5. Al poder le corresponde areas de resistencias no exteriores a la relaciéon de fuerzas, las
resistencias estan dentro de la misma red de poder.

A primera vista pudiera parecer que Russell y Foucault tienen puntos en comun en su
concepto de poder. Si bien pudiera parecer que ambos presentan al poder como una actividad,
Russell como la producciéon de efectos, Foucault como la interaccion de fuerzas sociales, en
Russell se le atribuye un lugar localizable al poder, mientras que en Foucault no. Si bien pudiera
parecer que ambos conciben al poder como algo que se ejecuta de manera intencional,
Foucault hace la aclaracién de que es intencional respecto a las tacticas y calculos que se
producen, no porque se identifique con un sujeto intencional. Ambos parecen coincidir en la
multiplicidad desde donde se ejerce el poder, sin embargo en Foucault no se identifica al poder
con los puntos desde donde este emerge. La multiplicidad, en todo caso, pudiera ser asociada
con las estrategias que asisten al poder. La aportaciéon de Foucault que quisiera demostrar es
en la relaciéon del poder con el conocimiento, la cual mas que actuar como mecanismos de
dominacion, se expresa también como formas positivas que afirman al individuo.

Para esto hay que presentar la produccion de discursos de la sexualidad entre los siglos
XVII y XVIII. El discurso sobre el sexo fue generado inicialmente por la pastoral cristiana a
través del método de confesion, este mecanismo fue traspasado en el siglo XVIII a otras
instituciones y disciplinas, como la psicologia y la psiquiatria. Emerge una voluntad de las
disciplinas académicas de producir un discurso valido sobre la sexualidad del individuo, de
clasificar las practicas sexuales, de especificar e identificar al individuo con su sexo y de regular
la actividad sexual de la poblaciéon. Foucault menciona cuatro estrategias que acompanaron al
dispositivo de la sexualidad: (1) la pedagogizacion del nifio, (2) la histerizacién de la mujer, (3)
la especificacion de los perversos y (4) la regulacion de las poblaciones. La pedagogia identificd
al niflo con su sexualidad precoz: presente anatémicamente, pero ausente fisiolégicamente.
Una manifestacion de esta sexualidad inoportuna, que debia ser vigilada y controlada, se da
con el onanismo del nifio. En la histerizacién de la mujer se da un “triple proceso en el cual el

7 Las siguientes proposiciones son presentadas en las pp. 114-116.
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cuerpo de la mujer fue analizado-calificado y descalificado- como cuerpo integramente
saturado de sexualidad” (Foucault 127). La especificacion de los perversos se presenta como
la expansion de clasificaciones sobre las diferentes anomalias o perversiones sexuales que
podian desarrollar el instinto sexual del adulto. La ultima estrategia, la regulacién de las
poblaciones o la socializacién de las conductas procreadoras presentan la conducta sexual de
los individuos y su reproducciéon como un area a intervenir a través de diversas medidas

sociales y econémicas.

Cada una de estas estrategias se presento, a través de sus discursos, como formas validas
de conocimiento sobre el nuevo objeto de la sexualidad. Esta multiplicacion de discursos
formé parte de los mecanismos de poder que se ejercieron sobre el cuerpo del individuo y
sobre las poblaciones. Foucault explica que “es preciso concebir el discurso como una serie
de segmentos discontinuos cuya funcién tactica no es uniforme y estable.” (122). En la cuarta
regla de la “polivalencia tactica de los discursos”, Foucault explica que los discursos pueden
ser ala vez “instrumento y efecto del poder, pero también obstaculo, tope, punto de resistencia
y de partida para una estrategia opuesta.” (123). El discurso no se da al exterior del poder, sino
que puede ser un medio por el cual se refuerzan o se minan ciertas relaciones de poder. “El
poder y saber se articulan por cierto en el discurso.” (Foucault 122).

Se pudiera entender el dispositivo de la sexualidad como el producto histérico de los
discursos y acciones que fueron creados en torno a una necesidad de conocer y hablar del
sexo. Foucault en su dltimo capitulo habla del sexo como una nocién ficticia, como el elemento
mas especulativo formado por las diferentes estrategias del dispositivo sexual. La “nocién del
sexo permitié agrupar en una unidad artificial elementos anatémicos, funciones biologicas,
conductas, sensaciones, placeres (...) el sexo, pues, pudo funcionar como significante tnico y
como significado universal.” (187). La incitacion a conocer del sexo, a hablar de él, pudiera ser
entendido como un acto de liberaciéon, como un ejercicio que se opone al poder que pudiera
limitarnos. Foucault explica como se cre6 la “deseabilidad del sexo”, el interés de conocer la
verdad sobre el sexo, sobre nuestro sexo, de formularlo como una verdad. Detris de esta
deseabilidad del sexo se esconden los mecanismos positivos del poder. Ahi donde mas libres
y donde mas afirmamos nuestro derecho de conocer sobre el sexo, ahi esta presente toda una
red de fuerzas que se articulan en el dispositivo de la sexualidad:

Y alli donde vemos hoy la historia de una censura dificilmente vencida, se reconocera mas bien el largo
ascenso, a través de los siglos, de un dispositivo complejo para hacer hablar del sexo, para afincar en él nuestra
atenciéon y cuidado, para hacernos creer en la soberanfa de su ley cuando en realidad estamos trabajados por
los mecanismos de poder de la sexualidad. (Foucault 192).
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Son estos mecanismos positivos del poder los menos evidentes para los individuos y las
poblaciones. Mas que hablar de mecanismos invisibles y ocultos que oprimen al individuo, hay
que hablar de los mecanismos positivos que parecen afirmar al individuo, el poder se esconde
en su apariencia de libertad. Foucault nos invita a reflexionar sobre el caracter dinamico del
poder, dejandonos un retrato de una sociedad estratégica de luchas y acomodamientos de
fuerzas inmanentes. Ante esta omnipresencia del poder, sen donde queda la libertad humana?
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“Autoconciencia, reconocimiento y perdén: un estudio del origen del conflicto

y cambio politico en la Antigona de la Fenomenologia del espiritu”
Luis J. Beltran Alvarez*

En esta mafiana hablaré de la filosoffa negativa propuesta por Hegel y es desde ésta que me
plantearé los cambios subjetivos, intersubjetivos y estructurales que podrian ser analizados
como cambios politicos. La posibilidad de cambios politicos tiende a tener mayor centralidad
dentro de los conceptos de reconocimiento y eticidad. En estos conceptos es donde Hegel
devela la posibilidad de ver la esencia natural de la negatividad, y por ende, a mi entender, del
conflicto y del cambio politico. Hegel ejemplifica esta dinamica de la negatividad dentro de la
disputa entre familia y estado utilizando la figura tragica de Antigona.

El objetivo de esta investigacion ha sido analizar la filosofia negativa de Hegel como una
propuesta positiva que nos dilucide la naturaleza del cambio politico. La investigacion se divide
en tres partes: “Reconocimiento subjetivo e intersubjetivo como reconocimiento politico”,
“Del reconocimiento puro: La Antigona de Hegel” y “El reconocimiento individual, familiar

y social”.
Reconocimiento subjetivo e intersubjetivo como reconocimiento politico.

“Solamente arriesgando la vida se mantiene la libertad [...] el individuo que no ha arriesgado
la vida puede sin duda ser reconocido como persona, pero no ha alcanzado la verdad de este
reconocimiento como autoconciencia independiente” (Hegel 110).

En este fragmento Hegel nos da la base de lo que podriamos denominar su filosofia politica
dentro de la Fenomenologia del espiritn. En el reconocimiento, entre subjetividades e
intersubjetividades, es donde Hegel propone una filosoffa del otro, que sobrepasa la muy
individualizada nocién de reconocimiento individual que nos trae el kantismo.

En estas relaciones, de subjetividades e intersubjetividades, es donde reside lo
verdaderamente humano, es decir, “aquellas que Hegel concibe como generadoras de, y a la
vez constituidas port, el Espiritu-, frente a la nocién abstracta de individuo y sociedad de las
teorfas contractualistas” (Acosta 20). Es alli donde el reconocimiento subjetivo se constituye
con el otro, donde nace el espiritu.

* Estudiante del programa de Maestrfa en Filosoffa de la Universidad de Puerto Rico, Recinto de Rio Piedras.
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Cuando surge el espiritu hegeliano es cuando nace la libertad de los individuos. Las
relaciones sociales y politicas en Hegel son las mismas constitutivas de la subjetividad. En el
desarrollo de estas relaciones de reconocimiento es donde podemos hablar de identidad. Lo
constitutivo del ser humano para Hegel, surge como la acciéon racionalizada, donde el hombre
que busca no delimitarse, donde se consigue en el otro el poder de ejercer su plena subjetividad
e intersubjetividad, donde se da el yo soy libre si el otro me reconoce como un ser libre.

