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NOTA EDITORIAL

Estimadas lectoras, estimados lectores:

En cada nuevo nimero de ApareSER. Revista de Filosofta, renovamos nues-
tro compromiso con el pensamiento critico, el rigor conceptual y la aper-
tura al dialogo filosofico. Estamos muy contentos al ver cémo poco a poco
nuestra joven revista atrae nuevas propuestas y mas lectores. En el Centro
de Investigaciones en Fcnomcnolog{a y Hermenéutica de la Benemérita
Universidad Autonoma de Puebla estamos convencidos que la filosofia,
1Cjos de ser un €jercicio meramente rerospectivo, se sostiene en una ten-
sion constante entre la tradicion y la renovacion, entre la inteligibilidad
del pasado y la inminencia de las preguntas que nos desafian hoy. Este
cuarto niimero que aqui presentamos no es la excepeion. Cada texto que
lo compone es un eslabon en una conversacion mas amplia, una que no
solo interroga las raices de nuestras preocupaciones filosoficas, sino que
tambicn busca proyectarlas en nuevas direcciones. Tal como ocurre con la
escritura filosofica misma, cada contribucion aqu{ presente ¢s el resultado
de una doble exigencia: la de sostenerse en el rigor metodologico que nos
permite argumentar con claridad y la de mantener la apertura necesaria
para que las ideas sigan respirando, cuestionando, expandi¢ndose.

En este numero, los articulos reunidos comparten una preocupacion
central por la historicidad de la existencia y las transformaciones del mun-
do contemporanco. Desde la exploracion de la nocion de lo historico-ori-
ginario en Hcidcggcr hasta el analisis de la migracién en clave filosofica,
pasando por la virtualidad en Deleuze, la crisis del habitar y la construc-

./ . ! . . !
cion dC COmul’lldﬂdCS en America Latma, €Ste NnuMmMero Oﬁ"CCC un panorama
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de prob]emas fundamentales que atraviesan nuestra experiencia. (',Cémo Nnos situamos en
la historia sin perder de vista lo originario? ;De qué manera los concepros filosoficos pue-
den dar cuenta de un mundo en constante redefinicion? (’,Cémo habitamos, migramos y
nos vinculamos con los otros en medio de estas transformaciones? Estas son solo aigurias
de las preguntas que animan la reflexion en los ensayos que aqui presentamos.

Abre este nimero el articulo de Consuelo Gonzalez Cruz, que examina el analisis
fenomenoiégico que Martin Heidegger desarrolla en sus primeras lecciones en Friburgo
(1920) sobre el concepto de historia (Geschichte). A partir de una perspectiva originaria,
Heidegger cuestiona la primacia de la presencia en la filosofia y su correlato teérieo—eog—
noscitivo, abriendo el camino para una Comprensién mas dinamica de lo historico. El
estudio de Gonzalez Cruz considera distintas posturas filosoficas sobre la historicidad,
destacando la influencia de Wilhelm Diithey COMO precursor de una renovacion meto-
do]égiea en este ambito. Heidegger propone un enfoque en el que las Categorias que de-
terminan lo historico deben partir de la experiencia viva, evitando la imposicién de un
sentido Unico a la nocion de historia. Desde esta éptiea, el pasado Nno es un simpie registro
de hechos concluidos, sino una dimension activa que incide en el presente y lo transforma
continuamente.

El articulo de Jesus Ruiz Pozo analiza la oritoiogia de Gilles Deleuze a través de los
concepros de virtualidad y actualidad, expiorando su relacion con las nociones de lo real
y lo posibie. En la primera parte, el autor introduce una definicion basica de virtualidad
y actualidad, diferenciandolos de la coricepciéri tradicional de lo posibie, entendida como
una mera realizacion de lo preexistente. Posteriormente, proﬂmdiza en como Deleuze
articula estos términos dentro de una estructura modal, mostrando que la virtualidad
no es simpiemente un estado potenciai, sino una dimension real que se actualiza sin re-
ducirse a una mera posibiiidad iégica. A partir de una lectura deleuziana de Bergson, se
argumenta que la virtualidad es el ambito de la creacion genuina, donde la diferencia y
la singuiaridad emergen sin depender de una identidad ﬁja. Asi, mientras lo posibie se
concibe en términos de semejanza y limitacion, lo virtual opera a partir de divergeneia y
creacion. Esta distincion permite Comprender como en la filosofia de Deleuze el devenir
Nno s una simpie transformacion dentro de un marco dado, sino un proceso de diferencia-
cion radical. Finalmente, el texto Conciuye que la filosofia deleuziana despiiega una distri-

bueién modai cn ia que iO virtuai y iO aetuai S¢ oponen a iO pOSibiC y iO 1”621], desafiando
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las concepciones tradicionales del cambio y la identidad al privi]egiar una ontologfa de la
diferencia sobre una metafisica de la representaeién.

Javier Hernandez Alpizar analiza el habitar como un modo de ser humano que ha
perdido sus referentes esenciales en la modernidad. Basado en Heidegger y Christopber
Alexander, el autor sostiene que el habitar no es solo ocupar un espacio, sino una forma
de vida arraigada en el cuidado del entorno. La erosion de una arquiteeténiea, entendida
como la sabiduria que orientaba la construccion y el vivir, ha llevado a una crisis reﬂejada
en la ausencia de una arquitectura auténtica, aque”a que, segt'm Alexander, persigue la
“cualidad sin nombre”, una esencia que dota a los espacios de vida y signiﬁeado. Frente a
ello, la modernidad ha impuesto un meétodo técnico que, segl'm Karel Kostk, ha sustituido
la capacidad de distinguir y jerarquizar lo esencial por una logica de eficiencia y movili-
dad, reduciendo la arquitectura a un sistema constructivo carente de arraigo. Como re-
sultado, las ciudades han dejado de ser lugares donde el habitar acontece, convirtiéendose
€n espacios disefiados para la circulacion y el consumo. Hernandez A]pfzar Coneluye con
un llamado a recuperar la memoria del habitar, no como un ideal estético, sino como una
forma de existencia que restaure la armonia entre el ser humano y su entorno, devolvien-
do a nuestras ciudades una arquiteeténiea que permita Construir espacios vivos y signiﬁ—
cativos, donde el habitar vuelva a ser el centro de la experiencia humana.

Por su parte, Irene Pascual Kuziurina analiza la migracién desde el materialismo
historico, argumentando que este fendmeno no puede estudiarse aisladamente de las es-
tructuras poh’ticas y economicas en las que ocurre. A partir del analisis de concepros como
territorio, frontera y extranjero, la autora expone como la migraeién ha sido historica-
mente un resultado de las condiciones materiales de existencia y no un simple fendmeno
individual. Retomando a Marx, destaca que la produecién y distribucion de los medios
de vida han determinado la movilidad humana, estableciendo dinamicas de exclusion y
explotacion que persisten en el capitalismo. Asimismo, examina la relacion entre el mar-
Xismo y el pensamiento kantiano, mostrando cémo la nocién de hospitalidad universal
de Kant inﬂuye en los debates sobre ciudadania y derechos de los migrantes. Dentro del
Propio marxismo, expone las posturas divergentes sobre la migraeién: mientras algunos
la ven como una herramienta del Capita] para dividir a la clase obrera y mantener la ex-
plotaeién, otros la consideran un fendmeno inevitable dentro del desarrollo historico.

La autora Concluye que ¢s impreseindib]e seguir explorando la migraeién desde la filoso-
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fia poh’tica, desarrollando herramientas de analisis situadas que permitan comprender y
transformar las condiciones que la producen y regu]an.

[an David Garcia Sanchez analiza la relacion entre Corpora]idady comunidad desde
las filosofias para la liberacion y otras perspectivas latinoamericanas. Propone tres cate-
gorias clave: la ecopolitica, que traslada la justicia social a la justicia con la “Madre Tierra”;
la corpoerética, que desde el feminismo latinoamericano destaca el pape] del cuerpo en la
emancipacién; y la Contra—pedagégica, que desafia la educacion eurocéntrica. En di:’llogo
con Enrique Dussel, el pensamiento descolonial y la teoria feminista, el texto reinterpre-
ta ﬁguras como Bartolomé de las Casas, Sor Juana Inés de la Cruz y el zapatismo para
demostrar como la resistencia ha sido historicamente comunitaria y Corporal. El texto
concluye con un llamado a una praxis filosofica liberadora, que articule historia, critica
y accion para transformar las relaciones entre cuerpo, comunidad y terricorio en la lucha
por la emancipacién.

Cierra la seccion de articulos Ricardo Gibu Shimabukuro, quien en su trabajo ex-
plora un aspecto poco estudiado en la filosofia de Emmanuel Levinas: la influencia de su
formacion en la Universidad de Estrasburgo, destacando el papel clave de su director de
tesis, Maurice Pradines. A partir del testimonio del propio Levinas, el articulo analiza
como las ideas de Pradines, Cspecialmeme en Le probléme de la sensation (1928), inﬂuyeron
en su Concepcién dela sensibilidady la afectividad. Se examina el rol omolégico que Pra-
dines atribuye a la afectividad y su impacto en la obra temprana de Levinas, sugiriendo
que su pensamiento sobre la sensibilidad no surge aislado, sino en di;ﬂogo con la tradicion
filosofica francesa. Asi, el estudio aporta una nueva perspectiva sobre las raices intelec-
tuales de Levinas, permitiendo Comprender mejor la evolucion de su pensamiento y su
relacion con la fenomeno]og{a y la ontologl'a de la afectividad.

En la seccion de resenas contamos con dos analisis rigurosos de obras filosoficas
recientes. La primera, sobre Encuentros y debates con Kant y la fenomenolog{a, escrita por
Alan Abdiel Mendoza, destaca la vigencia del pensamiento kantiano en di:’llogo con la
fenomenologfa, abordando su impacto en la metafisica, la érica y la estética. La segunda,
sobre Conﬂicto y menesterosidad, redactada por Ramon Carcamo, examina el concepto de
“animal tecnificado” en Heideggen explorando su relacion con la técnica y la existencia
humana.

Como en cada CdiCi(,)Tl, cste l’llilmCTO CS Cl TCSLl]tSldO dC un esfuerzo CO]CCtiVO. Qle’
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I€mos eXpresar NUEstro mas sincero agradecimiento a las y los autores que han confiado
en ApareSER. Revista de Filosofia como un espacio para compartir sus investigaciones y
reflexiones. Asimismo, reconocemos el invaluable traba]'o de las y los dictaminadores,
cuya rigurosa labor de evaluacion y comentarios ha contribuido a garantizar la calidad
de cada uno de los textos publicados. Nuestro especial agradecimiento tambicn al equipo
editorial, cuya dedicacion y COMPromiso han hecho posible esta nueva entrega. Extende-
mos un agmdecimiento especial a Antonio Migue] Munoz Ortiz y Mario Pérez Gomez.
Finalmente, extendemos una cordial invitacion a nuestras lectoras y lectores a sumergirse
en este numero con la misma curiosidad filosofica que ha animado su creacion. Espera-
mos que las ideas aqul' expuestas no solo aporten claridad a los debates actuales, sino que

también sirvan como plll’ltO d€ pil‘['tidil para nucvas preguntas y CXplOTLlCiOTlCS.

Cordialmente,

[\ngel Xolocotzi Yanez

Director

Jean Orejarena Torres

Secretario editorial

Viridiana Pérez Gomez

Coordinadora editorial
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éQuE ES LO HISTORICO-ORIGINARIO EN HEIDEGGER? UNA EXPLORACION DE SUS CON-
CEPTOS EN SUS PRIMERAS LECCIONES EN 1920 (GA 59)

‘WHAT 1S THE HISTORICAL-ORIGINAL IN HEIDEGGER: AN EXPLORATION ABOUT HIS CONCEPTS
FROM His EARLY LECTURES IN 1920 (GA 59)

Consuelo Gonzalez Cruz
Universidad Nacional Autdonoma de México, Facultad de Filosofia y Letras, Ciudad de México, México.
[5) heeps:/forcid.org/0009-0006-2902-3398, e-mail: cgonzalezfilosofia@gmail.com
Recepeion: 10 de octubre de 2024 — Aceptacion: 7 de encro de 2025

Resumen

El presente escrito expone el analisis fenome-
nolégico que en sus primeras lecciones en Fri-
burgo Heidegger realiza al concepto de histo-
ria (Geschichte). El punto de partida para dicho
analisis es la perspectiva originaria, la cual
pone en cuestion la primacia de ‘la presencia’
en filosofia, ast como su correlato tedrico-cog-
noscitivo. El analisis toma en cuenta diversas
posturas representativas acerca del tratamiento
de lo historico en filosoffa. Con Dilthey como
gran impulsor, Heidegger aboga por un método
que renueve las categorias que tratan lo histo-
rico. Este mérodo consiste en perseguir como
mortivo fundamental el papel que tiene la vida
misma en nuestras referencias a lo hiscorico, an-
tes de imponer un sentido Unico a la palabra
“historia”. Las categorias que utiliza Heidegger
nos llevan a considerar el pasado como algo que
permanentemente actua en NuUestro presente y
lo renueva.

Palabras clave: Hermenéurica, Fenomenologia,
Wilhelm Dﬂthey, Geschichre, Lo historico.

14

Abstract

This paper exposes the phenomenological analy-
sis that Heidegger carried out on the conceprt of
history (Geschichte) in his first lectures in Frei-
burg in 1920. The starting point for this analysis
is the original perspective, which questions the
primacy of presence in philosophy, as well as
its theoretic:ﬂ—cognitive correlate. The :malysis
takes into account various representative posi-
tions regarding the treatment of the historical
in philosophy. With Dilthey as the great promo-
ter, Heidegger advocates a method that renews
the categorics that deal with the historical. This
method consists of pursuing as a fundamental
motive the role thar life itself has in our refe-
rences to the historical, before imposing a single
meaning on the word “history.” The categories
that Heidegger uses lead us to consider the past
as something that permanently acts on our pre-
sent and renews it.

Keywords:  Hermeneutics,  Phenomenology,
Wilhelm Dilthey, Geschichte, The historical.
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La historia o es conocimiento de la vida humana o no es nada.
Edmundo O’Gormann

1. Introduccion

. uc une los diversos sentidos de historia que manejamos cominmente? Es decir,
la historia que estudiamos como materia en nuestra formacion académica, pero
tambicn la historia de nuestros pucblos, la historia que ¢s macstra de la vida, y mi propia
historia. ;Cual es la relacion entre la historia y su escritura formal-oficial llamada histo-
riograf{a? O formulado de manera mas clara: g'que' sentido propone Heidegger como el
sentido primordi:ﬂ que vincula todas las nociones de historia y como las Conccptualiza?
De esto trata el presente escrito. Como se sabe, en el §72-76 de Ser y tiempo, Heidegger se
ocupa dela temporalidad y de la historicidad: el problema de la historia y su comprensién
Vulgar, la constitucion fundamental de la historicidad y el origen existencial del saber
historico, ast como de algunas ideas determinantes para ¢l provenientes de Dilthey y del
Conde Yorck. No obstante, la intencion en este CNSAYO €S dirigirnos a una de sus primeras
lecciones en donde Hcidcggcr expone de manera detenida —y con un {mpctu pedagégico
que se apaga en favor de la condensacion en otras obras como Ser y tiempo— ¢l origen de
todas las nociones de lo historico: Ia vida humana concreta. De ahi la importancia de des-
tacar esta Cxposicién en las lecciones que impartié en el semestre de verano de 1920 en Fri-
burgo. Pues en obras posteriores, como Ser y tiempo, dara por asumido ese planteamiento.’
Mi presentacién se inicia con una reflexion sobre el papel de lo historico como pregunta
dentro de la Conﬁguracio'n del pensamicnto hcidcggcri:mo, contintio con una contextua-
lizacion breve del “despertar” de la conciencia historica y los dilemas que suscito, y cuya
influencia se hizo sentir de manera importante en la segunda mitad del siglo XIX en
varias de las universidades alemanas, finalmente termino con la reflexion detenida que

Heidegger despliega acerca de los ‘concepros’ radicales que definirian lo historico.
A pesar de que la pregunta por el sentido del ser se conoce como la prineipal pre-
gunta de Hcidegger, podcmos admitir que dicha pregunta no rcgistré un inicio contun-
dente en los inicios de su caminar, sino que la pregunta por la vida y lo historico fueron

1 Es preciso decir que en esta exploracion no abordamos textos del conocido pensamiento ontohistorico de Heidegger. La tesis de
Barash es que si bien hay un cambio de la nocion de historia entre las primeras lecciones, incluyendo la omologfa existencial,
y el pensar onto-histérico de Heidegger, se puede afirmar una cierta coherencia entre ambos periodos acerca de lo histérico,
comprendiendo las reflexiones tardias como una continuacion de esas primeras reflexiones. Por otro lado, cabe mencionar que
en el §73 de Ser y tiempo Heidegger realiza un ejercicio similar al que aqui presentamos remitiendo a GA 59, aunque en su obra
mas conocida redirecciona el sentido de lo histérico al pasado “la cxposici('m de la constitucion fundamental de la historicidad
deberd, pues, ser preparada por una determinacién mds precisa de esa curiosa primacia que tiene el pasado en el concepto de
historia”.
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16 Consuclo Gonzilez Cruz

el motivo de varias de sus reflexiones.? ; ue Vestigios de esas reflexiones pueden hallarse
en la mas difundida exposicion de la filosofia de Heidegger? Sabemos que la pregunta por
el sentido del ser no puede entenderse sin la pregunta por el ser del ente que comprende
el ser, es decir, el Dasein. Esto es, la preocupacién de Heidegger es la vida humana en su
esencial vinculacion con el ser. El hombre no es meramente animal racional o res cogitans,
sino principalmente lugar de manifestacion del ser. Esto ocupa lo central en la filosofia
de Heidegger, que es ontologia. La fenomenologia es el metodo que permite acceder a las
cosas mismas en su aparecer. La fenomenologia es el metodo de la ontologia. Aquella da el
acceso al ser en cuanto tal y sus estructuras (Heidegger, GA 24 389)%. Tratandose especifi-
camente del Dasein, resulta que el ser humano presenta un sentido temporal y es historico.
En Ser y tiempo, Heidegger lleva a cabo un anilisis de la pregunta por el ser del Dasein y
determina la temporalidad como sentido del ser (GA 2 341-348). Pero entre temporalidad
e historicidad existe una vinculacion intrinseca, una relacion muy cercana, de tal manera
que podriamos decir que uno de los conceptos fundamentales de la obra Ser y tiempo, que
es la temporalidad, va anclado a la historicidad. Ast como tiene lugar la pregunta por lo
historico en las primeras lecciones, ast también la acuniacion de sus CONcepros.

Para entender la bisqueda de Heidegger es preciso que marquemos como en feno-
menologia entran en juego permanente los conceptos ausencia-presencia. En Ser y tiempo
Heidegger da a entender que de la ausencia de palabras no debe concluirse la ausencia de
alguna interpretacion. Mas adn, a veces las palabras pueden encubrir ciertos sentidos. O
el silencio puede resultar mas atronador que las palabras. En la palabra escrita o habla-
da no existe necesariamente la mostracion de todo lo que se ha querido decir. Esto es, el
discurso (Rede), entendido como un existencial que supone red de significaciones, es mas
amplio que el lenguaje y la palabra. Palabra y enunciado son resultado de un amplio senti-
do abierto previamente. La pa]abra no agota el sentido de lo interpretado 0 Comprendido.
“El mostrar del enunciado se lleva a cabo sobre la base de lo ya abierto en el comprender o
de lo circunspectivamente descubierto. El enunciado no es un comportamiento en cl aire
que por s1 mismo pudiera abrir primariamente el ente, sino que se mueve ya siempre sobre
la base del estar-en-el-mundo” (Heidegger, GA 2 175). Cuando digo “hace fri0”, la frase se
comprende dentro de un contexto mas amplio, por ejemplo, es de noche y al salir de casa,

2 Autores como Alejandro Vigo y f‘\ngcl Xolocotzi, entre otros, han escrito acerca de este tema. Asimismo el afio pasado se pu-
blicd un libro coordinado por Andrés Contreras que contiene reflexiones de especialistas acerca del interés por la vida factica
en las primeras lecciones de Heidegger.

3 Se emplea la sigla “GA” para referenciar la Gesameausgabe de Heidegger. En los casos en que exista traduccion, se colocan las pagi-
nas de la traduccién en espafiol. Para Ser y tiempo ocupo principalmente la traduccion de Jorge Eduardo Rivera de la Editorial
Universitaria de Chile.
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no Cargué mi abrigo.“ Esto lo entendemos, pero, segﬁn Heidegger, la tradicion se centro en
el enunciado, dejando de lado el contexto en el que se expresa o considerando ese contexto
como algo secundario. Esto no significa que los enunciados sean baladies, o que su estudio
no reporte interés —de hecho, suscitan mucho interés—, solo signif‘lea que el enunciado que
acota la realidad eompleja nunca sera suficiente para comprender algo a cabalidad.s

La critica que Heidegger emprende al modo en que se concibe el lenguaje (sentido,
enunciados, palabras) apunta a que ¢ste ha sido tomado como una cosa ‘ante los ojos’ (Vor-
handenheit), a manera de objeto. Segim el pensador de Melfkirch, la tradicion filosofica
adolece de un centramiento en lo meramente presente. Las cosas que existen son las que
existen bien en tanto presentes, bien como presente futuro, bien como presente pasado.
La tradicion prolongo el dominio continuado y sistematizado que concibe al ser del ente
como lo presente. El acercamiento a la realidad por parte de la filosofia se centrd en la
presencia]idad del ente mismo, en lo permanente de las esencias de cosas aisladas de su
contexto significativo-afectivo, este contexto desdibujado fue caracterizado como lo ac-
cidental. Y no se trata de que entonces lo accidental se convierta en lo ‘esencial’, sino de
aprender a ver lo esencial desde su deuda con lo contextual. El poder entender el ser de
las cosas a partir de la red de relaciones que las explica —y mas atn a partir del sentido- es
lo que Heidegger llama el analisis ‘originario’ Y se nombra ast, porque remite al ‘origen’
[La pregunta por el sentido del ser remite a un analisis original—existeneial, es decir, en pri-
mera instancia al ente abierto al ser. EI Dasein no produce el ser, sino que es, en primera
instancia, su lugar de manifestacion

Desde esta perspectiva, el analisis originario establece una critica a la exaltacion de
lo meramente presente, lo que esta-ahi o lo “ante los 0jos” y a su correlato explicativo que
es el conocimiento tedrico.

El olvido del ser en estas primeras lecciones se acufia como olvido de lo historico, de
la vida historica, y se denuncia mostrando lo que se oculta al definir las cosas: la vida mis-
ma es lo que se ‘retrac’ porque estamos en ella misma. No nos ‘acercamos’ al mundo apre-
hendiendo sino comprendiendo, POT €50 NO Tequerimos definir, por ejemplo, un util-taza,
sino que, de hecho, comprendemos su ser-taza como util contenedor de bebidas a partir
del contexto que la rodea. Esta comprension se da ‘de golpe’ sin mediacion de enunciados,
afirma Heidegger enel § 15 de Ser y tiempo. Por ejemplo, el martillo es para martillar, pero
en el ser del martillo se develan: las paredes, la casa en la que esta la pared, los clavos, vy,

4 La modalidad de oraciones de este tipo y sus implicaciones contextuales son una clasica herencia que Heidegger recibe de las
Investigaciones l6gicas de Husserl, texto cuya fascinacion marco el camino del fildsofo de MeLkirch y cuya herencia se respira en
varias de sus reflexiones, si bien, con la marcada distancia establecida.

5 Por otro lado, hay que mencionar que esa comprension ‘a cabalidad’, siempre es sicuada, tiene también sus propias limitaciones,
pero en el reconocimiento de esas limitaciones halla su primera ventaja.
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finalmente, el como me encuentro afectivamente ante el hecho de clavar un clavo. En cada
util se hace presente un mundo. Cuando al ente se le quitan estos elementos, tenemos
ciertamente una cosa que esta muy bien definida, pero, cercenada de su contexto, se trata
de una cosa que no tiene que ver con el util que nosotros ocupamos en el dia a dia. Hemos
dejado de lado lo histérico-originario. Es inevitable ver el problema que de esto se sigue.
;Como conocer entonces si pretendemos incluir todo lo contextual? Hay que senalar el
cambio que Heidegger opera en los conceptos: renunciar al conocer reconociendo el com-
prcnder, habiendo accptado que el acercamiento COgNOSCitivo No ¢s primario, y acunar
nuevos ‘conceptos’ (indicadores formales).¢

Ahora bien, esta breve exposicién de la manifestacion de una ‘cosa-ucil sirve de pre-
cedente en la consideracion del ser humano. Segin Heidegger, al ente llamado Hombre
o Ser Humano se le ha definido sin tener en cuenta una serie de elementos (estructuras
fundamentales) que lo describen como un ser tempom] ¢ historico. Partiendo del modo
de ser cotidiano y practico en el que cominmente nos hallamos, se ‘define’ al ser del Da-
sein como ‘cuidado’ (Sorge) lo cual significa, en otras palabras, subrayar el predominio del
ambito prﬁctico en la vida humana. Al Dasein le IMPOTta su SCT, ¢ Preocupa por su seT;
incluso cuando hace teoria, su ser esta en juego. Esta preocupacion guia el descubrimiento
de diversos existenciarios que en Ser y tiempo se mostraran como momentos estructurales
del Dasein respecto de su ser. La temporalidad es el sentido del ser del Dasein entendido
como cuidado. ;Qué es entonces la historicidad? la historicidad es una elaboracion mas
concreta de la temporalidad (Heidegger, GA 2 398-403). Ast, desde la fenomenologia her-
mencutica se pretende un acercamiento originario (tempor:ﬂ—alfectivo) del ser historico
del Dasein.

A ese acercamiento le precede un camino que se lleva a cabo desde las primeras
lecciones, porque, segﬁn Heidegger, no es posible pensar la esencia del ser humano sin
pensar lo historico en ¢l. En el fondo de esta afirmacion subyace el reclamo a la filosofia:
no se ha ocupado de lo historico en sentido originario. Esta falta ha hecho que la filosofia
se encuentre en crisis. En cierta época temprana de su vida, asediado por el escandalo del
historicismo, y tras la seduccion de varios cursos de matematicas, Heidegger descubrio,
sin embargo, a la historia como tnica via de salvacion para el futuro de la filosofia:

6 Al respecto, es conocida la fascinacion con la que Gadamer recomo la observacion heideggeriana sobre la natural separacion
de 4mbitos que tienen lugar en la Erica nicomdquea de Aristételes, especialmente en el libro VI. (Cf. Gadamer, El problema de la
conciencia histérica 81), tanto que el origen de su mds conocida obra alude a la diferencia de verdad segun el método, sin que esto,
a partir de Heidegger signifique relativismo, como tampoco lo es para el Estagirita.
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El estudio de Fichte y Hegel, la intensa ocupacion con el libro de Rickert Los limites de la
formacion de conceptos en las ciencias naturales y las investigaciones de Dilthey, sin olvidar
las lecciones y practicas de seminario con el sefior consejero Finke, trajeron como consecuen-
cia que mi repulsién por la historia, alimentada por mi predileccién por las matematicas, se
derrumbara por completo. Me di cuenta de que la filosofia no puede orientarse unilateral-
mente ni segun las matematicas y las ciencias de la naturaleza ni segin la historia, pero que
esta ultima, en su calidad de historia del esp{ritu, puede enriquecer incomparablemente mas
a los fildsofos. Este incipiente pero creciente interés historico me facilito la ocupacién con la
filosofia medieval, absolutamente necesaria para un proﬁmdo conocimiento de la escolastica.

(GA 16 39)

Por lo anterior, incluso podrfamos decir, sin temor a exagerar, que el interées por la his-
toria fue un motor fundamental que fortalecio su ontologia, por el estrecho vinculo que
la historia tiene con la temporalidad. Pensada en retrospectiva, la historia se convierte
durante algunos afios en el interes central de Heidegger, un interes aunado a temas que lo
acompanan como el tema de la pregunta por la vida y el ser, pero tambien por temas que
su misma ¢poca y contexto le imponen y que lo atrapan como la efervescencia del histori-
cismo’ y el enfrentamiento que se lleva a cabo entre el método de las ciencias del espfritu
y la fenomenologia de Husserl.

Veamos como se muestra el camino heideggeriano en la determinacion de lo histo-
rico originario, es decir, que parte de la existencia de cada uno.

2. Problemas categoriales para la expresién de lo historico

El hecho de que, segin Heidegger, se haya malcomprendido el ser del hombre, hace que
nos encontremos sin suficientes conceptos categoriales para la explicitacion del ser huma-
no. Los medios conceptuales que tenemos dependen de entender al ser humano de mane-
ra sustancial y bajo la primacia de la presencia, de lo siempre presente, lo que llevo a su vez
al predominio de lo tedrico y lo objetivo. La contraparte de esto es que los concepros que
buscara la fenomeno]ogfa son indicadores formales. En el inicio de los afios 20, en diélogo
con Jaspers, Heidegger afirma: “Nuestra comprension de la vida debe tener otro punto
de partida que se aleje de las estructuras categoriales que surgen de la vieja ontologia”
(Correspondencia 26). Lo que Heidegger sefiala es la ausencia de claridad en los términos

7 Enesta lectura critica del historicismo, Heidegger recuerda que dicha corriente olvida centrarse en la vida humana particular.
Hegel olvida al individuo, y la escuela histérica de Berlin en su busqueda de la objetividad se distancia de la vida misma. La tarea
pendiente radica en integrar filosofia ¢ historia. Heidegger reconoce que Dilchey lo intento. La defensa de Heidegger tendra que
enfrentar los presupuestos de los que buscan la ciencia estricea basandose y defendiendo lo a priori, por un lado, y por otro, a
aquellos que defienden la vida renunciado a categorias cientificas. Para un andlisis detallado del problema del historicismo cf.
Barash, Martin Heidegger and the Problem of Historical Meaning (1993).
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de la ontologia, lo cual sin duda nos lleva por un camino erroneo a la hora de tratar de
interpretar al ser humano como historico y, por tanto, al indagar por su sentido de ser.
Pero la eleccion o acuniacion de los conceptos no tedricos que nos lleven al ser del hombre
precisa con anterioridad la aclaracion de lo que se busca. Asi, Heidegger declara en 1922
que se trata de “comprender y conducir la vida presente propia en sus intenciones propias
fundamentales” (Correspondencia 24). El primer paso del metodo para acceder al objeto
‘vida' debe estar guiado por un motivo claramente determinado: la existencia propia, el si

mismo CONCreto:

entender los mortivos no signiﬁca buscar las causas del devenir o las condiciones de objeti\m—
cion; tampoco signiﬁca buscar cosas que expliquen la vivencia en términos de cosa y dentro de
un contexto de cosas (es decir, insertandola en un contexto material). Debemos comprender los
motivos puros del sentido de la vivencia pura (Heidegger, GA 56/57 80).

Es necesario estar atento a la identificacion de los motivos, pues tienen un papel impor-
tante en cuanto acaban imponiendo la direccion del signiﬁeado, por ejemp]o, el moti-
vo-a priori, el motivo-sujeto, el motivo-historia. El motivo da la direccion al contexto de
sentido. Es importante tener claridad en aqueﬂo que buscamos encontrar; si buscamos
materialidad, la encontraremos, si buscamos vida historica, también. Cabe recordar que
Heidegger cita al conde Yorck en Ser y tiempo quien dice: “una autorreflexion que no
este dirigida hacia un yo abstracto, sino hacia la plenitud de mi propia mismidad, me
encontrara historicamente determinado, de la misma manera como la fisica me conoce
en cuanto cosmicamente determinado. De igual modo como soy naturaleza, soy tambicn
historia” (GA 2 416). En otras palabras: uno coloca las bases (motivos) de lo que quiere
hallar y de manera impHeita abre o cierra ciertas direcciones. Si :ﬂguien me determina
como cosmico, encontrara muchos elementos para describirme como un ctimulo de par-
ticulas de hidrégeno y carbono, Pero no soy solo eso, ni mucho menos esencialmente. En
el caso de la pregunta por lo historico tenemos una direccion: el motivo es la existencia,
entendida como perteneciente al mundo propio (selbsweltlich Motivation). Es decir, la vida
propia como vida mia y la vida presente como la tempo-realizacion (‘actualizacion’d) de
lo que yo como vida individual vivo, el yo historico debe estar presente en las categorfas
que describen la vida, con todo lo que de ‘inasible’ pueda resultar, y que mas bien tendra
el estatus de indicacion formal.

Pero lo historico, aunque siempre ha sido tema de reflexion, no se ha incorporado
positivamente a las categor{as que describen la vida. Barash senala a Herder ya Schleier-

8 Este término equivale para nosotros al tempo-realizarse (sich zeitigen) y es fundamental para sefialar el dinamismo de la vida. CE.
L N . . . . , - - . .
Gonzilez Cruz, Tiempo-realizarse (sich zeitigen): origenes filosoficos y teoldgicos del Kairon en Heidegger (2019)
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macher como iniciadores de la conciencia historica Yy, asimismo, como aque]]os en que se
origina la reflexion de lo historico en tanto problema. Hegel coloca a la historia en el cen-
tro de sus reflexiones; no obstante, propuso una interpretacién historica con base en una
nocion de tiempo Vulgar, en la que la totalidad es lo que importa, y no el individuo —algo

b

que ya le reclamaria Kierkegaard—- ademas, el culmen del automovimiento del esp{ritu
se da en la conciencia filosofica a traves del concepro. Lo racional es capaz de atrapar el
devenir historico; mas atn, el desarrollo aparentemente caotico de la historia no es mas
que una figura de la racionalidad. A esta lectura se opone la escuela de Berlin —o escucla
historica— inaugurada por Leopold von Ranke, fundador del historicismo, que critica
la perspectiva ahistorica desde la que la filosofia se coloca frente a los asuntos humanos.
Acufia ast un método de historiografia critica para dar con “lo realmente sucedido”. El me-
todo filologico-historico critico analiza las fuentes para dar con los hechos objetivos. Son
los hechos (documentos), Y NO un sujeto el que escribe la historia. Este se limita a vincular
causalmente lo que el pasado le muestra. La escuela cientifica no ve que su acercamiento
al pasado esta ‘contaminado’ por la perspectiva de quienes producen los documentos y
de quienes los e]igen ¢ interpretan. Ignora el relativismo que produce (O’Gorman 189).
De Hegel a Ranke —ambos teniendo como meta la objetividad— hay un olvido agravado
de la vida individual y de su propia historicidad. Heidegger sigue con atencion el debate
filosofico en torno al asunto, pero reconoce un problema metddico tanto de la escuela
historica como de la linea critica representada por los neokantianos, un debate que aqui
no abordaremos en detalle.

LLa presencia de Di]they es clara en esta interrogaeién por la vida y por lo historico.
El filosofo renano se habia pronunciado por no separar vida e historia, un olvido que ha
costado mucho a la filosofia, que para su tiempo se halla en crisis. Ast, Dilchey “intenta
Comprender las vivencias de esta vida en su contexto estructural y evolutivo” (Heidegger,
GA 2 72); En su exposicién de la vida como lo historico, Heidegger pretende haber llevado
a cabo una tarea pendiente en Dilthey: indicar el lugar ontologico del problema de la his-
toricidad. La dificultad reside en integrar1:1 al saber filosofico, pucs al ser lo mas variable
adolece de objetividad‘

En todo caso, Heidegger asiste a un contexto intelectual que esta en conflicto por el
despertar de la conciencia historica ocurrida a principios del s. XIX. En el curso de vera-
no de 1920 en Friburgo da cuenta de los estragos que el historicismo ha ocasionado en el
planteamiento de todas las ciencias.
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3. Posiciones filosoficas: lo a priori contra lo historico

[La pregunta por la vida y el interées por la historia se inscriben en el contexto del despertar
de la conciencia historica que se dio a principios del s. XIX. A partir de este despertar sur-
ge la necesidad de integrar el elemento historico al objeto y al metodo de las ciencias que
aluden a la conciencia. Esto genero, a la larga, una pugna entre quienes plantean filosofias
de la vida o cosmovisiones y entre quienes propugnan por una filosofia cientifica. Heide-
gger percibe el conflicto entre ambas corrientes que se desacreditan una a otra.

Por un lado, las corrientes que tienen pretensiones cientificas se hallan frente al
problema de que Kant no determino el a priori para lo historico (Heidegger, GA 59 4-5),
lo cual lleva a preguntarse por la validez de una ciencia naciente como la historia. La his-
toria, identificada con lo irracional, impredecible y relativo, parece ser lo mas opuesto al
concepto de a priori. Este, por su parte, alude a condiciones absolutas de validez. Por otro
lado, la rama de las filosofias de la vida y las cosmovisiones defienden su origen a partir
de la vida concreta, rechazan atenerse a creaciones tedricas preﬂjadas 0 auna objetividad
ahistorica. Heidegger analiza varios sentidos en los que se entiende la cosmovision (GA
59 10 ss). Toda cosmovision emerge de una situacion historica (aunque no todas lo reco-
nozcan). Tambicn, alude al conocimiento que podemos tener de las personas a partir de
su posicion espiritual, porque la cosmovision muestra el contexto al que pertenecen los
hombres, refleja su ¢poca. Es la cosmovision la que da cuenta del ambito espiricual huma-
no —de ahi su cercania con la historia.

El primer grupo, la filosofia cientifica, se interesa por el a priori como objeto de la
filosofta, por la relacion que debe establecer la razon respecto a lo particular y relativo
de la historia, y como debe ser pensada la factualidad empfrica (Heidegger, GA 59 39). El
segundo grupo se pregunta si la filosofia no hace violencia y destruye al objeto mismo en
el momento en que quicre caprarlo para su consideracion (Heidegger, GA 59 40). Ambas
reconocen preponderantemente, o bien lo historico o bien lo a priori, pero no lo integran
de manera coherente. Las filosofias de la vida son incapaces de integrar ‘tedricamente’ un
fenomeno que a todas luces reconocen. En cambio, las filosofias cientificas parecen tener
un problema mayor: acaban negando el fenomeno que en principio reconocen. La feno-
menologia esta atrincherada en uno de los dos polos: se pretende ciencia estricta, pero sin
abandonar la pretension de fundamentar la vida del espiritu (Heidegger, GA 59 15 ss).

Di]they habia intentado hacer frente al dogmatismo de las filosofias cientificas me-
diante la critica de la razdn histdrica. Esta se asume como critica a la metafisica:

El dogmatismo puede superarse con una critica de la razon historica que, siguiendo
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y Comprendiendo el tluir de la historia, se auto-proponga como pensamiento fluidificado,
como busqueda constante ¢ inagotable; una critica de la razon historica que se funda en
un Unico presupuesto que es, ademas, no-dogmatico: a saber, la historicidad de la vida.
(Cristin 21)

Segun Dilthey, accedemos a la realidad no por conceptos teoricos sino por conceptos
vitales que nos brinda la historicidad que nos ‘rodea’. El desarrollo de la conciencia histo-
rica lleva gradualmente a destruir la creencia en la existencia de una filosofia absoluta, es
decir, mucho mas que mostrar el desacuerdo entre sistemas, es motivo para reconocer la
imposibilidad de una filosofia absoluta. Husserl critica a Dilthey partiendo de una nocion
de historia como ‘mera recoleccion de hechos (GA 17 99). Su diagnéstico es el siguiente:

La historiografia no puede pronunciarse ni a favor ni en contra de la validez de las ideas. Por
consiguiente, los hechos que hasta ahora no han proporcionado una filosofia como ciencia
estricta, no son ninguna prucba en contra de la posibilidad de la idea de esta filosofia [..] el
historicismo [...] conduce a un relativismo, y éste al escepticismo. (GA 17 99)9

En sus analisis, Heidegger critica el diagnostico de Husserl, pues se basa en una mala com-
prension de las intenciones de Dilthey. Y, por otro lado, aunque concuerda con la critica
de Dilthey, reconoce que éste pasa por alto el analisis del ser historico de la vida (se mueve
atn en el horizonte de la metafisica) (GA 17 101). El problema que tienen las filosofias con
pretensiones absolutas es que intentan proponer un cierto ideal de normas o valores a
partir del cual se comprenda la existencia. No obstante, no tienen claro que lugar otorgan
a la existencia particular, ya que la historia se opone a la regularidad de lo trascendente o
bien se esfuerza por alcanzarlo o acoplarse. Heidegger menciona incluso el caso extremo
en el que se dice que la moral, la religién, la ciencia con mayﬁsculas, se oponen a la moral,
ala rcligién 0 a la ciencia facticas. Al parecer hay un problcma para integrar la existencia
cambiante al absoluto, pues cuando esto sucede, termina por diluirse dicha existencia. El
OLTO grupo, en cambio, aque] que defiende la ‘vivencia’ (Erlebnis) como lo fundamental y
de donde se desprenden filosofias de la vida y la cosmovision, se cobija en lo irracional
de la vivencia o en el psicologismo, de tal manera que por no tener fundamento acaban
ateniéndose también a una escala de valores impuesta por la cosmovision en turno.

Esto se debe a una mala comprension de la existencia historica. Por ello, es necesario
9 No obstante, es conocida, dentro de los estudiosos de Husserl la diferencia respecto a la postura del autor de las Investigaciones.
Mis alld de que Ricoeur o Derridd consideren que solo a partir de la influencia tanto de Dilthey como de Heidegger, lo histérico
entra en consideracién para Husserl, autores como Bernet, Kern y Marbach reconocen que es después de 1920 que el interds de
Husserl se desplaza hacia la confrontacion entre el mundo abstracto de la teoria objetiva y el mundo concreto ¢ historico de la
vida subjetiva. Sin embargo, otros como Langrebe —acentuando algunas afirmaciones de Husserl— afirman que el problema de
lo histérico esta implicito desde el momento en que la vida se considera como tema. Cf. “Husserl y la historia” de Vicente Lozano
Diaz.
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un analisis de la paiabra ‘Historia (Geschichte). Como se vera, esta aclaracion es necesaria
porque la filosofia misma emerge de la vida historica. Y, conciente o no, la propia historia
de la filosofia es una fuente abundante que muestra estructuras humanas que conciernen
a nuestro ser historico. Se tiene, pues, que aclarar en que medida el pasado —con lo que
generaimente se identifica a la historia— le atafie a la existencia, evitando seguir conci-
bi¢ndolo como una cosa incompleta (en forma de documento, ruina o enseres domesticos)
que se ha quedado atras y que solo en la medida en que los tenemos presentes pueden
decirnos algo de lo que fuimos. Mas bien, el pasado y la historia, deben comenzar a verse
como una posibilidad real de la existencia humana.

El analisis fenomenologico mediante la destruccion busca obtener un concepro fun-
damental de Historia (G). Como hemos expuesto en el debate con el historicismo, salio
a relucir la dificultad de integrar la vida concreta a los sistemas, a pesar de que —visto
fenomeno]égicamente— el origen de todo sistema cientifico o de toda cosmovision es la
vida concreta. Y este origen es tomado por Heidegger como el punto de apoyo para toda
filosofta. Es la existencia el criterio que debe guiar todo analisis. El historicismo senala el
caracter cambiante de la vida pero, a juicio de Heideggen no alcanza a ver el fendmeno
de lo historico de manera correcta. ;Como debemos entender lo historico? Primero hay
que evitar las nociones derivadas de lo historico, por ejemplo, entender historia como
hisroriografi:r o como ‘lo que transcurre en el tiempo’. Hay varios sentidos de lo historico
que pueden desviarnos de una comprension originaria. No obstante, es posible, a pesar de
tal ‘dinamismo’, que se acabe por comprender la vida como algo pertencciente al ambito
meramente psiquico. (',Cémo se evita caer en el psicoiogismo? Para Heidegger este peiigro
se conjura cuando entendemos lo historico de manera originaria, pues lo historico alude
a una estructura que no es dependiente de lo meramente psiquico, y es lo que en dltimo
término otorga unidad a todas las vivencias.

Es preciso eludir una mala comprension de la historia, es decir, estar atentos a que,
en efecto, el criterio de su determinacion sea la existencia conereta: “la historia es algo que
somos nosotros mismos” (Heidegger, GA 17 113).

4. Ejercicio fenomenologico: el sentido de historia (Geschichte)

En 1920 Heidegger realiza un cjercicio de manera detallada del concepto Geschichte, el cual
es simamente importante para quien se acerca al concepto de historia en su obra mas
conocida. En este cjercicio, Heidegger menciona las caracteristicas del método. Primero,
debe senalarse que la destruccion no es azarosa, sino que tiene una direccion que debe
llevarnos a una situacion originaria. De esta manera el motivo (das Motiv) del analisis es
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la existencia. Como el analisis busca el sentido de una pa]abra, es facil perderse en una
red de concepros teodricos y caer en la fundamentacion de oraciones o en la hiperreflexion.
La fenomenologia no pretende fundamentar un campo de estudio, sino que, con una ac-
ticud que tenga presente la experiencia factica de la vida, debe desentranar los diferentes
momentos de sentido (Sinnbeziige) de la palabra: sentido de contenido (Gehaltsinn), sentido
de referencia (Bezugssinn) y sentido de realizacion o ejecucion (Vollzugsinn). Estos sentidos
tendran su propia evolucion en la obra heideggeriana. Lo que me interesa subrayar a partir
de esta temprana leccion en Friburgo es el analisis fenomenologico tan claro que realiza
Heidegger, en el que partiendo de diversos modos en que utilizamos la palabra historia,
muestra como el sentido tedrico obnubila al sentido existencia]—originario. El claro re-
sultado de este ejercicio estara supuesto en toda su filosofia posterior, pero pocas veces
volveremos a verlo desplegado tan detenidamente como en esta leccion.

El analisis de Heidegger parte de hacer un tipo de recuento de diversos modos en
que cotidianamente nos referimos a la palabra historia (Geschichte). El objeto de estudio,
en primera instancia, son diversas oraciones con la misma palabra; no obstante, hace notar
que dicha palabm no signif‘lca lo mismo en cada oracion. Y si no nos detenemos, corremos
el peligro de considerarlas lo mismo. Nos pide entonces que atendamos a los contextos
significativos que abre cada vez la misma palabra. Es una tarea fenomenologica atender a
ellos y resistirse a la tentacion de imponer un signif‘lcado ala palabra ‘historia’ (G), pucs
este tipo de palabras fundamentales traen en st mismas una referencia de sentido (Sinn-
bezug" hacia ambitos de objeto en los que puede ser expresada en su caracter quiditativo
(Was-Charakeer' Al perseguir una multiplicidad signiﬁcativa se siguen comprensoramen-
te diferentes direcciones de significado y en la caracterizacion de los diferentes sentidos
aparece el ‘objeto’ que esta a la base. Una aclaracion auténtica fenomenologica, no obs-
tante, muestra lo que vincula a todos los significados. El hecho de que la palabra este en
una frase permite la remision al contexto, lo cual a su vez posibilita que quien analiza la
palabra tenga frente a st la situacion de la que emerge el significado, y pueda atrapar su
origen, pucs la situacion es accesible antes que N signiﬁcado concreto de la pa]abra. Como
antes dijimos, en esta dualidad de ausencia-presencia, lo primero que aparece es la palabra
historia, pero el contexto en el que aparece nos revela el significado o sentido en que es
utilizada la p:ﬂabra; tal sentido, en un primer momento esta desvanecido. Por lo anterior,
advierte Heidegger, ¢l peligro es proceder imponiendo de antemano un significado, su

10 Este ejercicio no deja de recordarnos la frase de Aristdteles que impactd en Brentano “El ser se dice de muchas maneras” (pagi-
na), la multiplicidad de sentidos de las palabras no era mera homonimia. En la mayoria de los casos suponia algo comtn.

11 Es decir, por ser palabras tan fundamentales, el ser humano ha definido su contenido privilegiando el matiz tedrico cognosci-
tivo (contenido quiditativo).
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sentido de contenido (Gehaltsinn). Debemos evitar subsumir a un signiﬁcado geneml los
otros significados, tracandolos como un caso particular; tampoco interesa sefialar el pro-
ceso genetico que aclare por que un objeto llega a ser concebido como tal. Debe primero
destacarse su sentido de referencia (Bezugsinn) y su sentido cjecutivo (Vollzugsinn) para
entonces determinar cual es el contenido (Gehaltsinn).

Otra observacion importante es la necesidad de familiaridad con el fendmeno, que,
sin embarg@ no debe entenderse como parcia]idad. Esto es, que quien hace el analisis de
cualquier concepto pretendiendo develar su sentido originario lo realice conociendo de
alguna manera la amplitud significativa que se deriva del mismo. Es decir, el analisis feno-
menolégico no debe partir de una pretendida ingenuidad 0 ignorancia prfstina que, como
sabemos, mas bien se traducen en juicios previos no reconocidos que invariablemente
deslizan una linea interpretativa.