En la generacién del deseo, de una voluntad individual, es donde se da la consideracién
comunitaria que fundamenta la libertad. Maria del Pilar Acosta nos menciona que es “cuando
lo particular coincide con lo universal, determinado este dltimo por las costumbres (Sz7zen) y el
derecho, puede decirse entonces que dicha voluntad es libre” (Acosta 24). Esta voluntad libre
que nos menciona Acosta se da dentro de las relaciones intersubjetivas que nos ejemplifica el
reconocimiento, relacion que se da entre el reconocimiento consciente de la dignidad entre
seres humanos libres en autoconsciencia.

En Hegel las relaciones humanas son demandas por reconocimiento, que son determinadas
por la lucha, que puede resultar, incluso, en la muerte. Aqui es donde se da el desenlace
histérico, donde reside el mismo cese de la violencia. Pues es en el devenir historico donde
puede entenderse la naturaleza humana y sus diferencias, es en el acto para ser reconocida y
no subyugada donde podremos ver tanto el desenvolvimiento de la violencia como el cese de
la misma.

Las relaciones politicas humanas no se dan por relaciones de miedo, se dan en el
entrelazamiento politico del reconocimiento. El conflicto politico yace dentro del
reconocimiento de que hay una vida y que debe ser reconocida por el otro. Como nos
menciona Acosta: “en efecto, para Hegel, las relaciones con los otros son la manera como la
propia conciencia encuentra objetivada su propia certeza, el saberse no animal, el saberse
humano, para poder construir sobre ello la propia subjetividad” (Acosta 27).

La conciencia humana en Hegel se hace autoconsciente basada en la lucha a muerte que
subyace, en principio, en la necesidad del reconocimiento del otro como autoconciencia. Aqui
es que nace lo politico, en lo que debe ser reconocido, donde la existencia es dada en relaciones
conflictivas de reconocimiento, donde lo digno es ser reconocido como autoconsciencia,
donde la vida propia sea reconocida reciprocamente con la del otro. Cuando arriesgamos la
vida buscamos entrelazar las demandas mutuas de reconocimiento y por ende la visibilidad de
todo un conjunto de relaciones politicas que se dan desde el individuo hasta el Estado.
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Del reconocimiento puro: la Antigona de Hegel

La ejemplificaciéon que Hegel utiliza para hablar de sujeto puro de reconocimiento es la
tragedia de Antigona. En ella, Hegel nos nuestra el limite de la lucha por el reconocimiento,
donde la busqueda de Antigona, por el reconocimiento subjetivo de su hermano Polinices,
formara la mas pura politica del reconocimiento. El interés de Hegel es mostrar que alli; en la
figura de Antigona, yacen las formas puras de la ética. En Antigona podemos ver las relaciones
de reconocimiento en conflicto. Esta entrega, segun Hegel:

toda racionalidad prictica o interés humano en pago por el mas puro interés por la verdad, acaba con su vida
fisica y mental y pone a la polis en el mas grave peligro de auto-aniquilamiento (reta al estado y comete el
peor delito), con tal de hacer inevitable una aclaracion colectiva sobre la naturaleza de la ley”(Alegria 1994,14).

Antigona no busca su reconocimiento, ella busca el reconocimiento de su hermano, éste
que es un cadaver. En la busqueda del reconocimiento del hermano es donde Antigona
emprende el conflicto contra el Estado de Creonte. Hegel ve el sacrificio individual de
Antigona como lo mas puro y hermoso. En este conflicto se ejemplifica la necesidad de las
relaciones intersubjetivas y como éste es la forma primaria, de cémo en la sociedad se da el
reconocimiento de la autoconsciencia.

En la busqueda de reconocimiento particular, en ese conflicto familiar, es donde se da la
posibilidad de cambios politicos en el conjunto de la sociedad. El negarse a seguir las leyes
injustas de Creonte, llevé a la destruccion de toda la estructura de no- reconocimiento que
estaba inmersa en las leyes humanas de Creonte. Como nos cita Alegria de la traduccion de
Hegel, del fragmento 926 de Soéfocles: “weil wir leiden, anerkennen wir, dass wir gefehlt”
[porque sufrimos, reconocemos que hemos errado]” (Alegria 5: 21). Esto podria interpretarse:
que en la busqueda del reconocimiento sufrimos, aunque se tenga que errar (sea por violacion
de ley o la destitucion revolucionaria), pero es necesaria la lucha por ese reconocimiento.

Para Gualdrén, Hegel utiliza a Antigona para ser el punto de partida que ejemplifica el
verdadero pueblo y las verdaderas relaciones constitutivas de la individualidad. Gualdron
comenta que Hegel ve “que la verdad del pueblo griego surge de una voluntad comin y ya no
de una individual (como sucedia en momentos anteriores de la Fenomenologia del Espiritu),
y que no se trata de una creacion o invencion particular por parte de una conciencia individual;
por supuesto, tampoco de una ley externa a la comunidad misma que se imponga sobre la
conciencia y le dicte una accién o comportamiento particular. Se trata, pues, de una armonia
simple, capaz de incluir las diferencias, los distintos espiritus inocentes” (Gualdréon 59: 84-85).
El personaje tragico de Antigona, al representar el Espiritu verdadero, Hegel lo adjudica al
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lado de la ley divina. Es en este individuo puro donde mejor podemos ver la tragedia de

Sofocles que nos narra Hegel, es como desde la busqueda del reconocimiento se da la
posibilidad de un conflicto y subsiguientemente el cambio politico.

E1 reconocimiento individual, familiar y social
“la pérdida del hermano es irreparable para la hermana” (Hegel 269)

Dentro de la dinamica de reconocimiento de Polinices, en la disputa entre Antigona y
Creonte, subyace todo el nucleo de la tragedia en Hegel. En el deber enterar el muerto, y la
relacion hermano y hermana, subyace la pureza del reconocimiento como principio politico y
constitutivo de la sociedad. Para Gualdrén es en esta tragedia donde se ve el limite de las
relaciones politicas dentro de la sociedad, éste menciona que ella “no puede ser superada, es
insuperable en su dilacién infinita; su historia es, tal vez, la mejor forma de mostrar el caracter
paradéjico y limite de la comunidad, de toda comunidad y, por eso, valdria la pena detenerse
aqui sin pasar necesariamente a un nuevo estadio del desarrollo histérico, a un nuevo ejemplo”
(Gualdrén 59: 97).

La disputa tragica que nos trac Hegel devela el caracter ético de las oposiciones sociales.
Este caracter se da entre “potencias éticas” de familia y Estado, donde la primera es “la eticidad
natural, donde la eticidad se da como amor familiar” (Landaeta y Arias 10: 125). En la accién,
que acontece entre Antigona y Creonte, es donde podemos ver la representacion de la vida en
comunidad. Para Landaeta y Arias la relacion politica entre Antigona y Creonte se da como
necesidad, para mostrar que es necesario “el equilibrio Antigona-Creonte, porque la distancia
o la contraposicion ha de ser recorrida en las dos direcciones, el camino a la unidad.” (Landaeta
10: 1206).

Lo politico en la tragedia esta en la toma de conciencia sobre el acto cometido por Antigona.
El reconocimiento de la culpa, por la accién cometida (pues sin conciencia no puede haber
culpabilidad) (Landaeta y Arias 10: 126), es donde podemos ver la pureza de la accion
desinteresada y la naturalidad del acto politico que subyace en la individualidad dentro de la
sociedad. Hegel ve que “este reconocimiento expresa la dualidad superada del fin ético y de la
realidad, expresa el retorno a la disposicion ética, que sabe que sélo rige el derecho” (Hegel
278). Aunque hay un reconocimiento en Creonte, luego de las recomendaciones dadas por
Tiresias (S6focles 178-9), el destino ya estaba dado y ya el actuar por parte del estado es tarde.
La disputa entre la familia y el estado — ley divina y ley humana- que se da en la tragedia es por
naturaleza la ejemplificacién de las relaciones sociales segun Hegel.
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La demanda que hacia Antigona no sélo era familiar, también era una demanda social.
Como bien nos comenta Landaeta y Arias: “La maxima accién que realiza esta primera
comunidad es la que se obstina en llevar a cabo Antigona: el entierro de los muertos. Con esta
accion se justifica la singularidad de los individuos, y se les salva de desaparecer como una
mera “sombra irreal que se borra”.” (Landaeta y Arias 10: Nota 127). Entre las disputas
individuales por reconocimiento, hasta las relaciones familia y estado, podemos ver cémo se
da una fuerza que subyace al poder absoluto de la ley y que contradice toda nocién de razén

individual.
Conclusion

La propuesta de filosofia critica traida en la Fenomenologia es esclarecedora para entender la
naturaleza del sujeto politico y las rupturas estructurales que se generan histéricamente en
nuestras sociedades. Lo politico en Hegel se da en las relaciones conflictivas del
reconocimiento, donde lo digno es ser reconocido como autoconsciencia, es alli donde se
reconoce el valor de la vida propia y la vida del otro. Aqui subyace la nocién de humanidad en
Hegel, donde las relaciones subjetivas e intersubjetivas se disponen al reconocimiento de la
vida.