Lo anterior se menciono, desde otra arista, en el intercambio epistolar con Jaspers:
es necesario estar atento a la identificacion de los Motivos, pues tienen un papel importan-
te ya que acaban imponiendo la direccion del significado, por ejemplo, el Motivo-Apriori,
el Motivo-Sujeto, el Motivo-Historia. El Motivo da la direccion al contexto de sentido. En
nuestro caso, el Motivo es la existencia. Cada existencia presente lleva a cabo de manera
concreta y nueva (mas bien, renovando) su pasado. El presente otorga el preconcepto para
la comprensién del pasado. Ahora bien, cada motivo devela referencias de sentido y con
ello emergen nuevos motivos que dan nuevas direcciones. Pasemos entonces al ejercicio
fenomenologico que realiza el filosofo aleman en 1920.

En el caso concreto de la palabm ‘Historia’ (G), Heidegger menciona seis situaciones:

[: “Mi amigo estudia historia”.

II: “Déjese orientar por lo que dice la historia”, o bien, “de auténtica filosofia no entiende mu-
cho, pero es un destacado conocedor de la historia”.

I11: “Tribus y pucblos sin historia”.

IV: “La historia es la maestra de la vida”.

V: “Este hombre tiene una historia triste”.

VI: “Me ha sucedido [algo] una historia muy incémoda”.

;Cual de estos es el sentido mas originario, segin Heidegger? Como se puede ver, en cada
uno de los casos la palabra historia se comprende, y no necesariamente como historiogra-
fia (historia escrita). Hay una multiplicidad significativa, pero tambien unidad de sentido.
En cada oracion la palabra ‘historia’ tiene un determinado sentido, si bien no claramente
develado. Heidegger insiste: no debemos precipitarnos a identificar historia con historio-
graﬂa. La actitud fenomenolégica exige no dirigimos primero al contenido sino al sentido
de referencia (Bezugssinn) y al sentido de realizacion o ejecucion (Vollzugssinn).
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El modo de preguntar seria, segt'm Heidegger, el siguiente: ('lde donde obtienen su
sentido estos diferentes significados y donde esta el origen (sentido originario) de esta
multiplicidad significativa? O mas concretamente, ;como se relaciona cada significado de
historia con la existencia concreta? (',Colmo se accede a la historia en cada caso?

En el caso I: “Mi amigo estudia historia”, el sentido de referencia (Bezugssinn) nos
muestra el acceso o la comprension de la historia, ¢ste se basa en una relacion teorica. El
amigo estudia a]go que ¢s diferente a derecho o a ciencias naturales, la historia remite a
un campo de estudio en el que rigen ciertos enfoques o posturas teoricas (Heidegger, GA
59 50). En concreto, la referencia queda marcada por un contexto teorico, dirigida por
una actitud metodica. La relacion que el amigo tiene con la historia es la de estar dirigi—
da a un campo de estudio de una ciencia, esta misma relacion impone un retraimiento
del ‘contenido’ de la propia historia (esto es, de la historia personal de mi amigo). En este
caso, el signiﬁcado de ‘historia’ como un campo teorico determina claramente el modo de
acceso a ella. ;Qué podemos decir de su sentido de contenido (Gehaltssinn) y del sentido
de realizacion (Vollzugssinn)? Uno esta ya dado, y el otro —si tenemos en cuenta la nocion
de existencia como gu{a— es pr;icticamente inexistente: el sentido de historia no afecta
al hablante, si bien no desaparece solo esta codirigida (mitgerichter), la vida del individuo
que estudia historia no se ve modificada por el hecho de estudiar historia. La vida par-
ticular del individuo queda implicada solamente de manera secundaria, en realidad, no
importa ni afecta. Heidegger emite el diagnostico: El sentido ejecutivo no es originario
porque la referencia no esta dirigida al mundo propio y por lo tanto no hay ningtn tipo
de afectacion, mucho menos de renovacion (Vollzugserneuerung) en la realizacion. Y lo que
buscamos es precisamente el termino historia que devela el sentido ejecutivo originario, es
decir: aquel en el que mi existencia actual hace concreto mi pasado.

En el caso II: “¢l es un buen conocedor de la historia”, tenemos un sentido de conte-
nido similar al caso I, en tanto conocimiento universal del pasado. La relacion se establece
con un pasado general entendido como suma de hechos 0 acontecimientos. Tambicn esta
dirigida al conocer. Heidegger lo considera, aun en este caso, como un sentido de realiza-
cion idealizado, meramente pensado, en el que no hay nada concreto ni actual para la vida
misma del individuo. El sentido ejecutivo permanece tedrico. El contenido (Gehaltsinn)
determina también la relacion tedrica y su ejecucién queda tambicn alejada del mundo
propio.”

El caso III: “cribus que no tienen pnsado”, da pic a una anotacion importante. Si nos
dirigimos a la relacion (Bezugssinn) que se establece con la historia, aparece una palabm

12 Esto nos recuerda la frase de O’Gorman: “La historia es asi vista como una apolillada guardarropa; no se la comprende en lo
absoluto como algo que a estructura misma del existir humano atafie” (188).
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importante: el tener. En este ejemplo desaparece el contenido espeefﬂeo de la historia
como un campo de estudio. Lo que debe entenderse como historia es el pasado. Lo que se
quiere decir es que hay un pasado desatendido, o una relacion con el pasado que se oculta.
Heidegger menciona también el caso de la Edad Media, en la que no existia la ciencia de
la historia como tal, y respecto de la que nadie negaria que tuviera pasado, es decir, que
quienes habitaron la Edad Media fueran personas con pasado. El tener (haben) le da a
la palabl‘a historia una direccion para obtener un signiﬁeado mas originario. Heidegger
propone que este significado de tener: es conservar lo sido de manera renovada (GA 59 53).

La historia de este pueblo no depende del significado de historia del caso I, no es
una derivacion de tal sentido, mas bien sucede lo contrario. Y para entender el método
fenomenologico hay que subrayar este preceder. Este tercer significado no es una parte del
segundo significado que reza: “Déjese orientar por lo que dice la historia”, como si fuera
un tipo de ntcleo menor cuantitativo, como si la historia de este pueb]o fuera solo una
parte de la historia total. La relacion que el pueblo establece con el pasado no es con un
pasado general que hubiese dejado de lado, sino que es una relacion con su propio pasado.
El tener no debe entenderse como relacion objetiva o correlato teorico determinado, tam-
poco como el disponer de representaciones tedricas que nos hacen acceder a la hiscoria.
“El tener significa estar referido al pasado como ‘propio? ‘conservar’, mas que recordar,
meditar o pensar sobre ¢l; el propio pasado tiene hacia adelante un determinado pzlpel
(aunque de manera determinada)” (Heidegger, GA 59 55). El tener quiere decir en este
caso que ella misma la aclara y la constituye, hay un cierto caracter de conciencia (Gewuli-
theitcharakeer). El pasado tiene un papel preponderante de tal manera que motiva y de-
termina el curso de su vida. El pasado de un pueblo se manifiesta como acciones, logros,
costumbres, destinos en los que se muestra lo que le ha ocurrido al pueblo. Es una relacion
fntimay cercana (aunque de manera privativa) con la historia del pueblo en conjunto. La
historia del pueblo que el pueblo no procura se refiere a la historia de todos en conjunto,
de manera marginal se incluye la historia de cada uno.Y por esto del sentido de realizacion
debe decirse que no se trata de uno originario. No domina, sino que esta subordinado al
sentido circunmundano. ;Quée papel tiene precisamente la comunidad en el sentido ori-
ginario-existencia? El sentido originario no elimina lo historico vivido en comunidad, la
supone indefectiblemente; no obstante el acento sigue puesto en la existencia. De la misma
manera, una historia comunitaria como la que el pueblo no tiene por escrito, supone la
historia personal de cada miembro, y por eso se acerca a un sentido originario.

El cuarto sentido de historia como “maestra de la vida”, establece una relacion ‘libre’.
Lo mismo que en el caso del pueblo, se establece una relacion que se dirige al propio Da-
sein, a la existencia actual, pero no de manera determinante para el propio mundo. Con
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todo, ;1qu{ el sentido ¢jecutivo o de realizacion es mas originario. Lo que impide que sea
originario es que el pasado esta motivado por tendencias ajenas a st mismo: tengo para mi
mismo o aplieo para mi mismo un pasado ajeno. La manera en que se tiene el pnsado es de
confianza en un pasado que no es el mio a pesar de que se refiere al pasado en mi contexto.
Llama la atencion que este caso IV sea mas originario que el pueblo sin historia. Esto se
debe a que, en el centro, se encuentra ya la existencia concreta, no obstante su renovacion
procede de fuentes ajenas a su propio pasado y por eso no alcanza el sentido plenamente
originario.

En cambio, en la V expresion: “Este hombre tiene una historia triste”, el pasado pier-
de el caracter de mundano (umweltlich) y esta claramente dirigida al Dasein propio. /\qu{
el sentido de referencia es plenamente originario. La historia triste solo le pertenece a ¢l
toda esa historia le acacce en su dia a dia, y va con ¢l cuando hablamos de ‘este hombre’
Se trata de un pasado que sigue actuando [y es suyol, no algo que ha quedado atras. El
pasado no es acumulacion de contenidos. El pasado le atane, le va (geht es um) de tal ma-
nera que uno sabe mas de ese hombre. Con esto se obtiene lo que acaece cuando hay una
realizacion originaria del pasado: “promover una renovacion actual en el mundo propio
de la existencia como tal, de tal manera que esta renovacion co-constituya la existencia
del propio mundo” (Heidegger, GA 59 77). Se trata de una apropiacion que consiste en que
el propio mundo de la existencia esta en la posibi]idad de dejarse tras de st prosiguiendo
segura y claramente poni¢ndose a st mismo (Heidegger, GA 59 78). En esta renovacion, el
Dasein se vuelve existente para st mismo. En la apropiacién, el st mismo esta dispuesto a
abandonarse y a la vez a darse de nuevo a st mismo. Lo anterior, respecto al caso V, puede
aplicarse tambi¢n al caso VI. Aunque hace falta conocer mas sobre el grado de afectacion
que acaece en aquel que se expresa de tal manera.

En los significados originarios, el sentido de realizacion siempre atafe a la existen-
cia, en cambio, en los casos Iy IT queda desdibujado o ahogado por el sentido de conteni-
do. Esta determinacion del sentido de realizacion o sentido ejecutivo originario tiene una
evolucion en la obra heideggeri:ma que se convertira en la tempora]izacio’n (zeitigen). Asl
como todo ser humano se temporaliza, tambi¢n tiene un modo de asumir la historia, sea
propia o impropiamente. Lo originario—histérieo constituye al Dasein, pero no siempre
de manera nitida. Debemos decir que la mencionada apropiaeién como renovacion de st
mismo en grado radical solo se da cuando al Dasein le vuelve claro su ser mismo, es de-
cir, su finitud, y hara referencia a la resolucion en la propiedad. Siempre que hay sentido
¢jecutivo no obnubilado, debe hablarse de apropiaeién y renovacion. Para Heidegger la
historia se ha avocado al contenido, olvidandose de que en ella tiene el Dasein su propia

./ . .
renovacion CXISECHClle.
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Hasta aqui ha quedado claro como entran en juego cada uno de los sentidos. Es
claro que partiendo de una representacion tematico-teorica de la historia no se tiene una
relacion originaria y tampoco se realiza el propio mundo; la relacion que se establece con
la propia vida es margin;ﬂ o secundaria. Por muy apasionado, afirma Heideggcr, que el
investigador est¢ respecto a su campo de estudio, siempre cabe que desde el Motivo-Exis-
tencia, el interes historico quede desdibujado. Mas atn, en el ambito cientifico el meétodo
establece que el investigador est¢ lo mas a]ejado de su objetq que no inﬂuya. Aunque el st
mismo esta implicado, no lo esta como st mismo porque nada debe incidir en el contenido
de su objeto. Esto por supuesto no excluye el estudio de todo lo que la academia escribe
sobre historia, pero subraya la primacfa de que ¢s en el Dasein individual en el que debe
permear todo significado hiscorico. En el mejor de los casos, como en el caso V.

El caso L ilustra el sentido de contenido tedrico que exige un modo de acceso teorico,
€sto ¢s, s¢ impone el contenido al modo de acceso. ;Quiere decir que sc trata del tnico
modo de acceso? En lo referente a la historia como ciencia debemos decir que eso queda
determinado de antemano. La objetualidad es autosuficiente en st misma, no depende de
nada, no es por razon de algo otro; ¢s objetiva en la medida en que esta libre del sentido
de referencia y, por lo tanto, no necesita ni condiciones previas o relaciones de fundamen-
tacion. Sin embargo, se vio en el caso de la tribu, el sentido de historia no se limita al de
ciencia tedrica. Es un hecho que tal oracion, “pueblos sin historia”, tiene sentido aun en el
caso en que la historia no refiere a un campo del saber; mas ain, parece ser que en varias
de las oraciones el sentido es el de algo sucedido, como un pasado comin o un pasado per-
sonal. Este sentido de contenido de la historia es su sentido amplio y mas auténtico. Pues
ya sc ve que de limitarse al mero estudio de ‘hechos objetivos’, no podriamos hablar de
oraciones con sentido en los casos 11, V'y VI. Por tanto, si el sentido autentico de historia
es el de ‘pasado’, se requiere un modo de acceso caracterizado como el tener.

La relacion que se establece con el pasado no es una relacion tedrica, mas bien se
trata de un modo de vivirlo o experimentarlo. Pero, en este caso, también es el contenido
el que determina el modo de acceso a ¢l. El pasado personal o comunitario determina un
acceso originario que se expresa como el ser experimentado. Heidegger especifica en el
sentido de referencia y lo determina como el ser tenido o el ser experimentado. De tal
forma que el ser tenido es tenido por la realizacion. Pues la referencia (Bezugssinn) queda
inmediatamente remitida al modo en que ella se realiza en la propia vida, sea de un modo
positivo y expreso o privativo. La tribu se relaciona con el pasado del grupo de un modo
privativo. ;Qué sucede en el caso I7 ;Cual es la relacion que establece el investigador con la
historia personal y propia? Al dirigirse a la historia oficial la referencia originaria queda
obnubilada y, por tanto, la realizacion en su propia vida. No obstante, Heidegger afirma
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que siempre hay sentido de referencia originario y sentido de realizacion originario, si
bien estos sentidos quedan sometidos al modo de acceso que exige el sentido de contenido
de lo teorico. El sentido de referencia originario queda ensombrecido en el caso Iy I1. En
el caso tres es exph’cito pero privativo. En el caso IV, cuando la historia ajena se aplica a
la propia vida hay un sentido de referencia positivo aunque no por eso mas originario.
Pues la relacion mas originaria la determina la relacion con el propio pasado, y esto de tal
manera que no solo implique una renovacion, sino ademas el abandono de st mismo y un
rehacerse a partir del pasado. Es claro que en el caso V el hombre tiene una historia muy
triste, de tal forma que ese pasado lo sigue determinando aun (y seria hasta cierto punto
el caso VI). Al parecer, en este nivel de aclaracion que Heidegger realiza no se puede esta-
blecer una clara relacion con la resolucion de Ser y tiempo, aunque apunte a ella. Pues cada
Vollzug lleva en st el sentido de renovacion. Cada experiencia, cada ser tenido por el que se

experimente €s una nueva apropiacién de mi SCT, UN NUEvo redireccionamiento.
5. Comentario final

Si pues, de acuerdo con estas primeras lecciones, no es posible pensar la historia sin una
referencia a la vida del individuo, ;como es posible atn la historiografia? ;Significa esto
una cancelacion de toda historia escrita? Me limito a sefialar claves que pueden abrir la
direccion de la respuesta que nos brinda el propio Heidegger en Ser y tiempo. Es preciso ir
contra toda tendencia encubridora de la interpretacion vulgar (cf. GA 2 §72) que descansa
en el mero hacer peresente. En todo caso debe escribirse la historia como pasado-presen-
te-y futuro comun de manera tal que se destaquen los proyectos y se abran las posibilida-
des mas autenticas. Lo que se escribe no agota de ninguna manera el pasado, y sobre todo,
la ausencia de escritura no es sindonimo de ausencia de pasado. En la medida en que exista
el ser humano en comunidad, el pasado tiene lugar. El pasado que ha pasado continta
renovando el presente y abriendo perspectivas de futuro comin, y es importante la con-
ciencia de su inﬂujo, mas alla de que esté tematizado o no lo esté. El pasado Nno ¢s a]go que
vya fue. El pasado se nos anticipa y una comunidad se anticipa positivamente al otro (cf.
Heidegger, GA 2 §26) siempre que en la forma anticipativo-liberadora se adelante al poder
ser del otro, no para arrebatarle el cuidado que se debe a st mismo, sino para procurarselo
o devolverselo. Si bien, como escritores de la historia no podemos aspirar a lograr que ¢sta
sea asumida y renueve la vida personal, el plano en el que interactda la comunidad —de
divulgacién y revalorizacion de lo historico— puede apuntar a esa historia originaria de
la que habla Heidegger en aquellos casos (I11, V y V1) en que lo tedrico no enajena lo his-
torico en cada persona. La historia que se escriba abrira al Dasein a las posibilidades que
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atirmo Pindaro y que tanto reiterd Heidegger: “s¢ lo que eres”. Esto solo es posible desde la
transparencia y libertad que supone la propiedad, es decir, la renovacion desde el recono-
cimiento de mi finitud, en la que esta presente mi pasado. Una sociedad que reafirma tales
posibiiidades abre caminos que cursaran otros desde su propio ser historico. La histori-
cidad propia es la repeticion del legado de posibilidades, repeticion que, anticipandose,
hace entrega de st misma (Heidegger, GA 2 403-407). La autentica solidaridad es ya historia
escrita, pero prineip:ﬂmente historia no escrita que se hace dia a dia desde st mismo: “el
compromiso en comtn con una misma causa se decide desde la existencia expresamente
asumida [...] [que deja] al otro en libertad para ser ¢l mismo” (Heidegger, GA 2 147—148).
Pero asumir esta direccion reside en cada uno, lo que piantea de nuevo la posibiiidad de
la historiografia en términos de la analitica existencial.
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Resumen

La ontologia de Gilles Deleuze usa en su estruc-
tura de manera central los concepros de virtua-
lidad y actualidad. En la primera parte de este
texto explico una acepcion basica de tales con-
ceptos. En la segunda parte preciso tal acepcion
bajo las explicaciones que Deleuze da de esos
conceptos frente a las nociones de real y posi-
ble. Mi propésito es mostrar como en la arti-
culacion de los cuatro términos, virtual, actual,
real y posible estan implicados los razonamien-
tos modales del autor.

Palabras clave: Deleuze, virtual, posible, real, ac-
tual.
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Abstract

Gilles Deleuze's ontology uses the concepts of
Virtuality and actuality within its framework.
In the first part of this text, I explain a basic
meaning of these concepts. In the second part,
[ refine this meaning according to the explana-
tions Deleuze provides of these concepts in rela-
tion to the notions of real and possible. My aim
is to show how, in the articulation of the four
terms—virtual, actual, real, and possible—the
author's modal reasoning is implicated.

Keywords: Deleuze, virtual, possible, real, ac
tual.
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1. Introduccion: Una acepcion de lo virtual en Deleuze
frente a la filosofia modal

Este texto tiene un unico proposito; mostrar como la filosofia de Deleuze usa el con-

cepto de virtualidad para articular su posicién ante ¢l problcma de la modalidad. A
grandes rasgos, un argumento modal responde a la pregunta: ;que es lo posible en la reali-
dad? Para filerar la filosofia deleuziana en términos modales debo diferenciar dos partes.
Primero, abordar un conjunto de explicaciones que compongan de forma sencilla un uso
especifico del par conceprual virtualidad/actualidad sin presuponer de inicio jerga tecni-
ca del autor. Y, segundo, una vez desarrollado lo anterior, sostener como tal explicacion
puede ser razonablemente entendida como canon de distribucion modal en la ontologia
deleuziana porque, basicamente, tales conceptos se comprenden en toda su riqueza solo
si se entiende la razéon modal que critican y redistribuyen. Para conseguir este segundo
objetivo habra que observar el par virtual/actual mezclado con las nociones de “realidad”
y “posibilidad”. Por tanto, primero un acceso no conceptual al funcionamiento de lo vir-
tual y lo actual que pueda ser util al neodfito en el estudio del autor. Llamare a esta parte
distribucion basica bergsoniana. Segundo, una elaboracion de los compromisos ontologicos
de corte modal de los que dependen ambos terminos que, espero, pueda servir al menos
como aclaracion en los estudios deleuzianos contemporancos dado que, precisamente, la
jerarquizacion (o no) del par actual/virtual hoy en dia se ha convertido en una de las prin-
Cip;llCS fuentes problemﬁticas para clucidar la distribucion ontolégica del autor.' A esta
segunda parte la llamare confrontacion con lo posible.

La virtualidad en jerga deleuziana es referida de maneras heterogeneas, aunque se
presupone complementariedad entre tales definiciones.* En mi caso, para acceder al do-
minio del concepro, la pregunta que tratare de responder cs: d-co/mo existe lo virtual? O si
se quicre, d'dc qué concepcién de realidad depcnde el término “virtual” si es que refiere
siempre a algo incrustado en lo real? El par virtual/actual tiene un rendimiento eminen-
temente ontologico, Deleuze insiste en ello demasiadas veces, por tanto, responder esta
pregunta debe ayudar a aclarar la complementariedad entre los distintos usos y significa-
dos del término.

1 Un excelente ejemplo de este panorama problematico en el trabajo “Deleuze’s Secret Dualism? Competing Accounts of the
Relationship Between the Virtual and the Actual” (2015), de Dale Clisby. Hay traduccion de Pablo Pachilla en Ideas, No. 4, 2016,
pp- 120-148.

2 Por cjemplo: “La virtualidad es lo que cambia de naturaleza al dividirse” (Deleuze, La isla desierta 54). “La virtualidad es la
dealidad por excelencia” (Deleuze, El p/icguc 25). “La estructura es la realidad de lo vircual” (Deleuze, Diﬁ:?‘fncia y repc[icién 315).
O, “El objeto virtual es esencialmente pasado. [...] Tomado del objeto real presente, el objeto virtual difiere de ¢l por naturaleza”
(Deleuze, Diferencia y repeticion 161-162)
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Para comenzar, intuitivamente requiero de una acepcién lo mas basica posib]e. La
virtualidad es la produccion no ordenada linealmente manifiesta en la naturaleza. Picnsese en
procesos, fendmenos o sucesos que no siguen una secuencia necesariamente prcdeﬁnida y
que, por ello, no tienen un resuleado final dnico ya previsto o especifico. Téngase en mente
la evolucion de las especies animales y vegetales en general, o la milciple evolucion de los
0jos en las especies que tienen vision, o los procesos de variacion genética en grupos de
poblaciones especificos, esto es, como cambian algunas caracteristicas por la pura com-
binacion reproductiva y el entorno en el que esta un grupo de individuos de una especie
concreta. Desplegaré poco a poco aclaraciones pertinentes, las divisiones, implicaciones y
razonamientos que Deleuze va poszmdo sobre esta definicion que de inicio es voluntaria-
mente bruta y que escojo como acepeion principal. Por supuesto, el concepro se transfor-
ma si es usado en otros contextos, PETO €SpPero mostrar que, en términos ontolégicos (v
modales), siempre tendra esta definicion como presupuesto. Una definicion que, se¢ vera
enseguida, depende de la filosofia de Bergson y de un naturalismo implicico. Lo actual, se
observara en este recorrido, sera siempre la otra cara de la moneda (una expresion) de lo
virtual.

Antes de empezar hay que hacer dos rapidos matices contextuales: uno, acerca del
recorrido historico de “lo virtual” como concepro. Y dos, sobre la bibliogratia especifi-
ca. Primer matiz: la nocion de virtualidad se rastrea hasta argumentaciones ontolégicas/
metafisicas en nomenclatura escolastica.’ Deleuze en Légica de sentido cita directamente a
Etienne Gilson y, de hecho, las definiciones téenicas que este experto en filosoffa medieval
traza encajan con el desarrollo de la virtualidad en Deleuze.* No existe una relacion direc
ta con el concepro de “realidad virtual” tal y como se usa coloquialmente para referir al
ambito de la telecomunicacion, o al software de inteligencia artificial. Por supuesto puede
encontrarse algﬁn puente argumental 0 posibles implicaciones en la reflexion sobre la tec

nologia, pero asociar directamente ambos conceptos (virtualidad deleuziana y virtualidad

3 Enun rastreo remoto del término se observa que proviene del término vircus (fuerza o virtud) que serd utilizado como sindnimo
de potentia y que desde Santo Tomds de Aquino aparece en relacién con el término aristotélico de dOvapig. Ver: “Mil anos de
virtualidad origen y evolucion de un concepto contemporineo” (2009), un trabajo de Antonio Biosca.

4 Agrandes rasgos lo virtual en el debate escoldstico refiere, dentro del debate entre metafisicas de la esencia (Escoto y su postura
de la esencia (haecceitas) desde la existencia concreta) frente a metafisicas del ser (Tomas de Aquino y su postura de la distinta
participacion de Dios en el ser) a algunas de las siguientes problematicas donde, precisamente la aparicion del concepto “vir-
tual” es relevante: 1) el problcm:\ de como el conocimiento de Dios contiene virtualmente el dcsplicguc de la roralidad de lo
posible; 2) la relacidn entre las maneras en las que aparece el ser, principalmente desde la relacién de lo existente en acto, en
potencia y su distinta relacién con la inteleccion; 3) la relacion entre causas naturales entendidas como eficientes y su tendencia
a implicar causas formales; 4) como toda efectividad actual proviene y depende de una causa en la que ya estaba contenida. En
definitiva, lo vircual en el debate escolastico, yen la 1‘ccupcracién de Etienne Gilson tiene que ver con la potcncialidad como
condicion necesaria en toda actualidad. Ver: Juan Duns Escoto: Introduccion a sus posiciones fundamentales (2007), de Etienne Gil-
son. Especialmente cap.1, pp. 40-60 y cap. 6, pp. 446-465.
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informatica) puede hacer confuso el dominio de dicho término.s Segundo matiz: hay que
acotar que el par conceprual referido se usa en extenso en las obras El bergsonismo (1966),
en Diferencia y repeticion (1968) y en El pliegue (1988) que podria considerarse la tltima gran
obra tedrica. Para responder la pregunta écémo existe lo virtual? Entiendo que €s necesario
centrarse primero en la obra El bergsonismo, no por cronologia, sino porque ofrece una dis-
tribucion de los términos en liza que se robustece y precisa en las otras dos obras. Hay que
hacer, por tanto, algunas precisiones desde el Bergson de Deleuze para poder continuar.

Bergson es un autor que apenas usa conceptos, sus razonamientos progresan a partir
de intuiciones inmediatas de la realidad, prefiere trazar argumento sobre argumento a
partir de ejemplos y an:ﬂog{as antes que establecer Categorfas delimitadas. El bergsonismo,
la obra de Deleuze, es el intento de “conceptualizar” los argumentos discursivos que apelan
a la intuicion directa de Bergson. De hecho, la importancia otorgada al término “vircual”
es, en puridad, una eoneeptualizaeién deleuziana.® En eualquier caso, lo que pretendo ha-
cer aqui, en terminos de estilo, es justo al reves: extraer el dominio del término a partir de
senalar los razonamientos intuitivos que supone. En lugar de “deleuzianizar” en conceptos
la intuicion de Bergson, quicro “bergsonificar” la conceprualizacion de Deleuze. Insisto,
s0lo como procedimiento para explicar con simplicidad deliberada la aparicion inicial de
lo virtual. Me interesa exclusivamente su engranaje argumental basico, de que depende su
ap:u‘icic’m y su implicaeién netamente ontolégica. A]go por demas que creo que esta implf—
cito con mayor o menor claridad a lo largo de toda la obra deleuziana.

2. Falsos problemas. Verdaderos problemas. Pensar y ser

Deleuze, al inicio de El bergsonismo, distinguira entre verdaderos y falsos problemas. Tam-
bien hara esto de forma modclica en el capitulo 3 de Diferencia y repeticion. Puede hacerse
una taxonomia sencilla de esta distincion, aunque no esté eXpHeita. Un falso problema es
toda aquella filosofia que tenga como presupuesto inicial y meta la vinculacion de pensa-
miento y realidad mediante fijar identidades acotadas en la percepcion. “Falso problema”
es un término similar a lo que por e]'emplo Derrida y Heidegger llaman cada uno con sus
matices “Metafisica de la presencia”, o en filosofia analitica se ha denominado alguna vez
como “representacionalismo” esbozado por ejemplo en el mito del museo de Quine; La
idea de fondo es que toda filosofia que asuma que la realidad (mundo, ser, naturaleza o al-
gun termino similar) es un conjunto de presencias claras y distintas, y que el pensamiento
funciona al extraer la coleccion de sentidos/definiciones/representaciones fundamentales

5 Para observar una pluralidad de posibles implicaciones ver: Quest-ce que le virtuel?(1995), de Pierre Levi.

6 No parece que Bergson dé una posicion eminente a tal concepto, mas bien a todas luces parece que es Deleuze el que da impor-
tancia al término para explicar a Bergson (y posteriormente a Foucault, a Leibnitz ¢ incluso a Whitchead).

7 Ver: La relatividad ontoldgica y otros ensayos (1984), de Willard Van Orman Quine, especificamente de la pagina 43 a la 66.
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de tal conjunto cae, para Deleuze, en un falso problema. Una filosofia basada en el puro
reconocimiento.

Por el contrario, ;que es entonces un verdadero problema? Ahi aparece el primer
apoyo directo en Bergson. Un verdadero problema es el que parte de la intuicion real,
esto es, de que hay acceso inmediato a la realidad en si. Deleuze usara esta intuicion para
establecer un camino no tan intuitivo: en lugar de tratar de construir el puente de plata
que une pensamiento y realidad, un “verdadero problema” consiste en el desarrollo de di-
ferencias inherentes al pensamiento en st y a la realidad en st. Pensamiento y realidad no
se separan dejando a la realidad en una esfera noumenica y aislando al pensamiento en la
proyeccion filtrada de fendmenos. No. Eso pondria a Deleuze para siempre en el equipo
kantiano.

Desde la intuicion real se postula que, de hecho, se puede distribuir con precision
qué problemﬁticas y categorizaciones corresponden al ambito del pensamiento y cuales
al ambito de la naturaleza. Por tanto, un verdadero problema asume que pensar # ser
(realidad). Y, ademas, precisamente por intuicion inmediata, la propiedad fundamental
del pensamiento es poder discernir cual es el espacio especu]ativo que Corresponde ala
diferenciacion del pensamiento y cual es la profundizacion que corresponde a la poten-
cialidad natural. La dupla virtual/actual se servira profundamente de la posibilidad de
desarrollar (y diferenciar) ambos caminos espcculativos.

En resumen, un falso problema es lo que hace toda aquella filosofia que pretende
que ser=pensar, vinculados ambos terminos a partir de un metodo de representacion acotado
por la percepcion humana. Un verdadero problema parte de que pensar # ser, y que me-
diante tal diferenciacion se deben localizar y problcmatizar las ramificaciones de cada
una de las dos vias. Deleuze establece esta distincion desde Bergson, pero considerando
sin mas que es una de las bases del mérodo de diferenciacion. Para a]gunos comentaristas
esta Cxplicacién impHcita en la obra pucdc resultar polémica ampamdos en una lectura al
pie de la letra acerca de “la univocidad del ser” (Deleuze, Diferencia y repeticion 77-80). Pero
se solventa dando cuenta de que pensamiento y ser tratan de regimenes problematicos
distintos, y desde aqui, precisamente para no caer en la idea de “falso problema” distinguir
y distribuir el funcionamiento de ambas estancias problematicas.® La inmanencia pura no
se salva introduciendo sin muchos miramientos al pensamiento en el ser (naturaleza), sino

precisamente ramificando la diferencia entre ambos.

8 Estaidea encaja con el breve pero agudo desarrollo de Manuel Delanda en “Space: Extensive and intensive, Actual and virtual”

(2005).
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3. Diferenciacion, dos duraciones (tiempos) bergsonianos; memoria y vida
Puede entenderse El bergsonismo como el manual de instrucciones de Deleuze para operar
los pasos iniciales de la distincion pensar # ser, y a la vez, servira para claborar el dominio
de la virtualidad. ;Como empezar? Primero que todo es vital entender las definiciones de
temporalidad (“duracion” en nomenclatura bergsoniana). Hay dos caminos principales
para definirla. Uno es el de 1a obra Materia y memoria (1896), otro el de La Evolucion creado-
ra (1907). En la primera obra se caracteriza la duracion a partir de su aparicion psicologica
como memoria. En la segunda se caracteriza la duracion a partir de la duracion/tiempo en
la naturaleza. El mérodo de diferenciacion pensar # ser utiliza estas dos caracterizaciones
de la temporalidad. Reparte por un lado el tiempo psicologico (memoria) del lado del
pensamiento y, claro, del lado del ser, la expresion temporal de la naturaleza. Si bien se
trata de trazar la diferencia entre uno y otro “lado”, mostrar el resultado de tal diferencia,
tambicn debe recorrerse el camino inverso, observar las implicaciones de integrar el resul-
tado. Dicho con precision, una vez que se muestren las caracteristicas diferenciales con las
que opera la memoria (pensar en si) y el tiempo de la naturaleza (ser en si), las diferencias
de naturaleza, habra que expresar el resultado integrado; la naturaleza de la diferencia. Insis-
to, es fundamental tener en mente este trayecto bergsoniano porque es justo el que hace
Deleuze y la distincion del par virtual/actual apareceri especfﬁcamente tras este recorrido
desde las diferencias de naturaleza hasta la naturaleza de tal diferencia.

3.1 Caracteristicas de la duracion (tiempo) desde la memoria.
Una vinculacion con lo actual

La primera definicion de duracion en El bergsonismo se extrae de la obra Materia y memoria,
en este caso la duracion queda subsumida en la memoria. Se trata de una definicion del
tiempo psico]égico extraida en la pura inmediatez. J‘Dénde hay memoria? Alli donde haya
una conciencia. El ejemplo desde la conciencia humana es sencillo. Digo la palabra “hola” y
cuando estoy pronunciando “la” recuerdo la silaba ya cricurada en el pasado “ho”. Giro mi
cabeza a derecha e izquierda y cuando mis 0jos enfocan hacia la izquierda recuerdo lo que
habia todavia en la derecha y viceversa. A cada instante, la continuidad intersubjetiva en
la percepeion implica a la vez una contraccion de memoria. No hay por tanto posibilidad
de percepcién pura sin carga de memoria. Notese que esta perspectiva esquiva definir la
conciencia mediante la autorreferencialidad lingiiistica (por ejemplo, al usar la expresion
“yo pienso”). ;Que es una conciencia? Todo aquello que muestra percepcion respecto del
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entorno que le rodea y, por ende, cierto grado de memoria para responder (aunque sea)
a la secuencia de los estimulos inmediacamente percibidos. Este argumento supone en
primera instancia una naturalizacion de la nocion de conciencia. Es mas, implica colegir
que cada estructura biolégica posce su propia forma de conciencia, su propia mancra de
percepeion+grado de memoria. Tres son las caracteristicas basicas que interesa rescatar de
esta primera definicion de duracion:

Primera caracteristica. Teoria de percepcién sustractiva. Bergson, con tintes anti-idealis-
tas, entiende que la representacion no debe ser administrada en primera instancia desde
la distincion entre un adentro mental para nosotros y un afuera-en-si. Mas bien la repre-
sentacion es efecto de movimientos en relacion entre fendmenos fisicos, por ejemplo, los
haces de luz y las excitaciones nerviosas transmitidas desde los nervios oculares hasta el
cerebro. Ast, la percepcién, sin misterio, es relacion entre materia y materia. En lugar de
una administracion adentro-afuera, Bergson propone una administracion entre la partey
el todo. La percepeion recibe al objeto tal y como es, no hay una modelacion afiadida por
parte del pensamiento. La representacion no afade nada mental, al contrario, mas bien
es una resta, dado que el cuerpo no se acopla a la totalidad del paisaje solo se recibe de la
realidad el fragmento, la parte, que mi percepcion puede enfocar. Esta teorizacion sirve
para postular una vinculacion directa entre percepcion y materia (cf. Bergson, Materia y
memoria 33-55, 80-88). Por ser cuerpo, se esta ya de facto en la relacion real materia-mate-
ria (comunicacion entre haces de energia luminica, globo ocular, nervios opticos, sistema
nervioso, cerebro). Ahora bien, en la pura percepcion, reino fisico, es la memoria la que da
continuidad al foco de la percepcion a la vez que extrae cortes relevantes de los fenomenos
que se repiten. Esto se explica en las otras dos caracteristicas.

Segunda caractertstica. Disyuncion inclusiva; pensamiento o naturaleza. Desde la memo-
ria humana, la presencia constante de memoria se expresa en dos procedimientos dis-
tintos, la memoria-habito y la memoria-recuerdo. La memoria-habito es la adquisicion
mecanica de acciones, aparece de forma inmediata en la experiencia presente para res-
ponder ora al contacto directo con lo inminente que la vida ponga delante, ora aislando
esa practicidad en repeticion adquirida por costumbre o entrenamiento. Por ejemplo, al
reconocer un sonido, usar un objeto, emprender el camino al trabajo desde algin punto
habitual o, incluso, el “saber” mecanico de dar el siguiente paso al caminar. Esta definicion
ancla la memoria a la pura practicidad con la que el cuerpo es capaz de responder al en-
torno o mecaniza acciones. Y, del otro lado, la memoria-recuerdo es, en puridad, la accion
reflexiva de ir a buscar algo al pasado. Por ejemplo, recordar la primera vez que llegue a
mi lugar de trabajo, qué es lo que hice ayer, el recuerdo de aquel buen verano, etc. Este
segundo tipo marca la historia personal de cada uno, lo que suele pensarse como conser-
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vado en el pensamiento.

En términos ontologicos Deleuze respeta esta distincion en El Bergsonismo de la si-
guiente manera: el primer tipo de memoria sirve para mostrar que la naturaleza de toda
conciencia tiene una funcion pr:ictica. Antes que nada, la memoria es respuesta al entorno
por parte del viviente o, dicho con mas precision, la memoria usa el pasado para respon-
der en continuidad a la novedad de lo que esta ocurriendo, repeticiones que el cuerpo
usa como respuesta a su instalacion en un fragmento de la naturaleza. Ast pues, la memo-
ria-habito define la memoria a partir del ;mdajc en la realidad natural/material. Hay por
tanto una prioridad ontologica de la naturaleza respecto del pensamiento. El pensamiento
tiene como condicion de posibilidad la memoria, y ¢ésta aparece en las entidades biolégicas
como mecanismo basico de accion o respuesta ante la percepeion del entorno.

Del otro lado, la memoria-recuerdo senala el espacio irreductible del pensamiento.
Bergson sefialara que esta clase de accion de memoria es la marca por excelencia de lo no
reductible de la mente al espacio fisico de lo cerebral. Quicro recordar el dia de ayer, o el
dia que ocurrio tal acontecimiento y mi mente lo actualiza. Esta accion no esta localizada
en la masa gris —fisica— del cerebro. “Traer el recuerdo” no es encontrar su imagen alma-
cenada dentro de un grupo de neuronas protegidas por el cranco y conservadas en sangre.
Esta perspectiva bergsoniana, es interesante apuntarlo, estaria hoy en dia en concordancia
con las teortas no localistas de la mente. Notese que, por tanto, la primera memoria encaja
con un monismo de corte naturalista; la mente entendida como un epifendmeno de la
actividad de respuesta biologica. Mientras que la segunda memoria postula un no reducti-
vismo de la mente a lo cerebral y, por tanto, un ascenso singular en la naturaleza a un dua-
lismo memoria-materia (mente-cerebro) (cf. Bergson, Materia y memoria 90-119). ;Es esto
una contradiccion flagrante? No. Lo que ocurre es que, obviando aqui deliberadamente
la problematica mente-cerebro debe seguirse la ruta propuesta mas arriba, el metodo de
diferenciacion (pensar # ser) abre problematicas distintas desde uno y otro punto de parti-
da.? Es decir, debe tenerse cuidado en distinguir en una reflexion ontologica que es lo que
puede y como el pensamiento, y qué es lo que puede el ser (naturaleza).

Tercera caracteristica. Redistribucion de prioridad pasado-presente en el pensamiento. Des-
de la duracion decantada por la memoria hay que rediscribuir la relacion pasado/presente.
Esto signiﬁca, sin medias tintas, que partir de una prioridad del presente, como hace el
sentido comun, es una ilusion. Lo que se denomina “falso problema”, recuérdese, la idea
de que la filosofia debe establecer un metodo de representacion entre el pensamiento y
la realidad cae en la idea de que dure lo que dure la actualidad del presente (un dia, una

9 Enla problematica mente-cerebro por demas Bergson es netamente dualista. Y aunque no hay un tratamiento del problema en
Deleuze, también seria no reductivista de base, pues basta con sefialar el no reductivismo de lo mental a lo fisico para que las
perspectivas reductivistas no sean nunca del todo suficientes.
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hora, un minuto, un segundo o un latido de corazon) es un momento con mayor realidad
y dignidad ontologica que el pasado, pues es el momento en el que estoy. Se entiende que el
presente “es”y el pasado ya “no es”. Esto ocurre porque se comienza en las condiciones de la
representacion actual como hecho, derecho y medio para establecer las caracteristicas “pre-
sentes” de la evidencia perceptible. Ast las cosas, el pasado no es mas que lo reconstituido
desde una experiencia actual. Se usa entonces la experiencia “presente” para constituir el
€spacio de interaccion de experiencias posibles. Frente a esta Concepcién, la perspectiva de
Bergson que interesa rescatar aqui opera de otro modo. El presente no es mas que siem-
pre ya pasado inmediato, la punta de lanza de todo el pasado transitado por el viviente.
Dicho mas sencillo, el pasado coexiste en todo lo que llamamos presente. En el tiempo
psicoldgico realmente ni hay como tal un espacio presente con “mas” existencia que el pa-
sado, ni funge la representacion del tiempo como una sucesion donde primero viene algo
que llamo pasado, y ]uego la realidad de lo que llamo “ahora”, tal sucesion puede inducir a
error. Mas bien es una coexistencia; donde estd el momento actual de accion “presente” ya
esta coexistiendo todo el pasado, siempre se dan (estan) a la vez. La coexistencia de todo
el pasado es precisamente sobre lo que la memoria se ejercita para responder al momento
presente (que ya esta siendo pasado) dependiendo de las exigencias de la situacion.”

Deleuze pone especial cuidado en esta distincion porque sefiala una alcernativa a
la representacion desde el presente que distingue a Bergson; la memoria-recuerdo, en el
ambito del pensamiento, expresa precisamente lo no reductible por excelencia al contacto
material con la naturaleza, la accion de reificar el pasado como expresion de la inteligen-
cia. El uso de la acumulacion de experiencias pasadas, la memoria, es la accion basica del
pensamicento para establecer criterios, modelos, rutas de eleccion, ete. En lugar de conver-
tir el presente en el vinculo de representacion entre pensamiento y realidad. El tiempo en-
tendido desde la memoria (el pcnsamiento) ofrece siempre al ser (la realidad, naturaleza),
por necesidad, desde el pasado. O dicho mas directo, el pensamiento tiene su contacto con
el ser puro siempre en pasado.

Estas definiciones de la duracion psicolégica (los dos tipos de memoria mas la per-
cepeion) son fundamentales, pues lo actual en Deleuze se caracteriza justamente reu-
niendo las tres: 1. Lo actual tiene como condicion necesaria lo que aparece en la realidad
espacio-temporal, la contraccion de la parte “presente” que se produce entre nuestra mate-
rialidad perceptiva (excitaciones nerviosas en reacciones fisicas) dentro del todo material

10 No por ser nlgo presente es real, sino a la inversa, como ha_v propicdndcs reales pucdcn sefalarse en un momento presente.

11 Bergson escenifica la situacién como tendencias de accion: Sila situacion inmediata esta en un contexto de calma, aburrmiento,
concentracion, ete. la memoria-recuerdo puede ser utilizada con mayor elaboracion, si por el contrario lo inmediato se mani-
fiesta con urgencia es normal que la memoria-habito se contraiga en lo recién acaecido (Materia y memoria 160-171).
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de la realidad. 2. En la percepcién siempre hay un uso inmediato y continuo de la memo-
ria, lo distribuido desde el aqui y ahora mediante la brijula del pasado mas inminente,
lo reciente ocurriendo o las repeticiones constantes que utilizamos a nivel prﬁctico. 3.
Ademas, existe la extraccion de “cortes” por medio de la memoria-recuerdo de lo que se
repite en la naturaleza como condicion basica en la que opera la inteligencia. Discursiva-
mente puede resumirse lo expuesto como sigue: la memoria-habito, al igual que la pura
respuesta a lo inmediato recién ocurrido, muestran en su pura practicidad el vinculo di-
recto entre naturaleza y conciencia, la memoria (impregnando siempre a la percepcion)
es el vinculo que cualquier ser vivo utiliza para responder a su entorno. Toda percepcién
es ya una contraccion inmediata de memoria, una parte abarcada dentro del todo natural.
Del otro lado, la memoria-recuerdo es un ejercicio espontanco indicativo de la inteligencia
humana, la accion de poder seleccionar y retrotracrse mas alla del pasado inmediato al
funcionamiento gcnem] repetitivo del pasado puro. Asi pucs, lo actual es la delimitacion
de una parte objetiva de lo real tanto como el uso practico y moldeado de tal objetividad
desde la memoria.

3.2 Caracteristicas de la duracion (ticmpo) desde la naturaleza
y su vinculacion con lo virtual

Paso ahora a la segunda definicion de duracion bergsoniana, en este caso las caracterts-
ticas se encuentran en La evolucion creadora, la definicion que aqm’ busca Bergson y sigue
Deleuze en El bergsonismo es una critica a una concepcion de la naturaleza mecanicista (o
finalista) y la apertura de la ontologia al espacio de transformacion propio del cambio y
evolucion en la naturaleza. Es relevante destacar que las pretensiones criticas de Bergson
en cierta forma Hcgaron a culminar tras su muerte, cuando James Lightill, matematico y
presidente de la International Union of Theoretical and Applied Mechanics, dio, en 1960, un
discurso en el que hizo esta solemne declaracion:

Debo detenerme y hablar en nombre de la gran hermandad de practicantes de la mecanica.
Hoy somos muy conscientes de que el entusiasmo que animaba a nuestros predecesores debido
al maravilloso logro de la mecanica newtoniana les llevo a generalizaciones en el dominio de la
predecibilidad [...], que ahora sabemos falsas. Queremos presentar excusas colectivamente por
haber inducido a error al pliblico cultivado propagando, a propésito del determinismo de los
sistemas que satisfacen las lcyes newtonianas del movimiento, ideas que, a partir de 1960, se
han revelado incorrectas. (Citado en Prigogine y Stengers 103-104)
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Sirva esto al menos de sefalamiento para indicar que la ruptura de la simetria pasado—fu—
turo admitida hoy mediante el grado de incertidumbre estadistico o el principio de entro-
pia en la termodinamica era en cierta forma el rasgo critico que, frente al mecanicismo,
buscaba sostener Bergson en La Evolucion creadora. Esta obra en términos criticos denun-
cia justo lo que se menciona en el extracto recuperado de Lightill, el prejuicio de convertir
la naturaleza en “generalizaciones en el dominio de la predecibilidad” (citado en Prigogine
y Stengers 103-104). Y, en términos positivos, es una especulacion acerca de como entender
la evolucion biologica, precisamente como ejemplo paradigmatico de no simetria entre
el pasado-futuro, lo que repercute en concepciones ontologicas y metafisicas. Justo aqui
habra dos caracteristicas que marcar del tiempo/duracion desde la naturaleza para llegar
al objetivo de este escrito.

Primera caracteristica, emergencia de novedad frente al mecanicismo. Bergson usa la bio-
logia y otros fendmenos fisicos para mostrar la alteracion y transformacion que se produce
como efecto constante en la naturaleza. En pocas palabras, la alteracion en las entidades
naturales y fenomenos ofrece la posicion del cambio puro. Existir implica cambiar. En
oposicién directa al mecanicismo, la duracion en el mundo (el tiempo)7 no pucde ser en-
tendido como un reloj de arena, donde, si se calculasen todas las interacciones posibles de
uno de los granos de arena, todos los puntos materiales en un sistema definido (el interior
del recipiente de vidrio que ¢s el propio 1‘eloj), se tendria la posicién posib]e que puede
ocupar tanto ese grano como, respectivamente, todos los demas. Bajo esta concepeion, el
tiempo seria tan solo un cambio de posicion, una redistribucion de la materia al interior
del reloj.