Enla Antigona de Hegel podemos ver una critica que va mas alla de las nociones modernas
de la individualidad y de la ética del miedo hobbesiana. Lo que nos trae Hegel, puede ser, una
propuesta ética y politica, descrita como componente constitutivo de la sociedad en los
estudios de la filosoffa politica y social.

Bibliografia:

Acosta Lopez Marfa. “Hegel y el concepto <<puro>> de reconocimiento: la intersubjetividad
como constitutiva de la subjetividad.” En Cely, Flor Emilce y Duica, William (eds.).
Intersubjetividad: ensayos filosdficos sobre autoconciencia, sujeto y accion. Universidad ~ Nacional de

Colombia. Editorial Facultad de Ciencias Humanas. (2009): 17- 44.

Alegrfa Varona Ciro. “Hegel, la tragedia y la posibilidad de una ética moderna”. Are.
Pontificia  Universidad Catdlica del Pert. Vol 5. Num 1. (1994): 7-23.

Hegel G.\W.F. Fenomenologia del espiritu. Fondo de Cultura Econémica. D.F, México. Edicion
Felix Meiner, Hamburgo: 1966. Print.

Gualdrén Miguel. Antigona: “;Lugar imposible de una comunidad?”. Unzversitas Philosophica.
Bogota, Colombia. (julio-diciembre) Vol 59. Afio 29. (2012): 81-98.

69



JORNADA " DiA

FILoSOFICA 11 MHi0stkine

Landaeta Mardones Patricio, Arias Krause Juan Ignacio. “La interpretacion Politica de la
tragedia griega de Hegel”. Medellin, Colombia. Revista Co-herencia. Vol 10, No 19. (Junio-
Diciembre) (2013):113-13

70



JORNADA | J ia
FILoSOFICA 11 MHi0stkine

Segunda mesa:
Repensar la educacion

“Mas alla de la escolarizacion: la propuesta de la educacion alternativa como

respuesta filosofica y politica para la vida”
Karla Sanabria Véaz*

Antes de comenzar a discutir y exponer los planteamientos que asi deseo compartir con
ustedes en esta ponencia, debo comenzar citando uno de los documentos mas importantes de
la gesta estudiantil universitaria que cambio, radicalmente, la vision tradicional de la educacion
superior de nuestro continente Latinoamericano:

Nuestro régimen universitario -aun el mas reciente- es anacrénico. Estia fundado sobre una especie del
derecho divino: el derecho divino del profesorado universitario. Se crea a sf mismo. En él nace y en él muere.
Mantiene un alejamiento olimpico. La Federacién Universitaria de Cérdoba se alza para luchar contra este
régimen y entiende que en ello le va la vida. Reclama un gobierno estrictamente democratico y sostiene que
el demos universitario, la soberania, el derecho a darse el gobierno propio radica principalmente en los
estudiantes. El concepto de Autoridad que corresponde y acompafia a un director o a un maestro en un hogar
de estudiantes universitarios, no solo puede apoyarse en la fuerza de disciplinas extrafias a la substancia misma
de los estudios. La autoridad en un hogar de estudiantes, no se ejercita mandando, sino sugiriendo y amando:
Ensefiando. Si no existe una vinculacion espiritual entre el que ensefia y el que aprende, toda ensefanza es

hostil y de consiguiente infecunda. (“Manifiesto Liminar de la Reforma de Cérdoba”, 1-2).

El Manifiesto Estudiantil de la Reforma de Cérdoba ha sido un documento ampliamente
difundido y estudiado por su articulacion estética de los reclamos estudiantiles en la Argentina
1918, los cuales han sido muy cénsonos con otros reclamos a nivel Mundial. Por ello, deseo
destacar las ultimas palabras que nos exponen a un aspecto psicosocial y psicoemocional de la
educacién que sin ella, no pudiésemos concebir dicho acto como uno liberador y
transformador. Nos referimos a la declaracién sobre el proceso de surgimiento y amor que
ocurre en la educaciéon y la necesidad de una vinculacién espiritual entre profesorado y
estudiante. Han pasado casi 100 afios de esta declaracion estudiantil y quizas centurias desde
que otros filésofos clasicos plantearon elementos parecidos y atn no hemos logrado esa
vinculaciéon espiritual, emocional y filoséfica entre los(as) seres actores(as) de nuestros
procesos educativos. Esta problematica, que trasciende las situaciones o escenarios
coyunturales, es la que se pretende discutir en esta ponencia comparando y contextualizando

* Estudiante de Bachillerato del programa de Educacién de la Universidad de Puerto Rico, Recinto de Rio Piedras.
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la escolarizacién con la educacion alternativa como contrapropuesta del paradigma utilitarista
y unilateral de la educacion.

Desde sus inicios, los cuales se remontan finales del Siglo 18 e inicios del Siglo 19 en Prusia,
la escuela significé una extension anacroénica de la revolucion industrial en donde era necesario
homogeneizar el trabajo en los medios de produccion a través de unos procesos de instruccion
dogmaticos y utilitaristas. Bajo el contexto del despotismo ilustrado de los paises exrgpeos, se
instaura una instituciéon reproductora que desde la hipocresia, adopté un discurso maniqueo a
favor de su correspondencia con lo publico, la gratuidad y la obligatoriedad de asistencia. Para
perpetuar la lucha de clases y la hegemonia de las castas mas altas, habfa que perpetuar un
pueblo décil que se enfrentarse a diferentes conflictos bélicos y complaciera las demandas del
Fordismo que luego pasarian a ser las demandas de la globalizacion y el mercado libre que
conocemos hoy. Fueron estos los pilares fortificadores del autoritarismo absolutista de la
llamada Escuelita, 1a cual nos ensenaron a quererla con amor; algo que ni ella misma supo dar.
Sin embargo, cuando miramos el significado etimolégico de la palabra educacion la misma
viene del verbo educere en latin, la cual significa guiar. No se puede guiar procesos de manera
vertical e insensible por lo que cualquier proceso contrario, no es educacién sino
escolarizaciéon. Examinando los aspectos positivistas como filosoffa de la escolarizacién y
desde una visién politica mas otreica y critica de la sociedad como contrapropuesta de dicha
filosofia, Ivan Illich plantea que la sociedad puede y debe desescolarizarse. Segun Illich, como
“para la mayorfa de los seres humanos, el derecho a aprender se ve restringido por la obligacién
de asistir a la escuela” (La desescolarizacion 1), la educacién universal a través de esta
instituciéon no es posible. Asimismo, alude que dicho andamiaje filoséfico y politicamente
unilateral ha causado que se haya “perdido la legitimidad del proceso escolar como medio de
determinar la capacidad, como medida de valor social y como factor de igualdad mas amenaza
a todos los sistemas politicos que conffan en la escuela como sistema para reproducirse.”
(Después de la escuela, 15). Inclusive, Illich plantea que la docilidad y aceptacion servil de los
principios de pseudojusticia social de la escuela, tal y como también los plantea otras
instituciones como la Iglesia, llevara a la humanidad a un fuerte declive social y miseria
universal por su polarizaciéon funcionalista y manipulacién psicologica que coarta la libertad y
la imaginacién para escolatizatla -entiéndase institucionalizarla segin los criterios del/la
tirano(a) o del Estado-. Aunque Illich ha sido criticado por su simpleza en torno a la
reconstruccion revolucionaria del Mundo para llevarlo a nuevo ordenamiento econémico y
politico, tal y como lo plantea Herbert Gintis en su ensayo: Hacia una economia politica de la
educacion: una critica radical a Deschooling Society de Ivan Illich, lllich logra aportar ideas concretas de
como las tecnologias alternativas deben guiar el desarrollo de economias solidarias y
organizadas para su suministro y que se desmantelen las instituciones manipuladoras para
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permitir el libre desarrollo de los(as) individuos e impulsar las tecnologias convivales de la
izquierda en dicho ordenamiento politico y econémico.