Al contrario, un razonamiento a partir de la naturaleza debe reconocer que, mas alla
del calculo mecanico de posibles a partir de la posicion de la materia, el tiempo es capaz
de aportar a]go que no existe previamente. El surgimiento de novedades es el gerundio
de la naturaleza, estd existiendo. Uno de los ejemplos paradigmaticos que usa Bergson es la
evolucion de la vision y la conformacion del ojo en los animales. Lo vivo actta y se moldea
sobre la materia bruta, pero esta capacidad no esta predeterminada mecanicamente desde
las leyes fisicas. La vida mas que una trayectoria recta es como una explosion donde desde
la concatenacion de fuerzas fisicoquimicas (materia bruta) algo detono y tendio a organi-
zarse y tratar de permanecer. Mejor dicho, “muchos a]gos”,

Estas organizaciones primarias, las primeras formas organizadas protoplasmaticas,
se multiplicaron y desarrollaron. En la naturaleza se conservan transformadas las tenden-
cias iniciales que han ido bifurcandose y comp]ejizindose en especies superiores. Se gene-
raron ast series divergentes de especies que evolucionaron separadamente. No hace falta
ni puedo sumergirme aqui en estos argumentos, solo senalar que en la propia progresion
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de la naturaleza aparece la ocurrencia de novedades, elementos que antes no estaban en la
realidad y luego aparecen generando nuevos estratos de orden ¢ interaccion. La idea signi-
ficativa es que, por supuesto, si pudieran analizarse todos los factores que hicieron posible
la aparicién de, por ejemp]q una especie vegetaL podr{a Hegarse a explicar con una preci-
sion relativa la forma producida. Sin embargo, prever con exactitud los cambios futuros
que tendra tal especie vegetal es imposible. No puede conocerse la evolucion futura senci-
llamente porque es una situacion que atin no existe (Bergson, La evolucion creadora 42-60).

Segunda caracteristica, irreversibilidad del pasado. Por pura necesidad, al definir el
tiempo como emergencia de novedad singular, todo suceso acaecido es un futuro ya pa-
sado. Las expresiones tanto de Deleuze como de Bergson son grandilocuentes, “la conser-
vacion de lo indestructible”, “la acumulacion impasible”, pero no dejan de ser formulas
dramaticas para expresar justo esto, la irreversibilidad de la secuencia absoluta del pasado.
Conviene leer el siguiente f}agmento de El bergsom'smo despacio:

En Ultimo extremo, las determinaciones ordinarias se intercambian: del presente habria que
decir que a cada instante ya fue; del pasado, que es, que es eternamente, en todo momento.
Esta es la diferencia de naturaleza. [...] Hay, por tanto, un pasado en general que no es el pasado
particular de tal o cual presente, sino que, como un elemento ontoldgico, es un pasado eterno y
en todo tiempo, condicion para el paso de todo presente particular. El pasado en general hace
posibles todos los pasados. Primeramente, dice Bergson, nos sicuamos en el pasado en general:
lo que ast describe es el salto a la ontologia. Saltamos realmente al ser, al ser en s, al ser en s
del pasado. [...] S6lo despucs, una vez dado el salto, toma el recuerdo poco a poco una existencia
psicologica: del estado virtual pasa al actual. Hemos ido a buscarlo alli donde esta, en el Ser

impasible (Deleuze 56-57).

El pasado puro, la constante acumulacion de irreversibilidad temporal es el ser. Asi las
cosas, produccion de novedad/irreversibilidad del pasado son dos caras de la misma mo-
neda, expresiones complementarias. Siempre todo esta vibrando, variando y transforman-
dose de tal forma que lo que se llama presente es un desfase, ya es pasado bifurcando un
sendero tnico.

Al inicio del texto se ofrecio una definicion de acceso lo mas llana posible al concep-
to de virtualidad; la produccién no ordenada linealmente que manifiesta la naturaleza.
Esta Conccpcién simpliﬁcada, efectivamente, se extrae de la duracion natural que Bergson
desarrolla en La evolucion creadora, ciertamente habra matices en Deleuze pero puede usar-
se como puerta de entrada.” La perspectiva critica de Bergson consiste en denunciar la
idea de hacer una ontologia de la naturaleza puramente mecanicista, esto es, que dependa
exclusivamente de identidades materiales inmutables que expresen la realidad en meros

12 Deleuze no partira del tiempo como tal como agente de cambio, sino de la propia transformacién material.
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cambios de posicién en la materia (an:ﬂog{a del reloj de arena). Bajo tal concepcién puede
concebirse sin absurdidad que todo lo que hay son unos mismos fendémenos elementales
repitiendo un modelo de reglas determinadas y, desde aqui, incluso que toda particula en
el futuro puedc repetir una colocacion inicial respecto de todas las demas. Asi, el tiempo
seria solo una ilusion propiciada por el acomodo en su posicion actual de codas las parti-
culas que componen el universo; ilusion dado que tal acomodo actual es hipoteticamente
repetible, no habria tiempo solo espacio ocupado. Precisamente Bergson, y lo que rescata
Deleuze como acepcion simple de “lo virtual” es lo contrario. La irreversibilidad que
acompana al tiempo entendido como produccion de novedad es un hecho insoslayable
para la ontologia." En lugar de entender los fenomenos exclusivamente como trayectorias
de repeticion periodicas, la naturaleza se observa a partir de operadores de cambio y evo-
lucion estadistica que, a pesar de seguir reglas determinadas (por ejemplo, leyes fisicas y
qu{micas) hacen que la mimesis con estados pasados sea, en puridad, imposible, y por cllo
la prediccion de estados fucuros, por necesidad ontologica mas que por ignorancia huma-
na, ofrece segun el caso grados de incertidumbre.

33 Intcgracién desde lo actual y lo Virtual; un ser platénico por naturaleza y la
aparicion de un “espacio auxiliar”

Se ha avisado del “parentesco” de lo virtual y lo actual con las dos duraciones bergsonianas
(duracion desde la naturaleza y desde Ia memoria/percepcién), pero para proﬁmdizar en
esta acepeion del par conceprual debe ejecutarse un paso mas que ofrece la estructura ex-
plicita que organiza El bergsonismo. Toda vez que se ha diferenciado entre el tiempo desde
la memoria y el tiempo desde la evolucion de la vida, diferencias de naturaleza, es necesario
establecer un punto de interseccion que senale la naturaleza de la diferencia (Deleuze, El
bergsonismo 23-28). Esto es tanto como preguntar: ;que relaciones problematicas se estable-
cen al trazar una interseccion entre las dos duraciones caracterizadas? Hay que observar
la diferente problematizacion segin se parta de uno u otro desarrollo, en otras palabras,
examinar el tiempo de la naturaleza integrado desde la memoria y a su vez la memoria
integrada desde la naturaleza. Justamente en este punto conviene ser mas explicito que
Deleuze para conquistar el objetivo de aclarar el uso basico del par actual/vircual.
Integracion de la naturaleza desde el pensamiento. El comportamiento de la conciencia

13 La entropia tal y como fue concebida por Boltzmann en 1865 fue desarrollada entre 1890 y 1900, década de coincide con la
década de esplendor de Bergson.

14 Ver: Entre el tiempo y la eternidad, un trabajo de Isabelle Stengers e Ilya Prigogine (1992), en especial de la pigina 103 a la 134.
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inmediata sea la humana o la de cua]quier otro animal, esta conectado al mundo mediante
la accion; por pura necesidad y supervivencia el viviente debe responder al entorno. Me-
diante la accion se reconoce la interaccion constante entre conciencia y la novedad que
sale a su paso.” Esta interaccion en los animales con memoria mas desarrollada se convier-
te en un plan, un calculo de posibles. El viviente en cada situacion que encuentra usa su
memoria para responder alo que acacce. Es prﬁctica ¢n tanto que sirve originalmentc para
sobrevivir y para esto s necesario saber (segﬁn las posibi]idadcs de cada especie animal)
con qué se puede contar, qué es lo que se repite. El adiestramiento sobre percepciones
pasadas sirve entonces en cierto sentido como una ley de causalidad rudimentaria. A cada
situacion novedosa (duracion nacural), la capacidad de memoria calcula con el pasado qué
conviene hacer. En términos basicos el pensamiento es en origen un esquema de repeticion
funcional, cuya base es la memoria-habito. Pero, ademas, la inteligencia humana supone
un salto, no solo cuenta con la memoria-habito, posce también la memoria-recuerdo. Esta
memoria es una sofisticacion, un lujo de lo humano respecto de la memoria animal. La
memoria-recuerdo extrae del pasado modelos de repeticion, esquemas generales que pue-
den sofisticarse por sobre otros esquemas generales, funge ast como condicion fundamen-
tal desde la que se posibilita la esquematizacion teorica que identifica a la inteligencia. En
£anto que Nuestro pensamicnto se cimienca en la memoria, para la inteligencia humana
reconocer la imprevisible creacion de novedad se observa como una especie de defecto.
Es preferible desechar la novedad porque, precisamente, el sentido comin humano se
adiestra para usar el pasado como expresion generalizada y formalizada ante lo nuevo
que zldvenga.‘6 En este sentido, la 1‘ép]ic;1 de algq la repeticién de un tiempo pasadq la
representacion, la caprura de forma, el establecimiento de modelos... son ¢jercicios bajo la
abstraccion posibilitada por la memoria. Siguiendo esta linea, debe entenderse que la es-
pcculacién tilosofica es expresién de este lujo humano; cjercicios reflexivos sobre modelos
de repeticion. Mientras que la naturaleza es un proceso constante ¢ irreversible de nove-
dad, el pensamiento enraizado en la memoria responde a lo nuevo, estableciendo modelos
actuales de pasado. Por tanto, en la integracién de la duracion de la naturaleza median-
te la memoria se observa que es consustancial al humano ser platonicos por naturaleza,
extraer formas repetitivas sobre lo irreversible. Nuestra memoria selecciona lo relevante
repetitivo y eso queda convertido en molde para responder a la emergencia de novedad
constante. Desde esta perspectiva, la distincion entre el original, la forma ideal, y la copia

15 Este argumento puede emparentarse con el experimento mental de Nagel: ;Qué se siente ser un murciélago? Concretamente con
la irreductibilidad del modelo de conciencia de cada especie. Una objetividad del modo de subjetividad.

16 Llegard a decir Bergson que, por este motivo, sefialar la emergencia de novedad es ejercer una especie de violencia ante el uso
habitual de la inteligencia (La evolucion creadora 39-40).
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no es un problema en la naturaleza, es un metodo de seleccion en el pensamiento.”” Por
tanto, la vircualidad de la naturaleza (irreversibilidad del pasado/emergencia de novedad)
se actualiza mediante la expresién de la memoria, puede entenderse aqu{ ya “actualizar”
como la contraparte de lo virtual, lo que literalmente “hace presente lo real”, “senala en
acto” o, simplemente, conforma objetividad. Desde la base del pensamiento (percepcion +
memoria) se extrac un molde especifico de la potencia virtual en la naturaleza. El tiempo
desde la memoria “platoniza” la naturaleza actualizandose en un molde de lo que se repite
significativamente.

Integracion del pensamiento desde la naturaleza. Si desde la memoria el pensamiento
tiende a replicar la naturaleza en modelo, desde la duracion natural la memoria se proble-
matiza de forma diferente, por supuesto es un cjercicio de recuperacion de informacion
sobre ¢l entorno, las vivencias y los aprendizajes pasados, pero lo relevante es su propia
aparicién. La memoria humana, al igual que la percepcién SON Procesos evolutivos que
sirven como cjemplos relevantes de la emergencia de novedad. Algo que no existe y luego
aparece. Pi¢nsese en la percepcién visual, la vision es una respuesta al entorno por parte de
los vivientes, proceso en el que los sistemas vivos mediante la generacién de fotosensibili-
dad comenzaron a interactuar con los fotones de luz que en un arco de complejidad cre-
ciente culmina en el desarrollo de la vision ocular. La aparicion de la faculead de vision fue
una emergencia singular en el despliegue virtual de la naturaleza. Un proceso de interaccion
mezclando factores ambientales, mutaciones, variaciones epigencticas y adapracion com-
petente en el que surge la potencialidad especifica del ojo. Similar ocurre con la memoria,
si la evolucion ocular permitié distinguir con mayor precisién el entorno inmediato, la
evolucion y complejizacion creciente de la memoria mediante la conexion entre el sistema
nervioso y la plasticidad cerebral hizo aparecer un ¢xito adaprativo; novedad fundamen-
tal para la aparicién de la especulacién inteligentq emergencia de una especie de “espacio
auxiliar interno” que no es ya el espacio de lo fisico/cerebral sino el ejercicio de utilizar y
moldear la repeticion causal del pasado, adaptacion que sucle llamarse en términos vagos
y sin mas “pensamiento” (Deleuze, El bergsonismo 35-51). El tiempo de la naturaleza ofrece
al pensamiento como una ramificacion paradigmatica de lo virtual; aumento cuantitativo
de memoria biologica transformada en “ese” cambio cualitativo llamado pensamiento.

Segun lo estructurado hasta ahora: para ofrecer una puerta de entrada al par con-
ceptual virtual/actual era necesario recuperar la estructura explicica que Deleuze usa en El
bergsonismo; la diferenciacion de dos tendencias en la temporalidad, desde la naturaleza y
desde la memoria, donde cada tendencia ofrece su propio campo de distribucion proble—

17 Puede recordarse al respecto la segunda y tercera definicion del conocimiento en el Teeteto de Platdn, donde el conocimiento es
respectivamente (percepcion+memoria) y (percepcion+memoria+justificacion).
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matica. Y con eso, recuperar el efecto imph’cito de El bergsom'smq pucs, simultaneamente,
. el .1 ./ . ./ .

cada tendencia modifica en su utilizacion la posicion de la otra. Desde la memoria, la
naturaleza se actualiza, queda expresada, realizada, comprimida y moldeada a base del
pasado. Mediante la condicion necesaria de la memoria, la inte]igencia humana actualiza
su entorno por pura necesidad practica; es platonica por naturaleza. Pero, a la vez, desde la
naturaleza, la duracion psicologica es seia de emergencia adaprativa de los seres vivos me-
diante la evolucion en la complcjidad del sistema nervioso. Ast, la expresién de la memoria
humana e incluso, redoblando la apuesta, el uso inmaterial de la inteligencia (que presu-
pone necesariamente la capacidad de memoria) es ejemplo de la virtualidad, emergencia
de novedad senalada por Bergson. Ejemplificado con el cerebro humano, ¢ste puede ser
entendido a la vez como un aumento de la capacidad cuantitativa de memoria por comple-
.o . / . = ./ . -~ .

jidad en el desarrollo biologico cuya funcion es actualizar y conformar el entorno de obje-
tividad prﬁctica del Cuerpo y, en tanto producto acabado como un salto de singularidad,
un acto de cambio cualitativo, expresién virtual de creacion de novedad en la naturaleza.

4. Lo real y lo posible

El desarrollo anterior completa la puerta de entrada basica a una acepcion del par vircual/
actual excraida de Bergson y utilizada por Deleuze. No obstante, para profundizar en el
funcionamiento de estos conceptos es necesario mostrar su engarce con otros dos termi-
nos: lo real y lo posible. Sucede que tanto en El bergsonismo (1966), como en Diferencia y
repeticion (1968) y en El pliegue (1988), que son las tres principales obras donde se desarrolla
lo actual/virtual, Deleuze enfatiza la necesidad de distinguir y relacionar este par frente
a otro par: rea]/posible. Por tanto, desde el zmdamiaje explicativo desarrollado arriba hay
que calibrar ahora la relacion con lo real y lo posible. De hecho, esto se vuelve tanto mas
importante debido al papel ambiguo que ocuparia lo virtual respecto de lo posible en al-
gunas interpretaciones actuales.

;Que hay que entender por “real” en Deleuze? Este es un tema espinoso, pero puede
llegarse a algunos puntos de acuerdo basicos. Deleuze es pluralista en el sentido de que re-
conoce distintos campos de realidad en al menos dos sentidos. Un sentido “clasificatorio”
en el que el término realidad sirve para abarcar distintas maneras de conocer lo que existe
en interrelacion (realidad lingiitstica, politica, artistica, matematica, natural, etc.). Y un
sentido al que llamare “ontologico-naturalista” que es el que interesa aqui y en el que des-

18 Ver: “The Reality of the Virtual: Bergson and Deleuze” (2005), de Keith Pearson. O el trabajo de Peter Hallward, ticulado: Out
of This World: Deleuze and the Philosophy of Creation (2006).
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de la naturaleza extrae consecuencias a la hora de teorizar sobre la realidad. Huelga decir
que este segundo sentido puede caber en desarrollos del primer sentido, de hecho, es la
interpretacion mas comun. No obstante, si Deleuze, como ¢l mismo afirma, es un filosofo
de la inmanencia pura hay que tomar en serio esta naturalizacion onto]égica. Una vez
mas, no basta con decir que todo es real, mas bien primero hay que diferenciar espacios
de realidad.

El plura]ismo ontolégico deleuziano reconoce una dinamica doble siempre vincula-
da a una nocion de realidad naturalizada.” Esta realidad naturalizada queda aludida espe-
cialmente en fragmentos de las tres obras senaladas arriba, en ellas se teoriza a partir de
entidades (Objetos, relaciones, transformaciones y propiedadcs) causalmente eficaces en la
naturaleza. Entre otras, las explicaciones parten de la biologia; movimientos morfogeneti-
cos en la embriologia (desarrollo celular generando tejidos y tejidos conformando organos
del viviente). De procesos termodinamicos; diferencias de temperatura cambiando las
propiedades estructurales de un sistema o transformando las cualidades fisico-quimicas
de la materia.* Incluso, cuando Deleuze apela al calculo diferencial, lo entiende como
una ejempliﬁcacio’n de como la razon accede en la realidad a procesos de transformacion
no dependientes necesariamente de la posicion subjetiva (Diferencia y repeticion 263-264).
Establece una delimitacion constante a la hora de entender la realidad: Se trata de dis-
tinguir y a la vez vincular procesos intensivos pre—individuales (individuacion) y resultados
de la individuacion (atribucion de puntos y espacios singulares individuados) que a su vez
abririan otros procesos de interaccion. La idea basica consiste en ofrecer la realidad desde
una sintesis dinamica en la que, detras de la identidad de todo fendmeno, hay imp]icacio’n
de relaciones estructurales: y tras cada estructura, érdenes de diferencia (intensidad) hete-
rogeneos que muestran la génesis que hizo emerger tal estructura. “Todo fenomeno remite
a una desigualdad que lo condiciona” (Deleuze, Diferencia y repeticion 334). Es necesario
mostrar un simple esbozo de este doble proceso que, como se vera, progresa en comunion.

Los procesos intensivos pre-individuales, inspirados sobre todo en la obra de Simondon,
son las condiciones mediante las que una identidad emerge o se transforma a partir de
condiciones pre-individuales.* Estas transformaciones pre-individuales son intensidades

19 El concepto de “naturalismo” lleva matices muy diversos segtin cada autor. En Deleuze seran los fendmenos de transformacion,
emergencia ¢ irreversibilidad los que sirven como fundamento ontoldgico extraido desde la naturaleza.

20 Deleuze invoca al inicio del capitulo 5 de Diferencia y repeticion el principio de Curie (1894) como ejemplo de que tanto en fisica
como en biologia los sistemas tienden a integrar en su simetria los influjos constantes del medio en el que escan. También invoca
el principio de Carnot (1824) que trata sobre la eficiencia en en maquinas térmicas. Es interesante como este principio teoriza
sobre una maquina ideal que en la prictica es imposible, precisamente porque en el movimiento de los motores no se reutiliza
toda la energia, hay siempre un porcentaje de perdida en la friccién. De esta forma la maquina imposible de Carnot seniala la
irreversibilidad cemporal real y su diferencia con la idealizacion posible.

21 Ejemplificaciones morfogenéticas al respecto en Diferencia y repeticion (374-375).
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(referidas también como diferencia de intensidad o diferencia sensible) “la razon sufi-
ciente del fendmeno, la condicion de lo que aparece”. Siempre relaciones, fuerzas, tasas de
movimiento o cambio entre dos 0 mas ordenes (propiedades materiales de un cuerpo y
temperatura, luz y fotosintesis orgénica, movimientos de atraccion o 1‘epulsién, alimento
y supervivencia, contraccion celular y conformacion extensiva). En términos generales
refiere a los procesos de cualidad y cantidad de materia que conforman estructuras en el
espacio-tiempo. Dinamismos a partir de relaciones que condicionan causalmente la apari-
cion, posibilidades y transformacion de toda identidad natural >

La otra cara de la moneda se concreta en los resultados de la individuacion. La indi-
viduacion depende de la estructuracion intensiva, es la conformacion que permite dis-
tinguir entre especies, partes, individuos y concretar campos/espacios determinados de
accion. Puntos dentro de un sistema o estructura ya individuada. Es decir, alla donde
haya un proceso de individuacion, movimientos de fuerzas, trayectorias, en definitiva, donde
aparezcan funciones de cambio, existira ya la posibilidad de medir el cambio en variables
y cantidades. Habra por tanto la posibilidad de extraer determinaciones cuantitativas y
cualitativas, Yy, pOr tanto, ya cierta nocion de particularidad individual. Precisamente este
doble proceso conjunto se capta con el concepro de differenciation:

Mientras que la diferenciacion (diﬁe’rcntiation) determina el contenido virtual de la Idea como
problema, la diferenciacion (differentiation) expresa la actualizacion de lo virtual y la constitu-
cion de soluciones (por integraciones locales). [...] Cada diferenciacion (différentiation) es una
integracion local, una solucion local, que se compone con otras en el conjunto de la solucion
o la integracion global. Es ast como, en lo viviente, el proceso de actualizacion se presenta a la
vez como diferenciacion local de las partes, formacion global de un medio interior, solucion de
un problema planteado en el campo de constitucion de un organismo. El organismo no seria
nada si no fuera la solucion de un problema, y lo mismo vale para cada uno de sus 6rganos di-
ferenciados, ast el ojo resuelve un problema de luz (Deleuze, Diferencia y repeticion 315, 317-318).

Ahora puede afirmarse con rotundidad algo que apenas podia vislumbrarse en la acepcion
basica proporcionada en la primera parte de este escrito y que completa la bruta defini-
cion inicial. Desde un plano de inmanencia natural pura, lo virtual y lo actual, son dos
formas de contemplar el proceso natural, real, de differenc/riacion. Alla donde haya ac-
tualidad hay virtualidad, alla donde haya virtualidad hay actualidad por la sencilla razon
de que ambas apcl;m al “mismo” proceso de realidad. Normalmente las interpretaciones

22“[...] Los cromosomas aparecen como loci, es decir no simplemente como lugares en el espacio, sino como complejos de relacio-
nes de proximidad. Los genes expresan elementos diferenciales que caracterizan también de manera global un organismo, y
que cumplen el papel de puntos notables en un doble proceso de determinacion reciproca y completa. El doble aspecto del gen
consiste en regir varios caracteres a la vez, y en actuar solo en relacion con otros genes. El conjunto constituye un virtual, un
potencial; y esa estructura se encarna en los organismos actuales...” (Deleuze, Diferencia y repeticion 281).
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deleuzianas, con buen criterio, extraen las dos caras de la differenc/riacion desde el calcu-
lo diferencial porque es como ¢l mismo lo explica y ejemplifica.” Pero no hay que olvidar
que Deleuze tambie¢n afirma que este proceso no es exclusivo de la matematica. Ademas,
justamente ¢s el calculo diferencial uno de los principales nexos entre la matematica y la
medicion de procesos de cambio en las ciencias naturales. Lo mis relevante de este doble
proceso es que sirve para mostrar como, mas alla de describir identidades esenciales, la
naturaleza lo que ofrece son procesos de transformacion. Mas aun, incluso procesos no
necesariamente lineales como se decia al inicio del texto sobre lo virtual. Con el calculo
sobre lo que cambia se puede acceder a ambitos de objetividad de lo que ocurre, aunque
no se sepa (0 no exista) exactamente el resultado final. Acceso a la objetividad de un no-sa-
ber que no es insuficiencia sino ocurrencia positiva. Efectos de caja negra, fendmenos con
altos niveles de entropia y cualquier suceso que, a pesar de respetar las leyes de causalidad
desde la multifactorialidad intensiva, progrese alterando la identidad inicial del sistema,
hacen patente la irreversibilidad y la potencialidad virtual de cambio actuando en ¢l.

Por ahora baste con senalar que este engranaje doble es usado constantemente a partir
de los dos dltimos capitulos de Diferencia y repeticion: alla donde se demarquen un campo de
identidades individuales de algin tipo —puntos, objetos, o, en puridad, un objeto que desde el
sentido comtn quede senialado como identidad— habra siempre un proceso de individuacion que
lo constituye, genesis dinamica que funge como su condicion. A la vez, toda genesis dinamica
aparece erigida siempre desde un espacio cualitativo/cuantitativo ya materializado en estructura
individuada.* La actualidad es la razon desde la estructura, y la génesis pre-individual es la razon
desde lo virtual. Esta doble perspectiva omolégica ofrece una prioridad estructural de la realidad
reificada en entidades (différenciation), de derecho, pero entendiendo que siempre el proceso previo
de individuacion es una genesis que constituye de hecho a tales singularidades (differentiation).”s La
concepeion de la realidad deleuziana enfatiza ast el falso problema de acceso a identidades puras o
simples que describir; toda identidad es ya una estructuracion genetico-estructural de algun tipo
reificada a partir de relaciones intensivas y pre-individiduales.

23 Ver: “Dialéctica, estructura y génesis: la presencia de Lautman en lo virtual deleuziano” (2022), de Gonzalo Santaya.

24“No basta con sefialar una diferencia de naturaleza entre la individuacion y la diferencia en general. Esa diferencia de naturaleza
sigue siendo ininteligible, en tanto que no aceptemos su consecuencia necesaria: que la individuacion precede de derecho a la
diferenciacién, que toda diferenciacion supone un campo intensivo de individuacion previa” (Deleuze, Diferencia y repeticién

369).

25 Por supuesto si a]guicn pensase que con esto Deleuze niega que existan individuos en la naturaleza y que es el entendimiento el
que detenta el poder de poner unidad podria sefialarse de nuevo que esa persona estd cayendo en un falso problema tal y como
denomina Deleuze. Antes de preguntar si las entidades individuales son “en-si” o individuadas desde mi esquema perceptivo,
hay que operar primero valorando la diferencia de naturaleza, son dos problemas distintos con distinta distribucion. Desde la
identidad natural del objeto, el objeto es (sea un bosque o un arbol), pero se descompone en un proceso intensivo pre-individual.
Y, si parto desde la identidad de mi esquema debo observar como mas alla de la percepcion, la actualidad de una imagen remite
a una idea general de identidad abstraida por la memoria.
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i ué gana la ontolog{a deleuziana con esta caracterizacion de realidad? Mediante la com-
binatoria intensiva, individuacion procesual de partes cuantitativas y gradacion de cualidades, el
matiz que se persigue es reubicar el comienzo ontologico; como inicio filosofico no distingue la
esencialidad de una identidad que cs, respecto de todo lo que dicha identidad no es, en sentido
amplio esa identificacion es lo que ¢l identifica como determinacion negativa, cjercicio de “recor-
tar identidad” que Deleuze asocia a la postulacion de identidad conceprual (pensando en Hegel).
Pero no se trata de cmpezar por “resolver tensiones en lo idéntico, sino de distribuir elementos
dispares en una multiplicidad” (Deleuze, Diferencia y repeticion 93). Es decir, en lugar de empezar
por distribuir identidades, esta caracterizacion de la realidad persigue expresar la potencialidad
virtual actualizﬁndose; se trata del proceso genético (o genealégico) inscrito al interior de cual-
quicr momento de identidad real como transformacion intrinseca —intensiva—. Es por eso que el
simbolo de la diferencia no es en primera instancia distincion de opuestos entre la identidad de
Ayno A (-A), sino otro simbolo ejemplificado con la medicion del cambio del calculo diferencial:
“dx"2¢ En lugar de una identidad conceprual relacionandose con lo externo a esa identidad, una
identidad real constituyéndose. En lugar de una concepeion espacial y estatica de relaciones entre
identidades, un calculo diferencial de la transformacion y el cambio infinitesimal. Los procesos
que sostienen toda representacion actual del mundo no deben ser confundidos con la propia ac-
tualidad de la representacion. Mientras que el pensamiento a la aleura de la percepeion parte de
generalidades extraidas de identidades estables, Deleuze usa ejemplos de la biologfa, la termodi-
namica o ¢l caleulo diferencial para mostrar como la identidad se desmenuza en variables inten-
sivas graduables (energias, funciones de cambio) y se recompone en momentos cuantificables. En
conjunto, ambos movimientos son el proceso virtual de actualizacion, differenc/riacion.?

No puedo extender mas este acercamiento al concepro de realidad. Creo que el hori-
zonte practico para el futuro de los estudios deleuzianos pasa por explotar esta concepcion
que, por ejemplo, el gran trabajo de David Lapoujade sefiala sin verdaderamente detenerse

cn CHO.

La idea es a la vez materia intensiva y la logica de esa materia, a condicion de concebir esa 16-
gica como estrictamente inmanente a €sa materia puesto que cs su cxprcsi()n. Comicidad por
comicidad, hay que decir en realidad que la filosofia de Deleuze es un materialismo dialéctico
o una dialéctica macerialista. (113)

("Qlé hay que entender por posible en Deleuze? Responde a una caracterizacion habicual.

Es el cjercicio de imaginacién en el que, mediante la combinacion de datos, el entendi-

26 Ver el trabajo: “Deleuze’s Concept of the Virtual and the Critique of the Possible” (2009), de Daniel Smith.

27“Creemos que la individuacion es esencialmente intensiva; y cl campo prc—individual, ideal-vircual, lugar donde se forman re-
laciones diferenciales. La individuacién es el acto de intensidad que determina las relaciones diferenciales a actualizarse, segin
lineas de diferenciacion en las cualidades y extensiones que crea” (Deleuze, Diferencia y repeticion 368).
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miento humano evalta y calcula la probabi]idad de que distintas combinaciones de reali-
dad puedan ocurrir (lo probable) dentro de un rango de otras combinaciones que podrian
ser efectivas (lo posible) y, por ende, descartar otras irrealizables (lo imposible). Como pre-
gunta, en términos kantianos se articula de manera comun de la siguiente manera: ("qué
es lo que necesariamente debe ser ast y qué puede ser de otra manera? Bajo esta nocion
se ofrece el acercamiento tacitamente critico de Deleuze a las reflexiones de corte modal.
Lo posible no es ni mas ni menos que la valoracion de imﬁgenes de estados de cosas que
concebimos que podrian ser.

Reflexionar acerca de la posibilidad de tal o cual implica partir de una representacion, una
idea general y estable de lo que las cosas son; abstraccion que prescinde de los datos cambiantes
y los matices diversos, y se queda con aquello de los objetos que no cambia, entendido como
objetividad pura. Tres son las claves para entender el funcionamiento técnico de esta nocion tal
y como lo atribuye Deleuze.®® Primera, prioridad del presente perceptivo: desde la percepcion se
atslan elementos constantes —identidades fijas— (un numero indefinido de ellos) que se entienden
como invariables para calcular, desde la imaginacion, las recombinaciones probables, posibles
e imposib]es. De esta forma, se le da una prioridad a la forma actual del mundo como clave de
comprension de otros estados posibles. Segunda, dado que se asumen unos elementos invariables
manifiestos en el presente, tanto los estados pasados como los estados futuros se definen como
una mera recolocacion de tales elementos. Tercera, la realidad se concibe, asi como un espacio de
combinaciones y recombinaciones posibles, reglas fijas que el pensamiento debe poder extraer,

todo lo que existe son elementos invariables cambiando de sitio en un lugar comin.

5. Lo virtual, lo actual y lo real y lo posiblc. En tres actos

Queda ahora articular con precision las cuatro nociones perfiladas; engranar la prime-
ra acepcion bergsoniana del par virtual/actual dentro de lo real (dentro del proceso de
diferenc/tiacion) y, claro, elucidar la relacion aun por calibrar con “lo posible”. Tanto en
El pliegue, El bergsonismo y en Diferencia y repeticion hay algin pequeno fragmento que se
ocupa de poner los cuatro términos en liza. He seleccionado tres de estos fragmentos, uno
en cada obra para que, analizandolos, por fin arribe al objetivo de este escrito: mostrar la
distribucion modal en la filosofia deleuziana, el como se sitda el autor ante la pregunta
;que es lo posible?, mediante la articulacion de los cuatro conceptos rastreados.

Primer acto. Desde El bergsonismo debe entenderse que darle prioridad a lo posible

28 Para componer la concepcidn de lo posible segun Deleuze ver al respecto Légica del sentido (décima serie) y Diferencia
y repeticion (298-299, 317-319).
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ﬁ‘entc a 10 Virtual CS COﬂdGl’l?lf a ]21 OﬂtOlOgllél aun FQ]SO pfOb]Cle, cn ¢sta Obfll NE 1661

Lo posible no tiene realidad (aunque pueda tener una actualidad); inversamente, lo virtual no
es actual, pero posee en cuanto tal una realidad. [...] Por otra parte, desde un punto de vista
distinto, lo posible es lo que se “realiza” (0 no se realiza); ahora bien, el proceso de realizacion
esta sometido a dos reglas esenciales, la de la semejanza y la de la limitacion. La razon estriba
en que se considera que lo real es a imagen de lo posible que realiza (solo tiene de mas la exis-
tencia o la realidad, lo cual se traduce diciendo que desde el punto de vista del concepro no hay
diferencia entre lo posible y lo real). [...] Lo virtual, por el contrario, no tiene que realizarse sino
que actualizarse; y la actualizacion ya no tiene como 1'eglzls la semejanza y la limitacion, sino la
diferencia o la divergencia y la creacion. (Deleuze 101-102)

La nocion de lo posiblc, como se vio arriba, es una distribucion regular de la realidad des-
de la ﬁjcza interna del pensamiento. Aunque los objctos cmpl'ricamcntc sean diferencia-
dos por su posicion en el espacio-tiempo, el pensamiento (memoria mediante) abstrae en
ellos, por semejanza y limitacion, una imagen estable de identidad conceptual. Deleuze, con
Bergson, enfatiza que tal conccpcién modal opera inicialmente por unificacion a partir
de la identidad conceprual. Es necesario comprender las implicaciones de este punto de
partidn. Delimitar una serie de objetos/identidades abstraidas conceptualmente, asi sea
esta serie infinira, implica ofrecer la realidad desde tal conjunto de identidades estables
en interaccion entre si. El universo queda convertido en un tablero de ajedrez, (0 en un
reloj de arena) pucs mas alla de la posicién de las piczas en un MoOmento CONCreto, y de
las infinitas partidas que se jueguen, las rcg]as del juego ofrecen como un presente eterno
toda distribucion posible, las infinitas partidas que pueden ser.

Por eso, en el extracto de arriba se dice que desde el concepto no s relevante la dife-
rencia entre lo posiblc y lo real. Tanto da que la combinacion posiblc esté realizada o no.
En cierto sentido es indiferente que las cosas esten sucediendo o no, son fruto de la com-
binatoria posible. Lo relevante es acceder al calculo de combinaciones posiblcs, las reglas
del jucgo. Esto es, a las 1cycs que rigen cualquicr interaccion y estado efectivo o posiblc.
Del otro lado, siguiendo con el extracto, lo virtual no encaja desde la identidad logica de
semejanza y oposicién. ;,Por qué? Sencillo, volviendo a las caracteristicas de la memoria
en Bergson (ver apartado 3.1.) hay que colcgir que la memoria efectivamente extrae de la
realidad por practicidad modelos que se repiten en el tiempo, identidades logicas. Pero, en
términos ontolo'gicos, (ver apartado 3.2.) no existe un modelo actual estatico. Dar prioridad
a una coleccion de identidades esenciales bien delimitadas, es dar prioridad a la memoria,
ast el futuro y el pasado se observan como recombinaciones posibles de lo que es (actual).
Dicho con precisién, la critica de Deleuze a “lo posible” es una critica al mecanismo ar-
gumcntal con el que opera; un recucnto del conjunto de identidades platonizadas que
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acotan las combinaciones realizables en la realidad. A lo largo de toda su obra es critico
con esta nocion modal entendida como caleulo de lo posible por una sencilla razén: encaja
en lo que llama “falso problema”; pues se da prioridad ontologica al presente perceptivo
(reificado en identidades mediante la memoria) como representacién de la realidad. Es
decir, en nomenclatura deleuziana, el mecanismo de lo posible rectifica el primado de la
identidad a partir del comienzo en una actualidad pura. Ast, el proceso de diferenciacion
del que participa toda identidad queda a lo sumo como una mera narracion de accidentes
o coincidencias.

Segundo acto. Desde Diferencia y repeticion vuelve a matizarse la relacion entre los cua-
tro términos, en este caso usare el fragmento para explicar, frente al platonismo implicito
de lo posible, la emergencia de novedad virtual.

Lo posible y lo virtual se distinguen porque uno remite a la identidad en el concepro, mientras
que el otro designa una multiplicidad pura en la Idea, que excluye radicalmente lo idéntico
como condicion previa. En fin, en la medida en que lo posible se propone a la “realizacion”, es
el mismo concebido como la imagen de lo real; y lo real, como la semejanza de lo posible. Por
cllo, se entiende tan mal qué es lo que la existencia agrega al concepto al duplicar lo semejante
por lo semejante. Esa es la tara de lo posible, tara que lo denuncia como producto posterior, ¢l
mismo fabricado retroactivamente a imagen de lo que se le parece. Por el contrario, [...] Nunca
los términos actuales se asemejan a la virtualidad que actualizan; las cualidades y las especies
no se parecen a las relaciones diferenciales que encarnan; tampoco las partes se asemejan a las
singularidades que encarnan. [..] Es contradictorio hablar de “potencial” como lo hacen ciertos
bic')logos, y definir la diferenciacion por la simple limitacion de un poder global, como si ese
potencial se confundiera con una posibilidad 16gica, (Deleuze 319)

En la primera parte de este extracto se redunda en el “defecto” de lo posible, reiterando
lo expuesto desde El bergsonismo, el problema es concederle una prioridad ontologica; se
hace ast una filosofia que parte de unidades establecidas. Desde la actualidad (percep-
cion+memoria) se extrae una unidad conceptual y desde tal unidad conceptual se piensan
las interrelaciones como posibles concebibles, combinaciones futuras mas o menos pro-
bables. Para entender mas concretamente a que se refiere Deleuze por unidad conceprual
puede figurarse uno la siguiente pregunta: ;Cuando una mariposa, por ejemplo, una tipo
Heliconius erato, es idéntica a otra Heliconius erato? En el orden del concepro hay que res-
ponder: siempre, en el mismo sentido que decimos que dos gotas de agua son identicas.
Una mariposa de la misma especie Conceptualmentc es igual a todas las otras que caigan
bajo la identidad de la especie.® Ast, en el orden del concepto hay una unidad original (la
especie) y las copias que participan de ella (los ejemplares). Muestra basica de un ejercicio

29Ver: Howard, Daniel y Berlocher, Stewart. Endless Forms: Species and speciation (1998), de Daniel Howard y Stewart Berlocher.
Los capitulos 7, 8 y 9 estudian ejemplos de la especiacion simpdtrica referida aqui.
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de platonizacio/n en la naturaleza. Los ejemplarcs como repeticién de identidad, una mul-
tiplicidad reunida en una forma. No obstante, siguiendo con el ejemplo, la Heliconius erato
se caracteriza por mostrar transformaciones denominadas “especiacién simpﬁtrica”; esto
es, cambios en el ambiente que hacen que los ejemplares estén sometidos a una transfor-
macion relativa, cambiando su color, forma, habito reproductivo, hasta incluso ser consi-
deradas en puridad una diversificacion de nuevas especies.’°

Volviendo al fragmento de Diferencia y repel:iciém las relaciones diferenciales, diferen—
cias de intensidad virtual, en el ejemplo de las mariposas (calor, contaminacion, riesgo, ¢xito
reproductivo, etc.) en las que participa la estructura actual de la especie Heliconius erato,
obviamente no tienen una relacion de “esto se parece a esto” o “esta parte es esencialmente
igual en estas dos identidades”. En vistas de su pasado se explica como el ¢éxito adaprativo
implicado, desarrollo de potencias pre-individuales actualizandose; en vistas de su futuro
virtual, una emergencia creativa por desplegarse aun inexistente. De hecho, por €so, desde
el tltimo fragmento de arriba, “cl potencial del que hablan ciertos biologos” (Deleuze, Di-
ferencia y repeticion 319) no es el poder extraido de la definicion esencial de una identidad/
especie (como si fuera el poder posible que ¢sta puede desarrollar en el entorno). Mas bien,
“cl potencial” de una especie solo se refleja en el proceso de diferenc/riacion. Mas que una
repeticion platonica en el orden del concepro, la naturaleza muestra una re-produccion
creativa, emergencia de novedad, geénesis que porta toda estructura actual. Y, a la vez,
casilla de salida, ¢xodo perpetuo desde el que la actualidad responde, proceso de diferenc/
riacion. “El individuo no es una ilusion en relacion con el genio de la especie; mas bien, la
especie es una ilusion —en verdad inevitable y bien fundada— en relacion con los juegos del
individuo y de la individuacion” (Deleuze, Diferencia y repeticion 372).

Tercer acto. Por ultimo, desde El pliegue, de la mano de Leibnitz, Deleuze vuelve a
referir la relacion entre los cuatro términos. Desde la distribucion Operada, “lo posible”

aparece tambic¢n de otra manera, siempre como pasado:

Sin duda, los seres individuales son las razones dltimas y suficientes: sus formas o fuerza pri-
mitiva, la jerarquia, el acorde y la variedad de esas formas componen en dltima instancia las
colecciones, los diferentes tipos de coleccion. Pero el piso de abajo no es menos irreductible,
porque implica una pérdida de individualidad de las componentes, y relaciona con los tipos
de colecciones compuestas fuerzas de enlace materiales o secundarias. Es cierto que un piso se
plicga sobre ¢l otro, pero ante todo cada uno implica un modo de pliegue muy diferente. Una
cadena montafiosa no se pliega de la misma manera que una cadena genctica, o incluso que una

30 Esta familia de mariposas muestra lo que se denomina “evolucion rdpida”, es decir, una adaptacién al entorno en pocas ene-
raciones. La mimesis con los colores del entorno (por ejemplo, oscurecimiento del color segin el color de los arboles, incluso
cuando ese oscurecimiento ha sido por procesos de contaminacién humana), mimesis con otras especies del entorno venenosas
para los depredadores (mimetismo batesiano), interacciones ecoldgicas segin la vegetacion del entorno y cambios en la comu-
nicacién quimica para asegurar apareamientos que fortalezcan el nuevo linaje.
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gastrula. Este ejemplo todavia se refiere a lo organico y a lo inorganico. Lo que hay que distin-
guir radicalmente son los repliegucs de la marteria, que siempre consisten en ocultar algo de la
superficie relativa que afectan, y los pliegues de la forma que, por el contrario, revelan el detalle
de una superficie absoluta, copresente en todas sus afecciones. [...] ;Por qué el piso de abajo, que
no es una simple apariencia? Porque el mundo, la linca embrollada del mundo es como un vir-
tual que se actualiza en las monadas: el mundo solo tiene actualidad en las monadas, cada una
de las cuales lo expresa desde su propio punto de vista, sobre su propia superficie. Pero la pareja
virtual/actual no agota el problema, hay una segunda pareja muy diferente. Posible-real. [...] El
mundo es una virtualidad que se actualiza en las monadas o las almas, pero también una posibilidad
que debe realizarse en la materia o los cuerpos. |...] La expresion del alma va del todo a lo particular,
es decir, del mundo entero a una zona privilegiada, mientras que la expresion del universo va
de parte en parte, de lo proximo a lo lejano, en la medida en que un cuerpo corresponde a la
zona privilegiada del alma, y sufre por contigiiidad la impresion de todos los demas. (Deleuze
134-135, cursivas mias)

Desde el fragmento. La materia se repliega en los cuerpos, los cuerpos son una contrac-
cion —plicguc— conformado de materia. Cambia la Cxprcsién para adecuar el 1cnguajc ala
plasticidad argumental de Leibnitz, pero esa efervescencia de materia, repliegue, concre-
tandose en forma dinamica, pliegue, alude al proceso de diferenciac/rion. Hay que volver
a la teoria sustractiva que se demarcaba arriba desde Bergson (apartado 3.1). Lo actual no
es solo un recorte por parte del pensamiento mediante la memoria. ;Como si todo fuera
una distribucion entre lo interno y lo externo! Lo actual, en primera instancia demarca
la relacion entre la piel y el ambiente, los ojos y la distancia iluminada respecto de otros
objetos; menos prosaico, la zona real, fisica, de proximidad en la que el cuerpo se mueve.
Lo actual es punto de vista no simplemente por tener una representacion propia, un alma
0 memoria, sino porque, primero, la memoria pertencce a la monada material, el punto de
vista esta corporeizado, ocupa siempre una posicion en la realidad. El lugar de la monada
es lo que esta objetivamente recortando un fragmemo de realidad. Siguiendo con esto, es
muy importante lo que apunta el extracto desde la frase “el mundo es una virtualidad que
se actualiza” (Deleuze, El pliegue 134-135), por partes: la virtualidad se actualiza en las mo-
nadas o las almas. Esto cneaja a la perfeccién con lo estructurado arriba; la potcncialidad
virtual de la naturaleza es contraida por la intcligcncia humana desde la memoria. Por
tanto, ciertamente hay una distincion entre el “adentro” de la memoria actual y el “afuera”
de la transformacion virtual. Esta es una distincion desde la posicién del pensamiento.
Pero no debe olvidarse que tal distincion adentro(actual)/afuera(vircual) depende en pri-
mera instancia del proceso real, ontologico, de différenciation en el que, efectivamente,
siempre pueden ser delimitadas identidades reales estructuradas (actualidad de la diﬁéren—
ciation), a la vez que toda identidad actual presupone un campo de relaciones intensivas,
que constituye su genesis (virtualidad de differenciation), la problematizacion previa que
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le da su razon de ser. En ese sentido, desde el proceso de dﬁérenciation, lo posible Nno ¢s ni
mas ni menos que los senderos pasados abiertos por la virtualidad real. Lo posible es la
genesis de pasado que constituye al momento actual, nunca, en terminos ontologicos, la
recombinacion y calculo absoluto de posibilidades desde el presente 1égic0 del pensamiento.

Para cerrar, desde la parte final del excracto, hay que decantar una dltima carac
teristica. Deleuze advierte de dos reg{menes problemﬁticos diferenciados: desde el alma,
donde los razonamientos van del todo a lo particular, y desde el universo, donde los razo-
namientos van “de parte a parte”. De nuevo aparece aqui la necesidad de separar el ambito
del pensamiento y el ambito de la naturaleza (para evitar caer en falsos problemas). Desde
el pensamiento (0 alma), donde la memoria es condicion, es inevitable producir una es-
tructura comprensiva, siguiendo el texto, establecer un todo que abarque el conjunto de
lo particular que sale al encuentro practico del cuerpo. La Critica de la razon pura seria un
buen ¢jemplo de ello, mediante el entendimiento se busca unificar la diversidad de los
fenomenos bajo reglas precisas de conocimiento, y desde el entendimiento la razon precisa
principios de unidad. Ahora bien, “desde el universo”, esto es, desde el proceso de différen—
ciation, la razon ya no establece reglas fijas, va de “parte a parte”. Es decir, ya no trata de
determinar un todo, sino de entender los movimientos constitutivos de transformacion,
traslacion, relacion, desde los propios cuerpos. O mas preciso, como en toda identidad o
cuerpo —actual— hay dinamicas virtuales, causas y efectos pre-individuales, operando en
la autoorganizacion de esa parte con el todo. Mientras que, desde el ambito del pensa-
micnto, por pura necesidad se establecen conjuntos de identidades con partesy relaciones,
desde el ambito de la naturaleza, de parte a parte, lo que sucede son tendencias de organi-
zacion en las que, efectivamente, nosotros observamos el producto “acabado”, identidades
con partes y relaciones. Asi, cada vez que se sefale una identidad actual real, lo que se se-
fiala es un efecto ya realizado, capaz de ser problematizado en estructura y génesis virtual

6. Conclusiones y aperturas: dos formas de problematizar lo posible

En la cxplicacién de los tres Fragmcntos anteriores, se encuentran los principa]es argu-
mentales que entrecruzan lo posible, lo virtual, lo real y lo actual. Me limitar¢ a exponerlos
aqui, para que funcione, habra de tenerse en mente todo lo dicho en la primera parte: la
distribucion basica bergsoniana. Una vez hecho eso, se podrﬁ observar la perspectiva de-
leuziana sobre la modalidad y abrir desde aht implicaciones de escudio futuras.

Primer acto, lo aclarado desde El bergsonismo. Lo actual desde el pensamiento convierte
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a la realidad en un calculo de posibilidades: hacer una teoria de la realidad en la que se presu-
pone el acceso a la identidad fija (Iogica) de determinados elementos (asi sean estos infini-
tos) es convertir la actualidad, que es siempre mezcla de percepeion real mas memoria, en
una reificacion de relaciones constitutivas entre entidades actuales. Asi, lo posible es un
caleulo de las distintas distribuciones que pueden ocurrir desde el modelo actual. Notese,
que, si se atienden a las tres caracteristicas que se extrajeron de la memoria bergsonizma
en la primera parte del escrito, esto es propio del cjercicio de una conciencia; se usa la
memoria en la pcrccpcién precisamente para calcular lo futuro.