En sintesis, hemos considerado de manera breve cémo el surgimiento de caracter bélico e
industrial de la escuela ha motivado a educadores(as) y Estados a nivel Mundial a replantearse
dicha instituciéon. Radicales como Illich, consideraron y sostuvieron que la sociedad debia
prescindir de dicha instituciéon porque el contenido educativo no se da en la escuela; la
educaciéon se mantiene prohibida como muy bien logré documentar el difundidisimo
documental Latinoamericano La Red de Educacion Alternativa (REE1/O). Sin embargo, en dicho
contexto politico y filoséfico en el que se debate la legitimidad y la credibilidad de la escuela
como institucion, sale a relucir el pedagogo brasilefio Paulo Freire para precisamente definir
como deberia ser esa educaciéon que se nos prohibe. El paradigma educativo y liberador de
este reconocido activista a nivel Mundial es muy cénsono con el discurso previamente
presentado por los estudiantes de la Federacion Universitaria de Coérdoba ya que se basan en
el desarrollo psicosocial del individuo. Dicho acercamiento presupone el entendimiento
intrapersonal del individuo en términos de su estado mental, emocional y por ende psicolégico,
en su funciéon o desenvolvimiento a nivel interpersonal. Lo que para Illich seria la
escolarizacion de la sociedad es lo que Freire articularfa como educacion bancaria en términos
pedagdgicos, en donde el ansia irrefrenable del/la educador(a) deposita un curriculo o una
lecciéon a un estudiante de manera hueca y nula porque no logra vincularlo con su realidad. En
dicho contexto, el/la educador es el/la conocedor(a) de las disciplinas, mientras que los(as)
estudiantes son los(as) ignorantes y a la medida que absorben la informacién como esponjas
nunca podran transformar el Mundo como plantea la educacién, sino que se dedicaran a
aceptarlo con la misma docilidad que articul6 Illich. En el contexto de opresion politica en el
que vivia la sociedad brasilefia, para Freire fue mas que crucial la vinculacién social y politica
en la educacién, ya que reafirma que una de las connotaciones mas basicas de la democracia
participativa es el cambio y por ende la transformacion. La inexperiencia de autogobierno por
la comunidad brasilefia hizo de la misma una colonizada y enajenada de su realidad por lo que
hubo que hacer una transiciéon de visiones para que a través de la reflexion, se llegase a una
praxis politica de liberacion, creaciéon y concienciacion. La configuraciéon de la propuesta
Freiriana nos da entonces una visién mas problematizadora de la educacién para destacar que
el/la educador(a) es también educando o discipulo(a) y que el discipulo(a) es también
educador(a). Por ende, nadie educa a nadie y el ser humano se educa en comunién con
otros(as) seres buscando su libertad, teniendo al Mundo como su mediador (86).

Su propuesta educativa, que destaca el verdadero significado politico y filos6fico que debe

emanar de la experiencia educativa, representd una alternativa real y contundente para nuestra
reformulacién de lo que es precisamente, educacion. La educacion alternativa es entonces una
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reformulacién paradigmatica heterogénea y post positivista como respuesta a las
contradicciones y dicotomias historicas de la educacién vs. la escuela. Aunque no existe una
definicién exacta o unica de lo que es la educacion alternativa, ya sea porque representa una
contradiccion ontoldgica o porque es una disciplina recién estudiada por muchos(as), la misma
articula una tendencia general a la valorizacion, respeto y desarrollo potencial del individuo ya
que se entiende que el ser humano es sujeto de su educaciéon y no objeto de la misma. Se
entiende también que el aprendizaje debe ser significativo y para que sea significativo tiene que
estar contextualizado de manera real entre el/la discipulo(a)-educador(a) y la/el educador(a)-
discipulo(a). Se debe entonces educar para “la convivencia, la incertidumbre, para la
apropiacion cultural y la expresion para el gozo pleno de la vida.” (Méndez, 1). En el caso de
nuestro peculiar pafs islefo, la situacion de lo que se debe considerar y definir como educacion
publica es atn mas conflictiva por nuestro estatus colonial. Es extremadamente complejo y
polarizante definir qué queremos como educaciéon y qué queremos como pais por la gran
injerencia del gobierno federal en asuntos tan sensitivos como la organizacion curricular y la
evaluacion de los estudiantes como de los Profesores(as). La estandarizacion de la evaluacion
a través de examenes y la exigencia de credenciales y certificaciones a los(as) docentes como
método primordial para legitimar la experiencia humana del aprendizaje no solamente esta
caduca, sino que ha condenado al fracaso nuestra concepcion errada de la educacion y al cierre
y posible privatizacion de nuestras escuelas. Ademas de dicha problematica, mencionamos la
inmensidad de problemas sociales por los cuales atraviesan nuestros actores sociales,
especialmente los(as) estudiantes, por una falta de orientacién biopsicosocial del programa de
estudios donde el objeto de la educaciéon es meramente el diploma y la disciplina; lo que
sentimos y queremos es meramente necrofilo.

Ante este dilema, surgen las experiencias alternativas en Puerto Rico como respuesta a la
marginacioén colosal de miles de jévenes que desertan la escuela y que se les ha peyorado como
la escoria de la sociedad. Nuestra Escuela es uno de esos ejemplos que ha logrado transformar
la vida de mas de 300 jévenes en los ultimos 10 afios en Puerto Rico. Fundamentada en el
amor y en el desarrollo de un ciudadano(a) democratico(a) que es capaz de servirle al pais
desde su inteligencia emocional robustecida, Nuwestra Escuela ha logrado que el 98% de la
matricula que retiene, se integre posteriormente a la Universidad o al mundo laboral. Dicha
escuela en si, no es la escuela caduca que criticé tenazmente Illich sino que es un centro
educativo de crecimiento espiritual e intelectual para cientos de jovenes en el paifs. Los(as)
estudiantes son organizados por grupos de intereses y las decisiones de la escuela son tomadas
entre las familias, los(as) docentes, los(as) trabajadores(as) y los(as) estudiantes. Existe una
verdadera relacién de convivencia entre educador(a)-discipulo(a) y discipulo(a)-educador(a)
porque han reconocido que si no hay amor, si no hay una vinculacién entre lo estudiado, el
contexto y el ser, no hay ni existe educacion legitima.

74



JORNADA | J bt
FILOSOFICA " B oS0

=FILOSOFIAZ

El hecho de que exista una comunidad cada vez mas creciente de educadores(as)
alternativas en nuestro pafs nos indica que una mirada otreica, solidaria y psicosocial de la
educacion no solamente es viable sino que es enteramente posible y real. Ya el mito ha quedado
contundentemente desmentido y es nuestro deber como estudiantes seguir desarticulandolo.
La filosoffa y la politica en la educacién tienen que seguir forjandose desde la preparacion de
los(as) maestros(as) en las Facultades de Pedagogia para que reconozcan la importancia de la
integracién psicosocial, los niveles de pensamiento y las inteligencias multiples en los
curriculos. Nuestros(as) docentes deben ser los(as) servidores(as) mas sensibles y criticos(as)
del pafs para que podamos llegar a concretar algin dia nuestro proyecto inexistente de nacion.
Somos los(as) estudiantes, los(as) trabajadores(as) y los(as) docentes los(as) que haremos
latente ese proyecto filosofico y politico de la educacion para poder mirar a la humanidad con
el corazon, en vez de con nuestros ojos prejuiciados y excluyentes. Nuestra invitacién es a
seguir dando una mirada alternativa y transdisciplinaria a la educaciéon para que nuestro
metanalisis suscite una acciéon transformadora de nuestro pafs. Seamos pues los(as)
forjadores(as) de la libertad y el amor porque mas que emular un cliché o defender un “slogan”
reformista, tenemos la consciencia atada a lo que nos falta por crecer y desaprender; “los
dolores que nos quedan son las libertades que faltan” (“Manifiesto Liminar de la Reforma de
Cordoba”, 1-2).
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“Educaciéon normal y fragmentacion humana”

Jorge Aabye Graterole”

Era un 19 de noviembre cualquiera en el barrio mediania alta de Loiza. En el interior del
salon de clases se encuentra José Rivera quien no puede evitar escapar por la ventana del salon
mediante su mirada y visualizarse libre en la esquina al otro lado de la acera. Todo esto mientras
su maestra de estudios sociales les ensefia a saber por cual nimero de vez la misma historia
del descubrimiento para entonces luego terminar con el repetitivo drama de Diego Salcedo.
En ese preciso instante, a unos cuatro kilémetros de allf José Rivera padre es un cadaver con
multiples impactos de balas que se encuentra tirado en el pavimento mientras es captado por
el lente de un ya indiferente fotoperiodista; imagen indiferenciada de tantas otras que, al igual
que tantas otras, se iImprimira en cualquier periédico, lo cual tendra el efecto de enraizar aun
mas la indiferencia de los lectores. Cabe preguntarse si ademas del nombre y el lazo filial, los
dos José comparten en comun algo mas. Si, ambos son materia inerte tanto para las
estadisticas, sean estas las estadisticas de la regiéon policiaca y las de /z region educativa. La
existencia de ambos quedan encubiertas y homogeneizadas al por mayor; educacion al por
mayor y muerte al por mayor. ;(Como podemos pensar la educacion y su relaciéon con la
violencia?