Segundo acto, desde Diferencia y repeticion. En la realidad es necesario distinguir entre
lo que puede una entidad actual (real, no légica), y como esa entidad actual ha sido constituida:
en continuidad con el primer acto, dar prioridad a la actualidad no es mas que reconocer
que somos platonicos por naturaleza; entendemos el futuro como una recombinacion de
identidades reificadas en el pensamiento mediante la memoria. No obstante, hay que dis-
tinguir entre ¢l orden de identidades logicas, el producido por el pensamiento bajo el uso
de la memoria/percepcion, y las identidades reales. En toda identidad real hay siempre
un proceso de diﬁérenciation de relaciones, tensiones, movimientos, pre—individualidades
virtuales actualizando toda identidad. Lo real, es siempre un mismo movimiento de diffe-
renciation que puede ser comprendido en dos direcciones, desde las posibilidades actuales
que se¢ abren, o desde la génesis virtual que realizo y constituye tal actualidad.

Tercer acto, desde El pliegue. Lo posible como recombinacion en el pensamiento y lo po-
sible como la genesis real previa de lo actual: en consonancia con los dos actos anteriores, la
actualidad es expresién subjetiva, pero antes de ser pura interioridad es posicién real en
el mundo material. Es decir, la actualidad se puede problematizar desde la contraccion
del pensamiento, problema de semejanza entre adentro/afuera, pero tambicn desde el
proceso real en st mismo, problema entre la estructura corporal (fisica) actual y la genesis
multiple, virtual y pre-personal que la constituye3* Deleuze lo expresa con una formula
sencilla: la virtualidad se actualiza en el alma, pero se realiza en la materia. Precisamente,
esta distincion arroja al menos dos formas de problematizar lo posible que parece que
son las que Deleuze distribuye y distingue todo el tiempo: desde la actualidad entendida
como unificacion en la memoria, lo que reenvia de nuevo al primer acto (calculo de po-

31 “[..] No es el cuerpo el que realiza, sino que es el cuerpo donde algo se realiza, gracias a lo cual, el propio cuerpo deviene real o
sustancial. El proceso de actualizacion opera por distribucion, pero el proceso de realizacién opera por semejanza. Lo que pl:m—
tea un punto particularmente delicado. Pues, si el mundo estd atrapado en un doble proceso, de actualizacién en las ménadas
y de realizacion en los cuerpos, jen que consiste ¢l mismo, como definirlo como lo que se actualiza y se realiza? [..] Evidente-
mente, son dos regimenes de expresion muy diferentes, realmente distintos, puesto que uno es distributivo, y el otro colectivo:
cada ménada expresa por su cuenta el mundo entero, independientemente de las otras y sin influjo, mientras que todo cuerpo
recibe la impresion o el influjo de los otros, y el conjunto de los cuerpos, el universo material expresa el mundo™ (Deleuze, El

pliegue 135-136).
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sibles), o desde el proceso de différenciation, donde lo posible en lugar de concebirse como
un calculo sobre el futuro, aparece como la genesis previa, el pasado puro de problematicas
que circunscribe al campo actual como efecto.

;Que es lo que queda despucs de todo este recorrido? Me parece que con lo estableci-
do desde los conceptos analizados aparece la puerta de entrada a la reflexion modal de G.
Deleuze y, por ende, puedo aventurarme a implicar algunas consecuencias para escudios
posteriores.

1. Se ha observado que, en la realidad, dentro del proceso de différenciation no hay
una oposicion como tal, entre actualidad y virtualidad. Ambos forman parte del proceso
de realizacion natural en la inmanencia pura.

2. Sin embargo, son dos regimenes de estudio diferenciado que, entre otros rendi-
mientos, hacen una distribucion distinta frente a la pregunca modal por lo posible. En
términos modales, partir de la actualidad es concederle al ambito del pensamiento un
lugar privilegiado, y, por tanto, la pregunta por lo posible mira hacia el futuro como un
caleulo de posibilidades, es algo consustancial del pensamiento. Lo modal se transforma
en la pregunta prﬁctica ("qué es lo que va a ocurrir? Del otro lado, partir de la vircualidad
en términos modales convierte a toda identidad real —actual- en una pasado de rela-
ciones pre-individuales, es decir, desde la virtualidad, todo acceso a identidad actual se
prob]ematiza mediante las fuerzas que la impliczm y la explican. Desde la identidad real,
naturalizada, desde las funciones de cambio que la habitan, la pregunta no es, por tanto,
;que es lo que una identidad puede hacer?, sino ;que ha tenido que ocurrir para llegar a
esta identidad actual? Piénsese en las mariposas. Asl, desde la virtualidad, la pregunta
acerca de ;qué es lo posible? ya no es sobre el futuro, mas bien lo posible se vuelve fruto de
indagacion retrospectiva, exploracion de la irreversibilidad virtual pasada, lo actual solo
se explica como solucion desde una génesis previa, es lo que Deleuze denomina prob]ema;
lo previo a las instancias de solucion actuales. Pero, recuerdese, lo virtual entendido como
pasado (apartado 3.2.), no es lo anterior que ya no es frente a lo actual que st es (falso pro-
blema). Mas bien lo virtual es la razén de todo lo actual siendo. Preguntarse por lo posib]e
desde lo virtual es observar cualquier identidad real, actual, desde su emergencia de pura
singularidad. Un acontecimiento, novedad que solo se explica y depende de una genesis
virtual.

Las dos secuencias que siguen esta explicacion son:

«  Prioridad actual- pensamiento (memoria)—=calculo de lo posible%pregunta
practica sobre el futuro a partir de la repeticion del pasado.
«  Prioridad virtualeproceso de diﬁ’érendationﬁgenesis de relaciones pre—indivi—
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duales - Pregunta problematica acerca de una actualidad entendida en su pura
singularidad.

3. Por ultimo, por mas que haya sido dicho de forma implfcita, hay que destacar que, ob-
servar la distincion entre lo actual y lo virtual es tanto como dividir la razon modal en
dos horizontes problematicos diferenciados. A la vez un desglose de soluciones posibles,
siempre que el futuro encaja en un molde del pasado la pregunta que tiene lugar es ;que va
a pasar? Desde la seguridad de un estado de repeticion, el pensamiento caleula equilibrios
razonables. Solo cuando algo se sale del molde y se ve en su completa novedad irreversible
aparece “la otra” cuestion sobre lo posible, sc prob]ematiza lo dado como cxcepcion:ﬂ bajo
la pregunta ;qué es lo que acaba de ocurrir? Lo virtual y lo actual son el mismo proceso de
inmanencia, el mismo movimiento, la naturaleza, pero en términos modales sefalan dos
direcciones de dicho movimiento, la razon en lo actual compone soluciones futuras desde
una estructura estable “hacia adelante”. La emergencia irreversible de lo virtual muestra
la actualidad en su pura efervescencia, como una novedad problematica, porvenir futuro
que, por necesidad logica, la razon compondra, desde el asombro, como el camino de un
pasado ya inevitable.

Pensar la novedad futura, el acontecimiento por venir es una aspiracion comun,
inherente al pensamiento, pero siempre sera un calculo de lo posible ya contenido actual-
mente. Vano parece el intento de trazar un esquema de la indeterminacion futura; mas
bien, Deleuze, al confrontar lo virtual/actual a lo real/posible, obliga a la razén a diferen-
ciar el ambito del pensamiento, donde la novedad excepcional ¢s siempre lo ya ocurrido,
del ambito de la naturaleza, donde deben reconocerse contornos positivos de indetermi-
nacion, espacio de no-saber que aparece virtualmente, no como falla epistémica, sino mas

bien como el reconocimiento de novedad irreversible atin no acaecida.
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Resumen
Habitar es un modo de ser de los seres humanos,
una manera de vivir y de comportarnos frente
alo otro y los otros, es decir, la naturaleza y los
otros seres humanos. Este modo de ser ha sido
ordenado por una cierta sabiduria de vivir, una
:uquitecténica, que gobernaba esencialmente
nuestra manera de habitar, construir, cultivar,
edificar, cuidar nuestro entorno natural y cons-
truido buscando un buen vivir. La erosion, el
debilitamiento y la pérdida de tal sabiduria
estan provocando una crisis del habitar que se
1'€ﬂeja en una carencia de arquitectdnica Yy, por
ende, en la ausencia de una verdadera arquitec-
tura, que persiga lo que el arquitecto Christo-
pher Alexander llamo la “cualidad sin nombre”.

Palabras clave: Fenomenologia, Habitar, Cuali-
dad sin nombre, Arquitectonica, Arquitectura..

Abstract

DWCHing is a way of being of human beings, a
way of living and behaving towards the other
and the others, that is, the nature and the other
human beings. This way of being has been orde-
red by a certain wisdom of living, an architec-
tural one, that essentially governed our way of
dweﬂing, living, Cultivnting, building, caring for
our natural and built environment in search of’
a good life. The erosion, weakening and loss of
such wisdom are causing a crisis of living that is
reflected in a lack of architectural and, cherefo-
re, in the absence of a true architecture, which
pursues what the architect Christopher Alexan-
der called the “Nameless uality”.

Keywords: Phenomenology, Dwelling, Nameless
Quality, Architecture.
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Mira esta ventana: no es sino un agujero en la pared, pero por ella todo el cuarto estd iluminado.
Cuando las facultades estan vacias, el corazon esta lleno de luz.

Estando lleno de luz viene a ser una influencia

por la que otros seran secretamente transformados.

Thomas Merton

1. Introduccion
a meditacion de Martin Heidcggcn en su conferencia “Construir, habitar, pensar’,
dejo una marca y un impulso que ha llevado a diversos autores a reflexionar acerca
del habitar y los problemas que enfrenta nuestra manera de hacerlo en el mundo actual.

Entre los arquitectos que han elaborado una propuesta para habitar y construir,
recuperando el modo de ser humano, el habitar, situado en el mundo natural y cultural
en el que puede tener su arraigo, se encuentra Christophcr Alexander. Este arquitecto
austriaco Cxprcsé que el modo intemporal de construir, es decir, el modo de hacerlo al que
la arquitectura moderna quiso dar la espalda haciendo tabla rasa de historia, tradicion y
localidad, busca producir una cualidad cmergente: la “cualidad sin nombre”.

La cualidad sin nombre nos hace sentir mas vivos en ciertos lugarcs cuya produccién
y construccion resultd de manera organica, como la eclosion de una flor, en lugares gober-
nados por ¢l modo intemporal de construir, es decir, por un 1engu;1jc de patrones (de habi-
tary de construir) vivo, actuante, como un fucgo, como una prolongacién de la naturaleza.

La existencia de un modo intemporal de construir y de patrones (de evento o ac-
tividad y de espacio) signiﬁca un saber hacer y un saber vivir, un saber habitar que las
culturas y los pqulos 0 grupos humanos, habitantes del mundo, tienen ya, 0 tenian, antes
de la crisis que ha generado la imposicion de la arquitectura moderna.

Esta sabiduria de habitar, proponemos aqu{, cs analogablc 0 equiparable a lo que
Karel Kosik ha denominado (retomando un concepto ya usado con anterioridad por fi-
losofos como Aristoteles) una “arquitectonica”, es decir, un saber vivir bien, que es capaz
de distinguir y jerarquizar entre lo esencial y lo accesorio, lo importante y lo secundario.

La pérdida de esta sabiduria, esta arquitecténica, ha dcjado a las ciudades modernas
hucrfanas de una verdadera arquitectura: se trata de un olvido o un dar la espalda al ha-
bitar, de un quicbrc en el saber hacer y saber vivir de los 1cnguajes de patrones y de una
carencia de arquitecténica que, a decir de Karel Kosik, hace que no exista hoy una verda-
dera arquitectura, sino solo un sucedaneo de ella.

El presente texto s¢ propone recoger las reflexiones y meditaciones de Martin Hei-
dcggﬁr sobre el olvido del habitar, de Karel Kosik sobre la pérdida de la arquitccténica y
de Christopher Alexander sobre el quicbre en el lenguaje de patrones como una manera
de vindicar el acercamiento de la reflexion y la pr;ictica de la arquitectura a apuestas que
buscan recordar el habitar, la arquitccténica y la “cualidad sin nombre”.
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2. Habitar y construir: pcnsarlo con Martin Heidcggcr

En lo que sigue intentamos pensar sobre el habitar y el construir. Este pensar sobre el construir no tiene la pretension de
encontrar ideas sobre la construccion, ni menos dar 1‘cg1:1s sobre como construir. Este ensayo de pensamiento no presenta
en absoluto el construir a partir de la arquitectura ni de la téenica sino que va a buscar el construir en aquella rc’:gién a
la que pertenece todo aquello que es.

Martin Heidegger

Aunque parece correcto que la relacion entre construir y habitar es una relacion entre
un medio y su fin, al pensar ast, separados ambos conceptos y enlazados con esa relacion
instrumental, estamos perdiendo la esencia de ambos, seguin Heidegger: “Porque construir
no es solo medio y camino para el habitar, el construir es en st mismo ya el habitar” (128).

Una de las premisas basicas de la fenomenologia hermencutica de Heidegger es aten-
der, escuchar, a la exhortacion del habla, de la lengua (el lenguaje, el idioma, en su caso el
aleman y sus lenguas antecedentes como el griego, el latin y el gotico). Perdemos la relacion
esencial, la relacion que nos permite meditar en el ser, con el habla, si la rebajamos a un
mero instrumento o herramienta de comunicacion.

Ast que para no establecer una relacion inscrumental con el construir como un mero
medio para habitar, ni con el habla o el lenguaje como un mero medio, Heidegger nos
invita a escuchar la exhortacion del lenguaje respecto a “construir”. En esa escucha de la
lengua halla el filosofo de la Selva Negra un acceso a la esencia: “;Que significa entonces
construir? La palabra del alto aleman antiguo correspondiente a construir, buan, significa
habitar. Esto quiere decir: permanecer, residir. El significado propio del verbo bauen (cons-
truir), es decir, habitar, lo hemos perdido” (128).

En ese antiguo “buan” estaban connotadas las actividades de vivir, de habitar, de
construir, y otras que hoy nombramos por separado, de esa manera ocultamos u olvida-
mos, pﬁrdemos la esencial unidad de todas estas actividades en habitar como un modo de
ser en la tierra, como mortales:

El modo como tt eres, yo soy, la manera segtin la cual los hombres somos en la tierra es el Buan,
el habitar. Ser hombre signiﬁca: estar en la tierra como mortal signiﬁca: habitar. La antigua
palabm bauen signiﬁc:{ que el hombre es en la medida en que habita; la palabm bauen signi-
fica al mismo tiempo abrigar y cuidar; asi, cultivar (construir) un campo de labor (einen Acker
bauen), cultivar (construir) una vifia. Este construir solo cobija el crecimiento que, desde s,
hace madurar sus frutos. Construir, en el sentido de abrigar y cuidar, no es ningtin producir.

(Heidegger 129)
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Esta unidad originaria de las diferentes actividades del vivir en el habitar es importante
en sl misma, tiene una riqueza que no se alcanza a comprender cuando se nombra con
verbos distintos para cada actividad. Asimismo, submycmos y 1o olvidemos que: “Este
construir solo cobija el crecimiento que, desde st, hace madurar sus frutos. Construir, en
el sentido de abrigar y cuidar, no es ningfm producir” (Heidegger 129). Lo retomaremos
con Christophcr Alexander y su idea de que construir un edificio o una ciudad es como
el crecer de un elemento natural, pues emerge de muchas acciones de muchos habitantes,
de muchos actos de abrigar, cultivar y cuidar, y también se produce de manera “orgﬁnica”
como el florecer y dar fruto.

Sin embargo, regresando a Heidegger, esta separacion en diferentes actividades nos
hace olvidar Ia poderosa unidad originaria de habitar: “Luego estas actividades reivindi-
can el nombre de construir y con ¢l la cosa que este nombre dcsigna. El sentido propio del
construir, a saber, el habitar, cae en el olvido” (129).

Esa separacién, abstraccion, entre las palabms con que nombramos las actividades
del habitar, del vivir, nos hace olvidar no solo la unidad originaria de construir y habitar,
sino el ser del ser humano, el modo de ser en el mundo del ser humano como mortal,
como quien habita. El olvido del habitar esta relacionado o asociado al olvido del ser: asi
como el olvido del ser hace a la filosofia preguntar por el ente y olvidar preguntar por el
sentido de “ser”, el olvido del habitar deja de lado que es un modo de ser del ser humano y
lo oculta detras de las ideas sepamdas de diferentes actividades como construir, edificar,
cultivar, que pucdcn tener entre si relaciones instrumentales o de fines y medios, o bien
que parecen garantizar el producir Y CONSCruir como un traer la presencia técnica: donde
la relacion con lo otro, la naturaleza, es también ya instrumental: el ente natural como un
recurso natural, un insumo o un medio para que el humano produzca y construya, y no el
habitar como una poiesis que prolonga a la physis, una actividad tan natural como albergar
y cuidar lo que da fruro.

Asimismo, habitar no es algo que meramente se producc. No es un ente que se trae
a la presencia cuando se conjugan una serie de cualidades objetivas en una vivienda. En
contraste con esa idea de ente un objeto producido, habitar es un fendmeno de ser, es algo
que ocurre, que acontece, un evento. Y, asi como pucdc acontecer, pucdc también no acon-

tecer. Esto ya lo habia cuestionado el conferencista al inicio de su discurso:

En la actual falta de viviendas, tener donde alojarse es ciercamente algo tranquilizador y re-
confortante; las construcciones destinadas a servir de vivienda proporcionan ciertamente alo-
jamiento; hoy en dia pueden incluso tener una buena distribucion, facilicar la vida prﬁctica,
tener precios asequibles, estar abiertas al aire, la luz y el sol; pero: jalbergan ya en st la garantia
de que acontezea un habitar? (Heidegger 127-128)
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Esto es, que habitar no es una presencia que est¢ asegurada por la forma o la materia o la
disposicién de las viviendas o edificaciones como objetos, $iNO un acontecer que emerge
de una relacion entre el habitante Y $u €ntorno, sca la naturaleza o las edificaciones.

Asimismo, el habitar emerge, surge o acontece, pero el ser humano en tanto que ha-
bita no es pasivo: en tanto que habitar es su modo de ser, es un comportamiento, un hacer:
y este hacer es cuidar, preservar lo que cuida llevandolo a lo libre, a su esencia:

Habirtar, haber sido llevado a la paz, quiere decir: permanecer a buen recaudo, :Lpriscado en lo
frye, lo libre, es decir, en lo libre que cuida toda cosa llevandola a su esencia. El Tasgo funda-
mental del habitar es este cuidar (mirar por). Este rasgo atraviesa el habitar en toda su extension.
Esta se nos muestra asi que pensamos en que en el habitar descansa el ser del hombre, y des-
cansa en el sentido del residir de los mortales en la tierra. (Heidegger 131)

Residir no es un mero estar aht, sino un cuidado de toda cosa: es atencion, mirar por, y
actividad: cuidar, cultivar, meditar, construir, edificar. Y hacer todo esto como mortal en
la tierra, es decir, como quien tiene habla (el Zogos retine, albergzy aprisca: lleva a la esencia
a lo que es), sabe que su tiempo es finito, que es mortal, y se encuentra encuadrado en la
cuaternidad: tierra y cielo, mortales e inmortales:

[..] «<en la tierra» significa «bajo el ciclor. Ambas cosas significan «permanecer ante los divi-
nos» ¢ incluyen un «perteneciendo a la comunidad de los hombres». Desde una unidad origina-
ria pertenecen los cuatro -tierra, ciclo, los divinos y los mortales a una unidad. (Heidegger 131)

Esto es, que la materialidad del habitar se erige entre la tierra (lo que no solo da soporte,
sino que tambicn oculta, resguarda en su seno) y el cielo (0 mundo), lo que aparece, lo que
es fenomeno y resplandece, a partir de lo que de la tierra, ocultandose, lo sustenta.

Asimismo, esta considerada la dimension espiritual o simbolica de habitar: ser un
mortal entre otros mortales, con quienes se comparte el habla, el logos, y un tiempo finito.
Y la situacion de ser ante los inmortales, respecto a los cuales, no queda claro si mensajeros
de los dioses, o los dioses mismos, o bien un Dios, pero siempre lo otro de la condicion de
ser mortal.

Curiosamente, para Christopher Alexander, uno de los rasgos de la cualidad sin
nombre es recordarnos que somos mortales. Por ello, es quiza el momento oportuno de
abordar los conceptos de este arquitecto.
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3. La cualidad sin nombre, el modo intemporal de construir
y el lenguaje de patrones

A lo largo de la historia, los tejidos urbanos construidos para la vida diaria fueron fruto del alojamiento combinado
con la artesania. Ambas cosas compnrt{:m un tipo de casa que encarnaba la cultura local: un saber comin que pcrmit{n
mejoras y variaciones gmdunles alo largo del tiempo. Esos thidos urbanos constitutan, por supuesto, la mayor parte del

volumen construido de la ciudad ycn gran medida definfan su identidad para los visitantes.
John Habraken

El arquitecto austriaco Christopher Alexander, en polémica con la pretension de la ar-
quitectura moderna de crear como novedad una arquitectura racional, higicnista para el
ser humano genérico, una arquitectura universal, internacional, ajena a las tradiciones e
historias locales y regionales de habitar y de construir, vindicd un modo de construir al
que califico de intcmpoml 0 atempoml, es decir, un modo de construir que ha existido
siempre, desde que los seres humanos habitan y construyen. Ast lo enuncia:

Un edificio o una ciudad solo estaran vivos en la medida en que sean gobernados por el modo
intempora],

1. Se trata de un proceso que extrae el orden solo de nosotros mismos: no puede alcanzarse:
ocurrira Cspontz’mcumcntc sise lo permitimos. (10)

Tracmos de nuevo a colacion el pensamiento de Heidegger: “Este construir solo cobija el
crecimiento que, desde si, hace madurar sus frutos. Construir, en el sentido de abrigar y
cuidar, no es ningun producir” (129).

Al modo intemporal gobierna una arquitectura verdadera, “viva”, solamente en la
medida en que el habitante no se comporta como un productor moderno (un arquitecto
moderno) que cree ser al autor del orden, de la morfologia, de la espacialidad, de la ma-
terialidad de esa construccion, porque es un proceso que extrac el orden de nosotros pero
no como un producir moderno, sino como un ocurrir espontaneo que deja como tarea al
habitante el abrigar y cuidar.

Asi como Heidegger insinta que como resultado del construir puede no ocurrir,
no acontecer un habitar, aunque se construyan viviendas bien distribuidas, asoleadas,
comodas y asequibles, Alexander piensa que una construccion no gobernada por el modo
intemporal no permitira surgir, aparecer, a la cualidad sin nombre.

La cualidad sin nombre es la orientadora del modo intemporal de construir, es lo
que el ser humano busca al habitar y al construir, y ¢sta cualidad es ast:
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Para acceder al modo intemporal debemos primero conocer la cualidad sin nombre.

2. Existe una cualidad cenrtral que cs el criterio fundamental de la vida y Csp{ritu de un hom-
bre, una ciudad, un edificio o un yermo. Dicha cualidad es objetiva y precisa pero carece de
nombre.

3. La basqueda que de esta cualidad hacemos en nuestras propias vidas es la basqueda central
de toda persona y la esencia de la historia individual de cada persona. Es la busqueda de aque-
llos momentos y situaciones en que estamos mas vivos. (Alexander 10)

La emergencia, el suceder de esta cualidad sin nombre como situacion “en que estamos
mas vivos” es, a nuestro parecer, el ocurrir o acontecer del habitar, el momento en que se
realiza o actualiza nuestra vocacion de habitar como mortales: “La cualidad sin nombre
[...] al mismo tiempo es tan corriente que de alguna manera nos recuerda lo efimero de
nuestra vida. Se trata de una cualidad levemente amarga” (Alexander 43).

Nos parece que el arquitecto austriaco llama “objetiva” a esta cualidad sin nombre
solamente para indicar que es precisa y que no puede disolverse en la “subjetividad” del
gusto o el relativismo, porque no es un logro de la destreza de los constructores o la genia-
lidad de los diseniadores, sino un proceso que surge o emerge de la naturaleza, de los seres
humanos y sus muchas acciones del entorno natural (sol, lluvia, aire, plantas, animales,

. ~ /
tierra, montanas, etcetera):

No se trata solo de la simple belleza de la forma o del color. Esto el hombre puede lograrlo sin
hacer naturaleza. No se trata inicamente de la adecuacion al objeto. El hombre también puede
lograrlo sin hacer naturaleza. Y no solo se trata de la cualidad espiritual de una bella musica o
de una serena mezquita, cualidad que proviene de la fe. El hombre también puede 10gmr]o sin
hacer naturaleza. (Alexander 43)

No precisan solamente la habilidad o el buen gusto del ser humano, constructor, arquitec-
to, ingeniero o artista, para hacer un objeto maravilloso o prodigioso, §ino que sc trata de
“hacer naturaleza”, esto es, hacer que el entorno o el habitat construido sea una prolonga-
cion de la poiesis de la physis.

Para comprender como se genera la cualidad sin nombre que persigue construir el
modo intemporal, Alexander nos ensena que existen patrones (regularidades, repeticiones
universales, pero contextualizadas) tanto de actividades o eventos, lo que sucede, ya sean
actividades humanas (comer, p]aticar, jugar, dormir, caminar, orar, pintar, leer, cantar, re-
gar el jardin, etcctera) como los eventos naturales (llover, soplar el viento, caer las hojas de
los arboles, el calor y la luz del sol, las olas del mar, la nieve, un sismo, el anochecer, el ama-
necer, etectera). Y para habitar, hacer posible la resolucion favorable de las energias o las
fuerzas puestas en juego en esos eventos, se¢ necesitan patrones de espacialidad: una mesa
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para sentarse a comer o tomar un t¢, un banco para estar bajo la sombra de los arboles, un
techo que nos cobije del sol o la lluvia, un sendero para caminar o para ir en bicicleta o
en automovil, una habitacion para dormir o tener un estudio o un taller, un barrio donde
estén viviendas, €spacios pﬁblicos, edificios de gobiemo, comercio, entre otros.

Si los patrones de evento y actividad son armonicos con los patrones espaciales, en-
tonces los eventos y actividades se despliegan vitalmente, cualquier inadecuacion estorba,
entorpece o disminuye la resolucion de las fuerzas en conflicto de un evento: un lugar
ruidoso donde no se puede realizar una clase, un lugar frio donde no se puede dormir, un
lugar demasiado estrecho donde no se puede realizar una asamblea, un sendero incomodo
donde se camina con dificultad 0 no pueden circular vehiculos, un techo con partes dana-
das que dcja filerar agua de lluvia, etcéeera.

En cambio, cuando los patrones de evento y de espacio son acordes, Alexander dice
que son Patrones vivos, y desu conjuncién, emerge la cualidad sin nombre, porque el 1ugar
(vivienda, jardin, edificio, camino, templo, estanque, ctcétera) parece surgir de la naturale-
za y tiene una dinamica autoalimentadora que lo hace viviente, sustentable:

7. Cuanto mas patrones vivientes haya en un lugar —una habitacion, un edificio o una ciudad-,
tanta mas vida cobrara ese lugar como totalidad, tanto mas relucira tanto mas poseera ese fue-
go autoalimentador que es la cualidad sin nombre.

8. Cuando un edificio cuenta con este fuego, se convierte en parte de la naturaleza. Al igual
que las olas del mar o las hojas de hierba, sus partes estan gobernadas por el juego infinico de la
repeticion y la variedad creado ante el hecho de que todo pasa. Esta es la cualidad propiamente
dicha. (Alexander 12)

Creemos que no es forzar demasiado cquiparar y analogar el emerger o el ocurrir de
esta cualidad sin nombre con el ocurrir un habitar de Heidegger: en ambos casos hay un
respeto por la physis y su poiesis, y hay un arraigo, un estar asentado del habitante (o los
habitantes) a un 1ug:1r, por su inclusion y participacién en la cuaternidad, en el caso de
Heidegger, y por haber comprendido y puesto en juego el modo intemporal, los patrones
vivos de habitar y de construir, que permiten ser O emerger a la cualidad sin nombre, en
el caso de Alexander.

La cualidad no tiene nombre porque cualquier nombre que intentemos ponerle:
comodo, eterno, bello, confortable, viviente, integral, etcétera, nos ilumina una parte de
lo que la cualidad es, Pero oscurece Otros aspectos de la misma. Por ello, Alexander la
denomina como “cualidad sin nombre” Es tan dificil de decir con precision como los
fendmenos de ser, que muestran algunos Aspectos, pero ocultan otros: ciclo o mundo se

muestran, mientras quc 121 tierra oculta Su secreto, scgfm HCinggCT.
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Los pueblos y culturas del mundo conocian este modo intemporal porque, de acuer-
do con Alexander, construian y buscaban dar vida, dar lugar a la cualidad sin nombre en
sus sitios y edificaciones, pero el modo intemporal se ha perdido porque el portal para
acceder a ¢l, el lenguaje de patrones, se ha olvidado total o parcialmente, y sus vasos co-
municantes con la vitalidad de la naturaleza se han obrurado: “Pero en nuestra ¢poca los
lenguajes se han quebrado. Dado que ya no son compartidos, los procesos subyacentes se
han roto y, en consecuencia, para cualquier persona de nuestros dias es practicamente
imposible dar vida a un edificio” (Alexander 12).

Cuando Alexander dice “para cualquier persona” incluye a los constructores y pro-
yectistas profesionales COMO arquitectos ¢ ingenicros, pero, ademas, se refiere a otra cosa,
que cuando no se ha perdido el lenguaje de patrones, es decir, el portal al modo intemporal
de construir, no solamente los arquitectos sino cualquier ser humano, cualquier habicante,
puede construir los mas bellos edificios y ciudades, porque todos habitan—eonstruyen en
el sentido colectivo, con miles de actos que generan patrones vivos, de cuya interaccion
emerge el modo intemporal y su cualidad de “hacernos sentir mas vivos”

El hecho de que los 1engua]'es de patrones de habitar y construir “se han quebrado”
coincide plenamente con el diagnostico heideggeriano de que se ha olvidado el habitar
(junto con el olvido del ser) y tambien con lo que Karel Kostk, un filosofo de formacion
marxista, quien a mas edad fue recibiendo impulsos de Heidegger, enuncio como olvido
o perdida de la “arquitectonica”.

4. La arquitecténica, su ausencia y la carencia de una verdadera arquitectura

en las ciudades contemporaneas.
Lo peor son las casas que hacemos.
Eso no son casas, €so son... eso son almacenes de gente.
Se le revuelve a uno el estmago.
Michael Ende

Si Marrcin Heidegger encontro en su meditar que asistimos a un olvido del habitar y Chris-
topher Alexander que se han quebrado procesos subyacentes del lenguaje de patrones, Ka-
rel Kostk diagnostiea que, en la e’poea moderna, no tenemos una verdadera arquitectura

/ . . / . ! . . / .
porquc ¢s una cpoca zmmarqulteetomea O una ¢poca sin arqultectomca:

Mas esencial que la arquitectura como actividad espeeializzldn cs la arquitecténica como de-
limitacion historica de la realidad. En la antigtiedad se fundaban ciudades y habia arquitec
tura porque la propia disposicion de la realidad era arquitecténica. En la ¢poca moderna la
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arquitectura se va convirtiendo en un sistema constructivo basado en la téenica y la ingenieria
porque la disposicién basica de la realidad es antinrquirecrénica. (“El triunfo...” 55)

Y para entender esto, tenemos que aclarar que la “arquitectonica” no es una forma abstrac
ta o sofisticada de hablar de la arquitectura: hoy parece que tenemos arquitectura porque
se construyen edificios, y estos objetos construidos, enormes muchos de ellos, estan en lo
que aun llamamos “ciudad”, pero Kosik encuentra que se trata de resultados, productos de
la ingenierr’a y los sistemas constructivos sin una verdadera arquitectura, la cual no puede
haber porque en la modernidad no tenemos una arquitectonica. La enunciacion de esto
no puede ser mas contundente, lapidaria dirfamos:

Las ¢pocas historicas o bien tienen arquitectura porque son arquitectonicas o no la tienen
porque remplazaron la arqusitectonica por algo que exteriormente puede parecerse a la ar-
quitectonica o incluso llamarse ast, pero que por su esencia es solamente una impostura o un
sucedanco. Parecerse a la verdad y no serlo significa vivir en lo no verdadero; las ¢pocas que
remplazan la arquitectonica por un sucedaneo o un simil, convierten lo no verdadero en cle-
mento basico de su existencia. La arquitectura moderna produce y reproduce los cimientos
antiarquitectonicos de la ¢poca moderna. Y como la ¢poca moderna ha perdido arquitectonica
carece también de una verdadera arquitectura. (“El triunfo..” 55)

;Quc es, pues, eso que hoy no tenemos y que st tentan culturas, pueblos, sociedades y ciu-
dades antes de nuestra modernidad? ;Que esta diciendo Kostk con “arquitectonica™
Karel Kosik se lo pregunta explicitamente v se responde con una explicacion que
preg p y p p q
pone el acento en el saber de los seres humanos, porque antes ha dicho que la arquitec
tonica no es algo que hayan perdido los arquitectos sino que hemos perdido todos los
ciudadanos modernos:

;Que es la arquitectonica? El actuar y el saber arquitectonicos determinan qué es esencial y
que es secundario, definen la meta (telos) que motiva todo lo que se hace. La arquitectonica es
una diferenciacion que no solamente distingue lo esencial de lo secundario sino que tambien
otorga a lo principal, a lo importante, a lo sustancial, un puesto elevado y lo define como el
sentido de todo lo que se hace, en comparacion con lo cual todo lo demas es auxiliar, conco-
mitante, suplementario v dependiente. La arquitecténica es una articulacion y un ritmo de la
realidad en el que la vida se divide en trabajo y tiempo libre, en guerra y paz, en actividades
necesarias y utiles, por una parte, y en actividades elevadas y bellas, por la otra, estando —y esa
es la esencia de la arquitectonica— lo primero sometido a lo segundo: lo secundario responde a
lo sustancial. La guerra se hace por la paz, para la paz, el trabajo para el tiempo libre, las cosas
ttiles para las cosas hermosas, como dice Aristoteles. (“La ciudad..” 71)
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La capacidad de jerarquizar y ubicar prioridades en la vida humana, la colectiva, la poli-
tica, la vida en la ciudad, es algo sin lo cual nuestra vida no puede ser realmente sensata,
. . ! . / . . ! . .
sabia, prudcntc (dirtamos, tratando de aludir a la phronesw de Aristoteles, una virtud inte-
lectual, es decir, de entendimiento, ¢tico y politico). Incluso, hemos dicho mucho tiempo
que urbanidad es esa capacidad de refinamiento de las formas de convivencia, de la vida
entre seres humanos que comparten €sas distinciones y jcrarqu{as, que tienen consensos,

estimaciones entendidas de lo importante y lo secundario.

La falta de esta orientacion hace que no pueda haber una arquitectura; porque sin
ese saber distinguir y jerarquizar sc picrdc en sentido del habitar y s¢ prioriza el objcto

. . « I :

o el espacio (y su precio o su “economia”). O, para decirlo como Alexander, no se logra la
cualidad sin nombre, y los patrones socio espaciales o de habitar y espacialidad se vuelven
patrones inertes, No vivos, taxidérmicos: como una ciudad disecada: idéntica imagen, pero
sin vida. La arquitectonica es una sabiduria de la vida, un saber vivir bien, un saber del
buen vivir:

La arquitectonica significa que la gente, en su vida, da prioridad a algo y tnicamente en la
medida en que logm vivir esa diferencia vive dignamcntc. La arquitccténica determina y pres-
cribe que €s necesario trab:tj:tr y hacer la guerra pero que hay que dar prioridad a la vida en
pazy al tiempo libre; es necesario hacer las cosas necesarias y uciles pero debe darse prioridad
a las cuestiones bellas en el sentido del término griego to kalon| lo elevado, lo digno, lo sublime.
(Kostk, “La ciudad..” 71)

En la ciudad moderna se puede leer, desde una primera mirada, que se prioriza el trans-
porte (pﬁblico 0 privado, colectivo o individual) sobre el habitar:

El seftor oculto de la ¢época moderna (dominus absconditus) es la continuidad y la omnipresencia
del funcionamiento, la petrificacion y la divinizacion de dnicamente uno de sus componentes:
el transporte. Todo esta sometido al transporte y a su servicio; ¢l es el soberano en marcha a
quicn ceden el paso la naturaleza, la historia, los monumentos, la moral, dejando via libre a su
expansién. Este dictador omnipresente tiene podcrcs ilimitados y lo somete todo a sus nece-
sidades, pone a la realidad a su servicio. Es el senor y el maestro de la transformacion genera-
lizada v de la pervcrsién universal. Lo que por su esencia esta dedicado a la relacion entre la
gente y al encuentro, lo que la tradicion construyo y reconocio como lugar para la estancia y el
contacto entre las personas —la calle y la plaza— todo eso se convierte hoy en un espacio del
que es expulsado lo humano, lo ciudadano, lo piblico, lo politico. Estos espacios han sido con-
qu1stados por el transporte, que degrada, avasalla, rebaja y convierte las calles y las plazas en
simples vias de paso, en superficies para el aparcamiento dc vehiculos. (Kostk, “El triunfo..” 60)
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Basta leer en términos de espacio una ciudad como Los Angeles o la Ciudad de México:
todo el espacio y, por tanto, el trabajo, la actividad econdmica, el peso dado respecto a lo
demas en la ciudad se manifiesta para ver que no hay zquuitccténiczl, pucs la jerarquiza-
cion pone de cabeza las cosas: es mas importante un automovil que la historia, la sociedad,
lo sagrado, la memoria, la convivencia. Es una sociedad necia y No una sociedad sabia,
donde las personas parecen amar mas a su automovil que a sus padrcs O sus hijos, o mucho
mas que a sus vecinos.

Seglﬁn Karel Kostk lo que ha desplazado ala arquitecténica es el “mérodo”, que na-
cid como gran descubrimiento moderno con Descartes, pero que se hipcrtroﬁé como el
mecanismo, el proceso central de producir realidad: ast como se producen conocimientos
cientificos en el papel, con trazos geométricos y calculos matematicos, o en el laboratorio
cientifico moderno, los objctos, y 1ucgo la ciudad entera, se produccn en la cadena indus-
trial: un solo metodo, racional, cientifico, positivista (diria Heidegger, metatisico), con el
que se producen automoviles, hamburguesas, Cepillos de dientes, medicamentos, libros y
revistas, casas, ciudades, todo.

Ante esa produccion homogeneizadora, no resulea raro que los arquitectos pensaran
cn organizar la ciudad a partir de tan solo cuatro funciones (habitar, trabajar, recrearse,
transportarsc), porque es la misma cadena de produccién industrial en la que habitar es
trasladarse en una banda movil que nos lleva a cada momento separado de producir, fa-
bricar, elaborar, manufacturar, troquelar.

Asi es como las casas son almacenes de personas, donde pasan un tiempo minimo
antes de ir a trabajar en los talleres, fabricas, industrias y almacenes de mercancias, o de
ir a recrearse en los edificios de la industria del entretenimiento, y, entre todos ellos, cir-
cular, moverse, trasladarse, transportarse.

El habitar queda cada vez mas olvidado; el cultivar es una actividad agroindustrial;
el construir es el tmbajo de una especializada industria inmobiliaria, y el vivir es algo
que no sabemos qué €s porque siempre estamos ocupados producicndo, consumiendo o
entreteniéndonos.

Nuestra relacion con los otros seres humanos queda mediada por toda clase de ad-
miniculos tccnolégicos 0 supcditada a tiempos muy cortos, porque la banda movil que nos
lleva por la ciudad va muy a prisa.

Nuestra relacion con las cosas, a toda escala, desde nuestra taza para beber café,
sustituida por un vaso desechable, hasta el €spejo para peinarnos o el vehiculo en que nos
transportamos, todo ello es un producto desechable, o tan parecido a los de su serie que no
nos deja impresiones poéticas ni sublimes, ni pintorescas. En todo caso, si funciona bien,
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se vuelve invisible y no deja particu]ar recuerdo. En cambio, se vuelve motivo de queja si,
por alguna razon, falla y nos hace perder el tiempo en nuestra circulacion por la ciudad
como productores-consumidores.

El hecho de que vivamos entre objetos que no podemos recordar ni mucho menos
estimar o extrafar, sino siempre en busca de funcionalidad, de mayor eficiencia, de cir-
culacion menos lenta, va volviendo tambi¢n insulsa, insustancial, nuestra experiencia, sin
nada memorable:

La memoria mgmﬁu orlgmqlmcnte que el hombre tiene en la mente lo que ocurre, mientras
que la pcrdlda de la memoria <1gn1f1u que la mente de la gente esta ogupqda por cuestiones
secundarias que bloquean y paralizan la salvadora y liberadora accion de la verdadera memo-
ria. Por eso el hombre debe liberar su memoria del aluvion de cosas insustanciales, debe hacer
memoria de quién es en realidad como hombre. Y en este hacer memoria, en este despertar del
recuerdo sera consciente de que el primer paso para la salvacion o la fundacion de las ciudades
es la renovacion de la arquitecténica del mundo. (Kostk, “La ciudad...” 80)

No solamente en las viviendas, en los barrios, colonias, poblados, no ocurre un habitar,
sino que hemos olvidado que No ocurre, Porque NO eNCONLramos la cualidad sin nombre.
Sin cmbargo, no solemos echarlo de menos, pucs No tenemos ticmpo para percararnos de
lo insustancial del paisaje urbano, de los caminos por los que transitamos entre lugares
insustanciales, nada memorables o solo recordables como marcas para el camino de regre-
so. En ninguno de esos lugarcs acontece un habitar; estamos en todos esos espacios como
extranos, de paso y con prisa.

O quiz;i pensamos que habitar es algo que podemos comprar, como la experiencia
de unas vacaciones, vivencias de las que nos qucdcn como testimonios: fotos, videos, sou-
Venirs.

5. Conclusiones
Tratar de recuperar la memoria de habitar, de la cualidad sin nombre o de la arquitecté—
nica es quiz:i ¢l mismo proceso: pasar del olvido o el ocultamiento del habitar al recuerdo,
que no es meramente una iluminacion teorica sino la recuperacion de una forma de vivir.
Saber Jque NO estamos en un espacio genérico que se puede producir industrialmente
(tecnocientificamente) para scr funcional, sino buscar la cualidad sin nombre, donde nos
sentimos mas vivos, donde un habitar ocurre, donde nuestro saber vivir (nuestra arquitec
tonica) st habita, construye y vive en una verdadera arquitectura. Una que esta gobernada

por Cl modo dL construir Complgtamcntc ArCNto a NuUcCstros pamoncs Cultural IOCQJCS7
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colectivos ¢ individuales de vida; patrones socioespaciales no homogéneo& no intercam-
biables de un lejano lugar a otro o de un contexto a otro, sino arraigados aht donde para
nosotros esta el entrecruce de tierra, cielo, mortales ¢ inmortales, de nuestro habitar y el
espacio que las acciones de los habitantes han hecho surgir como una pro]ongacién de la
naturaleza. Donde un saber habitar (una arquitectonica) ha fundado una ciudad y cons-
truido una verdadera arquitectura, y no un sucedanco.
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Resumen

La migracién ha sido estudiada por las ciencias
sociales desde diversas posturas epistemologi-
cas, y pareciera que requicre un estudio propio
desde Ia filosofia. El objetivo del presente texto
es ofrecer una explicacion posible de la migra-
cion desde una perspectiva critica que parte del
materialismo histérico y dialéctico, para com-
prender como la migmcién ha sido, es y sera un
fenomeno social que no puede examinarse ais-
lada de las estructuras y los sistemas politicos
en los que se desenvuelve. Para lograr este ob-
jetivo nos centraremos en analizar los terminos
que componen el concepto de migmcién: terri-
torio, frontera y extranjero; profundizaremos
en como el marxismo incorpora el pensamiento
kantiano y cuales son las discusiones contempo-
rancas al respecto. Concluimos que es necesario
seguir indagando en el tema desde la filosofia
politica en aras de desarrollar herramientas de
analisis propias que permitan contribuir a una
linca de pensamiento situado y contextualiza-
do.

Palabras clave: Migracion, inmigracion, filosofia
de la migracién, materialismo histdrico, marxis-

Abstract
Migration has been studied by the social scien-
ces from various epistemological perspectives,
and it scems to require its own study from the
standpoint of philosophy. The aim of this text
is to offer a possible explanation of migration
from a critical perspective based on historical
and dialectical marterialism, to understand how
migration has been, is, and will be a social phe—
nomenon that cannot be studied in isolation
from the political structures and systems in
which it develops. To achieve this objective, we
will focus on analyzing the terms that comprise
the concept of migration: territory, border, and
foreigner. We will delve into how Marxism in-
corporates Kantian thought and examine con-
temporary discussions on the subject. We con-
clude that it is necessary to continue exploring
this topic from political philosophy to develop
our own analytical tools that allow us to un-
derstand our immediate reality and contriburte
to a situated and contextualized line of thought.

Kcywords: Migration, immigration, philosophy

of migration, historical materialism, Marxism.

1 Este texto fue concebido como conferencia magistral, misma que fue impartida en la Facultad de Filosofia de la Universidad

Auténoma de Chihuahua, en el marco del IX Encuentro Regional de Filosofia Zona Norte “Filosofar desde los margenes” del 24
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1. Introduccion

La migracién es un tema central en el escenario sociopoh’tico Contcmporz'mco. México,

por su situacion geopolitica estratégica, posee la peculiaridad de ser pais de origen,
de transito y de destino (Nﬁjcra 257), por lo que, estudiar algunas de las formas en que se
entiende el fendmeno de la migmcién resulta crucial para encumbrar una tradicion de
pensamiento propio que desarrolle el tema, ya que historicamente se ha estudiado funda-
mentalmente como un fendmeno social por el derecho, Ia sociolog{a, la antropolog{a y no
tanto como un asunto eminentemente filosofico. Por ello, siguicndo a Hcgcl, nos interesa
referirnos a lo que hay desde la filosofia politica.

El objetivo del presente tmbajo €S aproxXimarnos a una explicacién posiblc de Ia
migracién desde una perspectiva critica que parte del materialismo historico y dialéc
tico, conocido por algunos como marxismo (aunque no necesariamente sean lo mismo).
Analizaremos la migmcién Nno como objeto de contemplacién, sino como resultado de la
actividad humana, es decir, dcsplaz;’mdoh como objcto solamente Conccptual para cxa-
minarla desde una postura practica-critica. Se trata, entonces, de entender algunos cle-
mentos relevantes del tema a través del estudio diacronico del concepro, lo cual implica
integrar informacion obtenida del analisis desde la filosofia poh’tica y de la praxis misma
para esclarecer como ha llegado a ser en el tiempo, lo que es.

Esta invitacion a analizar la migracién desde el materialismo historico pudiera resul-
tar esteril para algunos, sobre todo para quicnes lo reducen a un discurso polftico comu-
nista. Sin embargo, resulta crucial para comprender como la migracion puede ser estudia-
da en relacion con la estructura poHtica, las relaciones sociales y el componente economico
que la atraviesa. También es preciso aclarar, que entendemos el materialismo plantcado
por Marx como un método para comprender y transformar la realidad, esto es, una con-
cepcién del mundo, no un dogma. En consecuencia, algunas preguntas que rigen este
texto son: d'cc’)mo sc pucdc rastrear la migracién desde el materialismo historico propuesto
por Marx? ;Que¢ papel tiene la migracion en la concepcion materialista de la historia? ;Es
posible pensar en la migracién desde una filosofia marxista?

La filosofia que sc genera en Meéxico requicre dedicarle pensamiento a este tema en
aras de ofrecer un marco tedrico que permita analizar y proponer soluciones a las pro-
blematicas que presenta la migmcién, ya sean en cuestiones ¢ticas, jur{dicas, de poh/tica
pt’lblica, entre otras, promovicndo la bﬁsqucda de una sociedad mas justa y equitativa. Se
espera que algunas de las ideas que se verteran aqui puedan aportar interrogantes para
una pesquisa propia, misma que pueda ser posteriormente sistematizada. Para 1ograr el

objctivo propucsto, dividire la Cxposicién en tres momentos: en el primero rastrearcmos
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historicamente las Categorfas que componen el concepto de migracién: territorio, frontera
y extranjero; en el segundo, expondremos las nociones que Marx retoma del pensamiento
kantiano; por ultimo, desglosaremos las vertientes de la discusion al interior del propio
marxismo en relacion a la migmcio’n, ya que, aunque pareciera que existe un consenso, lo

cierto es que concurren posicionamientos distintos, inclusive, contradictorios.