La educacion ha sido definida de multiples maneras. Cada definicién cuenta de antemano
con esa complicidad del verbo copulativo “es” y su funcién de encubrir procesos dinamicos y
en constante evolucién mediante una proposicion definitoria y definitiva que desde su
germinacion comienza a girar y desplegarse en torno a su coherencia intrinseca y cerrada. Es
por tal razén que debemos verlo como un producto histérico que tuvo un comienzo y a su
vez puede tener un fin.

¢Coémo surgid la educacion tal como la conocemos? Aunque ha habido valiosos intentos
de reconceptualizar la teorfa y la practica de la educacion, la realidad es que tanto en Puerto
Rico como en la mayoria de los paises del hemisferio occidental existe un sistema educativo
basado en el encierro, el orden restrictivo, la disciplina y la punitividad. Tal como podemos
apreciar en el documental Lz educacidn probhibida dicho sistema tuvo sus origenes primarios en
la Prusia y la Francia del siglo 18 y 19. Una vez constituido el Estado moderno era
imprescindible construir a los ciudadanos. Pero un Estado fuerte y absoluto requeria
ciudadanos dociles y obedientes. Habfa que interiorizarles una sumisién incondicional desde
temprana edad para atajar cualquier futuro intento de rebelién e inoportunos reclamos que
estorbaran esa pulcra paz necesaria para el enriquecimiento vil y desmedido. Desde entonces

* Estudiante del programa de Maestrfa en Filosoffa de la Universidad de Puerto Rico, Recinto de Rio Piedras.
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hemos visto como miles y miles de nifios son sometidos a padecer y sentir como transcurren
los momentos de mayor vitalidad energética y creativa en sus vidas reducidas a material de
almacén durante 8 horas diarias. A menor escala el salén de clases cumple la funcién totalizante
de almacenaje que caracteriza la 16gica del estado moderno. La modernidad como existencia
al por mayor; como una gran linea de producciéon de donde emerge toda la mercaderia por lo
cual, de forma consistente a esta légica, emerge la ‘vida’. La vida humana transmutada y

absorbida bajo la l6gica de al por mayor.

Ya hemos dado una mirada retrospectiva y hemos hecho alusién al proceso genealégico y
los origenes perversos de lo que hoy conocemos como educaciéon; es decir, ya hemos
comenzado por el cimo. Ahora si podemos preguntar a manera de ;Qué Es? Pero aunque la
logica de la maquina y la produccion manufacturera ha hecho de la educacion una téenica mas
dentro del abanico de procedimientos técnicos, la realidad es que la educacion es algo
inherentemente humano. Entonces cabe preguntarnos ¢a qué nos referimos cuando hablamos
de lo humano?

Podemos inferir que si hay algo aproximado a una esencia humana es la constante e
interminable busqueda hacia / realizacidn. Pero entonces cabe preguntarse, squé entendemos
por realizacion? Podemos establecer una definiciéon aproximativa de la realizacion como el
proceso mediante el cual lo rea/ se constituye en realidad. Reconocemos que dicha definicion,
de primera instancia, lejos de proveernos claridad y distincién mas bien nos entreteje dentro
de cierto juego de palabras centrada en una raiz gramatical con sus respectivas variaciones
morfosintacticas. Entonces, me parece que es adecuado remitirnos a la distincién que
establecen varios pensadores de la tradicion alemana: lo rea/ (Realiti?) y la realidad (Wirklichkeid).
¢Qué es Lo real? De manera aproximativa podemos concebir tentativamente /o rea/ como el
constante despliegue objetivo de fuerzas que mediante infinidad de formas se manifiestan a
modo de acaeceres contingentes. Habiendo aqui cierta influencia spinozista cuando aludimos
a ese conjunto de fuerzas podemos concebir todo el cimulo de manifestaciones, (sean estos
de caracter cdsmico, o fisico, asi como quimico y biolégico) que componen todo el despliegue
de la naturaleza. Esto va desde los grandes cataclismos siderales hasta los mas infimos procesos
bioquimicos. Cabe destacar que ese conjunto de fuerzas es de caracter interactuante y mutuo
transformativo. Cuando vamos escarbando las diferentes capas de fuerzas que componen la
naturaleza, alli, en la parte mas recoéndita de un punto perdido del espacio sideral (como bien
escribié Nietzsche) se encuentra lo humano interactuando con ventiscas y colmillos como una
infima manifestacién mas de /o real. Muchos antropoélogos han hecho valiosas aportaciones
para dilucidar el ¢imo de ese devenir evolutivo mediante el cual una especie hominida llego a
constituirse en el ser humano. En esta especie la naturaleza en s/ fue progresivamente
deviniendo en para si.
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Sibien por un lado tenemos la opcidn de remitirnos solo a los aspectos organico-evolutivos,
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que bien pudieran proveernos valiosas respuestas si y solo si nos limitairamos a preguntarnos
en torno al como fue. Pero si osamos ir mas alla y preguntarnos: jpor gué?; definitivamente la
pregunta nos lanza a un mas alla del incremento de proteina en la dieta de los hominidos y su
efecto en la corteza cerebral, mas alla del alargamiento del tracto vocal y del desarrollo del area
de Broca en la evolucion del Homo Habilis. Como si algo en la légica cosmica estuviera
inconforme con meramente emerger de una u otra forma de manifestaciéon natural y afectar
y/o padecer de manera inconsciente; ese algo encontré las condiciones para que una
particularizacioén de la naturaleza deviniera a constituirse en Ser para s/ mediante una constante
insatisfacciéon y necesidad de desplegar fuerza y dominio mediante una particular forma de
aprehension: el conocimiento. Lejos de ser algo instantaneo obedece a esa inquietud que se
desdobla y bifurca en lo que tentativamente podemos determinar como dos instancias en
constante articularidad. A estas las denominaremos como el pathos y el logos.

Entendemos por pathos como esta condicion humana que sale a relucir mediante ese estado
inicial (inicial ante cualquier acontecimiento inédito) caracterizado por la perturbacion, la
extrafieza y la incertidumbre en su relacion particular con /& real. No es por nada que para los
nifios el mundo en su conjunto es una inagotable fuente de sorpresa y curiosidad. Su
aproximacion al mundo no tiene nada de frio y mecanico. Pero /o rea/ todavia en el ambito del
para si es la subjetivacion de dichos eventos tangibles e indolentes. El pathos absorbe los
eventos y mediante esta primera absorciéon dichos eventos poseen la huella de lo que carecen
como evento en si, una significacion afectiva que redunda en los sentimientos iniciales.
Mediante esta subjetivacion inicial lo 7ea/ es asimilado y concretizado idealmente
constituyéndose en realidad. Entendemos por /ggos como la manera en la cual el ser humano se
construye a si mismo mediante la construccién de su mundo y su inserciéon dindmica dentro
de ¢l. Es mediante el /gos que ese acontecimiento que inicialmente llen6é a lo humano de
estupefaccion y extrafieza termina siendo interiorizado, organizado y significado a través de la
palabra y el pensamiento.

Una vez establecidas estas definiciones aproximativas podemos establecer que lo humano
es un constante realizarse mediante una estrecha y dependiente articularidad entre el
pensamiento (en su dimension corporea y abstracta) como en la afectividad, en fin, en su
existencialidad patologica. En fin entendemos lo humano como el proceso de realizacion
constante en que una particularidad de /& real en si se constituye en realidad para s/ mediante la
retro-articulacién constante entre el pathos y el logos.

Cabe preguntarse, squé tiene esto que ver toda esta antropologia filoséfica con las carencias
del sistema educativo? Precisamente en que no es una cuestiéon de carecer de algo que
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gradualmente se puede corregir sino que es el mal intrinseco y que procura fragmentar y borrar
lo humano. ;Cémo asi? Mediante los sistemas educativos que se han implementado a partir
de la modernidad el ser humano queda expropiado de si mismo. ¢De qué manera? el /gos
queda expropiado de su relacion con el pathos y a su vez el pathos queda a la deriva sin el /gos,
lo cual, en términos hegelianos, redundarfa en una carencia de concretud sin ese sentido, sin
esa riqueza de contenido que la dimensién humana del pathos adquiere mediante el Logos. Esto
hace del ser humano un ser capitaneado por un pathos irreflexivo e irrefrenable lo cual redunda
en que queda a merced del devenir de los eventos de la vida. Un poco volviendo a José Rivera
(padre e hijo) podemos ver aqui parte del germen de la violencia crénica, ya que dicha violencia
de caracter manifiesta es la consecuencia logica del pathos sin logos. Pero si el ser humano queda
expropiado del /ogos cabe preguntarse: ¢quién y para quér El /gos queda absorbido por el
Estado que procura, de manera artificial, realizarse. Este falso realizarse va intrinsecamente unido
con la pretendida busqueda de esconder el caracter dinamico y contingente de /% real. Una vez
construida la mente del ciudadano en su interior Lo rea/ queda transmutado en su opuesto, un
manto de realidad institucional de caracter estatica y estatizante. En fin el Estado como la falsa
concretizacion de la totalizacion, o sea, el Ser. Bajo estos presupuestos, entendemos por
edncacion normal como el proceso mediante el cual el estado interioriza su légica fragmentaria
y deshumanizante dentro de los individuos en pos de construirse a s{ mismo, como ser estatico
y fijo, mediante la construccién de un artificio, o sea un mundo aparente compuesto de seres
automatizados y normales en negacién de la articulacion reciproca de los mundos humanos.

Con esto no pretendo decir que antes del estado moderno no hubiera intentos de
fragmentacién humana por parte de poderes religiosos o tribales. Ciertamente la creacion del
estado moderno y la implementacién de la educacion normal incrementé de manera racional
y sistematica la negacion y expropiacion de la realizacion humana a favor de la realizacion del
Estado en clara exclusion de la dimensién afectiva (lo cual se puede ver desde sus inicios en la
pretension de hacer del salon de clases y del aprendizaje en un ejercicio frio, mecanico y
ausente de afectividad espontanea), lo cual es un reflejo del caracter mas bien politico-
administrativo y burocratico.

La institucionalizacién del pensamiento redunda en que tanto el pathos como el logos en
adicion a ser fragmentados son institucionalmente recluidos. El logos queda recluido en las
instituciones de ensefianza, en el caso de la escuela se pretende ensefiar un conocimiento sin
vida ( un /logos sin pathos ya que la manifestacion del pathos es vista como indisciplina e
insubordinacién), siendo el pathos expulsado hacia fuera, hacia lo patologizado: la institucion
mental, las clasificaciones taxonomicas del DSM 5, y la reclusién carcelaria o, sencillamente, la
estigmatizaciéon de sectores como muy bien puede ser el caso del barrio Medianfa Alta de
Loiza.
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El préximo 19 de noviembre el pequefio José Rivera ya no estara sentado en el pupitre. Sus
0jos ya no buscaran escaparse a la esquina del otro lado de la calle porque ya habra hecho
realidad su anhelo de estar alli afuera. L.a misma inquietud césmica (esa que mencionamos
como precursora de la articulacion entre el pathos y el logos) como clara manifestacion de la vida
que se resiste a la violencia estatizante de contener toda la fuerza y la energfa en un almacén
para nifos, llevara al pequefio José a buscar formas alternas de realizacion en la esquina al otro
lado de la calle. Asi como lo humano es una manifestacién de la naturaleza que constantemente
busca trascenderse a si misma, asi José canalizara esa inquietud de trascenderse. Pero, al igual
que su padre, el pequefio José ira a la calle. Estara rodeado de sobresaltos y amenazas por
doquier, tal como lo estuvieron los primeros seres humanos en tiempos remotos. Pero José
no solo esta huérfano de padre sino de direccion y sentido, sin eso que fue forjando la especie
humana; proyeccion futurizante. Ya eso se agoté cuando se transfirié del salon a la calle, ya
solo le queda el aqui y ahora que incesantemente trata de rellenar a manera de analgésico con
las constantes gratificaciones instantaneas y fugaces. Del consumo tal como el mercado nos
dicta para poder ser. No contar con las capacidades que le da el /oggos para direccionar su pathos
y construir su realidad se sentira a merced de una perenne y constante amenaza que atenta
contra su vida. Sobre todo, la amenaza tendra su origen en el otro inmediato y su pathos
desbocado y confuso lo llevara a reproducir en s{ mismo la misma historia y desenlace que el
de su padre. Mientras tanto el mismo estado que canaliz6 todos sus recursos en anular sus
intrinsecas potencialidades de realizacion introducira su cadaver en un camion oficial para
llevarlo a ciencias forenses. Ante la silla vacia del pequefio José Rivera transcurre otro 19 de
noviembre en el salén de clases y como si hubiera salido de una misma linea de produccion
salen de la misma boca de la maestra exactamente las mismas palabras que narran el
descubrimiento y la historia de Diego Salcedo.
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Tercera mesa:
Filosofia, ciencia y naturaleza

“Estudio de la amplitud de probabilidad de la mecanica cuantica y sus efectos

en la epistemologia”
Juan Guzman Martinez*

Heisenberg define la ciencia moderna como mayormente influenciada por la filosofia de
Heraclito. Si intercambiamos la palabra fuego por energia serfa analoga y congruente. Lo que
es y a su transicién en no ser y viceversa. Se habla de lo posible a lo actual, ¢nos preguntamos,
pues, qué conduce a lo actual? Es el observador, al medir, traslada el experimento inicial a una
funcién probabilitaria, esto ya esta involucrado con la constante de Planck; esta medicion es
objetiva en cuanto nos da estadisticamente las mejores tendencias del experimento, y la
actualizacion se da al medir otra vez por encima de esta probabilidad de parte del observador.
Lo que esta entremedio de estas dos observaciones no es conocido sino mera probabilidad de
la medicién inicial, es decir, ondulatoria. El observador no implica que se le atribuya atributos
subjetivos a la descripcion de la naturaleza, mas bien solo al de registrar. Se considera objetiva
la incertidumbre si es simplemente una consecuencia de la descripcién clasica de 1a fisica y no
depende del observador; incertidumbre subjetiva se refiere a nuestro conocimiento
incompleto del mundo y los distintos casos de lo que es por cada individuo. Es una transicién
de lo posible a lo actual, esta transicion es irreversible; asi la teorfa cuantica se mantiene
consistente con los eventos en espacio y tiempo espacial, consecuencia de que el observador
tiene solo conocimiento parcial del sistema de medicioén y ocurrencia. Digo tiempo espacial
porque mantengo que el tiempo se es solo producido internamente, su lugar en la exterioridad
no es mas que movimiento y reproduccion de movimiento mediante la teoria de la relatividad
y su concepcion de espacio-tiempo. La materia, como el fuego, se transforma en energfa y
viceversa. Si ponemos un atomo en una maquina de colision a una energfa de 25,000 millones
de voltios de electron vemos que esta se dispersa en mas de 25 particulas elementales, sin
incluir las otras cuales su inestabilidad no duran mas de un 1012 de un segundo. Vemos que
las particulas pueden ser creadas por las particulas mismas o por energia cinética de las
particulas, se transmuten entre si o se aniquila en energfa, como ocurre en la radiacién. La
actualizacion de la potencia no es tan diferente a las concepciones de Aristoteles en cuanto a
materia y forma. Energfa es la unica substancia y es la naturaleza de lo Real, es la causa
fundamental de todo cambio.

* Estudiante de Bachillerato del programa de Filosofia de la Universidad de Puerto Rico, Recinto de Rio Piedras.
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La funcién de ondas-particulas y su doble comportamiento, al medir un fenémeno se
convierte de particula, estatica. Al no observar las cosas, se comporta como onda, como
probabilidad. Es decir, como Bohr explica, hay una complementariedad que a la vez se excluye.
Si se incorpora ‘the seamless whole’ las cosas estan interconectadas cuanticamente, creando
asi un enredo entre la onda y particula. El entrelazamiento de dos particulas prueba la no-
localidad de la materia (Bell), y a su vez una comunicacién mayor que la velocidad de la luz
por la interferencia de campos magnéticos de electrones distintos de otra particula. Como bien
acierta Carlos Rojas, “la polémica de la fisica cuantica habia llegado al nucleo filoséfico de la
naturaleza de la realidad y de los objetivos que nos proponemos con la ciencia”. Los juicios
sintéticos a priori de la ley de causalidad y de conservacién de energia no son vigentes en la
teorfa cuantica, sin embargo debemos mantener una cadena de causalidad si queremos conocer
algo sobre las particulas elementales. Es decir, mantener estos juicios sintéticos pero no en la
forma de metafisica sino de forma pragmatica, se conservan como verdades relativas, un
realismo practico si se quiere.