2. Desarrollo
2.1 Dela migracién. La categorl'a territorio, extranjero y frontera. Breve trata-
miento conceptual ¢ historico

Si tratamos de rastrear el fenomeno de la migracion en lo que Marx definio como la his-
toria no escrita, nos encontramos con que el ser humano fue nomada por miles de afios: el
homo sapiens sapiens ha estado sobre la faz de la tierra hace aproximadamentc doscientos
mil afios y comenzo a ser sedentario en el periodo mesolitico, hace aproximadamente diez
mil afios. Lo cual significa que, por mas de cien mil anos, nos desplazamos de un lugar
a otro, sin que este desplazamiento tuviera una rcpercusién poh’tico—social, sino que fue
parte de la subsistencia de nuestras sociedades en la busqueda de condiciones mas favo-
rables para la supervivencia.

Precisamente, como veremos a continuacion, Marx define como el primer hecho
historico la produccion de medios de subsistencia para la satisfaccion de necesidades
(“Feuerbach...” 16). En este sentido, es la necesidad de preservacion de la vida material la
antesala de la conexion entre individuos, inﬂuyc en la relacion natural y social, en el trato
entre individuos, implica cooperacion y adopta diferentes formas a lo largo de la historia.
Autores como Taylor (1871), Lewis Morgan (1877), Herbert Spencer (1852), fueron pione-
ros en el estudio de esto en el siglo XIX, Concluyendo que el sedentarismo, o mas bien,
cl paso de nomadas a sedentarios, es decir, de sujetos que migran a sujetos estacionarios, fue
parte de la llamada “evolucion social”.

Aunque existen muchas escuelas de pensamiento y perspectivas al respecto (cul-
turales, historicas, economistas), lo coincidente en la doctrina es que para que podamos
hablar de migracion, hay que tener en cuenta un movimiento o desplazamiento de per-
sonas que trasladan su espacio de vida a otro. La migracién esta asociada a un lugar y
tiempo determinado, ya que no se da en la nada; al mismo tiempo, la migracion surge de
la necesidad humana. Partimos, entonces, de la premisa que la migracion implica, como
requisito sine qua non, el dcsplazamiento de un sujeto de un €spacio a otro, pero no de
cualquier espacio, sino de uno revalorizado y apropiado por los sujetos, es decir, por la
humanidad. De forma tal que, no es cualquier traslado de area geografica a otra la que
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puede ser Catalogada como migracién, sino de un espacio que es considerado territorio a
otro. “Es ast como, al tomar en cuenta la influencia del territorio sobre las interacciones
sociales y la construccion de identidades (individuales y colectivas), es preciso pasar a un
nivel superior del analisis socioespacial: la territorialidad” (Musset 308).

El término territorio (del latin terra) remite a Cualquicr extension de la supcrﬁcic
terrestre habitada por grupos humanos y delimitada (o delimitable) en diferentes escalas:
local, municipal, regiona], nacional o supr;macional. “Se trata del espacio estructurado y
objetivo estudiado por la geografia fisica y representado (o representable) cartografica-
mente” (Gimenez 10). Es decir, lo que diferencia a la tierra del territorio es la actividad
humanay las relaciones sociales que se dan a su interior: nombrarlo, definirlo, construir-
lo, atribuirle significado a los espacios, generar pertenencia e identidad. Ast, el territorio,
“constituye por si mismo un espacio de inscripcion de la cultura y, por lo tanto, equivale a
una de sus formas de objetivacién” (Giménez 14). La tierra dej:l de ser entendida solamen-

¢ una Supcrﬁcic terrestere para pasar a scr:

cl marco o area de distribucion de instituciones y practicas culturales espacialmente locali-
zadas [...] ¢l territorio puede ser apropiado subjetivamente como objeto de representacion y
de apego afectivo, y sobre todo como simbolo de pertenencia socio- tmntorul En este caso
los sujetos (individuales o colectivos) interiorizan el espacio integrandolo a su propio sistema
cultural (Giménez 15).

Aunque el tratamiento conceptual de territorio es bastante amplio, con estas bases pode-
mos avanzar.

Si leemos con detenimiento el texto “Feuerbach. Oposicion entre las concepciones
materialista e idealista” encontraremos que para Marx y Engels “son los individuos reales,
su accion y sus condiciones materiales de vida, tanto aquellas con que se han encontrado
ya hechas, como las engendradas por su propia accion” (15) las que influyen en como el
sujeto se entiende a si mismo, a los demas y asu alrededor. La idea del territorio como
espacio de desenvolvimiento de la cultura, donde se forma la identidad (individual y co-
lectiva), sobre la base de relaciones historico-culcurales locales, donde se fortalece la coo-
peracién y solidaridad de los individuos al interior y relaciones de extraneza y distancia
hacia el que no es de ahi, exclusion, es planteada como columna vertebral del materialis-
mo historico, ya que es definido como una premisa no arbitraria, ni dogmatica, sino como
premisa real.

El territorio, desde este enfoque, esta compuesto por elementos percibidos por los
individuos que definen la forma en que hacen referencia y las practicas asociadas a este.
El espacio deja de ser, en palabras de Claval, “neutro”. Este autor sugiere que los sujetos
revalorizan, enriquecen y aseguran el poder en el territorio mediante sus experiencias, las
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cuales tatdan el espacio mediante las representaciones comunicadas y trasmitidas, mismas
que cobran un sentido compartido. En pocas palabras, los espacios se hacen territorios
en la medida que los sentimientos, los recuerdos ayudan a forjar una memoria colectiva,
viendo a los grupos humanos como “sociedades geograficas”

El marxismo, por su parte, describe la importancia del territorio geografico asociado
a la naturaleza y a la produccion. Por ejemplo, Engels, en el texto El origen de la familia, la
propiedad privada y el estado, detalla como durante el salvajismcn la barbarie y la civilizacion
(los tres grandes estadios historicos que retoma de los escudios de Morgan) la inceraccion
de los individuos con su realidad material inmediata (204) moldeo al individuo mismo y
las relaciones que este establece. Por ejemp]q la importancia de los bosques tropica]es o)
subtropicales para la preservacion de la existencia (217), de los arboles para el desarrollo
del lenguaje articulado, o como con el uso del fuego y el consumo de carne (218), el ser
humano se hizo independiente del clima y de los 1ugares para “migrar”, es decir, seguir el
curso de los rios y las costas de los mares para extenderse sobre la mayor parte de la Tierra,
esto es, dcsplazarse hacia otros territorios.

Para el materialismo historico, la existencia del individuo se debe a que produce sus
medios de vida (es decir, esto lo separa del resto de los animales) produciendo indirecta-
mente su propia vida material, y el modo de producir los medios de vida depende de la
naturaleza con la que se encuentran, misma que reproduce y transforma un lugar geogra-
fico. En este sentido, existe una unidad del hombre con la naturaleza. Asi, en el territorio
se dan las contradicciones entre individuos, que se encuentran en desigual acceso a la
distribucion del mismo, por lo que, el territorio representa una forma de contradiccion
entre el interés del individuo y su seno inmediato (familia) al interés comin de los indi-
viduos entre si, que comparten un espacio geogrﬁﬁco y que se relacionan para sobrevivir,
estableciendo su propio modo de vida. El territorio, en tanto espacio que acoge los modos
de producir, las maneras de vivir, no solo responde a la reproduccion de la existencia fisica
de los individuos, sino que define un modo de manifestar su vida. En palabras de Marx
y Engels: “Los individuos son tal y como manifiestan su vida, lo que son coincide con su
produccion, lo que producen y como lo hacen, ast, lo que los individuos son depende de
las condiciones materiales de su produccion” (“Feuerbach...” 16).

En resumen, el territorio es a los individuos, lo que los individuos al territorio. En
relacion a esto, en el manuscrito de “Feuerbach. onsicién...”, aparece tachada una idea de
Marx que es bastante interesante, si nos referimos a territorio: “mi actitud hacia mi medio
ambiente es mi conciencia” (17, cursivas nuestras). Esto demuestra hasta qué punto Marx
ve en el medio inmediato que envuelve al individuo, la correlacion con su subjetividad y

viceversa.
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Por poner otro ejemp]o, el marxismo atl‘ibuye los indicios de la residencia ﬁja en al-
deas (Engels, El origen de la familia, 218), es decir, del sedentarismo y, por tanto, del asenta-
miento humano en un lugar, a objetos que fueron productos del mismo humano, estos son:
la invencion del arco y la flecha en el estadio superior del salvajismo. Aqul' Vemos como
el invento de instrumentos de trabajo, el perfeccionamiento de las condiciones de vida,
del “mejoramiento” de las condiciones materiales de existencia en un lugar determinado,
fueron los factores que llevaron a que el ser humano dejara de ser nomada.

Para Engels en el texto El origen de la familia, la propiedad privada y el estado, ¢l terri-
torio en tanto naturaleza, supone una fase del desarrollo absolutamente general, valida
en un pem’odo determinado para todos los pueblos, sin distincion de lugar, hasta la bar-
barie (estadio inferior) con el descubrimiento de la alfareria. Es con el advenimiento de
la barbarie que comienzan a diferenciarse las condiciones naturales entre los dos grandes
continentes (oriental y occidental), mismos que desembocarian posteriormente en la agri-
cultura y la ganaderta, desarrollandose cada hemisferio de manera particular, y, con esto,
acrecentandose la necesidad de la relacion entre los pueblos.

Marx y Enge]s hicieron referencia a esta relacion entre sujetos y naciones con un

concepto fundamental, pocas veces estudiado, el concepro de trato:

Las relaciones entre unas naciones y otras dependen del grado en que cada una de ellas haya
desarrollado sus fuerzas productivas, la division del trabajo y el trato interior [...] Pero, no solo
las relaciones entre una nacion y otra, sino tambicn toda la estructura interna de cada nacion
depende del grado de desarrollo de su produccion y de su trato interior y exterior (“Feuer-

bach..” 16).

Esto signiﬂca que, para el materialismo historico, el trato entre individuos al interior y al
exterior de un territorio esta mediado por el desarrollo de sus fuerzas productivas. Engels
trataria de desarrollar esta idea con una explicacion basada en el “desarrollo material”
de inventos e instrumentos de trabajo. Por ejemplo, cuando se refirio a que, en el estadio
superior de la barbarie, comienza la fundicion del mineral de hierro, el perfeccionamiento
de la guerra, las conquistas de territorio y de recursos, y, con ello, la expansion de la es-
clavitud. Hago referencia aquf a la esclavitud porque, desde el marxismo, no se concibe la
sociedad como un bloque homogénco sino como dividida en clases. En ese sentido, todos
los elementos, como territorio, y los fendmenos sociales, como la migracion, tambien de-
ben ser analizados desde la clase social.

Bajo esta optica, la necesidad generada de dicho desarrollo de fuerzas productivas es
la que determina el trato hacia el otro, por tanto, en un territorio, no es la subjetividad,
sino el desarrollo material el que posiciona a los sujetos en determinado 1ugar dentro del
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modo de produccién, y les permite definir el tipo de trato. Con el advenimiento del esta-
dio de la civilizacion, con el invento de la escritura alfabética y su empleo para la notacion
literaria (Engels, El origen de la familia 221), el trato se convirtio en un elemento de supervi-
vencia mas de las sociedades: el consenso o la guerra, lo veremos mas adelante.

En conclusion, el marxismo atribuye la transicion de nomadas a sedentarios, esto
es, de migrantes a estacionarios, como resultado de las condiciones materiales, el uso de
instrumentos de trabajq viendo el territorio como el espacio donde se producq pero tam-
bi¢n como el que reproduce al propio ser en su constitucion humana, conformandose una
apropiacion simbolica-expresiva de pautas de significados (culeura). Aunado a esto, define
el trato al otro, como resultado de las condiciones materiales (desiguales, productos de la
necesidad). Es decir, fue la complejidad material de la vida en sociedad la que conllevo a
que las antiguas societas (gens, facrias y tribus) que ocuparon ciertos territorios, dejaran de
desplazarse y reclamaran pedazos del globo terrestre como propios para sobrevivir, con-
formandose tipos de propiedad, a partir de los intereses de las familias y las respectivas
relaciones sociales que se derivan en el trato al interior y al exterior. Ast, las relaciones en
un territorio de]'aron de ser persona]es (parentesco) para pasar a ser relaciones territoriales,
donde la propiedad y la herencia, es decir, la distribucion de recursos, median la inte-
raccion, dando como resultado un trato diferenciador a los que comparten sangre o que
nacen en el seno de su sociedad de los que no.

En este hilo de ideas, se debe precisar que, para que exista un territorio, debe exis-
tir una frontera, o sea, una linea, un limite que defina ese territorio, un muro (natural o
creado por el humano), un simbolo de exclusion que determine la soberania del nosotros
y la fortificacion frente a la amenaza del Otro. Frontera proviene del latin frons o frontis,
‘frente’ o 'fachada), tiene la connotacion de barrera de un territorio opuesto, que delimita
un modo de producir de otro, un modo de vida de otro, una cultura de otra, un grado de
desarrollo de otro, en fin, a cercanos y a extranos.

Para Marx y Engels, en las primeras organizaciones de familia que retoma de Lewis
Morgan, la existencia de fronteras no conllevaba mayores desatios, ya que parte de la idea
de que las relaciones de parentesco estructuraban al grupo y definian las obligaciones
reciprocas dentro del espacio delimitado. En la medida que la poblacion crecta, y se com-
plejizaba la estructura social—po]{tica y la produccién, la guerray los convenios Hegaron a
establecerse de forma mas compleja en las primeras sociedades humanas enfrentandose
pucblos con grados de desarrollo distinto: “La esclavitud latente en la familia va desarro-
Ilandose poco a poco al crecer la poblacion y las necesidades, al extenderse el intercambio
exterior y al aumentar las guerras y el comercio de trueque” (“Feuerbach...” 11). Este inter-
cambio o trato estaba precedido por el despojo o el comercio, y esto lo podemos estudiar
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en las sociedades gricgas y romanas. Ast, se hizo indispensable definir como colectividad
el trato al extrano, al ajeno, al que vivia fuera de la frontera, al extranjero, cuyo pueblo
tenta un grado de desarrollo y una manera de vivir diferente.

Ast, lo que precede a la necesidad de darle un trato al extrafio (es decir, de definir si
debe ser respetado o maleratado), no es un elemento abstracto (como se ve fenotipicamen-
te), sino resultado de la division del trabajo dentro de la nacion (del grado de desarrollo de
la colectividad), es decir, la separaeién del trabajo, la oposieién de intereses, division que
acarrea, a su vez, la formacion de diversos sectores entre los individuos que cooperan. La
posicion que ocupan entre st estos diferentes sectores se halla condicionada por el modo
de apliear cl trabajo (si lo haces directamente o no) agr{co]a? industrial y comercial. Las
mismas relaciones se revelan, al desarrollarse el trato, en las relaciones entre diferentes
naciones. Ast, la definicion como colectividad respecto al extrano de fuera de la frontera,
tiene como corolario el parentesco y la propiedad.

La separacion del trabajo, la oposicion de intereses, la formacion de diversos sectores
y su cooperacion son las que establecen el trato en las relaciones sociales al interior y entre
las naciones. La forma en que se tratara al extrafio de una nacion distinta esta mediada
por la division misma del trabajo: si el grado de desarrollo de aquella es igual al mio, le
respeto, trato a sus nacionales como mios, hay convenios y dialogo; si su grado de desa-
rrollo es inferior, le malerato, me muestro hostil con sus nacionales (esto puede verse en la
politica migratoria de cada pais y los tratados bilaterales).

Siguiendo esta linea de pensamiento, vemos que el extranjero, del latin extrano,
ajeno, el orro distinto al nosotros colectivamente conformado, se ve como el forastero, el
monstruo, el peregrino. En palabras de Alcira B. Bonilla: “en general, la relacion con lo
“extrafio” / “extranjero” parece fundarse en una finalidad de apropiacion; se lo ve carente,
defectuoso” (8). El eXLranjero pasa a ser un individuo al que se le debe definir dentro de
sus condiciones materiales de existencia para saber que trato se le da, ya sea, en las nor-
mas sociales (ser hospitalario u hostil) y en las normas juridicas, es decir, en la voluntad
colectiva escrita y de obligatorio eumplimiento. Kzlpus'eiﬁski establece que el encuentro
con ¢l Otro, con personas diferentes, ha constituido la experiencia basica y universal de
nuestra especie, experiencia que hemos resuelto recurriendo a una de estas tres estrategias:
la guerra, el aislamiento o el diﬁ]ogo (14—15).

Esto puede estudiarse en la antigua Grecia y Roma. De hecho, Marx y Engels sitian
esta etapa como la segunda forma antigua de propiedad comunal y estacal:

que brota como resultado de la fusidon de diversas tribus para formar una ciudad, mediante
acuerdo voluntario o por conquista, y en la que sigue existiendo la esclavitud. Los ciudadanos
del Estado solo en cuanto comunidad pueden ejercer su poder sobre los esclavos que trabajan
para cllos, lo que ya de por si los vincula a la forma de la propiedad comunal [...] Las relaciones
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de clases entre ciudadanos y esclavos han adquirido ya su pleno desarrollo (“Feuerbach...” 18).
Si revisamos las referencias en la antigua Roma y el trato al no ciudadano, al extrano, la
problematica se complejizo con la expansion del imperio, esto es, de las fronteras, y la ne-
cesidad de definir la incorporacion del otro al territorio. Desde entonces se establecieron
clasificaciones de personas y como deben ser tratadas respecto al territorio: ciudadanos
y extranjeros (si pedirles autorizacion para entrar o no, si se les conceden o no derechos).
Especificamente, los extranjeros fueron clasificados en: 1) Peregrinos (extranjeros que, sin
tener ciudadania, vivian en territorio romano); 2) Latinus (extr:mjeros tratados favora-
blemente sin derecho a nupcias); 3) Barbarus (ubicados fuera del imperio, sin derechos en
Roma); 4) Hostis (el enemigo de Roma).

De esta clasificacion de personas, en consecuencia, el trato hacia ellas (extr:mjeros y
ciudadanos), surgen dos perspectivas que han llegado hasta la actualidad:

1) La teoria de la hostilidad natural: plantea que el estado originario y natural de la vida de
los pueblos es la guerra. Las relaciones o contactos entre los pueblos se basan solo en los tratados
quc concluian entre si, donde la xenofobia era el principio rector del tratamiento al no ciudada-
no.'

2) La incorporacion del extranjero en el Derecho Romano: plantea que las relaciones
entre comunidades se fundaron sobre la base de la amistad y la paz, se debe reconocer en
principio, los derechos a los CXCranjeros en su territorio, aunque sin darles una igualdad
de trato respecto a los ciudadanos.

Aqu{, el extranjero se opone al ciudadano en la medida en que el extranjero no ha
firmado el pacto social, mientras que el ciudadano s, y por cllo obtiene un trato protector
por parte del Estado. Estas nociones se han consolidado en las formas en las que se clasi-
fican a las personas: ius solis, ius sanguini, cNtonces, el trato regulado en la 1ey da especial
relevancia a: 1) la purecza del 1inaje (familia, parentesco) y 2) el privilegio de nacer en el
suelo (ateniense, romano), de forma que se le negaba y se le niega hasta nuestros dias, la
igualdad de trato al otro nacido fuera de la frontera con el cual no se comparte parentesco.
Asl, la sangre y la tierra constituyen los elementos materiales que sostienen la justiﬁcacién
del trato hostil u hospitalario. “La dimension simbolica de la exclusion permite legitimar
ante la opinién pﬁblica un determinado estado de cosas que excluye de la plenitud de los
derechos a los extranjeros” (Arlettaz 10).

Esto se complejiza con el desarrollo de la sociedad, en lo que Marx define como la
tercera forma de propiedad, la feudal, donde el territorio es la ciudad y la comarca, y

donde la division social del trabajo se concentra fundamentalmente en Campesinos siervos

1 Véase el trabajo titulado Derecho penal del enemigo de Eduardo Martinez Bastida (2009).
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de la gleba, en los gremios y los sefiores feudales. En esta etapa, si un campesino deseaba
salirse de la frontera, abandonar su territorio y dirigirse a otro, generalmente necesitaba
obtener el permiso de su senior feudal, dado el sistema de servidumbre, donde imperaba
la ob]igacién de trabajar la tierra y pagar tributos.

Con la consolidacion de los tipos de propiedad y formas de produccion, el sur-
gimiento de los estados-nacion, la consolidacion de las fronteras, el fortalecimiento del
Estado, se da un motor importante: la llamada conquista del continente americano, y la
necesidad de justificar el despojo y la acumulacion originaria de capital. Ast, la migracion
impulso la concrecion y fortalecimiento del capitalismo: del campo a la ciudad, de lo agri-
cola a lo industrial, de Occidente 2 América. El desigual nivel de desarrollo de los pueblos
condiciono el trato entre estos. En El Capital, como se vera mas adelante, Marx plantea
como el proceso historico de despojo y la acumulacion originaria fueron indispensables
para la diferenciacion del desarrollo en sociedad, el aumento de las necesidades y la des-
igu:ﬂd:ld.

Recapitulando, la migracion en tanto desplazamiento de un sujeto (extranjero) de
un territorio a otro que traspasa una frontera, pasa a ser una problemﬁtica social—polftica
en cuanto a la condicion de clase social, teniendo su principal soporte en la desigualdad,
las necesidades, confluyendo en el trato desde las normas sociales y juridicas. Precisamen-
te, para contrarrestar esto, Marx plantea la necesidad de una construccion universal de
sociedad, idea que rescata fundamentalmente de Jean-Jacques Rousseau (Discurso sobre el
origen de la desigualdad entre los hombres) y Kant (Hacia la paz perpetua).

2.2 Pensamiento de Kant

Hasta el momento, cuando hablamos de migracién desde una perspectiva del materialis-
mo historico, se parte de la premisa de que la desigualdad atraviesa los fendmenos sociales
en un lugar y tiempo determinado. En virtud de esto, lo que precede al traco es el lugar
que se ocupa dentro de un modo de produccion. Desde esta linea de pensamiento, si el ob-
jetivo es disminuir la desigualdad y buscar la armonia en una sociedad, y con ello, el trato
al interior y al exterior, el analisis deberia encumbrarse a la busqueda de un estado real de
Cosas que permitiera disminuir la hostilidad entre las personas y pueblo& apostando por
la hospitalidad y la paz. Al menos esta es la propuesta de Kant en Hacia la paz perpetua,
donde ofrece el marco teorico y conceptual que sirve de guia en la comprension del trato
desde la migracién, incorpor;mdo el aspecto ético.

Kant parte de la premisa universal de que el hombre, guiado por su razon practica,
puede renunciar de manera voluntaria al estado de naturaleza y plantearse la paz como un
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finy, a la vez, como un deber. Para este autor, deberia instaurarse un orden de convivencia

. . / . . . P . . .
cosmopolita, una ciudadania mundial limitada a condiciones de hospitalidad universal; es
decir, establece la necesidad de una relacion de continuidad entre la politica interior de
un Estado y la politica exterior, entre el derecho publico, el derecho de gentes y el derecho
cosmopolita. Este continuum de trato, lo mencionamos en Marx al inicio de esta exposi-
cion. Kant, por otra parte, senala que:

Hospit:didad signiﬁca aqu{ el derecho de un CXITanjero a no ser tratado hostilmente por el he-
cho de haber llegado al territorio de otro. Este puede rechazar al extranjero, si ello no acarrea
la ruina de ¢éste, pero mientras el extranjero se comporte amistosamente en su puesto, el otro
no puede combatirlo hostilmente. No hay ningin derecho de huésped en el que pueda basarse
esta exigencia [...] sino un derecho de visita, derecho a presentarse a la sociedad, que tienen
todos los hombres en virtud del derecho de propicdnd en comun de la superﬁcie de la tierra,
sobre la que los hombres no pueden extenderse hasta el infinito, por ser una superficie esferica,
teniendo que soportarse unos junto a otros y no teniendo nadie originariamente mas derecho
que otro a estar en un determinado lugar de la tierra (319).

El filosofo parte de la posesion comun de la tierra, lo que implica un derecho original de
todos los individuos a la posesién de una parte de ésta. Es decir, al ser limitada la super-
ficie esférica de la tierra, todos tenemos igual derecho sobre ella, sin que nadie tenga mas
derecho que otro, sino:

un derecho de visita para ser recibido en sociedad que le corresponde a todo ser humano en vir-
tud del derecho de copropiedad de la superficie del globo terraqueo [...] y el derecho a utilizar
esta superficie que pertenece comunitariamente a la especie humana para un eventual comercio
(Kant 90).

Autoras como Maria del Rosario Guerra y Maribel Sanchez? han rescatado una serie de posicio-
namicentos kantianos al respecto, diferenciando la nocion de transito y la de refugiado. Por su
parte, Benhabib (citado en Guerra y Sinchez 210) plantea que el derecho sobre la superficie es un
derecho que pertenece a todos los seres humanos en la medida en que los vemos como participan-
tes potenciales en una republica mundial; este derecho regula las interacciones de individuos que
pertenecen a entes civiles diferentes, pero que se encuentran el uno con el otro en los margenes
de las comunidades circunscritas.

Asi, para la existencia de un trato hospitalario, de una disminucion de desigualdad,
se debe partir de una existencia a priori de dignidad humana y de derecho natural a la
existencia, es decir, la obligacién de hospitalidad pertenece al orden del “derecho pﬁblico
de la humanidad” (Guerra y Sanchez 210), ya que la interaccion entre individuos es inevi-

2 Veéase: ;Es posible pensar la migracion y el refugio desde la hospitalidad Kantiana?” (2018).
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table al ser finita la superficie terrestre. He aqui los fundamentos de lo que conocemos
como derechos humanos.

En el apartado la Doctrina del derecho, Kant parte del principio de la posesion origi-
naria del suelo para articular y limitar el derecho de propiedad: “Todos los hombres estan
originariamente (es decir, antes de todo acto juridico del arbitrio) en posesion legitima del
suelo, es decir, tienen derecho a existir alli donde la naturaleza o el azar los ha colocado (al
margen de su voluntad)” (citado en Guerra y Sanchez 212). En este sentido, si bien Marx
reconoce el derecho innato de la humanidad a poscer la tierra, esto es, a una ciudadania
universal, idea que desarrollaria posteriormente con el comunismo, para Marx la posesion
no es en abstracto; esta asociada a un tipo de propiedad. Por lo tanto, la tnica forma de
poder acceder al reconocimiento de ese derecho innato a la tierra, a producir de ella, a
moverse por ella, es decir, a migrar y transitar, es con la destruccion de la propiedad pri-
vada que condiciona directa o indirectamente el trato, y con cllo, la desaparicién de las
clases sociales que se derivan de la division social del trabajo.

Asi, mientras para Kant el trato hacia el otro parte de la dignidad como principio
innato, fundada en un principio a priori (Kant citado en Guerra y Sanchez 214), para Marx
el reconocimiento de la dignidad esta mediada por las relaciones sociales. De manera que
el trato, para Marx, no es unico y el mismo, sino que esta definido por el comportamiento
material. Si el ser humano posee una dignidad intrinseca, esto es, derechos inalienables
como a desplazarse, migrar, se requicre, entonces, de una estructura universal que garan-
tice este derecho, lo que Kant llama una sociedad de naciones: el derecho de gentes debe
fundarse en una federacion de Estados libres, una federacion de naciones. Kant plantea que
el derecho de ciudadania mundial debe limitarse a las condiciones de una hospitalidad
universal para sostener la esperanza de una continua aproximacion al estado pacifico.

En conclusion, si se busca un estado pacfﬂco, donde la desigualdad entre territorios
no afecte el reconocimiento de la dignidad humana, independientemente de si se trata de
un extranjero o ciudadano; donde las relaciones sociales se caractericen por un trato hos-
pitalario, independientemente de las diferencias en los modos de produccién y del grado
de desarrollo concreto de las sociedades mediados por las fronteras, cabria preguntarnos:
;como se podria aspirar a una sociedad asi? ;Podrian existir en sociedades desiguales un
trato igualitario mundial? ;Que implicaciones tendria para la migracion? ;Que posturas se
han suscitado al respecto al interior del marxismo?

2.3 Discusion al interior del marxismo en torno a la migracién
Hay que partir de la idea de que Marx no proporcioné un analisis especfﬂco de los con-
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cepros de CXITanjero, territorio y frontera, PCTo €n sus €sCTitos se infieren sus posturas, las
cuales podriamos catalogarlas de etnocentristas. Desde el marxismo, al tener los territo-
rios un desigual grado de desarrollo de sus fuerzas productivas, las fronteras crean rela-
ciones de dependencia y desigualdad entre los pueblos, al restringir y controlar el acceso a
los recursos y al trabajo. De esta forma, el extranjero, en tanto proletario que es oprimido
por la burguesia de un pais y que vende su mano de obra a bajo precio para mantener la
ganancia del capita]ista, migra hacia otro territorio donde su fuerza de traba]'o sea mejor
pagada, someti¢ndose a la explotacion de la burguesia de otra nacion.

Esto puede ser estudiado en textos como la carta a Sigfrid Meyer y August Vogt de
1870, donde Marx plantea reflexiones acerca del fenomeno de la inmigracién:

Irlanda envia constantemente su propio excedente hacia el mercado laboral inglés y, por
tanto, fuerza a la baja los salarios y la posicion material y moral de la clase obrera inglesa™
“cada centro industrial y comercial en Inglaterra posee ahora una clase obrera dividida en
dos campos hostiles, proletarios ingleses y proletarios irlandeses. El trabajador medio inglés
odia al trabajador irlandés como un competidor a la baja de su nivel de vida [...] Este anta-
gonismo es el secreto de la impotencia de la clase obrera inglesa, a pesar de su organizacion
(citado en Moreno par. 7).

También en Carta a Engcls, 1869 sc habla de esto: “La linea férrea a California fue cons-
truida mediante la importacion de gentuza china con el fin de deprimir los salarios” (Marx
citado en Moreno par. 2). Como se lee, para el marxismo, la migracion fuerza a la baja los
salarios y No solo eso, sino la posicién material y moral de la clase trabajadora del terri-
torio (entiendase tambicn pais) al que se llega. La migracion de la clase baja es un recurso
mas del sistema capitalista para mantenerse a flote, esto es, crea el problema para sus pro-
pios intereses. Francisco Moreno recupera este analisis para submyar la posiblc xenofobia
de los clasicos cuando sefiala:

[...] dejo caer con total naturalidad su xenofobia hacia toda aquella “chusma” tan docil venida
de China, causante de serios contratiempos a la clase trabajadora que empezaban a organizarse
en los EE UU. Por lo visto, para los primeros teoricos del proletariado, los laboriosos chinos no
formaban parte de la clase obrera de vanguardia (par. 13).

Para algunos marxistas esto puede resolverse con un concepto universal de ciudadania
(esto es, un status que proteja al proletario en cualquicer parte del mundo unipolar); sin
embargo, para los mas comprometidos con el ideal comunista, lo que debe ser repensado
es ¢l trabajo asalariado mismo, ya que lo que mayormente empuja a la gran mayoria de
proletarios a pasar las fronteras, es la dinamica del dinero y los recursos del capital, la
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venta de la fuerza de trabajo, donde los estados regulan el precio de la mano de obra (mas
barata en unos territorios que en otros) para mantener precios y produccion a bajo coste
de mercancias, y, por ende, mayor consumo.

Entonces, la propia esencia del libre mercado se basa en la explotacién de territorios
y de la mano de obra de esos territorios, es decir, las vidas de las personas, para sostener
un consumo y status quo en otros lugares. Asi, la autorizacion para salir de un pais legal-
mente identificado (pasaporte) y para ingresar a otro (visa), tiene un marcado componen-
te de clase social: mientras para la clase media y alta es un tramite burocratico mas, para
las clases bajas es un imposible legal. Esto significa que, el sujeto que tiene que desplazarse
para sobrevivir, pasa de ser la reserva de mano de obra en su pais, a ser la reserva de mano
de obra en otro, lo cual justifica, si el ingreso al territorio se hizo sin el permiso, o sea, de
forma irregular, el trato como personas de segunda y conduce a mayores desigualdades
sociales. Stephcn MCGlinChey, Rosie Walters y Christian Scheinpﬂug resp:ﬂdan este ar-
gumento cuando plantean que “el capitalismo es un sistema internacional en expansion y
permite fronteras internas solo en la medida en que pueda trascenderlas econdmicamen-
ce” (p:ir. 1). Las modernas 1eyes de Migmcién son un reﬂejo de esto. Asi, un proyecto de
libre transito, migracion legal o un mundo sin fronteras son concepciones enemigas del
capital.

Esto porque existe una relacion estrecha entre el llamado ejército de reserva in-
dustrial y las migraciones. Para Marx, las migraciones masivas son parte integrante del
proceso de formacion del modo de produccion capitalista y de su reproduccion a escala
mundial (ejemp]q del campo a la ciudad). Hay autores de corte marxista como Pietro Bas-
s0 que plantean que Marx estaria en desacuerdo con una migracion libre (par. 9), ya que
con ella se retrasa la revolucion, porque el obrero de forma individual escapa hacia una
realidad economicamente mas comoda, para salvarse, lo cual no permite que se concreten
las contradicciones del capitalismo. O sea, el suerio del proletario no deberia ser desplazar-
se hacia un territorio donde pueda vender mas caro su fuerza de trabajo a la burguesta de
otro pafs, sino destruir a toda la burguesf& tanto nacional como internacional.

Por su parte, marxistas como Marini, toma como punto de partida el planteamiento
de Marx, como uno de los mecanismos a los que recurre el capital para contrarrestar la
caida de la tasa de ganancia (cf. El capital, Tomo I11)* En este texto Marx, subraya que el
capital tiende a aumentar la poblacion trabajadora, en una especie de “condicion previa”
a lo que llama aumento de la plusvalia, haciendo una distincion entre la mano de obra

3 Para profundizar, consultar: Ley de la tendencia decreciente de la tasa de ganancia, Seccion tercera Ley de la tenden-
cia decreciente de la cuota de ganancia Capleulo XIIT de El Capital (Tomo I11).
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excedentaria inservible y las condiciones para aprovecharla.“

En pocas palabras, en Marx, la demanda de fuerza de trabajo aumenta con la pro-
gresion de la acumulacion de capital, con el aumento del capital global, la demanda de tra-
bajo aumenta en términos absolutos, pero disminuye en términos relativos; lo cual, a nivel
mundial, genera una supm’poblacién relativamente creciente que se¢ convierte en el Cjército
industrial de reserva. Marx denomina a esto la ley absoluta, general, de la acumulacion de
Capital, en El CapimL Tomo I, Capftu]o 25, €n pa]abms de Basso: “Cuanto mas importante
es la riqueza social, teniendo en cuenta el capital, su volumen y su crecimiento [..], mas
considerable es el ejercito industrial de reserva” (Basso 1). Esta relacion entre acumulacion
de CzpitaL ejército activo de persona] asalariado y ejército industrial de reserva, segl'm
Basso, tiene como resultado, lo que dirta Marx en el Anti-Duhring: encadenar al obrero al
capital de forma atin mas solida de la que Hefesto encadeno a Prometeo a una roca.

Por esto, en Marx, la Uinica manera de combatir un sistema internacional es con
otro de corte universal; otro que no est¢ mediado por la desigualdad de la division social
del trabajo y de clases y de intereses, o sea, un mundo donde todos los pueblos, todas las
naciones, compartan un mismo nivel de desarrollo de las fuerzas productivas. En Critica
al Programa de Gotha, diria que la riqueza para garantizar esto ya existe; como resultado,
no tendrian las personas que verse forzadas a salir de un lugar a otro, al no existir Estado,
al desaparecer la “subordinacion esclavizadora de los individuos a la division del trabajo”
(Marx 18), con el respectivo desarrollo de los individuos y las fuerzas productivas.

Es dable reconocer, pues, que los conceptos de extranjero, territorio y frontera estan
asociados a la existencia de la diferencia y a la existencia misma de trato distinto en las
relaciones sociales, en el modo de produccion, a las clases y a la division social del crabajo.
En un mundo sin clases sociales ni desigual desarrollo de fuerzas productivas, sin Estado,
sin instituciones jul‘{dicas como las conocemos, sin propiedad privada, no tendria razon
de ser ni el establecimiento de fronteras que delimiten terricorios, ni la diferenciacion
entre ciudadanos y extranjeros.

Para otros estudiosos del tema, como Francisco Moreno, en Marx, el libre merca-
do era positivo hasta tanto se desarrollaran las fuerzas productivas y se llegara al fin del
capitalismo; pero la migracion era causa de enojo (par. 9). Segin este autor, Marx lo vio
como un proceso violento, como si “enormes” masas de campesinos fuesen expulsadas de
sus medios tradicionales de subsistencia y fueran arrojadas a las zonas industriales y co-
merciales de las grandes ciudades (par. 7). Para este autor, la vision marxista restaba toda
importancia a la :1spimcién y posterior decision pcrsona] del migrante por labrarse un

4 Para ahondar acerca de la superexplotacion del trabajo y el papel de la migracion internacional, consulear: “Migracién interna-
cional y superexplotacion del trabajo” (2013), de Violeta Nufiez.
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futuro mcejor, ya que lo colectivo debiera primar por sobre lo individual (pa’r. 8).

Desde nuestro punto de vista, existe una doble lectura desde el marxismo: la mi-
gmcién como un fendmeno social que aumenta la riqueza y la contradiccion en el capi-
talismo, y que conlleva a que una masa de obreros venda su fuerza de trabajo hasta su
posterior declive; y la migracion como fenomeno politico que ralentiza el cambio hacia
una sociedad superior. Estas posturas nos muestran que, al interior del propio analisis del
materialismo historico y dialéctico, al interior mismo del marxismo, no existe un tnico
criterio, sino perspectivas que van enriqueciendo la discusion respecto a lo material, lo
moral y lo politico.

3. Conclusiones

Una aproximacion a la migracion desde una perspectiva que parte del materialismo histo-
rico y dialéctico, nos lleva a profhndizar en las Complejidades y las intersecciones entre la
movilidad humana y las estructuras socioeconomicas, sobre todo en el concepto de trato
que parte de las relaciones sociales al interior y al exterior de una nacion. La migracion, en
tanto desplazamiemo de un territorio a otro, esta intrinsecamente 1igada a las condiciones
materiales, a los distintos grados de desarrollo de las fuerzas productivas de los pueblos,
por tanto, al desigual acceso a recursos que definen los modos de vida en condiciones de
existencia determinadas.

En consecuencia, una explicacion posible desde el marxismo, donde las relaciones
mediadas por la division social del trabajo, determinan la definicion del trato al extrano
(hospitalidad u hostilidad) que pertenece a Otro territorio, fuera de la frontera, tanto en
las normas sociales (representaciones, discursos y practicas) como en las normas juridicas
(leyes de migracion), es fructifera, aunque se le pueden realizar diversas criticas validas,
como la nocion etnocentrista de la que parte, la reduccion de la Comple]'a articulacion de
la sociedad a las condiciones materiales, el poco abordaje al papel de la raza y al genero,
entre otras. Resulta preciso pues, seguir indagando en el tema, fundamentalmente en la
nocion de ciudadania mundial y sus implicaciones para la disminucion de la desigualdad,
con el propdsito no solo de interpretar nuestra realidad inmediata sino de transformarla.
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Resumen

En este texto nos proponemos elaborar dos ca-
tegor{as, la Corpomlidad y la comunidad, ha-
ciendo un viaje gencalc’)gico por cicrta historia
de las filosoffas para la liberacion; asi como
abonando a la discusion con conceptos de al-
gunas otras perspectivas filosoficas en Nuestra
América. Nuestro objetivo €s entregar una sc-
rie de herramientas Conceptuales que permitan
afrontar filoséficamente ciertos fendmenos del
presente en el territorio. Primero, trataremos
de la ecopolitica: una politica que historicamen-
te habia querido hacer justicia con “el pobre”;
pero que ha terminado por descubrir que la
justicia habia que hacerla con la “Madre Tierra”.
En segundo lugar, hablaremos de la corpoero-
tica: una erdtica que junto a los feminismos la-
tinoamericanos habia pretendido liberar a “la
mujer” de su 1ugar relegado al espacio priV:Ldo
del hogar, pero al hacerlo, dio cuenta del pro-
blema del cuerpo. Finalmente, exploraremos la
contra-pedagogica: una pedagogia no “curocen-
trica”, ni “bancaria”, sino, por el contrario, pro-
blematizadora.

Palabras clave: liberacion, politica, erdtica, peda-
gogica, feminismos.

Abstract

In this text we would like to elaborate two ca-
tegories, corporality and community, carrying
out a genealogical journey through a certain
history of philosophies for the liberation; as well
as contributing to the discussion with concepts
of some other philosophical perspectives in Our
America (Nuestra América). Our aim is to pro-
vide a series of conceprual tools that allow us to
philosophically confront certain phenomena of
the present in the territory. First, we will deal
with Ecopolitics: a way of doing politics that
historically had wanted to do justice with “the
poor”; but which has ended up discovcring that
justice had to be done with the “Mother Earth”.
Secondly, we will talk about the Corporal-Ero-
tica: an erotica that along with Latin American
feminisms had tried to free “the woman” from
his place re]egated to the private space of the
home, but in doing so, he realized the problcm
of the body. Finaﬂy, we will exp]ore the Coun-
ter—Pedagogics: a pcdagogy non “Eurocentric”,
nor “banking”, but, on the contrary, problema-
tizing,

Keywords: liberation, politics, erotica, pedago-
gics, feminisms.

1 Este texto es el resultado de dos semestres de investigacion y discusion en el Seminario Permanente de Lecturas Criticas Afro-

latinoamericanas, perteneciente al Circulo de Literatura y Filosofias del Sur, en la ciudad de Cracovia, Polonia, donde trabzljé
como codirector del 7 de octubre de 2023 al 24 de febrero de 2024; asi como del 2 de marzo de 2024 al 29 de junio de 2024
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1. Introduccion: filosofia de la liberacion, filosofias para la liberacion

Primcro trataremos de eso que aqui hemos llamado ecopolitica, corpoerotica y con-

tra-pedagogica nuestroamericana. La construccion de estas tres categorias es una ten-
tativa epistémica, pero no un esfuerzo por detener un pensamiento en movimiento y
en constante cambio. Antes bien, quisicramos abrir una discusion que inaugure posibles
senderos para la region, pero que no pretenda erigir una verdad que termine por dar una
respuesta a los problemas contemporancos que aqui enfrentamos. (Problemas tambien en
constante cambio, como veremos). De modo que la perspectiva intelectual de este texto
seria la de “prestar el flanco a la critica™, precisamente porque una de las consignas cen-
trales de las ﬁlosof{as para la liberacion es la critica y la autocritica. Es decir, el dizﬂogo. El
trabajo conjunto®.

Hablamos de Nuestra América, siguiendo a Jos¢ Marti, para referirnos a los pue-
blos de América, proponiéndonos tomar en cuenta a Nuestros pueblos originarios y no
Unicamente a los paises Latinoamericanos —esto es, de herencia latina— en la reflexion
historicas. Como proyecto presente, Nuestra América no ignora la herencia latina que per-
mea su cultura desde la Conquista, pero, como proyecto futuro, tampoco quisiera excluir
a los diversos pucblos indigenas que la habitan desde hace mucho mas de 500 afios*. Nos
situamos en cierto horizonte historico temporal y por eso la nombramos “Nuestra”, de
manera “utépica”, pues las ﬁlosof{as para la liberacidén entienden que todavia no es nuestra,

1 Tal como sefialo el profesor Frédéric Fruteau de Laclos al leer este trabajo. Para el profesor Fruteau de Laclos, “prestar el flanco
a la critica” qucr{A decir que el cuerpo conccptual del trabnjo era endeble Y que, a su juicio, rcqucrl/a de un rcplantcamicnto.
Para nosotros, “prestar el flanco a la critica” es precisamente la condicion de posibilidad de cualquier trabajo critico. Tal como
sefiala Horacio Cerutti Guldberg, la critica y la autocritica es el estado natural del “filosofar” nuestroamericano.

2 Desde el Circulo de Literatura y Filosofias del Sur hemos implementado esta politica de trabajo llevando a cabo diversos
encuentros con filosofos y escritores latinoamericanos; “transterrados” en Cracovia, Polonia, desde donde escribimos. El Semi-
nario Digital Autogestivo 3: Intersecciones e Intercultura, en donde continuamos trabajando hasta cl presente, es una de estas

iniciativas.

3 Para Jos¢ Marti, Nuestra América, mds que un territorio o una region geografica, s una “idea” (133): “Estos tiempos no son para
acostarse con ¢l pafiuclo en la cabeza, sino con las armas en la almohada, como los varones de Juan de Castellanos: las armas del
juicio, que vencen a las otras. Trincheras de ideas valen mas que trincheras de picdra" (133)

4 En Confesiones de transterrado (1994), Jos¢ Gaos fundamenta un punto de vista particular acerca de la historia de las naciones que
serd determinante para las filosoffas para la liberacién —especialmente para su discipulo, Horacio Cerutti Guldberg—. Segin el
fildsofo espaiiol, la continuidad histérica de una nacién en un territorio u otro estd marcada por los intercambios y el devenir a
futuro de conquistadores y conquistados (o de locales y venidos): “A diferencia de [una] manera de concebir las patrias, racista,
exclusivista, estatica, como que las confina en un territorio y una poblacion primitiva de ¢l, cabe otra. Espafia seria el nombre
de una entidad historica en formacion [...], por el mestizaje de iberos y celeas, celtiberos y romanos [...]. México seria el nom-
bre de una entidad en formacion a lo largo de la historia, por el mestizaje primero de diversos pueblos indios, luego de estos
pueblos mestizos y de los hispanomusulmanes, ahora de estos mestizos y los inmigrantes de otros pueblos, en tierras américas,
mexicas... [...] Generalizada esta manera de concebir las patrias, da hacia el futuro una vision mas grandiosa aun que la del mito
vasconceliano de la raza cdsmica: las pacrias no serian sendos territorios ocupados estaticamente por sendas razas o pueblos en
dominios a perpetuidad [...]; serian mds bien espiritus colectivos en formacién dindmica en unos u otros territorios destinados
a fundirse en la Humanidad” (8).
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esa “Nuestra América’™. La lucha por la liberacion sigue en marcha, atravesando lo colectivo
y lo individual de manera igualmcnte transversal y Complcja.

De modo que quisiéramos entregar una vision del presente —nuestro presente—
valiecndonos de las herramientas que nos puedan ofrecer estas filosofias para la liberacion,
en didlogo con algunos otros planteamientos antropologicos, sociologicos, historicos ¢ in-
cluso a veces psicoanaliticos. Dividiremos sus temas en tres grandes areas: la politica, la
ontolégico—metaf{sica y la simbolica. Tal division no la hemos Propuesto nosotros, sino
que la hemos desarrollado siguiendo el programa filosofico de una de estas filosofias para
la liberacion: la filosofta de la liberacion del filosofo argentino-mexicano Enrique Dussel®. No
ignoramos, por supucsto, la polémica distincion entre ﬁlosof{a de la liberacion y ﬁlosoﬂas
para la liberacion, introducida por Horacio Cerutti Guldberg?. Y sin embargo, aqui nos
basaremos especialmente en los trabajos de Enrique Dussel (principal exponente de la fi-
losoﬂa de la liberacion en su variante analéctico-marxiana), pucs para los objetivos teoricos
de este texto, la arquitectura del edificio dusseliano nos concedera mucho mayores bene-
ficios que otras variantes de las filosoftas para la liberacion. Tales beneficios, mayores y no
obstante Complejo& rendiran frutos mientras usemos la ﬁlosoﬁa de la liberacion dusseliana
como base, guia y esquema de trabajo. Pero nos alejaremos de ella cuando ast lo requicra
cl analisis prﬁctico del presente; para acercarnos a otras visiones y cuerpos tedricos que
nos sirvan mejor para explicar ciertos fenomenos en el area del pensamiento nuestroa-
mericano en la que nos encontremos. Esto significa flexibilidad epistemica, en vircud de
la complejidad de los temas que trataremos, pero no laxitud. El trabajo sobre la obra de
Karl Marx que ha llevado a cabo Dussel®, por ¢jemplo, aunado a la llamada “teoria de la
dependencia” —o “teorias”, como aclara Ceructi Guldberg (cf. Filosofar desde nuestra Amé-

En esta desambiguacion de “Nuestra América” seguimos a Horacio Cerutti Guldberg, en su libro Filosofar desde nuestra América
5 g g &
(2000).

6 Enrique Domingo Dussel Ambrosini (La Paz, Argentina, 1934 — Ciudad de México, México, 2023 ) trabajé conjuntamente con
algunos otros tedricos del pensamiento latinoamericano como Walter Mignolo, argentino también; Rita Segato, antropdloga
feminista; Franz Hinkelammert, fildsofo aleman afincado en Costa Rica (“latinoamericanizado”); Anibal Quijano, pensador de
la “colonialidad del poder™ Ramon Grosfoguel, heredero del concepro dusscliano de transmodernidad, entre otros. La novedad
en el pensamiento de Enrique Dussel, a nuestro juicio, consistié en elaborar una teorta prictica que superase el giro decolonial
al que habian pertenecido sus compaiieros de generacion —quizd quepa hablar mis bien de “modalidades”, que de “generacio-
nes”, como veremos—. Esta superacion se cifro en el corpus de su Filosofia de la liberacion (1996): una filosofia popular, feminista,
dela juvcntud, de los oprimidos, de los excluidos, de los condenados de 1a tierra, del mundo y de la historia, “desde la pcriﬂ:ria,
para hombres de la periferia” (Dussel 10).

7 La pormenorizada revision historica de las condiciones politicas y sociales en las que nacen estas filosoftas para la liberacion se
encuentra en el libro Filosofia de la liberacion latinoamericana (1983), donde Ceructi Guldberg intenta una reconstruccion his-
térica que dé cuenta del “drama” (13), como ¢l mismo lo llama, en el que surgieron las ideas que después iban a constituir este
pensamiento para la liberacion de Nuestra América.

8 Es especialmente valioso el trabajo que Dussel llevé a cabo en su libro Las metdforas teoldgicas de Marx (1993), en el que hace
coincidir algunas de las principales tesis del Capital de Karl Marx con los simbolismos y figuras de la tradicion semita—cristiana.
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rica)—, nos sera util a la hora de hablar del trabajo vivo extraido y francamente robado al
trabajador indigena durante la Conquista y hasta el presente. Pero su interpretacion de la
liberacion de “la mujer” dejara mucho qué desear en cuanto a la caracterizacion social de
la cuestion (especialmente tomando en cuenta la evolucion antropo]égica de las discusio-
nes feministas en América Latina y el Caribe).

En ese momento, nos acercaremos a otras autoras y autores que han comprendido
el fenomeno en su profundidad y abstraccion de manera mucho mas rica y actual. Ello
solamente para llevar a cabo el objetivo de “filosofar” desde Nuestra America, tal como lo
conciben estas filosoftas para la liberacion:

No se trata de afirmar, una vez mas, programﬁticamente la existencia de una filosofia lati-
noamericana para sefalarla simplemente con el dedo, sino de recuperarla y resignificarla para
perfeccionar su conceptualizacion. Quiza sea el momento de avanzar una propuesta mas cla-
borada desde el punto de vista epistemologico, metodologico y procedimental. Se trata de bus-
car los modos en que una filosofia ast pueda concretarse mas y mejor (Ceructi, Filosofar desde
nuestra América 32).

2. La filosofia de la liberacion dusseliana, una filosofia barbara

Segun Dussel, la filosofia de la liberacion tiene por objetivo principal el cuestionamiento cri-
tico de la centralidad del Ser en cuanto Ser?, pues —en ultima instancia— “la ontolog{a, el
pensar que expresa el ser —del sistema vigente central—, es la idcologl'a de las idcolog{as”
(Filosofia de la liberacion 16). Parménides, desde la periferia de la magna Grecia, enuncio
filosoficamente el comienzo radical de la filosofia como ontolog{a: “El ser es, el no-ser no
es” (citado en Dussel, Filosof{a de la liberacion 16). El Ser tue, a partir de ese momento, el
fundamento del mundo y del “Imperio” (Dussel, Filosofia de la liberacion 17). Pero el Ser era
griego, “la luz de la propia culcura griega” (Dussel, Filosof{a de la liberacion 17), de manera
que para erigirse en Ser tuvo que determinar su No-Ser como ;dgo exterior a st mismo. Por
el contrario, la filosofia de la liberacion dusseliana se propone observar las sombras histori-
cas que la luz del Ser por fuerza tiene que excluir para ser luz.

Sin Cmbargo, la historia gcncalégica de la ﬁlosoﬂa de la liberacion no se encuentra
determinada por la historia del Ser. Antes bien, la historia del Ser es el esfuerzo por

A o . . . . " L ,
9 También senala que: “La filosofia cldsica de todos los tiempos es el acabamiento o el cumplimiento tedrico de la opresion prac-
tica de las periferias” (Dussel, Filosofia de la liberacidn 17). Este apartado es una elaboracion critica de esta idea.

10 En la hiscoria de la filosofta de la liberacion de Enrique Dussel ha habido diversos momentos critico—politicos que han determi-
nado el nacimiento de la filosoffa de la liberacién en cuanto tal. Entendemos por momentos critico—politicos los diversos lugares
de exterioridad desde los cuales se ha criticado la centralidad del saber y el pensamiento en la historia mundial. Cada uno de
cllos serd determinante a la hora de llevar a cabo una genealogia de la filosofta de la liberacién dusseliana, que se apoye en una
historia del pensamiento critico: “«Localizacion» indica la accion hermenéutica por la que el observador se «sitda» (compro-
metidamente) en :ﬂgﬁn «lug:n‘» socio—historico, como sujeto de enunciacién de un discurso. [...] Enunciamos inevitablemente
el discurso «desde algtn lugar». Deseariamos desplegar una descripcion que en el mayor grado posible tenga autoconciencia de
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encubrir la auténtica historia del pensamiento Crftico—polftico7 pucs aunque el sentido
de la ontologia es la politica, la politica es anterior a toda ontologia (Dussel, Filosofia de la
liberacion 17).

Desde los colonos que, como Heraclito, enunciaron que el Ser es el Logos [Aoyog]
que, como el muro, defiende la ciudad (de los barbaros)”, hasta el cosmopolitanismo ale-
jandrino o romano en el que se confunde la ciudad con el cosmos, es decir, se diviniza la
ciudad greco-romana y se identifica con la naturaleza misma, la ontologfa termina por
enunciar que el Ser, lo divino, lo politico y lo eterno son entes idénticos. Identidad del
poder y de la dominacion, desde el centro del “Imperio”, sobre las otras culturas y las otras
“razas™ (Dussel, Filosof{a de la liberacién 18).

La filosofia de la liberacion dusscliana, sin embargo, quicre probar que todo el aucén-
tico pensamiento filosofico ha emergido de las sombras del Ser, en lo que el Ser oculta.
Primero, como pensamiento critico de los sistemas poh’ticos dominantes mas antiguos,
como Anatolia, Mesopotamia, Egipto, China, Mesoamérica y el Imperio Inca’, y luego
como filosofia critica a partir de la Polis [MONG| griega. Socrates fue asesinado porque

su «situacion» espacial, histdrica, social, de género, ete. [...] Por ello, intentaremos, negativamente, que nuestro discurso no sea
«<helenocéntrico», ni tampoco «eurocénerico», «occidentalistar, «colonialista», meramente «moderno» (pero tampoco simple-
mente «posmoderno»), «racista», «machista», etc. Es una «pretension» (claim, Anspruch) que por anticipado se sabe no posible
de manera perfecta, por tanto avanza como falible, corregible y sin embargo con sincera pretension de verdad. (Y de verdad con
pretension de universalidad, hasta tanto no se demuestre honestamente lo contrario)” (Politica de la liberacion 15).

11 De acuerdo con Dussel, en la modernidad esta exclusion operara también como determinacion, ocultamiento y negacion de los
indios, africanos y asidticos del sur de Asia: “Ego cogito cogitatum. Y ¢l cogitatum es el indio, ¢l africano y el asiatico; ente consti-
tuido desde la comprension del ser europeo (cf. Etica de la liberacidn). Por esto Fernindez Oviedo se pregunta: «;Son los indios
hombres?» Y responde: «Si, los indios son animales racionales, pero se han puesto bestiales por sus costumbres». Ser bestia es
no-ser hombre. Y entonces es un rudo al que tenemos que educar. Y educar es hacerle el don de la «civilizacion» curopea. Se
le ensefard el catecismo de Trento, y a la larga, el castellano se impondrd. Y si no se impone el castellano en algunas regiones
se imponen sus estructuras culturales de tal manera que este ego se impone de todas maneras al otro, que es el indio. ;Y qué
acontecera entonces? Se dard un paso mas. Una cultura particular, que es la europea, se pretende «Universal», y niega todo valor
a las otras particularidades. Lo «de suyo» es que la cultura curopea es la culeura universal. Este universalismo no es mas que el
universalismo abstracto de una particu]aridﬂd que abusivamente se arroga la universalidad Y que con esto niega todos los otros
particularismos y exterioridad de las otras culturas. Surge asi el mecanismo pedagdgico de dominacién cultural. En el «centro»
estd la cultura que llamaria imperial, en el sentido mis fuerte: aquel que impone, por su imperio y voluntad, lo que es suyo»
(Dussel, La pedagdgica latinoamericana 119).

12 Usamos “razas” entre comillas para reiterar, con Anibal Quijano, la cualidad ficcional de una categoria tal. Para Quijano, la idea
de raza es un constructo ficcional, es decir, una “categoria mental” (Colonialidad del poder 778) de la modernidad, que surgio por
la necesidad de establecer una jerarquia econdmico-politica entre los conquistadores y los conquistados. Para Quijano, la “idea
de raza, en su sentido moderno, no tiene historia conocida antes de América” (Colonialidad del poder 778).

13 La filosofta de la liberacion dusseliana pretende llevar a cabo una reconstruccion historica critica que haga estallar desde sus ci-
mientos la dialéctica de la historia de Hcgcl, proponicndo una nueva historia mundial. Por eso podcmos hablar de Anacolia,
Mesopotamia, los Aztecas, los Mayas y los Incas, como de primeros sistemas politicos y con ellos de sus respectivas criticas.
Dice Dussel: “Algunos post-modernos, acostumbrados a deconstruir «grandes relatos», encuentran que la «de-struccion» que
hago del macro-relato moderno hegeliano pareciera ser el mismo discurso invertido. Pero no es asi. Se trata de la destruccion
ontolégica (Hcidcggcr), de-construccion discursiva (Derrida), re-construccion cpistcmolégica (Habermas) desde los vencidos,
desde las victimas de la Modernidad (y también victimas de la de-struccion heideggeriana, desapercibidas en la de-construe-
cion derridiana o ausentes en la re-construccion habermasiana)” (Politica de la Liberacion 16).
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cuestionaba la ideolog{a dominante, asi como después sera crucificado Jeshﬁa de Nazare-
th, y su discipulo San Pablo sera perseguido por negarse a bautizar y criticar la “Locura
del mundo™. Pero en Grecia, Aristoteles terminara por justificar la esclavitud a partir de
su idea de la poHtica, y el Imperio Romano usara al cristianismo para justiﬁcar su domi-
nacion sobre los plebeyos y sobre los otros pueblos. El pensamiento filosofico, que nace
siempre en la periferia, termina casi siempre por convertirse en la ideolog{a que “justiﬁca
al Imperio” (Dussel, Filosoﬂa de la liberacion 18).

Ahora bien, si la filosofia de la liberacion dusscliana es esencialmente un desvelamiento
del No-Ser historicamente negado, tal entidad se nos revela entonces como corporalidad
comunitaria en movimiento. La ﬁlosof{a de la liberacion dusseliana es una filosofia del en-
cuentro cuerpo a cuerpo —“proximidad”, le llama Dussel (Filosofia de la liberacion 20), refi-
riendose tambien a la etimologia de la palabra projimo (del latin proximus)—, de la mirada
que penetra al otro. Y dicho contacto es el principio basico de la comunidad —en termi-
nologia de Dussel, el “pueblo” (Filosofia de la liberacion 21)—.

Contra la ontologia clasica del centro, desde Parmenides hasta Hegel y Heidegger o
Marcuse, se levanta “una” ﬁlosoﬂa para la liberacion (no “la” ﬁlosof{a de la liberacion —como
veremos—) desde la periferia, de los oprimidos en tanto “pucblo” (comunidad)*. La som-
bra que la luz del Ser no ha podido nunca iluminar, porque la necesita para justificar su
dominacion: “Desde el no-ser |...] partiré nuestro pensar” (Dussel, Filosoﬁa de la liberacion
11). La filosofta de la liberacion dusseliana es asi una filosofia barbara. Es decir, un pensamien-
to en las fronteras del mundo. Filosofia de la corporalidad y la comunidad, es una filosofia
moderna* que, como el Ometcotl de los aztecas, no admite dualidad ni dialéctica. No
se refiere a un mundo de las ideas, sino a un mundo de los sentidos y de la materia. Un
mundo plebeyo: “Se trata entonces de comenzar por aquello que se encuentra mas alla
del mundo de la onto]og{a, el ser, anterior al mundo y su horizonte” (Dussel, Filosof{a de la

14 Franz Hinkelammert extrapola el relato paulino a la invasion de América: “Bartolomé de las Casas es un idiota en este sentido
[el de Dostoievskil. Tuvo la suerte de no ser entregado al brazo secular del poder del mundo. Eso en una situacién en la cual el
cristianismo vino a América para bautizar, no para predicar la Buena Nueva. La Nueva que trajo, era una Mala Nueva. Pero bau-
tizaba” (11). Monsefior Romero, asesinado cuando celebraba misa, no tuvo la misma suerte, pues el podcr p()lftict) del Ejército de
El Salvador hizo con ¢l lo que hace el poder del mundo con todos aquellos que se atreven a criticarlo. El crimen de Romero lo
cometio también Dietrich Bonhoeffer —segin Hinkelammert— junto a tantos otros, incluso los socialistas que enfrentaron al
nazismo. Por igual motivo, Rosa Luxemburgo, Gandhi y Martin Luther King fucron asesinados. A esta misma estirpe pertencce
en Nuestra América el Che Guevara y Camilo Torres. Todos cllos son, a juicio del filosofo aleman-costarricense, testigos de la
“Locura del mundo” (12).

15 En el dltimo apartado de este texto, sobre la contra-pedagdgica, entregaremos una critica al concepto de “pucblo”, que no debe
confundise con la idea de “pucblo” de ciertos “populismos™ estatales.

16 Dussel elabord la categoria de transmodernidad para distanciarse epistemoldgicamente de los asi llamados filosofos de la posmo-
dernidad. Su filosoffa de la liberacion ve en la posmodernidad la prolongacion, el dltimo estertor, de una filosofia moderna que
agoniza; en cambio, el proyecto de la filosoffa de la liberacién se postula como una posibilidad futura para un nuevo mundo,
mas abierto, en el que los Grandes Relatos hallan lugar, pero solamente cuando son pronunciados por los oprimidos.
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liberacion 12).
3. La corporalidad viviente: una categoria nuestroamericana

La categoria de corporalidad se opone al concepro de cuerpo en el hecho fundamental de
que la corporalidad no admite la dualidad inconciliable alma-cuerpor;. Para la filosofia de
la liberacion dusseliana y el movimiento descolonial, tal como se aborda en Anibal Quijano®,
la corpomlidad viviente es el fundamento epistcmolégico de la critica al sistema econo-
mico—politico del capital. Pero tambi¢n es el punto de partida de toda Poiesis [moinoig],
como produccion o creacion en general. Podemos decir que la genesis de la categoria de
Corpomlidad la encuentra laﬁlosof{a de la liberacion dusseliana en la critica moderna al ca-
pital, siguiendo a Marx, pero la elabora y aplica a los diversos momentos del pensamiento
critico en la historia mundial que se propone reconstruir.

Para Dussel, la enajenacién del producto del trabajo del obrero en el sistema econo-
mico—politico del capitalismo es el robo que la acumulacion del capital del duetio de los
medios de produccion perpetra en contra no del obrero como trabajador, es decir, como
individuo, sino como corporalidad viviente (“El programa cientifico...” 95). Esto es, el robo
dela corpomlidad viva —de la vida del tmbaj ador— es lo que da fundamento a la acumu-
lacion en el capital:

En el plustiempo del plustrabajo el trabajador crea «de la nada» del capital un «mas—valor»
cuya «fuente creadora (schépferische Quelle)» no es ya el capital como su «fundamento (Grund)»
(no es ¢l valor del salario), sino la propia creatividad de la subjetividad de la corporalidad de la
persona del trabajador que objetivando su vida nunca mas la recuperara. Esa «objetivacion» de
vida de la victima acumulada en el capit:d Yy no recupemda como <<subjetivacién>> en el obrero,
es el tema epistenlolégico critico de toda la obra de Marx: es la «causa» de la negatividnd de
la victima; es la imposibilidad de reproducir la vida del tmbajador (“El programa cientifico..”

96-97).

17 La polémica aqui no es tanto con Descartes como con Platén. El griego afirma que el cuerpo es el principio de todo mal: una pri-
sion para el alma. Bajo la mirada del francés, el cuerpo es una sustancia y todo aquello que ocupa una extension. Es independiente
al almay, por ende, puede vivir y moverse sin necesicar de ella. Diriamos, con el filosofo africano Eboussi Boulaga, que “Pienso, luego
existo (Descartes) es la causa del crimen contra el Danzo, luego vivo” (citado en Dussel, Erica de la Liberacion 9).

18 Anibal Quijano plantea, en “Otro horizonte de sentido histdrico”, que el movimiento de los mis dominados de este mundo, es
decir, el “movimiento descolonial” (33), es esencialmente una fuerza corporal en movimiento. Una fuerza que posibilita la realiza-
cion de un horizonte de sentido histérico distinco: “los que si venden sus medios de subsistencia no podrian existir, y al mismo
tiempo aquellos que nos dan cuenta de que si eso se termina, nadie de nosotros podriamos vivir; entonces por fin emerge otro
horizonte de sentido historico que ya esta aqui, que ya esta comenzando; porque no es solo el discurso, no son solo asambleas,
estan reorganizando sus comunidades, estdn asociando sus comunidades, estdn generando otra forma de autoridad politica en
el mundo que va a tener que competir, y conflictuar, con el Estado, mientras el Estado atn esté alli” (Quijano, “Otro horizon-
te..” 46).
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De modo que la “muerte” de la corporalidad viviente del obrero—campesino es la victoria del
capital (“El programa cientifico...” 98), su condicion de posibilidad y su perpetuacion en el
tiempo®. Por eso, segiin Dussel y Quijano, siguiendo a Marx —aunque reinterpretando las
tesis marxistas para el caso de Nuestra América—, toda resistencia a la moderna opresién
del capital tiene que comenzar por el desmantelamiento de la categoria de cuerpo y la
fundamentacion de una corporalidad viviente liberada.

4. Ecopolitica para la liberacion: historia mundial, critica
y origen de la modernidad.
Enrique Dussel y Bartolomé de las Casas,
una interpretacion novedosa del texto lascasiano

Si la filosofta de la liberacion dusseliana culmina su desarrollo historico en la critica mo-
derna al capital global del “Imperio” europeo y norteamericano-estadounidense con Karl
Marx, desde una perspectiva latinoamericana y del Sur (sureada, en terminologia de Ce-
rutti Guldberg), no es alli donde comienza ni donde se agota. Los origenes de las filosoftas
para la liberacion tenemos que rastrearlos, acorde con los apuntes del propio Dussel, hasta
cl origen mismo de la modernidad, en el encuentro entre Europa y América como conti-
nente (Politica de la Liberacion 190). La conquista de América, primero por parte de Espania
y Portuga], abre el cerco econémico—polftico en el que la Europa periférica del medioevo
habia estado encerrada hasta las postrimerias del siglo XV, Y es alli, en ese encuentro
con el ast llamado Nuevo Mundo (que era en realidad el Viejo Mundo de Caral, los ma-
yas 'y los olmecas*), donde se origina la constitucion de la subjetividad curopea moderna

19 En esta descripcion del proceso de aniquilamiento del obrero-campesino seguimos de cerca el texto “El programa cientifico de
investigacion de Karl Marx (ciencia social funcional y critica)” (1998), de Enrique Dussel, publicado como capitulo en el libro
Los retos de la globalizacidn, homenaje a Theotonio Dos Santos, editado por Francisco Lopez Segrera (UNESCO), en Caracas, Vene-
zuela.

20“El «enclaustramiento» feudal curopeo no podia ser roto sino por sus extremos, por donde podian ser superadas las murallas
que habia levantado el mundo musulmdn. Dichas murallas se rompen, en Rusia, gracias al principado de Mosct, que derrota a
los mongoles, extendiendo sus conquistas por la helada tundra, por el «Techo del Mundo», por el norte del mundo musulmin
[...], llega por el este al pacifico en el siglo XVII. El otro camino natural del «des-enclaustramiento» del sitio musulman (que
culmina el proceso de la «Reconquista» ibérica) comienza por la exploracion del Atlantico sur-oriental por parte de Portugal,
y en especial desde la toma de Ceuta en 1415. El paso decisivo se produce en encro de 1492 cuando Isabel de Castilla coma la
espléndida ciudad de Granada, heredera del califato de Cérdoba, y diez meses después el genovés Cristébal Colon (Colombo)
llega a unas islas en la costa occidental del Atlantico” (Dussel, Politica de la liberacion 190).

21 “Hace unos cuarenta mil afios, habitantes del este de Asia penetraron a través del Pacifico oriental en América por Behring.
Hace unos cinco mil afios a. C. las bandas némadas dejaron lugar a comunidades agricolas. A partir de esta larga tradicion
autoctona, con influencias neoliticas de los navegantes polinesios, aparecen en el extremo oriente del asi llamado «Extremo
Oriente» las culturas urbanas amerindias en las zonas montanosas, desde las cordilleras mexicanas hasta los Andes, que se
denominan la «América nuclear». Son culturas con sistemas politicos altamente desarrollados. Se puede hablar de existencia
de Estados: «La formulacién de clases que hace su aparicion en la América precolombina es de tipo tributario. Este es el caso
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a partir de la determinacion de la no-humanidad de los ind{genas amerindios, negros y
asiaticos del sur de Asia*2. Pero es alli también, en ese encuentro de las culturas amerin-
dias con Europa, donde surge por primera vez la critica a los imperios espafiol, portugucs
y frances®, que mas adelante se convertira tambien en filosofia critica del imperio ingles,
britanico—americano. Una critica intelectual, principalmente, pero nacida de las luchas
organizadas y las resistencias a la invasion. Llevada a cabo en primer 1ugar por los clérigos
de la iglesia catolica, enviados para evangelizar a “los barbaros”. Es alli donde tiene 1ugar
la conocida polémica Bartolomé de las Casas—Juan Ginés de Sepulveda, en la que se ponia
en tela de juicio la humanidad de los habitantes originarios del continente americano. Y
no es casual que se haya puesto en duda su cualidad humana. De nueva cuenta, nos enfren-
tamos al Ser del “Imperio”, que intenta sobreponerse al No-Ser de los amerindios*. Pero

de los incas, los aztecas, los mayas. Estas formaciones evolucionaron en forma cerrada, sin ninguna amenaza exterior, dada la
escasa poblacion del continente, y parece ser que alcanzaron un alto grado de evolucion, analogo al de Egipto y China en el vicjo
continente»” (Dussel, Politicas de la liberacion 29).

22 Esta determinacion encuentra, segiin Anibal Quijano (2014), su mas precisa expresion en la categoria de “raza”, de raigambre
puramente americana —como ha quedado dicho [ver nota 13]—, pues el concepro de “indio”, “blanco” o “negro”, no tiene historia
conocida antes de América: “La globalizacion en curso es, en primer término, la culminacién de un proceso que comenzé con
la constitucién de América y la del capitalismo colonial / moderno y eurocentrado como un nuevo patron de poder mundial.
Uno de los ejes fundamentales de ese patrén de poder es la clasificacion social de la poblacion mundial sobre la idea de raza, una
construccion mental que expresa la experiencia basica de la dominacién colonial y que desde entonces permea las dimensiones
mas importantes del poder mundial, incluyendo su racionalidad especifica, el eurocentrismo. Dicho ¢je tiene, pues, origen y
cardcter colonial, pero ha probado ser mas duradero y estable que el colonialismo en cuya matriz fue establecido. Implica, en
consecuencia, un elemento de colonialidad en el patron de poder hoy mundialmente hegemonico” (Colonialidad del poder 779).
Para Quijanoy cl descolonialismo, esta nominacion del Otro viene a redundar hoy dia en la dominacion histdrica de los pucblos
latinoamericanos.

23 La invisibilizacién de la revolucion de Haitl en el relato de las miltiples historias universales, que actualmente se ensefian en las
escuelas y universidades de todo el mundo, es un claro ejemplo de cdmo opera el ocultamiento del otro en el plano epistemold-
gico. La colonialidad del saber se expresa aqui como “manipulacion de la historia”. Segtiin Diaz Espinoza, en su texto La invisibili-
zacion de la Revolucion de Haitl (2014): “La Revolucién de Haiti (1791-1804) es un hecho historico—politico que ha sido omitido
por la produccion histdrica universal, a pesar de ser la primera revolucion que se produjo en América Latina. Esto [...] se debe
a dos causas principales. Por un lado debido a una violencia epistémica denominada colonialidad del saber, lo cual quiere decir
que el conocimiento producido en Occidente es aquel saber que tiene el derecho de enunciar y categorizar los diversos conocimientos
y acontecimientos del mundo, produciendo una geopolitica del conocimiento centrada en Europa como modelo a seguir. En este
sentido, para la produccion historica universal, es la Revolucién Francesa el acontecimiento politico que crea una especic de
emancipacion liberadora, inferiorizando u omitiendo los procesos historico—politicos que se producen en la periferia de Euro-
pa. Por otro lado y como causa de esta colonialidad del saber, la Revolucion de Haitl es silenciada e invisibilizada, producto de
una inferiorizacion racial por parte del locus de enunciacion occidental, de los sujetos politicos que llevaron a cabo este hecho
historico. Esto es debido a que este hecho historico fue producido por esclavos negros que luchaban por abolir la esclavitud y
con ello crear una republica libre ¢ independiente. El hecho de que este acontecimiento tuviera como sujeto politico a esclavos
y no a ciudadanos, como en la Revolucion Francesa, hizo que los intelectuales de la época silenciasen este acontecimiento his-
torico, debido a que su humanidad es cuestionada por el supuesto ideal de humanidad occidental. Esto hace que la geopolitica
del mundo sea dividida en zonas del Ser (civilizados, ciudadanos, blancos), y zonas del No-Ser (primitivos, esclavos, negros), y
cllo a partir de la construccién de categorias binarias que tienen su locus de enunciacion en Occidente” (12).

24Por eso, desde Ia filosofia de la liberacion de Dussel, podemos hablar del encubrimiento del Otro, y del Otro como un ser exterior
Y, al mismo tiempo, ya controlado por lo Mismo, a través de un método muy particular de violencia mortal: “La Modernidad
se origind en las ciudades europeas medievales, libres, centros de enorme creatividad. Pero «nacid» cuando Europa pudo con-
frontarse con «el Otro» y controlarlo, vencerlo, violentarlo; cuando pudo definirse como un «ego» descubridor, conquistador,
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lo que se debatia en ese momento no era simplemente la cualidad humana o no-humana de
aquellos seres salvajes, sino el estatuto de su corporalidad viviente, principalmente porque
todos aquellos hombres eran mano de obra esclava y explotada en el proceso de extraccion
del oro y la plata de las minas®. Esto es, corpomlidad viviente tmbajadom. Ya desde entonces,

De las Casas, a quien podriamos llamar el primer protofilosofo de nuestras filosoftas para

la liberacion de Nuestra América®

, defendia que

la causa porque han muerto y destruido tantas y tales y tan infinito nimero de animas los
cristianos ha sido solamente por tener por su fin Gleimo el oro [..], por la insaciable codicia
y ambicion que han tenido [..], por ser aquellas tierras tan felices y tan ricas y las gentes tan
humildes, tan pacientes y tan faciles a sujctarlas, a las cuales no han tenido mas respecto ni
dellas han hecho mas cuenta ni estima (hablo con verdad, por lo que s¢ y he visto todo el dicho
tiempo) no digo que de bestias, porque pluguicra a Dios que como a bestias las hubieran tra-
tado y estimado, pero como y menos que esticreol de las plazas. Y ast han curado de sus vidas
y de sus animas?* (9)

La filosofta de la liberacién dusseliana se habia fijado primero en ese “tan infinito nimero
de animas” (De las Casas 9), cobradas por tener al oro como Dios, por la insaciable codicia

colonizador de la Alteridad constitutiva de la misma Modernidad. De todas maneras, ese Otro no fue «des-cubierto» como
Otro, sino que fue «en-cubierto» como «lo Mismo» que Europa ya era desde siempre. De manera que 1492 serd el momento del
«nacimiento» de la Modernidad como concepto, el momento concreto del «origen» de un «mito» de violencia sacrificial muy
particular y, al mismo tiempo, un proceso de «en-cubrimiento» de lo no-curopeo” (1492: el encubrimiento 8).

25 Domingo de Santo Tomds, quien serd obispo en La Plata, Bolivia, escribe en una carta a la corona espaiiola, el 1° de julio de 1550:
“Habra cuatro afios que, para acabar de perderse esta tierra, se descubrié una boca del infierno por la cual entra cada afio gran
cantidad de gentes, que la codicia de los espafioles sacrifica a su dios que es el oro, y es una mina de plata que se llama Potosi”
(citado en Dussel, Liberacién de la mujer 403). La historia de la constitucién del capital moderno, y de la modernidad politica,
tiene su origen en el mercantilismo y el intercambio dinerario ya capitalista en la Conquista de América. Anibal Quijano de-
fiende una tesis similar, como hemos visto ya mds arriba.

26 Dice Dussel: “Bartolomé hace una critica por adelantado a todo el mundo moderno curopeo, precapitalista, capitalista, indus-
trial-colonialista ¢ imperial. Al indio, al africano y al asidtico, primero Espafia y Portugal, después Holanda o Inglaterra con
Francia y Alemania, para después a través de Estados Unidos y Rusia, se lo considere una mediacion del proyecto de «estar—
en-la-riqueza», fundamento de la existencia burguesa o de la sociedad del consumo. Ese proyecto burgués es, al mismo tiempo,
un proyecto de dominacién que funda una praxis opresora” (29). De modo que también es dable afirmar que: “Bartolomé es |[...]
el primer tedrico explicito de la doctrina de la liberacion de la periferia, en el tiempo mismo [en el] que se iniciaba la expansion
curopea. [...] Las Casas fue, después de los dominicos de la Hispafiola en 1511, el primer critico de la conquista y colonizacion
americana. Y al decir “americana”, decimos mundial (“Fray Bartolomé...” 31).

27 La adaptacion del texto del castellano antiguo al espafiol contemporineo es nuestra.
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de los conquistadores®. Pero no es sino hasta nuestros dias, con la critica ecologica®, que
hemos reparado, guiados por otras filosofias para la liberacion, en la segunda parte de la
queja de Bartolome de las Casas: “por ser aquellas tierras tan felices y tan ricas y las gentes
tan humildes, tan pacientes y tan faciles a sujetarlas” (9) El propio De las Casas observaba
ya, aunque sin notarlo, que el principal objeto de explotacion no era ese “ntimero infinito
de animas”, sino “aquellas tierras tan felices y tan ricas”. O mejor, los explotados eran ese
“nimero infinito de animas” y “aqueﬂas tierras tan felices y ricas”, pero solamente si en-
tendemos a los primeros como parte constitutiva y extension de las segundas (en dltima
instancia, la corporalidad viviente trabajadora habitaba un territorio).

Rita Segato se ha referido a este modo de Comprender el territorio natural como
“vitalidad pachamamica” (Contra—pedagogias 12), citando a la “Madre Tierra” de los pueblos
andinos®, y siguiendo las teorizaciones de algunos feminismos indigenistas. Para Segato,

28 Esto es ast por la influencia categorial que habia tenido el concepto de “pobre” en la filosoffa de la liberacion dusseliana, heredado
de la teologia de la liberacién (teologias). Enrique Dussel (cf. Apel, Ricoeur, Rorty y la filosofia) se distancio filosoéficamente de Paul
Riceeur, quien fuera su profesor en Paris, cuando este comenzo a hablar del Otro en los términos del idealismo hegeliano. Pero
la respuesta oral de Ricoeur a la ponencia hecha por Enrique Dussel en el seminario sobre “Hermenéutica y Liberacion”, en la
ciudad de Népoles, el 16 de abril de 1991, termind por darle la razén a la filosofia de la liberacion dusseliana: “Este devenir del
texto [en accion] reconduce la hermendutica a la ética, mis precisamente a una éeica que asigna un lugar central al fendmeno de
la alteridad. Me permito sefalar que este es un lugar para diversas filosofias de la alteridad: asimétrica para Lévinas, reciproca
para Hegel [aunque Dussel estaba en desacuerdo en este punto]. Aqui tenemos también lugar para diversas figuras de la alceri-
dad: la corporeidad, el encuentro del Otro, la busqueda de la conciencia moral interiorizada. Aqui estdn cambién las diversas
figuras de los otros, otros en cuanto al encuentro cara—a—cara; otros como el “cada uno” de las relaciones de justicia. Acepto de
buena voluntad que estas figuras de la alteridad, del otro y del Otro vengan a resumirse y a culminar en el momento de alteridad
en el cual el Otro es el pobre. Es aqui que se encuentran y buscan la filosofia y la teologia de la liberacion” (Apel, Ricoeur, Rorey y

la filosofta 175).

29 Para una genealogia de la relacion entre ecologia y politica en la region véase el ensayo de Héctor Alimonda “En clave de sur:
la ecologia politica latinoamericana y el pensamiento critico”, en el libro Ecologia politica latinoamericana: pensamiento critico,
diferencia latinoamericana y rearticulacién epistemica (2017): “Después de caracterizar la existencia de tres tendencias en el campo
internacional de la ecologia politica, y de referirse a la political ecology anglosajona y a la ecologie politique francesa, [Martin y
Larsimont] se ocupan de la tercera, la Ecologia Politica Latinoamericana: «Aunque en la Ecologia Politica Latinoamericana se
pueden identificar influencias y rasgos de origen mds o menos disciplinares y académicos, sin duda sus caracteristicas defini-
torias tienen que ver con un encuentro entre la tradicion del pensamiento critico latinoamericano y las vastas experiencias y
estrategias de resistencia de los pueblos frente al saqueo y la ‘cconomia de rapifia’. Mencionamos las reconocidas y tempranas
contribuciones de Jos¢ Carlos Mariategui, Josu¢ de Castro, Eduardo Galeano, entre muchas otras. No obstante, desde fines de
los afios noventa se ha venido configurando una perspectiva diferenciada para el abordaje de las relaciones sociedad-naturale-
za en la region. Probablemente lo diferencial en esta perspectiva sea su pretension de hacerlo desde un ‘lugar de enunciacion’
latinoamericano. Esto implica reconocer los 4mbitos tedricos y territoriales ajenos a las grandes cradiciones consolidadas de la
geopolitica del pensamiento occidental. Asimismo, este lugar, de acuerdo a quienes convergen en el Programa de Investigacion
Modernidad/Colonialidad, se constituye en un posicionamiento ético, politico y epistémico atravesado por la experiencia mo-
derno/colonial [...]. El argumento central es que la marca de origen de lo latinoamericano se asienta en el trauma catastrofico de
la conquista y la integracion en posicion subordinada y colonial en el sistema internacional. En este sentido entonces la Ecologia
Politica Latinoamericana da un lugar relevante a la experiencia historica que implico la colonizacion curopea como ruptura
de origen de la particular hctcrogcncidnd y ﬂmbigiicdad de las sociedades latinoamericanas” (Alimonda 40—41)4 Aunquc en
general estamos de acuerdo con Alimonda, tenemos que decir que su texto, escrito en 2017, mereceria algunas actualizaciones y
comentarios. Especialmente después del Seminario de Facundo Martin y Gabriela Merlinsky (Instituto de Investigaciones Gino
Germani, Argcntina), organizado por CLACSO en 2019.

30 Dice Segato: “La predacion de territorios que hasta hace poco permanecian como espacios de arraigo comunal, y de paisajes
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la Corpora]idad es el CUCTPO —COMO LEITIOri0—, Pero también el territorio geogrﬁﬁco,
como cuerpo natural®. Nosotros, habida cuenta ya de la cortedad de la filosofia de la libe-
racion dusseliana para ofrecer una critica en este segundo nivel, podriamos denominar a
estas “tierras tan felices y tan ricas’ una corpomlidad viviente natural (de la que formaria
parte también el “pobre”, en terminologia de Dussel, pero asumiendo que la corporalidad
viviente trabajadora “habita” una corporalidad viviente natural —“el territorio”™). De manera
que la pol{tica de la liberacion dusseliana no solamente cambiaria su fundamento Categorial
critico sino tambi¢n su estatuto epistemologico, y sus pretensiones explicativas. Podria-
mos, Unicamente como princeps y tentativamente, hablar ahora de “una” ecopolitica para la
liberacion.

5. Corpoerotica para la liberacion: rearticulacion de la palabra de la comunidad
femenina. Sor Juana Inés de la Cruz y Rita Segato

Si Bartolome de las Casas, en su Brevisima relacion de la destruccion de las Indias (1552),
cjerce una severa critica al sometimiento y aniquilamiento de la corporalidad viviente del
trabajador, en tanto que instrumento de trabajo para la extraccion del oro por parte de los
conquistadores, es decir, para la extraccion de la “riqueza”; y en segundo lugar, una critica
a la extraccion de esa misma riqueza mineral y “cerritorial”, y que nosotros hemos llamado
provisoriamente corpomlidad viviente natural; Sor Juana [nés de la Cruz, pocta mexicana,
nuestra primera protofilosofa® de las filosofias para la liberacion nuestroamericanas, y pio-

como inscripciones de la historia , es decir, como libros de historia, para su conversiéon en commodities por la explotacion ex-
tractivista en las minas y el agro-negocio son facetas de esa cosificacion de la vitalidad pachamamica” (Contra-pedagogias 12). La
Pacha Mama del incaico, y de los pucblos de Los Andes, es un simbolo de la creacividad de la nacuraleza, explotada, segiin Segato,
por la pedagogia de la crueldad de caracteristica de la modernidad/colonialidad.

31 Segato habla de la dueriidad sobre el territorio—cuerpo. La violencia patriarcal se expresa, en la fase apocaliptica del capital,
como podcr sobre el cuerpoy ¢l territorio: “un mandato masculino de violacion, de dominacién, de control del territorio-cuer-
po y del cuerpo como indice de un territorio” (Contra-pedagogias 49).

32 Nos gustaria recordar aqui que este “filosofar” desde Nuestra América, que intentamos llevar a buen término siguiendo a Ce-
rutti Guldberg, requiere muchas veces de la inclusion de elementos diversos —entre los que Cerutti Guldberg incluye hasta el
graffiti—, que desde cierta tradicion de la filosoffa académica han sido comprendidos como ajenos a la tarea filosofica. La hiscoria
(con mindscula) que proponemos en este ensayo, de la mano de Dussel, Quijano y Cerutti Guldberg, tendra que vérselas muchas
veees con estos clementos discordantes: “El pensamiento no académico y hasta los graffiti tendran un lugar en esta historia. Tam-
bién, por supuesto, la mujer, ausente hasta ahora salvo referencias escasas. Asi se aclara qué se va a historiar y se amplia consi-
derablemente el marco muy estrecho de un pensar que supuestamente se daria solo en los ambitos académicos preestablecidos:
seminarios y universidades. Sor Juana es un ejemplo formidable de transgresion sistematica a este camino y un sintoma de que
se busca insuficientemente si solo se atiende a esos marcos institucionales preestablecidos como tnicos ambitos de posible gene-
racion de filosofia. Aqui se abre el camino para incorporar la vision de los vencidos de un modo sistematizable: el pensamiento
de las sublevaciones indigenas, de las mujeres, graffittis, panfletos, proyectos, propuestas, intentos de descubrimientos ¢ inventos
cientificos y técnicos, etcétera. Esto pone sobre la mesa la cuestion de las fuentes. No ha habido a cabalidad una discusion sobre
las fuentes en nuestra historiografia filoséfica. Fuentes son escricos que se suponen filoséficos [...]. Este simplismo es agobiante y
nos esteriliza. Mucho mds cuando se concibe la filosofia latinoamericana como mera glosa de esos textos que se supone son los
textos de la filosoffa latinoamericana. Establecer un corpus, discutir fuentes y sus matices, discriminar vias de aportes diversas,
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nera de los feminismos latinoamericanos® (en plura]), hace lo propio no en el campo del
sistema de la produccion sino en el campo de la reproduccion’, no para “criticar” la eco-
nom{a—polftica sino para “satirizar” la economia—erotica:

Su Majestad sabe por que y para qué; y sabe que le he pedido [a Dios] que apague la luz de mi
entendimiento dejando solo lo que baste para guardar su Ley, pues lo demas sobra, segin al-
gunos, en una mujer; y aun hay quien diga que daia. [...] Pero, seniora, ;qué podemos saber las
mujeres sino filosofias de cocina? (De la Cruz 459).

La Respuesta a Sor Filotea (1700) es un texto ejemplar de meditada construccion argumen-
tativa®, conocimiento enciclopedico, discurso protofeminista latinoamericano, astucia
mental y resistencia intelectual, que sc opone a los estereotipos de la época sorjuanina res-
pecto a “la mujer”. (Si ampliasemos el campo, dirtamos: respecto a “lo femenino” —mas
adelante trataremos de esta cuestion—). Con Sor Juana, asistimos a una confrontacion
filosofica directa con el archivo patriarcal—faloce/ntrico, que subsume las potencias creadoras
de la mujer, en primer lugar, como hace ver Sor Juana en su texto, convirtiendo a la mujer
en instrumento de produccion y reproduccion, antes de concebirla como un ser humano
con entendimiento. La “cocina” es el simbolo que eng]oba estas dos areas de sometimiento
0 “cautiverio”, como plantea Marcela Lagardc (cf. Los cautiverios).

De la Cruz discute con un “discurso anonimo”, el patriarcal, que configura un modo
de percibir a las mujeres y sus capacidades intelectuales y éroticas, productivas y desean-

cuidar y reconstruir fuentes, etcétera, es todo trabajo por hacer” (Filosofar desde nuestra América 106). A nosotros nos gustaria
aportar algo a este trabajo por hacer con este apartado dedicado a Sor Juana Inés de la Cruz.

33 El llamado a Sor Juana, como mds adelante al poeta Nezahualcoyotl de Texcoco, y del mismo modo en que hemos podido im-
pugnar la lectura y reinterpretar el fragmento de De las Casas, es un ejercicio hermencutico basado en el concepto (citado por
Cerutti Guldbcrg) de “la autonomia de las obras de arte”, tal como lo aborda Octavio Paz, ya ¢l referimos ahora. No como una
manera de desvincular a la obra de su contexto histdrico, sino como la clara conciencia de que muchas veces —si no siempre— la
obra de arte nace fuera de todo determinismo histdrico—politico-social (influida por ¢l, insuflada de su “realidad”, pero no sujeta).
Asi lo expresa Paz, en su ensayo dedicado a la pocta, Sor Juana Inés o de las crampas de la fe: “La autonomia de las obras de arte
frente a los determinismos historicos y su fatal insercién en una época y una sociedad parecen ser ideas contradictorias [...].
Quiza lo sean, pero la realidad también es contradictoria. La cultura de una sociedad en una época dada es un sistema fluido
de vasos comunicantes que se irrigan e influyen entre ellos. Es imposible reducir ese conjunto de acciones y reacciones a un
determinismo estricto; también lo es negar la conexion de las partes entre ellas y con el todo [...]. Los hechos, las obras y aun las
personalidades se corresponden. Y mds: riman” (16).

34 En un sentido amplio, no solamente entendiendo “reproduccion” como “reproduccion sexual”, sino también como “reproduc-
cién artistica”. Esto es, creacién erdtica. De sublimacién de la libido, Eros [Hpwg], en un trabajo intelectual, fisico o sexual-afec-
tivo.

35 Seguimos aqui a la investigadora Beatriz Colombi (2022), profesora de la Facultad de Filosofia y Letras de la Universidad de
Buenos Aires, en su maravilloso andlisis “La Respuesta a Sor Filotea de Sor Juana Inés de la Cruz, la comunidad femenina y el
archivo patriarcal”, para dar cuenta de los nodos a través de los cuales se articula el discurso sorjuanino en términos literarios,
pero también historicos (116-134).

36 Usamos “la mujer”, entre comillas para sefialar la cualidad ficcional de esta nocidn, del mismo modo en que Quijano se refiere
a la categoria de “raza” en este mismo sentido. [Ver nota 13]
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tes. Frente a este archivo patriarcal—falocéntrico, Sor Juana erige la idea de una comunidad
femenina que gana representacion y adquiere “autoridad discursiva” por medio de la pa-
labra. Es decir, una corporalidad comunal con entendimiento. Una corporalidad comu-
nal que recupera el Logos [AOyog] que historicamente le habia pertenecido al varon. Las
“filosofias de cocina”, que la poeta cita ironicamente, toman el lugar de la Filosofia (en
singular), siempre “en boca” del varon en la tradicion eurocentrica—cristiana¥. Sor Juana,
sin embargo, le opone un discurso critico, en movimiento, a este archivo “cristalizado”, que
intenta “fijar” (enclaustrar) el conocimiento, esto es, la Epistéme [RMoTApN]; creando asf lo
que nosotros llamaremos “una” corpoerdtica para la liberacion nuestroamericana, es decir, una
ﬁlosoﬂa para la liberacion de la mujers®.

“Una” corpoerdtica para la liberacion vendria a ser el segundo momento de “unas” fi-
losofias para la liberacion: filosofia para la liberacion de “la mujer”. O mejor, filosofia para la
liberacion de “la mujer” y “lo femenino”, entendido este tltimo concepto como potencial
erotico—femenino intelectual, pero también como corporalidad viviente femenina (produccion y
reproduccion), y no entrando dicha filosofia en la discusion “sustancialista” ni “esencialis-
ta” de % Que es ser mujer?”. Por supuesto, esta corpoerotica para la liberacion quisiera entender
que su postura es perfectible (unitaria por el momento, solamente), que surgiran innume-
rables criticas a su vera, sobre todo con respecto a la deconstruccion de la categoria de
“mujer” que recientemente ha llevado a cabo la llamada “teoria de género”, desmantelando

37 Para Lacan, como para Freud y la psicologfﬂ moderna —nos permitimos la referencia eurocéntrica para criticar esta misma
tradicion—, la boca vacia, es decir, abierta, es la expresion corporal del desco. El nifio que quiere comer abre la boca para pedir
comida. Primero llora, pero en cuanto es capaz de articular la palabra pide la comida sirvi¢ndose del lenguaje. El nifio pronto
se sirve del lenguaje: “No tengo boca: ofmos esto al comienzo de nuestra carrera, en los primeros servicios de psiquiatria a los que
llegamos como unos despistados. En medio de ese mundo milagroso nos encontramos con damas muy aficjas [...], cuya primera
declaracion ante nosotros es: No tengo boca. Ellas nos hacen saber que tampoco tienen estomago y ademas que no moriran nunca.
En sintesis, tienen una relacion muy grande con el mundo de las lunas. La tnica diferencia es que para esas aficjas damas, victi-
mas del llamado sindrome de Corard, o delirio de ncgacin’)n, al fin y al cabo es verdad. Estan identificadas con una imagen donde
falta toda hiancia, toda aspiracién, todo vacio del deseo, o sea, justamente lo que constituye la propiedad del orificio bucal. En la
medida en que se opera la identificacion del ser con su imagen pura y simple, tampoco hay sitio para el cambio, es decir, para la
muerte. De eso se trata en su tema: estan muertas y a la vez ya no pueden morir, son inmortales, como el deseo. En la medida en
que aqui el sujeto se identifica simbolicamente con lo imaginario, realiza en cierto modo el deseo” (357). En ese sentido, podemos
decir que a “la mujer” se le habia arrebatado la posibilidad de servirse del lenguaje, es decir, del Ldgos [Aéyoc].

38 Maria Lugones, en Colonialidad y género (2008), plantea la idea de una colonialidad del género, tal como Anibal Quijano plantea
una colonialidad del poder o una colonialidad del saber. Dicha colonialidad tiene como fin radical la produccion de la categoria de
género, la disolucion del lazo comunal y la imposibilidad de los oprimidos para gestar una resistencia partiendo de las victi-
mas en dicho sistema de produccion de género y raza: “Caracterizar este sistema de género colonial/moderno, tanto en trazos
gcncralcs, como en su concretitud detallada y vivida, nos pcrmitir:l ver la imposicién colonial [...]. Nos pcrmitirﬁ la extension y
profundidad histérica de su alcance destructivo. Intento hacer visible lo instrumental del sistema de género colonial/moderno
en nuestro sometimiento —tanto de los hombres como de las mujeres de color— en todos los ambitos de la existencia. Y, a la vez,
el trabajo hace visible la disolucion forzada y crucial de los vinculos de solidaridad practica entre las victimas de la dominacion
y explotacion que consticuyen la colonialidad” (77). Lugones propone en su ensayo que la importancia de llevar a cabo una
transformacion de las relaciones comunales es central para generar una resistencia al sistema interseccional de la produccion de
raza/clase/sexualidad/género. Este aporte no estaba sino esbozado en la obra de Quijano.
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el binario hombre-mujer, masculino-femenino, y fundando nuevas categorias, acerca de
las cuales, por supuesto, esta corpoerdtica para la liberacion quisiera estar al tanto, a la escu-
cha de sus teorizaciones®. De todas maneras, en esta investigacién avanzamos con una ho-
nesta pretensién de verdad en el analisis historico—filosofico de la cuestion de la opresién
de “la mujer” (que es, en tltima instancia, la cuestion de la produccion del género, siguiendo
a Maria Lugones), historicamente subsumida doblemente por el capital y por el varon —
primero criollo y luego mestizo—, pues entendemos que la critica del sistema opresor del
potencial erotico—femenino puede explicar cabalmente los fenomenos depresores, represores
y aniquiladores de la vida que en nuestros dias violentan, y en tltima instancia, asesinan a
“la mujer”, a los homosexuales, a los transexuales, a Ixs personxs no binarixs, a los varones
que se nicgan a jugar el juego de la “fracria™, ctc. En una palabra, para esta corpoerdtica
para la liberacion, la liberacion de la mujer seria la liberacion de toda la humanidad. O mejor,
citando a la filosofa e investigadom mexicana Rubi de Maria Gomez Campos: El feminismo
es un humanismo (2013).