Hablamos en cuanto nuestro diario vivir, entonces, de causalidad probabilitaria. I.a quimica
esta intrinsecamente relacionada con la fisica cuantica en cuanto sus propiedades, funciones y
conceptos. No es igualmente facil decir que estas dos estan igualmente compartidas en la
biologfa. Sin embargo no podemos pronunciar que las leyes de la cuantica no juegan un papel
en la biologia, pues las fuerzas cuanticas imprecisas descritas en quimica con el concepto de
valencia son implicadas en mutaciones por radiacién, o cambios genéticos accidentales por
estadistica probabilitaria. El problema esta en que la biologia estudia la manifestaciéon de
probabilidad del cual nosotros somos partes, en vez de experimentos que NOSOtros
propiamente ejecutamos. Es decir, que utiliza el concepto de vida que no se encuentra en la
fisica o la quimica, pero no por esto deberfamos pensar que es imposible tal conexion. Los
avances que, en la todavia joven neurociencia nos ofrece para entender los procesos
tisicoquimicos del fenémeno de la psiquis son innegables al momento. LLa mente humana entra
en este estudio como objeto y sujeto, pero la vida se opone a la completa determinacién de su
estructura fisicoquimica. Su conocimiento completo supone matar la vida de la célula, similar
(como dirfa Bohr) al tratar de conocer completamente la estructura molecular.

Las criticas que se le atribuyen a la realidad, de primera vista absurda, de la fisica cuantica
no es mas que un deseo de retornar a los conceptos clasicos de la fisica clasica o, dicho
filos6ficamente, a una ontologfa materialista. Como muy bien dice Heisenberg, no es nuestro
trabajo formular deseos de cémo se comporta el fenémeno atémico sino solo entenderlo. Este
entendimiento involucra una légica del lenguaje que a su vez remonta su ontologia. El
principio del tercer excluido se modifica; no es que algo sea cierto o falso sino que uno de los
dos es cierto. Existe una unidad entre sus dos probabilidades que se interfieren, que
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corresponde a lo que insinué con el concepto de Bohr de la complementariedad. Podemos
decir entonces que entre la afirmacién y la negacion se es “indecidido” pero no en el sentido
de “no sabemos”. Esta concepciéon es llevada al meta-lenguaje por Weizsicker.
Ontologicamente podemos hablar de la realidad en solo su potencialidad por sus ‘estados
coexistentes’ y como las diferentes potencialidades se cubren entre si se puede hablar de
‘coexistencia probabilitaria’. Asi vemos como nos liberamos de una ontologia clasica
materialista. Everett y su teorfa de multi-verso proclama: “Todas las posibilidades cuanticas

coexisten como una realidad en un conjunto de universos paralelos”.

Las matematicas y su correlaciéon con el lenguaje no son distintas al artista cristalizando su
obra para la eternidad. Heisenberg lo expresa bellamente al decir que la ciencia y las artes
forman a través de los siglos el lenguaje humano del cual hablamos sobre partes remotas de la
realidad, los distintos grupos de conceptos coherentes como los distintivos estilos de arte son
diferentes palabras o grupos de palabras de este lenguaje. Las idealizaciones estan presentes en
ambos y son necesarios en ambos pero no como parte de vivencia sino como parte del lenguaje
frente a la naturaleza. Sin embargo el lenguaje natural nos ayuda mas a expandir nuestro
conocimiento cientifico que los propios conceptos idealizados por estar inmediatamente
conectados a la realidad, es decir, que representan la realidad. La particién cartesiana debe no
influir en esta conexion, sino se opta por una comunicacion, como dirfa Renfrew y Donald un
‘entanglement’. Hs una exposiciéon bruta frente a las cosas pero que nos mantiene en
interaccién que no nos presenta con una enajenacion. La enajenacion se nos presenta en
momento de medicién con los instrumentos de investigacion para el esquema matematico,
esta enajenacién es solo con todo aquello que no se esta investigando, lo investigado y sus
conceptos se mantienen correspondientes a la realidad en esa area determinada.

Nada de lo hablado limita al conocimiento, Heisenberg aclara que, al contrario, la habilidad
del humano de entender puede ser reconocida en alguna medida como ilimitada, pero los
conceptos cientificos solo cubren un area bien limitada de la realidad, el resto que atn no se
ha entendido es infinito. Todavia no se podria saber las implicaciones completas de tal
concepciodn, decir que existe un rango completo de probabilidad en que una vez miramos lo
hacemos actual, lo determinamos a una sola de todas las posibilidades. Subsecuentemente,
cuando pensamos en algo interactuamos con un solo modo de interpretacion. El pluralismo
involucra aquel tipo de pensamiento que no involucra el monismo que da orden, haremos
pues un tercer excluido cuantico. En si, existe una diversidad de fluctuacion de ser, sin
embargo nosotros apenas podemos representar de modo simple el todo sin hablar de lo
multiple y dificilmente hablar de lo multiple y diverso sin entrar a lo particular o particulares.
La realidad es perdida y a la vez encontrada entre estos dos factores, lo Real es ambivalente
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pero el elemento de la consciencia, el humano, o mejor, la interaccién de lo cautivado por el
ojo en el espacio lo hace real, esta oposicion lo hace uno. Un inmanente devenir.

Queda una incitacién por anunciar, esta corriente si es llevada a sus consecuencias en
cuanto entendimiento de cultura como parte del entendimiento cientifico podtia abrir paso a
un modo de vivencia apolitica... Heisenberg nos sugiere en su libro Physics and Philosophy que
se debe aceptar estas concepciones de las ciencias en toda cultura porque se han vuelto
incontrolables y que la violencia contra las culturas con un pasado anticientifico, o con
creencias inflexibles es inevitable. Esta ciencia es cierta porque la decisiéon valorativa (como
vimos) no es del cientifico sino de la Naturaleza misma. Todo analisis es un escrutinio de
deliberacién pero ella misma se excluye en el momento de decision, la vida se vuelve en un
momento inevitablemente irracional, la base siempre depende de una creencia real o aparente.
Me refiero a una vivencia de entendimiento. Cuando sujetamos la naturaleza a cuestionamiento
no es ella en si misma, sino exponiéndola a nuestro modo de cuestionamiento. Termino con
Bohr: “La cuantica nos recuerda de que al buscar la armonia de la vida no debemos olvidar
que en la drama de la existencia nosotros propiamente somos los actores y espectadores”.
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“El caracter ontolégico de lo vivo en los evolucionistas del siglo XIX”
Teoéfilo Espada-Brignoni*

Segun Jean-Marie Schaeffer, desde el cristianismo, el humano se piensa a si mismo en
relacién a una ontologfa trascendental (23-25). En la misma se produce una ruptura con lo
animal y con su propio cuerpo. Las posibilidades de explicacion de los fenémenos humanos
se encontraban asi alejadas de la carne y lo animal. Sefialan diversos filésofos e historiadores
de la ciencia que en la Antigua Grecia y las culturas asiaticas antiguas no existian las
separaciones mente/cuerpo ni humano/animal que dominaron buena parte del pasado de la
cultura occidental. Aunque pueden encontrarse espacios donde estas brechas se legitiman,
desde el siglo XIX, por medio de la historia natural, el ser humano es incorporado a la
ontologia del mundo animal. La historia natural, hasta principios del siglo XIX planteaba que
las especies eran inmutables a través del tiempo. Frente a esto, los primeros evolucionistas
seflalaron que los animales se transformaban a través de largos periodos de tiempo.

Diversos trabajos publicados desde la segunda mitad del siglo XIX plantean de forma
explicita que todo organismo, incluyendo los seres humanos, desciende de otras especies.
Entre estos las publicaciones de Darwin posteriores al On the Origin of Species, los trabajos de
Herbert Spencer, la obra del evolucionista aleman Erns Haeckel y Mind in the Lower Animals
del alienista escocés William Lauder Linsday. Estos autores pertenecen al discurso
evolucionista que caracterizo a la historia natural durante la segunda mitad del siglo XIX. La
nocién de discurso permite dar cuenta de las imbricadas formas en que estos autores hacian
sentido de lo vivo. Desde las premisas arqueolégicas de Michel Foucault, un discurso es un
conjunto de enunciados que responde a unas mismas reglas de formacién y que define de
formas particulares a sus objetos. En la presente ponencia se sugiere que el discurso
evolucionista de la segunda mitad del siglo XIX caracteriz6 a sus objetos mediante tres gestos:
el desproposito, la vatiabilidad y la ecuanimidad.” Estos gestos se encuentran acompatiados
por la animalizacién del humano y la humanizacién del animal, siendo ambos, objetos del
mismo discurso.