La corpoerotica para la liberacion va mas lejos todavia. Entiende, con Rita Segato® y
Sor Juana, que casi todas las culturas de Ia historia de la humanidad han sido patriarcalis—
tas y en ese sentido opresoras de “la mujer™. En esa misma linea, dice Segato:

...... e » N o ’ , , . ,

39 Segun Marcela Lagarde, en Género y feminismo: “El género es mas que una categoria, es una teorfa amplia que abarca categorias,
hipdtesis, interpretaciones y conocimientos relativos al conjunto de fendmenos histdricos construidos en torno al sexo. El géne-
ro estd presente en el mundo, en las sociedades, en los sujetos sociales, en sus relaciones, en la politica y en la culeura. El género
es la categoria correspondiente al orden sociocultural configurado sobre la base de la sexualidad: la sexualidad a su vez definida
y significada historicamente por el orden genérico” (11).

40 En La escritura en el cuerpo de las mujeres asesinadas en Ciudad Judrez, Rita Segato construye la categoria de “fratria”, para referirse
al orden comunitario de los varones mafiosos en ¢l fenomeno de los feminicidios. Para Rita Segato, cuyo interés principal es
desentranar este fendmeno, el feminicidio es un texco: “La 1cngua del feminicidio utiliza el signific:mtc cuerpo femenino para
indicar la posicion de lo que puede ser sacrificado en aras de un bien mayor, de un bien colectivo, como es la constitucién de una
fratria mafiosa. El cuerpo de mujer es el indice por excelencia de la posicion de quien rinde tributo, de victima cuyo sacrificio y
consumicion podran mas facilmente ser absorbidos y naturalizados por la comunidad” (34).

41 Para Segato (2018), el patriarcado es anterior a la Conquista: “Es en ese punto que mi tesis se diferencia de la tesis de Maria
Lugones, que afirma junto a algunas otras autoras [Oyeronke Oyewumi, por ejemplo], que el patriarcado es una invencion
colonial. Yo creo, en cambio, especialmente por la universalidad —en el sentido de extensa distribucion planetaria— del mito
adanico y del mito psicoanalftico, que el p:ltriarcado se ha cristalizado en la especie con mucha anterioridad ya lo largo del
tiempo; pero también creo que es histdrico porque necesita del relato mitico, de la narrativa, para justificarse y legitimarse. Si
el patriarcado fuese de orden natural, no necesitaria narrar sus fundamentos” (Contra—pedagogias 45).

42 Para Dussel, esto también ha sido asi para la historia noroccidental: “Este tipo de dominacién del vardn con respecto a la mujer
es tan antigua que es varias veces milenaria: cuatro mil, cinco mil afios antes de Cristo los indoeuropeos que vivian en el norte
del Mar Negro [...] eran ya totalmente patriarcalistas. Pero no solo ellos, sino también los pueblos semitas, y al hablar de semitas
hablo de los babildnicos, asirios, acadios, hebreos; también ellos son patrim‘ca]istas, y si no, ;p(')mo llamaban al gran Dios del
Cielo? El Padre. [Ellos] no le llaman «Madre del Cielo». «Madre» le llaman los pueblos agricolas a la «terra—mater», «pacha—
Mama». Pero los pueblos que han dominado nuestra historia eran patriarcalistas y llamaban a Dios: «Padre de los Ciclos», de
tal manera que hasta en la teologia, el patriarcalismo ha penetrado, el varén se ha atribuido la totalidad, haciendo del «Otro»
(la mujer en este €aso), oprimido, no un ante si opuesto dialécticamente, sino lo incluido en una cocalidad oprcsora” (Liberacién
de la mujer 14).
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yo hablo de un patriarcado de baja intensidad, el comunitario, y un patriarcado de alta inten-
sidad, el de las sociedades colonial-modernas. Y hablo del hombre indigena, en su proceso
de acriollamiento, como un sujeto bisagra, debilitado ante el blanco y violento [...]. Hubiera
resultado imposible la conquista sin un orden de género que permitiera la captura del hombre
no-blanco por la logica del hombre blanco. En suma [...], existe un patriarcado en el mundo
no afecrado por la colonizacion. Es decir, el hombre amerindio, en realidad, no solamente
fue dominado bélicamente, sino tambi¢n seducido, y captado por la logica corporativa de la
masculinidad blanca; siendo esto posible porque ¢l ya detentaba una posicion de prestigio en
sus sociedades que lo predispuso y le permitio asociarse a la mirada del hombre blanco sobre
el mundo. [..] El es presa facil; la mujer es mas invulnerable. En otras palabras, el hombre es
mucho mas vulnerable a la seduccion colonial que la mujer (Contra-pedagogias 54).

Para las ﬁlosof{as para la liberacion, nuestra corpoerética para la liberacion y los feminismos
nuestroamericanos liberadores de “la mujer” y de las potencias erético—femeninas, la Filoso-
fia (en singular) tiene que pasar por este momento de critica historica, decolonial y final-
mente contribuir a la construccion de una comunidad femenina como la que propone Sor
Juana In¢s de la Cruz en su Respuesta. Una comunidad que gane representacion y fuerza
discursiva por medio de la toma de la palabra, es decir, el Logos [AOyog]. Ast pocticamen-
te, como en Sor Juana, o filosoficamente, como en Maria Lugones, Rita Segato, Marcela
Lagarde, entre otras. En el presente, se estan haciendo innumerables esfuerzos al respecto
de estos objetivos, desde las comunidades LGBT+ hasta los circulos de masculinidades a
lo hrgo y ancho de América Latina. Hombres y mujeres se comprometen con las perspec
tivas feministas y las perspectivas de géncro (en plura]) para cuestionar las mﬁltiplcs de-
terminaciones del sistema de produccion de genero. El compromiso de “una” corpoerdtica
para la liberacion sera, pues, escuchar estos di:ﬂogos, sus criticas y autocriticas y aprender
de sus discusiones, ellas mismas liberadoras (desde ese momento) de la corpomlidad viviente
femenina.

6. Contra-pedagogica para la liberacion y praxis revolucionaria a partir de la toma
de la palabra: posibles dialogos entre psicoanalisis y filosoftas para la liberacion nues-
troamericana
En la Primera Conferencia Anual de la Asociacion para el Psicoanalisis de la Cultura,
llevado a cabo en Washington el mes de noviembre del afio de 1996, Frida Saal presento
una conferencia titulada “Etica zapatista, ctica psicoanalitica” (91). En esa comunicacion,
la psicoanalista defendio la tesis de que la praxis revolucionaria del zapatismo, encar-
nada en el levantamiento de 1994, compartia con la clinica psicoanalitica no solamente
una postura “ctica” (91) —de sublevacion ante la represion (el doble significado de la pala-
bra le permit{a esa interpretacién equfvoca)—, $INO un posicionamiento social y un locus

ApareSER. Revista de Filosofia
Afio 3, Num. 4, pp. 95-120, marzo de 2025 a agosto de 2025, ISSN: 2992-8621, heep://apareser.buap.mx



La Corporalidad y la comunidad a partir de 1asﬁlosqfl/a5 para la liberacion... 111

de cuestionamiento y critica. De incitacion a la 1‘esponsabilidad (la resigniﬁcacién como
“responsabilidad” del analizante (97): una responsabilidad creativa y comunitaria). De la
mano de Freud y Lacan, Saal remarcaba principalmente el hecho de que ambas cticas
comparticran un umbral curativo: la expresién verbal del malestar como principio y base
de la “cura”. Como comienzo y proceso que llevaria al sufriente a la liberacion del dolor y
de la enfermedad: “Quiza lo especifico de la posicion analitica es [...] poder escuchar ma-
tices nuevos en los pl:mteamientos que abran el camino para cambios de posicién en las
relaciones discursivas” (101).

En este ultimo apartado, probaremos establecer un paralelismo entre la ¢tica zapa-
tista—psicoana]l’tica de la que habla Frida Saal y el locus cpistémico de las ﬁlosof{as para la
liberacion nuestroamericana. El dialogo ira de Frida Saal y el psicoanalisis a la lectura de
las filosofias para la liberacion llevada a cabo por Cerutti Guldberg, pasando por posturas
en apariencia antagénicas a esta, como la de Enrique Dussel y Paulo Freire, valiéndonos
tambicn de los recursos pocticos de un tlamarini nahuatl, Nezahualcoyotl de Texcoco, an-
tiguo gobernante del pueblo mexicano; asi como de la categoria de “Verbo”, trabajada por
Leopoldo Zea en su libro La filosofia americana como filosofta sin mas (1989).

Las modalidades (en plural) de estas filosoftas para la liberacion, exploradas y criti-
cadas por Cerutti Guldberg en su libro Filosofta de la liberacion latinoamericana (1983) —y
cn :ﬂgunos otros sitios—, han sido divididas en cuatro vertientes. Estas cuatro posiciones
basicas permiten ver en lo general una cierta tetraléctica de las filosofias para la liberacion.
Podemos referirnos a cada modalidad, con Cerutti Guldberg, como “ontologicista, analéc
tica, historicista, problematizadora” (“Filosofias para la liberacion...” 5).

El problema que el argentino encuentra en las primeras tres posiciones —y quiza val-
ga la pena seialar que dichas posiciones han sido criticadas por otros investigadores tam-
bien®—, es que en lugar de proponerse “fermentar” una cierta historia de la dominacion,
la dependencia y la opresion, catan en el error de adjudicarse “formulas magicas” (“‘Filoso-
fias para la liberacion..” 7) que presuntamente desvelarian el misterio de una tnica repre-
sion en Ameérica Latina —en el caso de Dussel, por ejemplo, esa unica dominacion vendria
aser el “eurocentrismo”y “la teoria de la dependencia” (debicramos decir “teortas”)—. Pero
ademas, muchas de estas propuestas (solipsistas) ignoraban la historia genealogica que las
precedfa. Y, finalmente, rechazaban la critica de Cerutti Guldberg, caracterizando dicha
critica como “ataque” (negando los aportes que cualquier otra modalidad de las filosofias
para la liberacion donaran a la cuestion).

43 Véase el articulo “Filosofia y politica en el surgimiento de la Filosofia Latinoamericana de la Liberacion”, escrito en 2010 por
Adriana Arpini, donde propone a la heterogencidad como caracteristica general inherente a lo que mejor convendria llamar,
S ) o e ) o O , . I
con Cerutti Guldberg, estilos del filosofar (en plural, de nuevo), mas que filosofia; desde los origenes mismos de estas filosoffas para
la liberacion.
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Hay una Correspondencia vinculante entre la lectura psicoanah’tica que Frida Saal
lleva a cabo en torno al levantamiento zapatista, distinguido por la responsabilidad y la
resignificacion creativa y comun; y la critica efectuada por Cerutti Guldberg —desde el
interior, dirfamos—, a las diversas modalidades de las ﬁlosof{as para la liberacion. Para Ce-
ructi Guldberg, el problema central de las posiciones ontologicista, analéctica ¢ historicis-
ta, es que clausuran el horizonte creador, utépico, es decir, de redencion, y comunitario.
Walter Mignolo, compafiero de generacion de Cerutti Guldberg y Enrique Dussel, incluso
afirma que el libro de Cerutti Guldberg al que nos hemos referido mas arriba:

habia propinado un golpe fuerte a la filosofia de la liberacion al sefialar sus vinculos con el
populismo y sus inclinaciones dogmaticas y fundamentalistas. [...] en general, el rumor habia
enterrado [a] la filosofia de la liberacion como cosa de los anos 70, como tambi¢n se lo habia
hecho con la teoria de la dependcncia, con la teorizacion del colonialismo interno y con la
presencia de Frantz Fanon en América Latina (8).

Para nosotros, el debate sobre la colonialidad del poder (Quijano), la colonialidad del
géncro (Lugoncs y chato) y las filosoftas para la liberacion nuestroamericana (Cerutti Guld-
berg, Enrique Dussel) no esta periclitado, por supuesto. Pero la critica de Cerutti Guld-
berg revela que el horizonte de estas ﬁlosof{as para la liberacion habia sido mcnospreciado y
colocado en un segundo plano con el paso de los afios.

Por su parte, Frida Saal considera que el levantamiento zapatista fue precisamente
el retorno de lo reprimido en el p]:mo de lo social-civil. Un momento de apertura al di;ﬂogo:
“cl jaguar en la noche” (93). Cuando ¢l EZLN entra en escena, tomando San Cristobal de
las Casas aquel dia de 1994, enfrentandose al Ejercito Mexicano, lo primero que logra es
forzar al Gobierno a “mirar” a los ind{genas (Saal 101). Ellos habian agotado las opciones de
di;ﬂogo, se habian enfrentado a la violenta exclusion del estado, viviendo en condiciones
de semiesclavitud y sufriendo la marginacion y la pobreza producida por el sistema eco-
nomico en el que vivian y morian. En ese sentido, podemos decir que el EZLN inaugura
—con su presencia armada— un espacio para hacerse escuchar, donde la palabra circula
y llega a un interlocutor que “reconoce la existencia” de otro individuo. “No los veo ni los
0igo” (Saal 102), habia sido la consigna estatal frente a los reclamos de los indigenas en
Chiapas. Su respuesta, la contrarrespuesta del Otro, fue hacerse presentes a traves de la
amenaza a la vida (Io mismo que el sintoma libera y condena). El levantamiento fue preci-
samente el sintoma y el limite que permitié el ﬂujo verbal del malestar.

Sin embargo, el EZLN no se presentaba como la salvacion ni como la oposicion. En

44 Para Cerutti Guldberg, el propésito redentor de estas filosofias para la liberacion se haya determinado por su origen, en las
teologias para la liberacion.
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una palabra, el EZLN no buscaba el poder, no queria la investidura del amo. Se apartaba de
la izquierda latinoamericana cuando se ubicaba en una posicion de radical escucha —no
coqueteaba con los populismos ni con los fundamentalismos—. “Para todos, todo. Nada
para nosotros” era la consigna zapatista para el autogobiemo (Saal 98). El EZLN con-
frontaba a la sociedad civil, estudiantes, maestros, curas, médicos, empleados de fabricas,
campesinos de todas clases y trabajadoras del hogar, para que “dijeran” algo, es decir, que
“propusieran” algo (Saal 102). Los interpc]aba con su propia 1‘esp0nsabilidad y les otorgaba
la investidura del sujeto politico (Saal 103). De manera que, como en el dispositivo freudiano
de la clinica psicoanalitica, el silencio del analista—revolucionario dirigia la cura, pero
no abusaba de su poder en beneficio propio. Sabia callar cuando era necesario. La “ctica
zapatista” devenia una “ctica psicoanalitica™ “como enves y reves del discurso del amo”
(Saal 103). Los zapatistas se habian propuesto como los “guardianes cticos” (Saal 103) de
una polftica dirigid:1 por la palabm. El rasgo diferencial del zapatismo, frente a las pana-
ceas revolucionarias del pasadq era su origen. Los organismos revolucionarios como “las
juventudes fascistas, los guardias rojos maoistas, [...| los comites de vigilancia” (Saal 103)
de la revolucion cubana y los partidos comunistas, eran respaldados por la estructura del
poder, es decir, el discurso historico del amo. Los zapatistas, en cambio, propugnaban por
adquirir la investidura del sujeto politico, capaz de historizar y crear.

Ahora bien, hay una corrcspondcncia entre la postura del zapatismo y la modalidad
problematizadora de las filosofias para la liberacion nuestroamericana —con su horizonte
creador, utépico y comunitario—. Podemos hablar precisamente de la actitud creativa y
comunitaria, de escucha y de acompanamiento, €n donde la filosofia cambia su estatuto
y se transforma entonces en “filosofar”™ la convocatoria a un “filosofar problematizador”
(Dussel, Filosofar desde nuestra América 175), admitiendo la tarea inacabada de sus pre-
tensiones epistémicas Y su constante puesta en cuestion y permenente cambio. El rasgo
diferencial del zapatismo, con respecto a los partidos politicos y las organizaciones revo-
lucionaras del siglo XX, es el mismo diferencial de las flosofias para la liberacion con res-
pecto a algunas otras teorizaciones de la liberacion en Ameérica Latina. La historizacion
(conciencia critica y autocritica de un pasado), la creatividad (resignificante), la comuni-
dad (corporal), la utopia (horizonte de apertura y de redencion), el acompanamiento (por
parte del sujeto pol{tico—analisra), la escucha y la sublevacion (como camino rebelde por el
que transitamos hacia “la cura”).

Volviendo a nuestra reflexion sobre la liberacion de la corporalidad viviente natural y
la corpomlidad viviente femenina, derivadas ambas de la corpomlidad viviente COMo catcgorf a
fundante de un novedoso universo categorial (siguiendo a Dussel en Filosofa de la libera-
cion), llegamos ahora a la consideracion de lo que llamamos —llevados por un esfuerzo
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sistematizante, que no quicre construir una arquitecténica del pensar, pero s1 se propone
plantear el esquema de trabajo de un pensamiento organizado que no renuncia al rigor
categorial— una corporalidad viviente comunitaria. Si a la primera, le corresponde una
ecopol{tica para la liberacion, y a la segunda, una corpoerética para la liberacion; a la tercera
le seguira parejamente una contra-pedagogica para la liberacion. Veremos en seguida que
caracteristicas habria de tener una pedagogica que se propusiera liberar una corporalidad
viviente comunitaria:

La pedagogica es la proximidad padre-hijo, maestro—discipulo, donde convergen [la] politica
y la erdrica. El nifio que nace en el hogar es educado para formar parte de una comunidad y el
nifio que nace en una cultura crece para formar [parte def un hogar. Es por cllo que el discurso
pedagogico es siempre doble y los planos se confunden continuamente. [...] La pedagogica por
cllo no solamente se ocupa de la educacion del nino, del hijo, del discipulo en la familia erética;
sino igualmente de la juventud y el pueblo en las instituciones escolares, universitarias, cien-
tificas, tecnolégicas los medios de comunicacion. Es la cuestion ideologica y cultural (Dussel,
Filosofta de la liberacion 109).

Para la filosofia de la liberacion dusseliana, que se desenvuelve aqui en términos psicoanali-
ticos, el hijo es a la vez miembro de la familia y de la comunidad —del “pueblo”, que a su
vez es hijo del “Estado” gobernante y de la “Nacion” donde naciog6 (Dussel, Filosofia de la
liberacion 110)—. De tal modo que la pedagogica es asunto tanto de los padres como de los
profesores ¢ intelectuales; pero principalmente, del pueblo (Dussel, Filosofia de la libera-
cion 111). Hay una relacion y un dialogo entre la familia erotica y la comunidad politica, es
decir, entre la erotica y la politica. Esto es lo que le permite a Dussel dar el salto a la critica
de la cultura. Hay una relacion de interdependencia entre la poh/tica y la cultura. La una
“producc” a la otra, pero la cultura, dcpcndicndo de si se entiende como “cultura ilustra-
da” o como “cultura popular” (Dussel, Filosofia de la liberacion 117), sirve a la dominacion o
pop 7
trabaja para la liberacion:

El proyecto de dominacion pedﬂgo/gica "Lniquila la cultura de las naciones y clases oprimidfls El

proyecto en cambio de liberacion pedqgogma que se opone a la p051c10n “bancaria” del educan-

dol,] como dirta Paulo Freire, afirma lo que el pueblo tiene de exterioridad, de valores propios.

El proyecto pedagogico de liberacion no lo formulan los maestros; esta ya en la conciencia del

pucblo; es el a priori metafisico del proceso y al que se tiende desde una larga lucha popular, el

proyecto mismo de “la excelente cultura antigua popular”[,] diria Mao (Dussel, Filosofia de la
liberacion 117).

45 Dice Cerutti Guldberg: “Obsesionado por el esfuerzo conceptual, riguroso, sistematizador y abierto siempre a su propia histo-

ricidad. Sabedor de que el camino sigue y que no se terminan ni el pensar ni la historia. Esperanzado en que lo bueno y lo mejor

siempre estan por venir. Nostalgico del futuro” (Filosofar desde nuestra América 176).

46 Donde “na—cio” [del latin natio y nascerel, vinculo entre la tierra y el nacimiento.
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La pedagogica dusseliana, pues, tiene por objetivo la liberacion de la cultura popular. Se
trata entonces de una contra-pedagogica, que se opone, como la “pedagogia del oprimido”,
a la “pedagogia de la dominacion”

En el dltimo momento de este apartado, seguiremos de cerca a Paulo Freire, profesor
brasilefio Comprometido con la criticaa la “pedagogfa de la dominacion”, y que desarrolla,

/ . . / .

en sumagna obra Pedagogia del oprimido (1970), ¢l concepro de pedagogia bancaria, al que le
opone una teoria de la liberacion:

Todo nuestro esfuerzo en este ensayo fue hablar de una obviedad: tal como el opresor para
oprimir requiere de una teoria de la accion opresora, los oprimidos, para liberarse, requicren
igualmente de una teorta de su accion (170).

Mas adelante, y tras algunos anos de lucha, praxis revolucionaria, docencia y discencia,
Freire desarrollara lo que denomina, mas acabadamente, “pedagog{a de la autonomia”.
Dicha pedagogia pasaria por un momento de creatividad autonoma mucho mas vital, de
aprcndizajc indcpendiente (pero también comunitario, junto a los educandos), de ensayo
vivencial y error, para hacer desembocar la tarea pedagégica en un trabajo de aprendizaje
basado en el amor y la afectividad. Estas nociones se encuentran resumidas en su categoria
de “querer bien” a los educandos:

Qué decir, pero sobre todo qué esperar de mi, si, como profesor, no me ocupo por ese otro
saber, el de que es necesario estar abierto al gusto de querer bien, a veces, al desafio de querer
bien a los educandos y a la propia practica educativa de la cual participo. [...] La afectividad
no esta exluida de la cognoscibilidad. [...] Mi aperutra al querer bien significa mi disponibi-
lidad a la alegria de vivir. Justa alegria de vivir, que, asumida en plenitud no permite que me
transforme en un ser “almibarado” ni tampoco en un ser aspero y amargo (Freire, Pedagogia de
la autonomia 63—64).

Freire relaciona la tarea pedagégica con la afectividad y con la a]egrfa de vivir; oponién—
dose a una tradicion docente que pensaba que el mejor modo de desempenar el trabajo
docente era la distancia solemne. Aqui nos interesa rescatar, sobre todo, la conexion entre
un Eros [Mpwc] particular y un Lthos [XBoc] que se ve potenciado (o revitalizado) por la
experiencia del amor. La afectividad —o “alegria” (Freire, Pedagogia de la autonomia 64)—
colorea la tarea docente. Tal Eros es amor, pero amor de creacién. Amor docente, de pro-
duccion artistica y de trabajo vivo. Pero en esta dupla simbolica, entre el proyecto de libe-
racion del “indio” sometido por el poder colonial y el proyecto de liberacion de la “mujer”
sometida por el poder colonial y las estructuras culeurales eurocentricas-patriarcales que
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le roban su potencial creador, encontramos finalmente al hijo. Es decir, al joven revolucio-
nario —a quien Freire llama “educando”™—, pero sometido todavia por una pedagogia de la
dominacion y de la crueldad.

Tal es el tercer momento de unas filosofias para la liberacion, que han pasado primero
por una politica, después por una erdtica y finalmente por una contra-pedagogica. La es-
piral de este pensamiento primario culmina de tal suerte que hemos conseguido articular
una triada de concepros alrededor de las categorias de corporalidad y comunidad.

Quedan por consignar solamente las conclusiones finales a este trabajo. Que, como
veremos, abren una serie de sendas y posibilidades, especialmente pocticas, mucho mas
de lo que las cierran.

7. A manera de coda epilogal: la fiesta dancistica como resistencia corporal
y principio de liberacion comunitaria.
La praxis revolucionaria de Nezahualcoyotl de Texcoco

Los antiguos poetas precolombinos hablaban ya de la importancia del canto y el baile en la
lucha contra los poderes dominantes). Leopoldo Zea, en La filosofia americana como filosofia
sin mds (1980), subraya este caracter marcadamente dialogal de los pueblos precolombinos.
El ser humano, dice el filosofo, “mediante el Verbo, deja de ser un ente entre entes, para
transformarse en habitante” (12). Dicho “Verbo”, en el caso de los habitantes del valle de
Mexico, no era un Ldgos [AOyog] banado por la razon divina, sino el “canto” poctico de la
comunidad (13).

Cerutti Gu]dberg también hace hincapié en el temperamento critico de algunos de
los poetas nahuas (Filosofar desde nuestra America 45). Entiende, con Miguel Leon—Portilla,
que la larga historia de la filosofia en nuestra region data de un tiempo —o “tiempos”,
pucs la mu]tiplicidad de los determinantes poh’ticos? sociales, de resistencia indfgenm ete.,
hace muchas veces perder “el sur” de un supuesto “origen” del “filosofar” nuestroamericano
(Filosofar desde nuestra América 46)— que no se podria precisar tan facilmente.

De los innumerables ejcmp]os que podl‘{amos aducir, referiremos tnicamente uno,
por lo sugestivo de su literalidad y lo “aficjo” de su enunciacion (Dussel, Filosofar desde
nuestra América 45). Valdra la pena leerlo tambien en su lengua original, el nahuatl, pues si
en la genealogfa de las ﬁlosoﬁas para la liberacion tuviéramos que identificar un cierto “ori-

47 La pedagdgica se distingue de la pedagogia en que esta no es una disciplina bancaria de depdsito del conocimiento sobre los
alumnos, que necesitan la luz del conocimiento, sino que desarticula y desactiva las dinamicas de jerarquizacion de la educacion
para liberarla de su propia dominaciéon y dotarla de un potcncial creador similar al de la erdtica, pero poll’ticamcntc dirigido
hacia la liberacién del “pueblo™ Es en la pedagdgica donde convergen simbdlicamente todos los esfuerzos de liberacion de la
politica y la erética, segiin Dussel (cf. Filosofia de la liberacion).
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gen” —u “origenes”, con las problematicas historiograficas que ello conllevaria— de donde
“naciera” [nascére] el propio pensamiento de la liberacion de Nuestra América [Nacion
{natio}], tendriamos que acudir a la exterioridad mas historicamente negada y rechazada.
Al No-Ser “barbaro” del mundo antiguo y la modernidad. Al mundo azteca, maya, inca,
bantt africano®®, de la India, entre otros.

Nezahualcoyotl de Tezcoco (1402-1472), “poeta, arquitecto y sabio en las cosas divi-
nas”, tal como lo llama Miguel Leon-Portilla en Trece poetas del mundo azteca (39)*, fue un
tlamatini del Andhuac, antigua ciudad de la civilizacion azteca, que cantd poemas sobre
los antiguos enigmas humanos. Tlamatini, en nahuatl, “el que sabe algo” (Leon-Portilla 39),
era un sabio que, como algunos de los filosofos presocraticos, hacia de la poesia su forma
habitual de expresion. “Flor y canto” (Ledn-Portilla 40). Y como los primeros filosofos de
Grecia o los sabios del Indostan, “los pensadores poetas del Anahuac, engarzando pala-
bras verdaderas, fbrjzmdo frases con ritmo, comunicaron también su mensaje” (Ledn-Por-
tilla 39). En el poema “jAmigos, poncos de pie!” encontramos precisamente el sentido de
la contra-pedagogica para la liberacion, que finalmente se transformara en filosofias para la
liberacion, cerrando ast la espiral de este trabajo. A saber, el dizﬂogo de la comunidad en

/ « ”
una armonia de “cantos”™

Amigos mios, poncos de pic!
Desamparados estan los principes,
yo soy Nezahualcoyotl,

soy el cantor,

soy ¢l papagayo de gran cabeza.
Toma ya tus flores y tu abanico.
iCon ellos parte a bailar!

T eres mi hijo,

tu eres Yoyontzin.

Toma ya tu cacao,

la flor del cacao,

ique sca ya bebidal

iHagase el baile,

comience ¢l dialogar de los cantos!

48 En el caso de Africa, la nocidn de cuerpo y el concepto de “energia vital”, de origen bantd, junto a un corpus cosmogénico
particularisimo de cada tribu, va a fundar su propia filosofia decolonial y critica del eurocentrismo: “Contrariamente al «Yo»
de Descartes, que se construye con base en su dimension racional, «Yo pienso, luego existo», el negroafricano pone ¢nfasis en
su insercion en la red existencial, en el tejido de correspondencias con la naturaleza, lo divino y los demas seres mediante la
cncrg{a vital. En este sentido, :mticipadﬂmcntc, podcmos decir que el concepro de cuerpo remite aquf a la toralidad del cosmos.
El cuerpo se percibe como un universo pequeiio” (Kasanda Lumembu 594).

49 Seguimos aqui a Miguel Ledn-Portilla, en sus dos obras sobre el pensamiento precolombino mesoamericano, Los anciguos mexi-
canos a través de sus crénicas y cantares (1961) y La filosofta nahuatl estudiada en sus fuentes (1956); asi como la antologia poctica Trece
poetas del mundo azteca (1978), de donde hemos extraido los fragmentos poéticos de Nezahualcoyotl.
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No es aqui nuestra casa,
No viviremos aqu{,
tu de igual modo tendras que marcharte
(Nezahualcoyotl citado en Ledn-Portilla, Trece poetas 63).

El dialogo contra-pedagdgico es un dialogo en comunidad, densamente atravesado por
una corpomlidad viviente comunitaria que canta, baila, se alimenta y bebe. Pero que sobre
todo hace que “comience el dia]ogar de los cantos”. Es una festividad comunitaria.
De tal manera culminamos el primer movimiento de la corporalidad y la comuni-
dad, transformadas ahora en la praxis revolucionaria de unas filosofias para la liberacion que
p q
gritan fuertemente, como en una consigna de protesta: “{Amigos mios, poneos de piel”.
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Resumen

El presente articulo pone de relieve un aspecto
poco estudiado de la filosofia de Emmanuel Le-
vinas, a saber, el influjo que recibio de sus pro-
fesores en la Universidad de Estrasburgo. A tra-
v¢s del testimonio del propio Levinas se buscara
dimensionar la importancia que ellos tuvieron
en su formacion, acentuando el rol decisivo de
su director de tesis, Maurice Pradines, en su
propuesta sobre la sensibilidad. Se analizara de
modo particular el libro de Pradines Le proble-
me de la sensation de 1928 y la repercusion que
tendra en el joven Levinas el rol ontologico que
SU maecstro atribuye a la afectividad.
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Abstract

The present article brings attention to a seldom
studied aspect of the philosophy of Emmanuel
Levinas: the influence he received from his pro-
fessors at the University of Strasbourg, Through
the witness of Levinas himself we will try to
evaluate the importance they had in his forma-
tion, stressing in p:u'ticular the decisive role of’
the director of his thesis, Maurice Pradines, in
developing his proposal regarding sensibility.
In particular, we will analyze Pradines’ book
of 1928, Le probleme de la sensation, and the
repercussions on the young Levinas of the onto-
k)gic:ll role that his teacher attributes to affec-
tivity.

Keywords: Emmanuel Levinas, Maurice Pradi-
nes, sensitivity, affectivity, ontology.
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1. Introduccion

Los estudios sobre la génesis de la obra de Levinas tienden a colocar como punto de

partida de ese proceso el encuentro del filosofo lituano-francés con la fenomenolog{a
de Husserl y con la ontologfa existenciaria de Hcidcggcn y a pasar por alto el inﬂujo que
tuvieron en ¢l sus maestros de Estrasburgo. Esta omision responde en buena medida a las
escasas referencias que el propio Levinas ofrece de ellos ya la dificultad de acceder a la
bibliografl'a primaria de sus maestros cuyas reediciones se circunscriben, en la mayor{a
de los casos, a los afios en que vivieron. Siendo ya esta situacion una laguna importante
en las investigaciones sobre Levinas, se acentua en relacion al inﬂujo decisivo de Maurice
Pradines en la formacion del joven filosofo lituano'. Pradines jugé un rol importante en
el acercamiento de Levinas a temas como la sensibilidad, la afectividad, la corporeidad,
en una linea cercana y al mismo tiempo critica respecto a la obra de su maestro Bergson,
orientada a descubrir en la dimension orgz’mica del sujeto un impulso a la trascendencia,
mas alla de toda forma de materialismo y de espiricualismo. Los objetivos que Levinas se
plamca en su tesis doctoral, dirigida por Pradines, estan en estrecha relacion con pregun-
£as que su maestro Cstrasburgués pl:mtcaba en su libro Le probléme de la sensation de 1928
en torno a las posibilidades de la intuicion fenomenologica de acceder a lo real. El interes
de Levinas por explicitar alli el alcance ontolégico de la fenomenolog{a husserliana, no
proccdc, por tanto, tnicamente del inﬂujo de Ser y tiempo de Hcidcggcr, tal como se sena-
la habitualmente en las interpretaciones de la obra levinasiana, sino principalmente de su
maestro Pradines cuyas investigaciones apuntaban precisamente a establecer una relacion
originaria del sujeto con el ser desde la sensibilidad y la Corporcidad, temas que inspira-
ran la investigacion ulterior de Levinas®. El objetivo de este trabajo es poner de relieve la
importancia de los profesorcs de Estrasburgo en la obra levinasiana, asi como destacar el
inﬂu]'o de Pradines en la doctrina sobre la sensibilidad que desarrollara el filosofo licua-
no-francés tras la tesis doctoral.

2. Los maestros de Estrasburgo

[Levinas siempre guardé una proﬁmda admiracion y un recuerdo agradecido a los cuatro
profesores con los que inicio sus estudios de filosofia en Escrasburgo. En una entrevista del
ano 1981 se cxpresaba ast:

1 Levinas manifestd a lo 1:11‘g0 de su vida admiracion y respeto por Pradines, tal como se aprecia en el pr(/)logo de su tesis docroral:
“..nous saisissons ici l'occasion pour exprimer a Pradines, notre maitre depuis de longues années, notre profonde reconnaissan-
ce du bienveillant accueil qu'il nous a toujours témoigné” (Théorie de lintuition 7).

2Notably, Pradines’ rescarch concerned an antimechanistic “philosophic de Ia sensation”, which had a great impact on Levinas’
later treatment of the body, suffering, and enjoyment as non-totalizable ‘experiences™ (Bergo 18).
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Yo encontre, a los dieciocho afios, a cuatro profesores a los que une mi espiritu un prestigio in-
comparable: Charles Blondel, Maurice Halbwachs, Maurice Pradines y Henri Carteron. jHom-
bres, eso son! Exclamacion ingenua que me viene al pensamiento cada vez que evoco estos afos
tan ricos y que nada en mi vida ha podido desmentir (Ethique et inﬁni 16).3

Maurice Pradines era profesor de filosofia gencral, Charles Blondel, disc{pulo de Lévy—Bru—
hl, ensenaba psicologia, Henri Carteron era profesor de filosofia antigua y especialista en
Aristotelest, y Maurice Halbwachs, profesor de sociologia. Estos cuatro maestros ejercie-
ron un inﬂujo importante ¢n la vida de Levinas en los primeros anos de su formacion
universitaria’.

Carteron fallecera en 1927 y a ¢l dedicara Levinas su tesis doctoral. Aunque no in-
ﬂuyé directamente en la Conﬁguracién de su pensamiento filosofico, Levinas siempre s¢
mostrara agradecido con Carteron por haber reanimado, indirectamente, su interes por
el judaismo. La importancia de lo religioso en el ambiente estudiantil estrasburgucs tenta
como uno de sus pilares a Carteron, el cual supo despertar una aucentica pasion por los
estudios medievales, en una linea cercana a la de Gilson®.

Maurice Halbwachs, una autoridad en el pensamiento de Comte y Durkheim, ast
como un gran conocedor de la obra de Weber y de los principales economistas del socia-
lismo moderno’, ademas de apoyar a Levinas en la obtencion de la ciudadania francesa®,
Ilamo su atencion durante sus primeros afios en Estrasburgo, haciendole conocer la obra

3 En la entrevista concedida a F. Poiri¢ entre abril y mayo de 1986 se expresa en términos parecidos: “Ca, ¢’¢taient des hommes!
Voici leur noms: Maurice Pradines, professeur de philosophie générale, Charles Blondel professeur de psychologie tres antifreu-
dien, Maurice Halbwachs, sociologue, mort pendant la guerre assassiné en martyr, Henri Carteron, mort prématurément et
professeur de philosophie antique [...] Charles Blondel se est devenu tres vite un homme a qui je pouvais tout dire, et Pradines,
maitre admirable, beaucoup, plus froid, mais qui a si bien parlé¢ de Dreyfus” (Porier 71-72).

4 Fue autor de un libro titulado La notion de force dans le systeme d'Aristote (1923) y traductor de la Fisica de Aristdteles (1926).

5 Samuel Moyn considera que el dnico profesor que influyo en el desarrollo de Ia filosofia de Levinas fue Pradines: “it is difficult
to locate any great impact on or significance for Levinas’s philosophical evolution in these teachers, except for Pradines, whose
emphasis on sensation anticipated the role of sensibility in Levinas’s mature” (31). Coincidimos con Moyn respecto a lo que
afirma de Pradines, sin embargo, cuestionamos la escasa importancia que concede al influjo de Charles Blondel y de Maurice
Halbwachs en la obra levinasiana.

6 Afirma Levinas: “’ai été ramendé, clest tres curieux, a Strasbourg encore, 4 'impression des Saintes Escritures par une passion
portee aux ¢tudes médiévales qui s'était développée chez mes camarades catholiques au contact d’Henri Carteron [...] Et je me
suis dit: il faut tout de méme ne pas oublier mes propres textes; mon intérée pour les éeudes juives s'est ranimé avee mon inten-
tion de recherche tout a fait extérieure au judaisme proprement dit” (Porier 86).

7 Entre sus obras mas importantes citamos Les cadres sociaux de la mémoire (1925), Les causes du suicide (1930) y Lévolution des besoins
dans les classes ouvriéres (1933).

8 En una carta del 24 de octubre de 1940, Raissa Levinas, esposa del filosofo, escribe a las autoridades francesas ante el temor de
que la ciudadania francesa de su marido pueda ser revisada: “Maurice Halbwachs, profesor en la Sorbona, habiendo conocido a
mi marido como estudiante, les envia una carta sobre el particular. Me permito solicitar amablemente afadir a su dossier este
escrito junto con la presente carta” (Malka 77).
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de Durkheim?. Afirma Levinas: “Eran Durkheim y Bergson los que me parecian estar
particularmente presentes en la ensefanza y en la atencién de los escudiantes” (Echique et
infini 16). Pero el aspecto de la obra del pensador frances que interesaba a Levinas, no era
precisamente el de la socio]ogfa cientifica, sino el de lo social como Categorfa filosofica:

iDurkheim metafisico! La idea de que lo social es el orden mismo de lo espiricual [...]. En Dur-
kheim hay, en un sentido, una teoria de los “niveles del ser”, de la irreductibilidad de estos
niveles entre si: idea que alcanza todo su sentido en el contexto husserliano y heideggeri;mo
(Ethique et infini 16).

Sobre la muerte de sumaestro en el campo de concentracion de Buchenwald, dira Levinas:
“Maurice Halbwachs tuvo una muerte de martir en la Ocupacion” (Ethique et infini 16).

Con Charles Blondel, Levinas generara una relacion de amistad desde su llegada a
Estrasburgo, “se convirtio en alguien a quien podia decir de todo” (Poirie 72), segin su
propio testimonio™. Blondel sera quien vele por su estancia en Francia y por su formacion
filosofica: sera ¢l quien lo integre a un grupo de estudiantes de la universidad con quienes
generara una gran amistad (el “grupo de los cinco™), quien le abra las puertas de su casa
para continuar con conversaciones mas alla del aula, quien le facilite una beca para asistir
a la semana filosofica de Davos en la que tiene lugar el debate entre Cassirer y Heidegger,
y quien se preocupe de su futuro laboral®. La importancia de Blondel en Levinas no se li-
mitara unicamente al plano personal, sino se hara extensiva en aspectos importantes de su
propuesta filosofica. En efecto, los trabajos sobre la dimension prelogica del pensamiento
humano que Blondel llevara a cabo a partir de sus estudios sobre la mentalidad primitiva
en Levy—Bruhl, permitir:’m a Levinas ahondar en un sentido del ser anterior a la Sinngebung
husserliana cuyo desarrollo estara en estrecha relacion con la nocion de il y a, ast como de
lo “clemental™.

Maurice Pradines fue el profesor mas inﬂuyente en la formacion del joven Levinas.
Siendo titular de filosofia general, causo una “fuerte impresion” en nuestro autor hablan-

9 Sobre la relacién de Halbwachs y Durkheim, ver: Levinas and the Political (2002), de Howard Caygill, pigina 10.

10 Sera Blondel quien ayude a Levinas a obtener una beca para poder asistir desde Friburgo a las conferencias de Davos de 1929
en donde tendra lugar el famoso encuentro entre Cassirer y Heidegger. (Cf. Lescourret 75).

11 Este grupo estaba formado por Levinas, Blanchot, Rontchewsky, Madeleine Guery y Suzanne Pentillas. (Cf. Lescourret 67).

12 Alguna vez recomendo a Levinas, sin éxito, ingresar a la funcion piblica “para poder tener una buena jubilacion” (Lescourret
89).

13 Véase al respecto el trabajo titulado “De Charles Blondel a Emmanuel Levinas: sobre el retorno a lo ‘elemental’ en la Europa de
entreguerras” (2017), de Pablo Rios.
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do de la victoria de la ¢tica sobre la poh’tica en el caso Dreyfus“‘. Como disc{pulo de Henri
Bergson, heredd de su maestro el interés por la dimension practica de la filosofia, tal como
se refleja en sus tesis sostenidas en 1909 sobre Los postulados metafisicos del utilitarismo y
sobre Los principios de toda ﬁlosof{a de la accion. Su interés ulterior por la psicolog{a tiene
un claro interés filosofico en cuanto se orienta a explicitar “la actividad arquitectonica
del espiritu” (Pradines, Tratado de psciologia XXXII) desde los estratos inferiores del ser
humano. Dirigiri la tesis doctoral de Levinas dedicada al prob]ema de la intuicion en la
fenomenologia de Husserl que se publicara en 1928 y se convertira en una referencia im-
portante para el joven filosofo lituano-frances en sus obras ulteriores.

Mencion aparte merece otro profesor de la Universidad de Estrasburgo, adscrito
no a la facultad de filosotia, sino a la facultad de teologia protestante, quien introdujo a
Levinas en el estudio de la fenomenologia. Nos referimos a Jean Herings, filosofo alsacia-
no, miembro del primer circulo de fenomenologia formado por Husserl en Gotinga. Dice
Levinas:

Fui preparado para la fenomenologia por la frecuentacion amical en Estrasburgo de Jean He-
ring, profesor en la facultad de teologia protestante, autor de una tesis todavia reciente titulada
Phénomenologie et Philosophie religieuse*®. Antes de la guerra de 1914, en la ¢poca de los primeros
entusiasmos por la Wesenschau, fue alumno de Husser]l en Gotinga, codiscipulo de Roman
Ingarden, de Conrad y Hcdwig Martius, de Alexander Pfinder y de todo un grupo de jévenes
pensadores a los que la publicacion de las Ideen I habia sorprendido por su retorno al idealismo
trascendental (Positivite et Transcendance 3-4) 7.

Fue en las sesiones de trabajo del circulo de estudios formado por Hering que nuestro
autor lee y estudia, ademas de las Investigaciones Légicas, La ﬁlosofl/a de la aritmética, La
filosofta como ciencia estricta ¢ Ideas I (Levinas, Positivite et Transcendance 3). Gracias a la
mediacion de Hering, Levinas fue aceptado por Husserl para el afio académico 1928-1929

14 Dice Levinas: “Je me souviens aussi d’une des choses tres importantes lors de mes premieres éeudes et que je tiens a souligner:
j'allais au cours de Maurice Pradines sur les rapports entre I'éthique et la politique. Et il a donné I'affaire Dreyfus comme exem-
plc d’éthiquc vainqueur du politiquc Tres forte impression [...] devant moi, un proftsscur en chaire choisit cela comme Cxcmplc
Quel monde extraordinaire!” (Porier 71).

15 Nacid en 1890 en el pueblo alsaciano de Ribeauvillé, que estuvo anexado a Alemania desde 1871 hasca finales de la Primera
Guerra Mundial. Realizo sus estudios universitarios en Heidelberg, luego pasod a Géttingen en 1909 donde asistid a las leccio-
nes de Reinach y Husserl. Durante el semestre de otofio de 1912-1913 presidio el circulo fenomenoldgico fundado por estos (la
Philosophie Gesellshaft) en donde participaban también Alexandre Koyré, Roman Ingarden y Edich Stein. Tras defender su tesis
doctoral sobre la nocion de a priori en Lotze (dirigida por Husserl), rcgrcsé a Francia en 1914.

16 Paris, 1925.

17 En la entrevista con Poirié, Levinas recordard que la primera persona en Estrasburgo que le sugerird leer las Investigaciones
Ldgicas fue su comparfiera del Instituto de Filosofia, Gabrielle Pfeiffer (cf. 76).
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en la universidad de Friburgo“‘. Pero Hering no solo fue decisivo en la introduccion de
Levinas a la fenomenologia husserliana, tambicn lo fue en su aproximacion a la filosofia
de Heidegger. En efecto, en primavera de 1928, poco antes de la estancia de Levinas en
Friburgo, Hering le regala un ejemplar de Sein und Zeir de Heidegger indicandole que su
autor “va mas lejos que Husserl” (cf. Lescourret 74). Este comentario no dejo indiferentce al
joven Levinas quien se intereso desde un primer momento en escuchar al filosofo de Mel3-
kirch en el primer seminario que ¢ste impartio en Friburgo como profesor titular, tras la

jubi]acién de Husserl, en el semestre de invierno de 1928-1929".
3. La presencia de Pradines en la tesis doctoral de Levinas

El objetivo planteado en la tesis doctoral de 1930 de explicitar el presupuesto ontologico
contenido en la teoria husserliana de la intuicion, suele entenderse como resultado del
poderoso inﬂujo que la obra de Heidegger ejercié en la lectura levinasiana de la fenome-
nologia. El nicleo de esta valoracion ha permanecido practicamente invariado desde la
primera recepeion de la tesis llevada a cabo por Jean Hering en 1932* hasta afios recien-
tes®. Aun cuando haya elementos que puedan confirmar esta interpretacion, sobre todo
por las claras alusiones a Heidegger en la introduccion y en las conclusiones de la tesis,
Ilama la atencion la casi nula relevancia que se le ha dado a la figura de Pradines en la tesis
doctoral y, por tanto, a la vertiente bergsoniana sobre la que configurd su propuesta filo-
sofica. Si consideramos que las referencias a Heidegger en el cuerpo de la tesis son escasas®
y que las miltiples veces que aparecen los nombres de Pradines y de Hering se vinculan al
intento del joven Levinas de valorar y, eventualmente, de responder a las criticas que sus
maestros habian formulado a la fenomenologia husserliana, lo mas probable es que la idea

18 Poco tiempo después de haber conocido a Levinas, Husserl se expresaba asi en una carta a Roman Ingarden: “Hering me ha
enviado a un alumno lituano muy dotado (hochbegabten litauischen Schiiler)” (Hua Dok 111/3 242).

19 El seminario llevd como titulo Einleicung in die Philosophie y se publicé en el vol. 27 de la Gesamtausgabe. Escribe Levinas sobre su
asistencia a este seminario: “[...] pour m'assurer une place 4 son cours qui avait licu 4 cing heures de I'apres-midi, dans une des
plus grandes salles de Puniversité, je devais la retenir a dix heures du matin, au plus tard” (Les imprevus de Thistoire 91).

20“Sil est permis de risquer une hypothese historique, nous dirons que dans 'exposé de M. L. [Levinas], - et cest ce qui fait une
bonne part de leur originalité - les choses se passent comme s'il avait tenté d’expliquer Parbre par son fruit, nous voulons dire la
phénoménologie Husserl par la mécaphysique Heidegger, chez qui le primat de I'ontologique et de I'ontique ne fait aucun doute”
(Hering 479).

21 Se recomienda consultar los siguientes trabajos para mas detalles: “Violence et métaphysique: Essai sur la pensée d’Emmanuel
Levinas” (1964), de Jacques Derrida; Beyond. The Philosophy of Emmanuel Levinas (1997), de Adriaan Peperzak, en especial de la
pigina 40 ala 42,y “Levinas avant Levinas: lincroducteur et le traducteur de Husserl” (2000), de Jean Francois Lavigne.