* Estudiante del programa Doctoral en Psicologfa de la Facultad de Ciencias Sociales de la Universidad de Puerto
Rico, Recinto de Rio Piedras.
78 Aunque se utiliza el concepto ecuanimidad, son preferibles las connotaciones de la “fairness” del inglés.
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Despropdsito

La fisica newtoniana, la botanica clasica y la teologia occidental se configuran bajo el
supuesto de que existe un mundo perfecto y ordenado que puede describirse o explicarse
mediante la comprension de principios universales. La ciencia moderna le adjudicaba al mundo
material los atributos de la divinidad como perfecciéon y orden (Wallerstein 5-8). Los trabajos
de Ilya Prigogine, Werner Heisenberg y la cibernética han complejizado las formas en que se
comprende lo quimico, lo fisico y las formas en que se organiza el mundo. Los evolucionistas
del siglo XIX cuestionaban igualmente la idea de un mundo biolégico inmutable y perfecto,
en parte mediante la nocién del despropoésito de algunos rasgos de organismos vivos.

Existen rasgos que permiten que un organismo sobreviva. En otras ocasiones, las especies
poseen rasgos que les producen desventajas en relacion al ambiente que habitan. Se entiende
asi que aquellos rasgos que produzcan beneficios y puedan transmitirse a las futuras
generaciones ayudaran al mantenimiento de la especie. Igualmente, rasgos que se conviertan
en desventaja no favoreceran la misma. Por otro lado afiade Darwin que existen rasgos que no
representan ventaja ni desventaja para los organismos.

Plantea Darwin, en The Descent of Man, que tanto los humanos como los animales poseen
sentido de belleza (211). En ambos, mediante procesos evolutivos, se ha desarrollado la
posibilidad de comprender y producir musica. El canto de las aves puede ser utilizado por
algunas especies para atraer un espécimen del sexo opuesto. Pero afade Darwin “[...] if it be
further asked why musical notes in a certain order and rhythm give man and other animals
pleasure, we can no more give the reason than for the pleasantness of certain tastes and smells”
(569). En el humano anade que la musica es uno de los grandes misterios “As neither the
enjoyment nor the capacity of producing musical notes are faculties of the least use to man in
reference to his daily habits of life [...]” (569-570). El gusto, es explicado en The Descent of Man
en relaciéon a las particularidades de la especie los habitos individuales. En el caso de los
humanos, describe las diferencias entre el sentido estético Europeo y el de otras culturas,
haciendo un esfuerzo por no universalizar uno de estos. Estos planteamientos se remiten no
a los mecanismos de seleccion natural donde se transforman las especies en relacion con el
ambiente, sino a mecanismos de seleccion sexual, donde el gusto por lo estético se relaciona
con la agencia de los organismos individuales.

Variabilidad

Los rasgos de un organismo también se encuentran sujetos a una inmensa variabilidad. La
nocioén de variabilidad se remite en el discurso evolutivo a la posibilidad de que algin atributo
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evolucionista consideraba atributos mentales y sociales. Conceptos como rudimentos y
atavismo eran utilizados por los evolucionistas y algunos novelistas de la época para referirse
a rasgos que podian aparecer en algin organismo. Mientras los rudimentos son los remanentes
que exhibe una especie de sus formas previas, los rasgos atavicos son regresiones patologicas
donde una especie muestra caracteristicas que ya no le pertenecen, era un rasgo que se supone
fuese superado pero que sus ancestros poseian.

El naturalista Louis Agassiz, segun Stephen Jay Gould, era un “splitter among splitter” (76)
que incluso lleg6 a clasificar los huesos, que resultaron pertenecer a un mismo organismo, en
tres especies distintas. En el caso de Darwin las diferencias en algun rasgo particular no
necesariamente indician que organismos deban clasificarse como especies diferentes. La
variabilidad de algun rasgo, tanto en los humanos como en los animales, responde a las
determinaciones que afectan a todos los organismos y muchas veces en las mismas estructuras
fisiologicas. Sefiala Darwin “We have now seen that man is variable in body and mind; and
that the variations are induced, either directly or indirectly, by the same general causes, and
obey the same general laws, as with the lower animals” (47). Afiade: “We know, for instance,
that the muscles of our hands and feet, which determine our powers of movement, are liable,
like those of the lower animals, to incessant variability” (48).

Ecuanimidad

Otro gesto del discurso naturalista es la ecuanimidad. El discurso evolutivo ubica sus
objetos en un marco temporal vertical. Pero igualmente, a nivel explicativo, se produce un
marco horizontal en la medida en que ningun organismo escapa a las determinaciones del
mundo vivo. En el caso de Ernst Haeckel, la escala temporal implica un orden de
superioridades entre e intra especies. Es decir, se planteaba que los primates son superiores al
resto de los mamiferos, los humanos son superiores al resto de los primates y ciertos humanos
son superiores a los demas. Mediante las nociones de “raza” implicaban asi diferencias entre
los grupos humanos y una escala vertical donde se proponia la superioridad de unos sobre
otros. Darwin también hace uso de estos argumentos pero con menor fuerza que Haeckel.
Inclusive, en The Descent of Man existen diversas tensiones. Si bien en momentos Darwin
plantea la superioridad del europeo sobre el resto de las poblaciones humanas, en la misma
obra trata de evaluar de forma justa las diferencias entre las mismas.

El discurso evolutivo produce sus enunciados en cierta medida por comparaciones.

Ademas de la comparacion de las variaciones de algin rasgo entre los miembros de una
especie, los naturalistas del siglo XIX, comparaban unas especies con otras. La posibilidad de
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comparar al humano con el animal supone que, a pesar de que los mismos existen en diferentes

niveles evolutivos, hay un caracter horizontal entre estos. A nivel explicativo el humano y el
animal se vuelven conmensurables, independientemente de su ubicaciéon en la escala evolutiva.

La “ecuanimidad” (o “fairness”) es entendida en el presente contexto como el imperativo
de que las comparaciones entre los organismos deben realizarse tomando en cuenta su
respectiva escala evolutiva. Critica Darwin por ejemplo que el tamafio del cerebro se utilice
como un indicador que establezca diferencias irreconciliables entre el humano y el resto de los
primates. Plantean también diversos naturalistas que, en su respectivo nivel, los animales
muestran la comprension de conceptos. Poseen algunos mamiferos incluso ideas elementales
sobre lo que son las bromas y hasta lo que pareciera ser una especie de sentido de
espiritualidad.

La ecuanimidad resulta particularmente evidente en el tema de la moralidad. La
historiografia y sociologia tradicional de la ciencia, sugieren los evolucionistas, eliminaron la
idea de que la moralidad fuese un atributo humano. Sin embargo, Spencer senalaba que la
moralidad era un objeto de estudio fundamental para la teoria evolutiva. Lindsay inclusive
criticaba que se utilizaran los animales como adjetivos cuando se fuese a clasificar a algin
humano como inmoral. Darwin sin embargo planteaba que el humano era un ser moral,
mientras que los animales no lo eran. En apariencia se establece una brecha ontolégica entre
estos objetos y una suerte de comparacién injusta. Pero la moralidad humana, para Darwin, es
producto de una combinacién de atributos en origen animal: instintos sociales y capacidad
mental. La diferencia siendo que la forma en que estos atributos se mezclan en el humano
produce un sentido moral. Anade asi, la posibilidad de que ciertos animales, logren adquirir
una forma de moralidad en futuros procesos evolutivos mediante modificaciones de sus
instintos sociales y capacidades mentales.

Conclusion

La historiografia tradicional de la ciencia y los bocetos a grandes rasgos que se producen
sobre el periodo que algunos llaman modernidad, invisibilizan lo complejo que resulta ser el
discurso naturalista de los evolucionistas del siglo XIX. Los tres gestos presentados dan cuenta
de como los esquemas explicativos de la teorfa evolutiva no pueden reducirse a una suerte de
mecanica en la cual los organismos meramente se ajustan al ambiente en el que se encuentran.
Igualmente, las obras de algunos de estos autores se encuentran repletas de coloridas anécdotas
suyas y de sus interlocutores que desbordan los requisitos de evidencia de la ciencia
contemporanea. Perros que eran amigos de pavos o que paseaban por iglesias escocesas,
monos que tomaban brandy y fumaban cigarro y las mascotas de los mismos naturalistas eran
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objetos de estudio y evidencia de los planteamientos que exponian. Citando las ultimas paginas
de The Origin of Species: “There is grandeur in this view of life” (Darwin 400).
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