22 Sin considerar la introduccion y las conclusiones, hay solo dos referencias a Heidegger en toda la tesis: “Le monde ne se présen-
te-t-il pas, dans son écre méme, comme un centre daction, comme un champ d’activieé ou de sollicicude, pour parler le langage de
Martin Heidegger?” (Levinas, Théorie de lintution 174); “nous croyons que les conséquences qu'ils comportent, et qua dégagées la
philosophic posthusserlienne de Heidegger, sont d¢ja tres conscientes chez Husserl lui-méme” (Levinas, Théorie de lintution 187).
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central de la tesis doctoral del joven Levinas se concibio en ambito estrasburgués, antes
de la lectura de Sein und Zeit. El descubrimiento de la obra de Heidegger significo para
Levinas la posibilidad de conducir las investigaciones fenomenoldgicas por vias novedosas
respecto a Husserl] y en sintonia con los impulsos recibidos en Estrasburgo.

Si bien Pradines no habia escrito un trabajo especifico sobre fenomenologia, Levinas
destaca la importancia del libro Le probleme de la sensation de 1928 al presentar y discutir
por vez primera en Francia la nocion fenomenologica de intuicion en el marco de la in-
tencionalidad, y no en el de un supuesto “logicismo” con el que algunos filosofos franceses
identificaban hasta ese momento la obra del filosofo aleman®. Levinas dedica una parte
importante del quinto Capl'tulo de su tesis doctoral a exponer la posicién critica de Pradi-
nes respecto a la fenomenologia. Tras senalar que para Husserl la verdad en su sentido pri-
mordial coincide con la intuicion, y que la deduccion y la explicacion como metodos pre-
dominantes en el ambito de las ciencias naturales, no son mas que “‘un modo de Hegar, de
un modo mediato, a la intuicion” (Théorie de lintution 135), se detiene Levinas en el analisis
llevado a cabo por Pradines en Le probléme de la sensation sobre la intuicion husserliana.
Segun nuestro autor, Pradines ha visto correctamente el valor de la fenomenologia a partir
del rol central de la intencionalidad, considerandola no sélo como elemento esencial de
la conciencia, sino como “la definicion misma de la conciencia” (Théorie de lintution 136)
desde la que se superan las insuficiencias del psicologismo empirista. Coincide Pradines
con el punto de partida de la fenomenologia que es “una sana y honesta descripcion” (Le
probléme de la sensation 11), pero senala que el método de la intuicion no logra una explica-
cion suficiente al problema 0 “enigma’ de la trascendencia. La fenomenologfa ¢s incapaz
de dar cuenta de la trascendencia de la conciencia o, dicho de otro modo, de justificar
la posibilidad intrinseca de alcanzar el ser, dado que la intuicion por st misma no puede
asegurar dicha pretensién onto]o’gicm siendo un acto entre otros de la esfera ps{quica. En
terminos de Levinas, “queda por ofrecer, una vez descrita esta trascendencia, la explica-
cion del propio misterio de la intencion intuitiva, la explicacion de la trascendencia de la
conciencia en relacion a st misma” (Théorie de lintution 136). Conoce Pradines el intento de
Husserl de fundar esta trascendencia en Ideas I a través de la reduccion fenomenoldgica,
sin embargo, otorga a ¢sta un valor meramente provisional, “una especie de prudencia y
precaucién donde “revive el esp{ritu de la duda cartesiana” (Levinas, Théorie de lintution

23 “[...l la vie philosophique intense qui anime la philosophie de M. Heidegger permet parfois de preciser les contours de Ia philo-
sophie de Husserl [...]. [L]a philosophie si puissante et si originale de M. Heidegger, qui se distingue de la phénoménologic hus-
serlienne a bien des égards, n'en est pourtant, dans une certaine mesure, qu'une continuation” (Levinas, Théorie de lintution 15).

24 “Et il est intéressant de constater que c’est a la notion de l'intentionalité, et non pas au soi-disant ‘logicisme’ de Husserl

que Pradines, M. s'attaque tout naturellement, comme au point central de la phénoménologie” (Levinas Théorie de
I'intution 135).

ApareSER. Revista de Filosofia
Afio 3, NUm. 4, pp. 121-137, marzo de 2025 a agosto de 2025, ISSN: 2992-8621, http://apareser.buap.mx,



128 Ricardo Gibu Shimabukuro

136). Por este caracter provisiona], la Fenomenologfa husserliana, a 0jos de Pradines, no lo-
gmr{a superar una perspectiva realista que le impcdir{a pasar dela psico]og{a dcscriptiva a
una ontologia. Es precisamente en el intento de dar cuenta de la dimension ontologica de
la fenomenologia que Levinas se sitta claramente a favor de Husserl frente a su maestro de
Estrasburgo, develando de este modo la centralidad que tiene esta posicion critica dentro
de los objetivos de su investigacion:

Y, para responder a eso, nos centramos en investigar la nocion del ser en Husserl [...]. El idea-
lismo de las “Ideen” —idealismo intencionalista, que concibe de una manera nueva el modo de
existencia y la estructura de la conciencia, ast como el modo de existencia “fenomenal” de las
cosas— nos parece que resuelve bien este “enigma de la intuicion” (Théorie de lintution 137).

Para el filosofo licuano-francés, la reduccion fenomenologica lejos de tener un valor me-
ramente metodologico y provisional, permite el acceso a un punto de vista absoluto desde
donde toda la realidad queda redefinida “en cuanto constituido por las intenciones de la
conciencia” (Théorie de lintution 137). A partir de aqui se comprende el poderoso efecto
que causo en el joven filosofo el descubrimiento de la obra heideggeriana que venia a con-
firmar la idea central que buscaba defender en su tesis: el valor de la fenomenologia no es
de indole metodologico ni epistemologico, sino ontologico. Por tanto, mas que una lectura
heideggeriana de la obra de Husserl, lo que hay en la tesis de 1930 es el intento de Levi-
nas de exp]icitar la nocion de ser imp]icada en la fenomeno]ogfa husserliana a partir del
bagaje filosofico ganado durante los afios en Estrasburgo®; intento que halla un impulso
notable en la lectura de Sein und Zeit y, sobre todo, en el trato personal con Heidegger en
su estancia en Friburgo.

4. La cercania de Pradines y de Levinas en torno a
la dimension afectiva del acceso al ser

M6

En junio de 1932, Levinas envia a Pradines su articulo “Martin Heidegeer et 'ontologie™®,
] 93 g8 S
junto a una carta en la que, a modo de confesion, comenta a su maestro que el leitmotiv
de dicho trabajo se remonta a una objecion que le planted el dia de la defensa de su tesis
] ] q p
doctoral respecto a que “nada justificaba la oposicion que nos gusta encontrar entre el
p q ] P q g

. . . ~ ;. .
cogito cartesiano y el cogito fenomenologico” (Grape y Guyot 338)7. Levinas reconoce en
25 “Chez Lévinas, dailleurs, le concept de I'intuition unit les themes bergsoniens et les themes husserliens” (Trotignon 298).

26 El articulo aparecié en la Revue Philosophique de la France et de I'Eerager.

27 Bsta observacion de Pradines ya habia sido considerada por Levinas en el quinto C:Lpl/tulo de su tesis doctoral Y, al mismo tiem-
po, refutada con el argumento de que la reduccion fenomenoldgica tiene una pretensién absoluta y no sélo provisional. (Cf.
Pradines, Le probleme de la sensation 115 Levinas, Théorie de lintuition 136).
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la carta que, tras la lectura de las Meditaciones cartesianas de Husserl, encontro acertada la
objecion de Pradines en el sentido de que la reduccion trascendental mantiene una afini-
dad con el caracter provisional de la duda cartesiana, lo que significaria reconocer como
valida la idea expuesta en Le problé;ne de la sensation segﬁn la cual la intuicion fenomenolo-
gica “no parece ser un metodo suficiente para explicar el propio enigma de esta intuicion”
(Pradines 11), aquel acto por el que "la conciencia se trasciende a ella misma” (Pradines
11). Se constata aquf una coincidencia entre esta objecién y aque]]a que el propio Levinas
habia formulado en la tesis doctoral respecto a la obra de Husserl cuando senalaba que
una de sus lagunas mas importantes habia sido el no haber planteado de manera explicita
la pregunta por el sentido del ser ni por el caracter absoluto de la conciencia®®. La tesis
compartida con Pradines se podria traducir en la necesidad de superar la via de la intui-
cion en orden a pensar la trascendencia de la conciencia en un sentido ontologico, esto es,
en una relacion originaria del sujeto con el ser. Se Comprendq desde esta perspectiva, por
qué Levinas, tras la tesis doctoral, se propone explorar las posibilidades fenomenologicas
ofrecidas por el filosofo de Mellkirch de un acceso al ser mas aca del acto intencional®.
Una semana despucs de recibir la carta de Levinas, Pradines envia una extensa res-
puesta a su antiguo alumno en la que afirma sentirse unido con ¢l “en comunidad de ten-
dencia y de trabajo” (Grappe y Guyot 339), y sorprendido por la afinidad descubierta con
la tesis heideggeriana de que la Comprensién del ser es una modalidad del ser y No un atri-
buto. Vincula esta determinacion ontologica del sujeto con el cogito cartesiano: “El Cogito
ergo sum significa que el pensamiento del objeto es la inica manera de existir para un suje-
t0” (Grappe y Guyot 339) o, dicho en otros terminos, no hace falta ninguna intuicion para
que el sujeto est¢ en relacion con el ser, dado que tal relacion es aquello que lo define. Por
otro lado, considera Pradines que hace falta precisar el alcance de la comprension del ser
para que tal vinculo no quede en un asunto meramente verbal. Para ello es necesario que
“la comprension se llene de afectividad y de simpatia, de modo tal que comprender las co-
sas sea precisamente procurar el cuidado de si: un espacio en cuanto mundo circundante
para nosotros solo puede ser el ambito de nuestras pasiones” (Grappe y Guyot 339). En tal
sentido, considera cuestionable pensar que esa relacion con el mundo sea una relacion con
utensilios, dado que “antes de ser medio de ttiles, el mundo es para el hombre el medio

28 “Cest assurément la une des plus grandes lacunes de sa doctrine: tandis que les différentes régions de 'étre seront érudides
dans leur existence, on se contentera, pour la conscience, a laquelle renoient toutes les régions, d’affirmer son existence comme
absolue” (Levinas, Théorie de lintuition 136).

B . . . , \ o o .
29 “Il [Heidegger| semble [...] continuer la voie tracée par son maitre, et nous nous croyons autorisé a nous inspirer de lui” (Levinas,
Théorie de lintuition 218).

30 Afirma Pradines: “Quoi qu'il en soit, il faut toujours aboutir, suivant l'excellente formule de Heiddeger, 4 une compréhension
- AL P e o : e r Guvort -
qui soit un mode de I'étre et qui n'en soit pas seulement un attribut” (Grappe y Guyot 339).

ApareSER. Revista de Filosofia
Afio 3, NUm. 4, pp. 121-137, marzo de 2025 a agosto de 2025, ISSN: 2992-8621, http://apareser.buap.mx,



130 Ricardo Gibu Shimabukuro

del alimento y del obstaculo” (Grappe y Guyot 339). No hay evidencia de a]guna respuesta
de Levinas a esta carta, lo que st queda claro es que las observaciones de Pradines sobre la
precedencia del mundo de los alimentos respecto del mundo de los utiles, estaran en plena
sintonia con el desarrollo ulterior de la obra del joven filosofo lituano-frances.

Para comprender lo expresado por Pradines en su respuesta a Levinas, es preciso
dar cuenta del estatuto ontoldgico de la sensacion y de la afeccion expuesto en su libro Le
probléme de la sensation de 1928. Si las sensaciones y las afecciones se redujeran Unicamen-
te a datos empiricos, si “carecicran de esa pobre y pequena cosa que consiste en tener un
sentido”, la mecanica tendria razon en hacer de ellas su materia, “can facilmente como con
la arena y las piedms” (Pradines 7—8). El divorcio vigente entre la psicolog{a y la filosofia,
seftala Pradines, es fruco de esa interpretacion. Se trata ahora de evaluar si los fenomenos
sensibles no admiten otra lectura que aquella que los reduce a hechos mecanicos, o si,
por el contrario, hay lugar para comprenderlos a partir de un sentido espiritu:ﬂ que ellos
mismos albergan. Es claro para Pradines que no es posible ningtn acto del pensamiento
con materiales puramente fHsicos y qu{micos. Para que el esp{ritu CONOZCa €S Necesario
que parta del espiritu, o dicho de otro modo, “para que nuestro pensamiento surja de las
SeNsaciones €s necesario que nuestras mismas sensaciones sean pensamientos” (Pradines
8). De alli que la primera condicion de una autentica psicologia sea una filosofia que, en
cuanto amor a la sabiduria, se oriente “a revelar la sabiduria de la que da testimonio la
sensacion misma. Es esta filosofia sobre la que este libro pretende trabajar, que no es mas
que un ensayo sobre la significacion de los sentidos” (Pradines 9). El metodo que puede dar
cuenta de esta unidad intrinseca de la sensacion y el pensamiento lo llama Pradines “meé-
todo genctico”. Afirma Pradines: “Toda explicacion es génesis, y explicar una cosa siempre
es mostrar como es hecha” (13). Veamos como Pradines aplica este metodo a las sensaciones.

5. La precedencia de la intensidad respecto de la cualidad en Pradines

Segfm Pradines, aprehendcmos un objeto a traves de su cualidad sensible. La cualidad es
del objeto, no del sujeto?, y el objeto se define por su extension, de modo tal que la cuali-
dad es de aquello que tiene cantidad 0 magnitud extensiva’. En este punto Pradines se ale-
ja dela posicién de su maestro Bergson quien atenuaba la sepamcién entre lo cualitativo y
lo cuantitativo. En efecto, en el Ensayo sobre los datos inmediatos de la conciencia de 1889, la

31 “la propriété de étre qualitﬂtivc non devrait done appartenir qu’:\ la chose méme [...] On ne saurait pourtant soutenir que la
couleur, l'odeur, etc., soient des qualités du sujet” (Pradines, Le probléme de la sensation 36).

32 “...] il est méme imposiblc de concevoir une qua]ité sensible quclconquc qui ne soit pas la qualité d’une chose extéricure, cest-
a-dire d'une chose ayant grandeur extensive et par la méme, a fortiori, grandeur numérique” (Pradines, Le probléme de la sensation
37).
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Unica cantidad en el ambito de lo psicolégico es la intensidad afectiva, cuyo origen s de
orden cualitativo sin vinculo alguno con una causa externa®. En Materia y memoria de 1892
propone Bergson una analogia de lo cuantitativo y lo cualitativo en el intento de pensar
el estatuto de la extension material. La memoria tendra un rol decisivo en la “contraccion”
de los momentos de la materia de modo tal que ¢sta es pensada derivando “en gran parte
de la memoria” (203). Tanto en la reduccion de la intensidad a la cualidad del Ensayo sobre
los datos inmediatos de la conciencia, como “en la hipétesis de una extension cualitativa ana-
loga a nuestra conciencia” (Pradines, Le probleme de la sensation 29) expuesta en Materia y
Memoria, ve Pradines una proximidad de Bergson a las tesis berkeleyanass.

Para Pradines, pensar el vinculo del sujeto con la cosa exterior es viable si la sen-
sacion esta referida originariamente al objeto. Tal referencia se lleva a cabo a traves de
la cualidad sensible que es siempre “una reprcsemacién, una signiﬁcacién, una imagen”
(Pradines, Le probléme de la sensation 69) del objeto. En este sentido, una funcion de la sen-
sacion es la de hacer “resonar” o “esclarecer” los objetos a traves de sus cualidades sensibles,
como se confirma en el hecho de que “un color pertenece a una cosa exterior” (Pradines,
Le probléme de la sensation 69). [La cualidad, en cuanto representaciém es en st ineficaz
(inagissant), pudiendo tmicamente transparentar una actividad ajena a ella. Pradines se
propone ast defender el caracter “excéntrico” de la sensacion, rechazando la interpretacion
de Berkeley y Condillac que buscaban replegarla en ella misma, haciendo de la conciencia
un rcccpticulo de imﬁgenes cualitativas y Cxc]uycndo “la objctividad y la exterioridad de
la primera sensacion” (Pradines, Tratado de psicologia 317). La cosa, desde esta perspectiva
empirista, seria resultado de una construccion uleerior, “como se construye una cosa con
una profesion que existe antes que ella y sin ella” (Pradines, Tratado de psicologia 318). Ast
tambicn el espacio seria fruto de una construccion ulterior.

El vinculo de la cualidad y la cosa permite afirmar que “la sensacion es como la
marca permanente del objeto en el seno mismo del 6rgano sensible” (Pradines, Le probleme
de la sensation 50), de modo tal que hablar de una cualidad pura desligada totalmente del
objeto seria una contradictio in adjecto, un “monstruo biolégico” en expresién de Pradines
(Le probleme de la sensation 68). La permanencia del objeto en el organo sensible impide que
la sensacion se agote en la puntualidad del dato presente, haciendo de la representacion
una forma de zmticipacién de una sensacion por venir, “de una pasién subordinada a la
eventualidad de un movimiento” (Pradines, Le probléme de la sensation 27-28). El presente de

33 “Les ¢tats psychiques dont nous venons de définir I'intensité sont des éeats profonds, qui ne paraissent point solidaires de leur
cause extérieure” (Bergson, Essai sur les données 15).

34 “On voit facilement comment en ce sens le bergsonisme est une sorte du berkeleyisme dont il reprendra parfois les formules les
plus caractéristiques (Mat. et Mém., p. 25: ‘Il y a pour les images une simple différence de degré, mais non pas de nature, entre
étre et éere consciemment pergues’)” (Pradines, Le probléme de la sensation 28).
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la sensacion se desdobla y admite, por tanto, la coincidencia entre “realidad y fantasma,
cosa y fendmeno, accion y representacion” (Pradines, Le probléme de la sensation 215). Este
desdoblamiento se justifica desde la misma sensacion en la medida en que se descubre una
separacién Y, al mismo tiempo, una concomitancia entre la cualidad y la intensidad. Segfm
Pradines, la cualidad carece de intensidad y de afectividad, por ello afirma: “el color que
nos representa los cuerpos, es incapaz de afectarnos en lo mas minimo” (Le probleme de la sen-
sation 31). Sin embargo, puede haber un incremento de la luminosidad de los colores que
nos puede afectar en cuanto su intensidad genera dolor. A diferencia de lo que pensaba
Bergson, tal incremento no refiere a una transformacion de lo cualitativo en lo cuantita-
tivo, dado que la luminosidad no es, en sentido estricto, una cualidad sensible?. La inten-
sidad, propia de la luminosidad, guarda una relacion con la dimension cuantitativa de la
materia, “es sentida como una accion sobre nosotros de la luz que no podemos ver, mientras
que el color nos aparece como representacion de cuerpos distantes” (Pradines, Le probleme de
la sensation 32). Es en virtud de este contacto de la luminosidad sobre la corporeidad que
todos los sentidos pueden “ser considerados como manifestaciones de la tactilidad” (Estay
6). Esto se aprecia de manera mas clara en la sensacion de calor. Tambien hay alli contacto
con algo exterior, mas precisamente, con una accion inmediata de un agente externo sobre
nuestro cuerpo, pero en una modalidad distinta a la de la mano que toca algo caliente,
puesto que no puede ser representada ni localizada en un punto determinado del cuerpo.
Atirma Pradines:

La sensacion de calor no nos hace conocer nada espacial [...] ni su intensidad, como lo habia
sostenido ya Kant, ni su cualidad dependen de la superficie de calor [...]. El sentido del calor de
los cuerpos esta ligado al contacto, sin que el calor mismo pueda significar el contacto ni re-
presentarlo, [como si el sentido del tacto careciera de importancia en relacion a la sensacion de
calor, como] si se pudiera dudar que se trate del mismo sentido (Le probleme de la sensation 20).

Para Pradines, el polo de lo real, de la cosa y de la accion, coincide no con la representa-
cion, sino con la “prcscntacién”, es decir, con aqucﬂo que no admite mas distancia entre el
objeto y el cuerpo. La distancia cero entre el objeto y el cuerpo se vincula a la inmediatez
del contacto con lo exterior que no puede ser rcpresemada, sino solo sentida afectiva y
Corporalmcntc. No se trata de contactos puntualcs con el entorno, sino de la Cxposicién
permanente del cuerpo a la exterioridad de la materia sin posibilidad de una separacion
ni de una distancia respecto de ella. La funcion representativa de la sensacion, propia de
la sensorialidad, decae en favor de la inmediatez de un agente externo cuyo alcance es de
orden ontologico. En efecto, o que esta en juego en la dimension afectiva de la sensacion es

35 “..leur luminosité n'est ni jaune, ni bleu, elle n'est absolument aucune qualicé visible” (Pradines, Le probleme de la sensation 32).
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la relacion originaria con el ser del objeto. El ser no coincide con la manifestacion sensible,
o dicho en otros terminos, “la realidad, la cosa, para nuestro espiritu no es pura y sim-
plemente lo sensible. Aun pudiendo darse eventualmente en un sensible, no puede devenir
sensible” (Pradines, Le probléme de la sensation 21). Es el esp{ritu, en lo sensible, el que puede
alcanzar el ser del objeto. La posibilidad de decir “veo algo solido” no queda explicada por
el asociacionismo empirista que justifica tal representacion a partir de la suma de cualida-
des obrada a nivel psicolégico. Segfm Pradines, puedo ver un solido porque mezclamos dos
sensaciones “en un solo ser, es decir, en un agente [...]. El contacto y la vision tienen algo en
comun, no por asociacion, sino por naturaleza” (Le probleme de la sensation 99). Ast como
no basta unir cualidades sensibles para percibir un objeto, £ampoco basta juntar dos ob-
jetos para pereibir el espacio. El espacio es una percepcion definida “por la simuleancidad
de una sensacion inexterior y de su lugar exterior” (Le probléme de la sensation 107) y no por
la simultancidad de dos puntos exteriores. Por tanto, para que haya espacio hace falta, en
primer lugar, un sujeto situado mas aca de lo percibido, en ese punto en donde despier-
ta a la existencia como una “actividad vital mas primitiva que la sensacion” (Le probleme
de la sensation 13). Accion que se manifiesta desde los estratos inferiores del organismo
vivo, en esa especie de “obstinacion” de los sentidos que reaccionan de la misma manera
ante determinados fendmenos, tal como sucede con la retina y la cualidad luminosa. La
espontancidad de los sentidos ante un estimulo externo comin no se explica a partir de
la determinacion a priori del nervio, como lo sugeria J. Miiller®, cuando sefialaba que en
tal determinacion a priori son climinados los distintos componentes de dichos escimulos
produciendo un tnico tipo de sensacion o una misma energl'a especfﬁca del nervio; antes
bien, se explica porque la sensacion recibe una “sugerencia” del organismo o del sujeto vivo
para atender sus exigencias vitales sirviendose de la cualidad.

6. Sobre el influjo de Pradines en Levinas. Consideraciones conclusivas

En la carta a Pradines de junio 1932, citada anteriormente, Levinas confirma que su arti-
culo “M. Heidegger v la ontologia” esta en estrecha relacion con “la ensenanza recibida en
Estrasburgo” (Grape y Guyort 338). El punto de encuentro que el filosofo licuano-frances
reconoce entre la filosofia heideggerizma y la de su maestro, reside en el “intento radical
(de ambas) por descubrir una base ontologica en la conciencia misma” (Grape y Guyot
338). Esta consideracion resulta esclarecedora para comprender la relevancia que Levinas
otorga al alcance ontologico de la obra de Pradines, ast como para reconocer el interes que

. o y e - . . L \ " .

36“La théorie de 'énergie spéeifique des nerfs échoue, non pas en dépit, mais en raison méme de la spontancicé du sujet dans la
sensation” (Pradines, Le probléme de la sensation 56). La teoria de la energia especifica de los nervios fue expuesta por J. Miiller
en su libro Zur vergleichenden Physiologie des Gesichtssinns des Menschen und der Thiere (1826).
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suscitaron en ¢l algunas cuestiones abordadas en Le probleme de la sensation en sintonia
con otras desarrolladas por Heidegger en Sein und Zeir. Los escritos de Levinas tras el
articulo de 1932 muestran una clara proximidad a las tesis de Pradines. Si bien la vida del
ser humano es una existencia que se desp]iega en el mundo, tal condicion no se da prima-
riamente en el trato con ttiles, como decia Pradines en su carta de 1932, sino en la relacion
con la exterioridad material a nivel de la sensibilidad y de la corporeidad. En el cuarto
Cuaderno de cautiverio exp]icita su adhesion a esta tesis de Pradines cuando afirma que la
relacion originaria con las cosas no se da en el orden de lo manipulable (maniable), sino en
cl orden de lo “utilizable” (utilisable). Afirma Levinas: “lo utilizable no es lo necesario para
la accion (contra Bergson). Las cosas son necesarias para ser [...]. Hay necesidades: morar,
comer, beber, calentarse, respirar, ete.” (Carnets de captivité 117). La relacion con lo exterior
no se define a partir de la accion (Bergson) ni a partir de un entramado de referencias
signiﬁcativas vinculadas a las posibi]idades pragmﬁticas del tril (Heidcgger), $INo a partir
de la necesidad. La categoria de necesidad expresa la relacion originaria con lo exterior en
cuanto propicia una union afectiva con las cosas y comulga (communie) con ellas a traves
de una actividad que genera gozo: COmer, beber, habitar, respirar, ver, etc. En sintonia con
Pradines, la exterioridad es comprendida por Levinas a partir del limite que constituye el
cuerpo y del intervalo que hace posible el contacto con la materialidad del mundo de la
que puedo gozar: “La exterioridad es la alegria (bonheur) del intervalo y del vacio: el espa-
cio” (Carnets de captivité 118).

La exterioridad que inaugura la necesidad y el gozo entra en contacto con el cuerpo
sin poder desligarse de ¢l. Tal exterioridad no es del orden de lo percibido, sino de lo senti-
do en la inmediatez del contacto corporal. Ese contacto, sin embargo, esta delimitado por
las posibilidades de nuestro cuerpo que es incapaz de experimentar aquello que lo desbor-
da y lo trasciende, aqueﬂa exterioridad incontenible de la materialidad de la que Levinas
intentara dar cuenta en De la existencia al existente de 1947 con la nocion de “hay” (il y a)7,
y que se halla ya presente en Pradines cuando afirma: “somos totalmente incapaces de ad-
quirir por su mediacion (la del cuerpo) la mas minima experiencia de tal exterioridad” (Le
probleme de la sensation 20). En Totalidad e infinito de 1961, la indeterminacion del il y a se
vinculara a la “dimension nocturna del porvenir” (Levinas 151), no pudiendo establecerse
ningun contacto corporal con ¢l. Aquello con lo que el sujeto esta en contacto inmediato

37En los Cuadernos de cautiverio la nocién de il y a se va desarrollando en dialogo con la interprecacion ofrecida por V. Jankélévicch:
“Chez Jankélévicch le fait de il y a apparait uniquement comme le poids de l'existence a la personne — comme l'ennui. Ce qui
est important chez moi, cest le plan méme de I'il y a” (Levinas 68). El “plano mismo del il y a”lo concibe Levinas como aquella
materia del universo que desborda al sujeto, cuyo correlato afectivo puede quedar descrito en este pasaje de Barbey D’Aurevilly:
“Si nous nous taisions un moment, ce qui me ﬁappait le plus dans ces flots de brouillard et d’obscuricé, ¢’é¢eait le mutisme morne
des airs chargés. Limmensité des espaces que nous n'apercevions pas se révélait par la profondeur du silence. Ce silence, pesant
au coeur et a la pensée [...]” (citado en Levinas, Carnets de captivite 123).
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a traves del cuerpo en el momento presente y que es correlato de la sensacion, Levinas lo
llamara “cl elemento”. Nuestro autor sigue de cerca a Pradines en este punto quien habia
senalado que la primera sensorialidad es de orden tactil o “dermatica” (Le probleme de la
sensation 133). El elemento es el medio material desde el cual las cosas Hegan al sujeto: “el
ciclo, la tierra, el mar, el viento” (Levinas, Totalité et infini 140). Se puede gozar del elemento
dado que se ofrece a mi cuerpo como una “cualidad sin substancia” (Levinas, Towalite et
inﬁni 142). En los Cuadernos de cautiverio Levinas da cuenta de lo elemental cuando ahonda
en el dato de la sensacion previo a la forma sensible: “luz sin calor. Claridad sin ser” (87),
tambien cuando constata la lucha del arte contra la forma: “la pintura lucha con la vision”
(52).

El sujeto que goza de sus necesidades no se define a partir de la comprension del
ser, $ino a partir de ese acontecimiento originario por el que surge a la existencia como
cuerpo. El acontecimiento del cuerpo se lleva a cabo en cuanto instauracion de un limite
en el ambico macerial. Tal limite, sin embargo, no es de orden fisico dado que la separa-
cion del cuerpo respecto a la exterioridad implica, como afirma Pradines, una “sensacion
inexterior” que resulta desproporcional y heterogénea respecto a las cualidades sensibles
que pueden ser representadas. Esa sensacion inexterior, de por si irrepresentable, tiene
un alcance ontologico en cuanto posibilita la revelacion, sin mediaciones, del sujeto a st
mismo, de lo que le es intimo y presente, a traves de la acogida de una primera afeccion
que para Levinas coincide con el peso del cuerpo. Afirma Levinas en el primer Cuaderno
de cautiverio: “Sobre la tierra. La tierra — punto de caida. La tierra sostiene. Ser = peso,
pero conocido internamente, en su signiﬁcacién existencial” (56). El cuerpo sobre la tierra
no forma parte del espacio, como tampoco la luminosidad ni el calor formaban parte del
espacio, dado que no podian localizarse en ninguna parte del cuerpo, abarcandolo por
completo. El “punto de caida” del cuerpo refiere no a un hecho fisico, ni a la actualizacion
de algo potencial, “sino al acto mismo [...] en el sentido de realizacion (accomplissement)”
(Levinas, Carnets de captivite 172), en una linea cercana a Pradines cuando se referia a la
condicion primera del sujeto: “lo primero solo puede existir en relacion a lo que pone
(pose) el espiritu, no en relacion a aquello que recibe” (Le probleme de la sensation 23). Para
Levinas tal condicion coincide con la acogida en el instante presente de “un acto anterior
‘de ponerse’, de deponer y CONservar su ‘ser’ como un tener” (Carnets de captivité 120).

El desarrollo ulterior de la filosofia levinasiana ahondara en un intervalo que va
mas alla del espacio del gozo, aquel que se inaugura en la exterioridad absoluta del rostro.
Ahondar en el influjo de Pradines sobre Levinas implica rastrear el desarrollo filosofico
del maestro estrasburgues en sus obras ulteriores dedicadas tanto a la ¢tica como a la reli-
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.7 s / . . ./ . .
gion?®. Esta linea de investigacion se plantea como una tarea a realizar en los estudios sobre
el pensamiento filosofico de Levinas.
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Lambda Editorial, 2024.

o todos los homenajes son meros recuerdos; son puertas que siguen
Nabiertas. Tras los 300 anos del nacimiento de Immanuel Kane, el
cuerpo académico “Fenomenologia, hermencutica y ontologia” de la Bene-
mérita Universidad Autonoma de Puebla, en financiamiento con la Vice-
rrectoria de Investigacion y Estudios de Posgrado reconocio la vigencia y
pertinencia de su pensamiento en la labor filosofica actual. Kant no es solo
una ﬁgura historica; traza un horizonte que continua suscitando pregun-
tas, desafiando certezas y abriendo caminos; marcando no solo el ritmo de
la filosof1a, sino obligandola a redefinirse constantemente. Desde el Idea-
lismo Aleman hasta la fenomenologia y la hermencutica, cada corriente
que ha surgido tras su estela se ha visto envuelta en un dialogo con sus
preguntas fundamentales. Kant no es una mera referencia opcional, sino
que €s un punto de inflexion ineludible para Cualquier cjercicio filosofico
que aspire a la profundidad. En este sentido, el trabajo de interlocucion
presentado por los autores en el presente libro no se limita a una simple
superacién; mas bien, constituye su ¢je central.

Esta obra se estructura en dos partes. La primera busca establecer un
dialogo entre Kant y la fenomenologia, extendiendo la conversacion hacia
Husserl, Heidegger y Levinas. La segunda parte, se centra en las proble—
maticas en torno a Kant y su legado postkantiano. Los nueve estudios que
conforman estas dos secciones comparten un objetivo comun: explorar y
aportar elementos para pensar a Kant, no como un punto de llegada, sino
como el punto de partida para inagotables interrogaciones.

El primer estudio, titulado “Sendas kantianas. Heidegger, su dedi-
cacion a Kant y la metafisica del Dasein” de Angel Xolocotzi propone, en
primer lugar, justificar como Heidegger sostuvo un intenso dialogo con
Kant a lo largo de su obra, expresado en diferentes formas y niveles. A
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partir de esto, el estudio identifica ciertas diferencias, pero también semejanzas en la
manera de cjercer la filosofia, dado que ambos coinciden en la idea de que la filosofia, en
tanto metafisica “debe ser antecedida por aquello que garantice, en un caso, aprehender a
la metafisica como ciencia y €n OtTo €aso, aprehender cientificamente la metafisica” (Xo-
locotzi 18). En segundo lugar, en lo que respecta a la tematica de la metafisica del Dasein
y el papel de pensar la metafisica fenomenologicamente, Kant aparece como un precursor
fundamental. En este sentido, Heidegger lo reconoce como un gran pensador de la tradi-
cion, cuya obra provoca ¢ invita a explorar lo no-pensado.

Por otro lado, Ricardo Gibu en “El arraigo en la Aisthesis como condicion de la vida
moral. Aportes para una lectura levinasiana de Kant” pretende mostrar que la filosofia
kantiana se halla como una presencia rastreable a lo largo de la obra de Levinas, partiendo
de tres puntos clave en la discusion, a saber: la exigencia moral, la orientacion corporal y
la esperanza ante la muerte. En primer lugar, se destaca el modo en que Levinas concibe
la moral kantiana mas alla de la disyuntiva autonomia-heteronomia, en cuanto que con-
sidera que la ¢tica comienza con la exterioridad del Otro. Luego, se procede a ahondar en
la tematica del arraigo del cuerpo sobre la tierra, enfatizando que Levinas reconoce en
Kant el “dar cuenta del hecho de la propia existencia” (Gibu 43). Esto a partir de la relacion
consigo mismo. Por ultimo, el drama de lo humano que confronta la finicud y la muerte
muestra el modo de darse de la esperanza y su cercania con el projimo, mostrando una
responsabilidad con el Otro.

Roman Chavez en “Hacia lo absoluto, la experiencia de lo sublime en el arte. Un
analisis fenomenologico a partir de Husserl y Kant”, desarrolla a lo largo de tres seccio-
nes una exploracion de la experiencia de lo sublime en el arte desde la fenomenologia
husserliana. Inicia con el analisis del concepto de fenomeno e intencionalidad para luego
abordar, a través del binomio sensibilidad-fantasia, la formulacion de una epojé estetica.
Finalmente, reflexiona sobre la vivencia de lo sublime en el arte y su impacto en la afecti-
vidad del sujeto, lo que, en dltima instancia, lo orienta hacia lo absoluto o la nada. En este
entramado de ideas, el di:ﬂogo con Kant se establece en torno al sentimiento de lo subli-
me, ampliando la discusion a partir de su distincion con lo bello. Este analisis, a su vez,
sienta las bases para el camino hacia lo absoluto, partiendo de la experiencia de lo sublime
como limite del pensamiento.

En la misma linea y en relacion con la fenomenologia de Husserl, Diego Alonso, en
su articulo “Del problema del tiempo en Kant al tiempo ciclico de la naturaleza”, explora
tres enfoques sobre la temporalidad: Kant y su analisis del tiempo subjetivo, Husserl y la
concepeion fenomenologica del tiempo, y, finalmente, Heidegger y su reflexion sobre el
tiempo de la existencia. Estos tres tracamientos sobre la temporalidad alcanzan su limice
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en la ruptura del tiempo subjetivo, que conduce a un redescubrimiento del tiempo de la
naturaleza en sentido fenomenologico. En este marco, el trabajo busca vincular la tempo-
ralidad en la filosofia de Kant, quien la concibe como condicion a priori de la experiencia
subjetiva, en su sentido meramente formal, con la tematizacion del tiempo vivido en Hus-
serl y del tiempo existencial en Heidegger. Es importante sefialar en este punto que en la
ruptura del tiempo subjetivo se puede identificar un sentido constitutivo del tiempo de la
naturaleza, entendido como una referencia relativa y relacional de la subjetividad concre-
ta. Cabe destacar, de esto tltimo, que el autor dcja abierta una serie de interrogantes en
torno a los distintos sentidos del tiempo, que fungen como punto de partida para futuras
intervenciones.

Finalmente, para cerrar la primera parte del libro, dedicado a las problematicas
kantianas desde una perspectiva fenomenologica, Daniela de la Madrid, en su trabajo
“Un vistazo a la presencia del mal desde Kant y Husserl”, examina, en sintonia con ambos
pensadores, la capacidad de la razon humana para enfrentar el mal. Su concribucion parte
de una revalorizacion y autocritica de la moral con el fin de reivindicar nuestra propia
voluntad. Desde una perspectiva kantiana, su estudio sugicere la distincion entre lo moral-
mente malo y lo maligno, mientras que, en el marco husserliano, no simplemente destaca
la responsabilidad del actuar, sino tambicn la necesidad de distinguir con plena evidencia
lo bueno de lo malo, considerando Ia razén como el fundamento de toda eleccion moral.

La segunda parte del libro, titulada “Encuentros y debates desde Kant”, retine cuatro
estudios que comparten un objetivo comin: demostrar la vigencia del pensamiento del
tilosofo de Kénigsberg. En este sentido, el primer trabajo destaca aspectos fundamentales
de la recepcion de la filosofia tedrica kantiana, especialmente en Alemania. El segundo
trabajo, realiza una revaloracion del derecho natural en el pensamiento kantiano. Seguida-
mente, se aborda una interpretacién no formalista de la filosofia prﬁctica de Kant Y, final-
mente, se explora el debate entre Jean-Luc Marion y Kant sobre al argumento anselmiano.
A continuacion, siguiendo la misma linea, se presenta las contribuciones particuhres de
dichas investigaciones.

Gustavo Leyva, en su articulo “Vertientes de recepeion y critica en la filosofia teori-
ca de Kant en Alemania en el siglo XIX y en la primera mitad del siglo XX”, analiza el im-
pacto que tuvo la Critica de la razon pura, en sus primeras recepciones en Alemania, donde
genero interes, controversia y debate. Este impacto impulso el desarrollo de las primeras
generaciones del kantismo, caracterizadas principalmente por “superar la fijacion en la
‘letra’ del texto kantiano y captar en su lugar cl ‘espirity’ de la filosofia de Kant” (Leyva
104). El declive de la filosofia hegeliana, junto con el avance de las ciencias nacurales, la
matematica y la logica, ast como el establecimiento de la psicologia, propiciaron un con-
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texto en el que la filosofia tedrica Kantiana resurgié con fuerza dentro del movimiento
neokantiano, que llego a ser la filosofia dominante en Alemania. Dicho movimiento se vio
atravesado tanto por la fenomenologia de Husserl como por el desarrollo del marxismo.
Esta investigacién, evidencia el interés inagotable por la obra de Kant y el modo en que su
pensamiento marco un punto de inflexion en la filosofia. En este orden de ideas, volver a
Kant —o incluso posicionarse en su contra— sigue siendo una tarea esencial del quehacer
filosofico.

El segundo estudio, “El derecho natural en Kant: una revision y una revaloracion”
a cargo de Eduardo Charpenel, ofrece a traves de tres momentos una discusion critica
del derecho natural kantiano, orientada particularmente hacia trabajos Contempora'neos
y centrada especificamente en C. Horn. El articulo comienza con un recuento de la dis-
cusion sobre el derecho natural en Kant con teoricos modernos, para luego reconstruir
la reivindicacion que Chal‘pene] hace del derecho natural dentro de la filosofia jur{dica.
Frente a la valoracion que se expone, el autor pretende rescatar elementos valiosos que
reconozean de manera justa el proyecto juridico-politico de Kant en un aspecto totali-
zador. Este :ﬂoordajq da cuenta de ciertas revisiones criticas y objeciones que abren paso
al debate contemporanco de la teoria juridica en su conjunto, con matices desafiantes y
controversiales en torno a la monografia de Christoph Horn.

El pemﬂtimo trabajo, de Roberto Casales, “Hacia una lectura no formalista de la
fundamentacion de la moral en Kant”, es un estudio de caracter expositivo que busca
ofrecer una interpretacion de la filosofia practica kantiana mas alla de las lecturas forma-
listas tradicionales. El autor propone un recorrido que inicia con la nocion de bien moral
y avanza hacia el concepro de deber, pasando por la definicion del modelo de racionalidad
practica, para culminar en un analisis de las tres formulaciones del imperativo categorico.
Este enfoque permite mostrar un alcance mas profundo y auteéntico de la filosofia prac
tica de Kant. En este sentido, su defensa no solo busca matizar las criticas que acusan a
Kant de caer en un mero formalismo en su ¢tica, sino que tambicn pretende revalorizar
integra]mente su pensamiento, destacando su potencia para ofrecer una aplicacién signi-
ficativa de la misma.

Finalmente, el trabajo de Stefano Santasilia “El argumento anselmiano es realmente
onto]égico? Jean Luc Marion ‘critico’ de Kant”, cierra las colaboraciones con un debate
“critico” sobre el unum argumentum. La palabra “critico” esta entre comillas porque el autor
cuestiona si realmente el intento de Marion por rescatar el unum argumentum puede consi-
derarse una critica en resonancia o en relacion con el analisis kantiano. A este respecto, el
alcance del estudio permite explicar no solamente el modo en que Marion reflexiona acer-
ca del unum argumentum en tanto que rescate; sino que tambien nos muestra la ratificacion
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de la critica kantiana a la prueba ontolégica. Poner de relieve la oposicién kantiana de la
validez del argumento ontologico facilita, a lo largo del texto, enfatizar en el analisis de
Marion y la validez de la interpretacion hecha por Olivetti sobre al argumento ontologico,
el cual no busca demostrar la existencia de Dios; sino, mas bien, “indicar una excedencia
en el pensamiento como su mismo limite” (170).

La posibilidad misma de la filosofia; el legado de un referente historico; el desatio
intelectual constante que interpela lo mas profundo de nuestras certezas; la apertura ha-
cia nuevos horizontes de reflexion. Esto implica pensar a Kant. La serie de trabajos, tanto
en su particularidad como en su generalidad, dan como resultado un homenaje a uno de
los autores imperdib]es de la tradicion filosofica y de Ia historia del pensamiento. Como
prueba fehaciente de su vigencia y relevancia, cada estudio aqu{ reunido no sdlo revisita
sus ideas, sino que las confronta con la fenomenologia, la teorta del derecho, la filosofia
practica ¢ incluso con el debate sobre el argumento ontologico, mostrando la riqueza y
actualidad de su legado. Como un faro en la tormenta, su obra ilumina senderos ain por
recorrer, invicandonos a recordar su influencia. Mas ain, nos compele de manera mas
pcrsona] ¢ incisiva; filosofamos con ¢l Y, cuando es necesario, nos posicionamos contra ¢l.
Los estudios presentados abordan diversas cuestiones filosoficas que no radican en la abs-
traccion; se distinguen por la capacidad de reconfigurar nuestra comprension y nuestro
quehacer filosofico. Cada autor demuestra la versatilidad e influencia del filésofo de Ko-
nigsberg, cuya herencia es ineludible para comprender los problemas filosoficos actuales,
como bien lo reconocen la fenomenologia y la hermencutica. Este libro no solo honra su
1egado, sino que reafirma que pensar con Kant es, en tltima instancia, seguir explorando
los limites y posibilidades de la filosofia misma.

Alan Abdiel Mendoza Orea

Benemérita Universidad Auténoma de Puebla
Facultad de Filosofia y Letras
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Heidegger es uno de los filosofos mas inﬂuyentes del sig]o XX, y es
una de aquellas gmndes mentes que 1ogm identificar en un primer
momento y radicalizar, posteriormente, la problematica que a la historia
de la filosofia ha sido dada como herencia, mas no hay en este intento sola-
mente un reconocimiento, sino mas bien una adecuacion del pensamiento
de Heidegger a los tiempos contemporaneos, pues una preocupacion muy
grande para el mago de MeRkirch siempre fue la técnica y la tecnificacion
de los entes.

Es este el campo donde se desarrolla este libro, la tecnificacion, la
preocupacién o inclusive angustia frente a lo enmarcado en el desborda-
miento de la finitud. El “animal teenificado”, tema central de la investiga-
cion, es un concepto que se menciona muy brevemente en la totalidad del
corpus heideggeriano, pero apunta, a grandes rasgos, a un problema fun-
damental: la pérdida de la finicud, la pérdida del poder-ser en un contexto
mediado tecnologicamente, pero que aun hoy solo es posibilidad y por ser
posibilidad s que seguimos, todavia, en un ambito historico.

El libro forma parte de la coleccion Miradas fenomenologicas y herme-
néuticas, editada por la editorial Fides en colaboracion con la Benemerita
Universidad Autonoma de Puebla, y en la cual se han publicado con ante-
rioridad los siguientes volumenes: una traduccion de De la esencia del habla
y de la pregunta por el Arte, nimero 74 de la Gesamrausgabe de Heidegger;
Dolor y vulnerabilidad: Reﬂexiones fenomenolégicas y hermencuticas, y Sefas en
torno al aqui y ahora. Homenaje a Adrian Salas Carreon, ambos titulos coor-
dinados por Angel Xolocotzi y Ricardo Gibu; asi como Clima y cuidado del
mundo: Reﬂexiones fenomenolégicas y hermenéuticas sobre mundo circundante,
habitabilidad y cambio climatico, coordinado por Luis Ignacio Rojas Godina
y Roman Alejandro Chavez Baez.
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Por su parte, Conﬂicto y menesterosidad surge de las investigaciones de doctorado rea-
lizadas por el autor, César Alberto Pineda, quicn ha dedicado su trayectoria académica al
estudio del filosofo aleman conocido por sus planteamientos en torno a la pregunta por el
ser, Martin Heidegger. En este caso, se busca dia]ogar con la epoca actual, y radicalizar ast
el pensamiento heideggeriano al conducirlo al analisis de la existencia humana, atravesada
hoy en dia por un mundo tecnificado. ;Que puede significar esa tecnificacion? jHacia
donde nos conduce? ;Que consecuencias puede tener si es que atun se puede hablar de
consecuencias? Preguntas como ¢stas orientan el presente libro, recordando aquella pre-
misa que subraya Angel Xolocotzi en el prélogo que da inicio al estudio: “Si la filosofia es
historica, no puede ser ajena a la epoca en la que aparece” (16).

Veamos ahora la propuesta y estructura del trabajo. Es prologado por un reconocido
investigador, traductor, comentador y especialista en las sendas del pensar heideggeriano,
el doctor /\nge] Xolocotzi Yanez, quien situa en el tiempo la génesis de la preocupacién
por la produccion y la téenica, desde el reconocimiento de la violencia en y desde su im-
posicion del hacer donde lo imperativo es el primer fundamento, una tendencia del pen-
$AMICNLO UE S€ as0ma ya entre los antiguos griegos.

Esta preocupacion por la violencia de la inmediatez, su implicacion no solo ontolo-
gica, sino tambi¢n social y politica, es lo que motiva al doctor Cesar Pineda a desentranar
la realidad técnica desde la éptica heideggeriana. Con lo que se¢ muestra una continua
busqueda por no dejar las contribuciones del pensamiento de Heidegger en la mera abs-
traccion y discusion escolar, destacando en el proceso el modo en que pueden abrir causes
de intel‘pretacién para nuestra facticidad concreta.

Pero lo anterior no se hace en despecho del cuidado conceprual y la documentacion
de fuentes primarias y secundarias. Ast, no es posible hablar de un concepto o tematica,
en este caso el animal tecm'ﬁcado [technisierten Tier], tema central del libro, sin primero te-
ner un conocimiento claro de lo que se busca hablar, pues ese acceso es lo que permite la
comprension y aprehension de lo tratado. Se busca dilucidar dicho concepro y sus implica-
ciones éntieo—ontolégicas en relacion con la téenica. Una de las principales tesis sostenidas
por el autor sefiala que, a pesar de que es un término que solo aparece tres veces en la obra
heideggeriana, dos en los Beitrdge zur Philosophie y una mas en los Schwarze Hefte (Pineda
17), se trata de una expresion cuyo horizonte problematico habra de mantenerse y desple-
garse en toda la obra posterior, razon por la cual puede fungir como un concepro llave que
permitir:’x comprender otras expresiones de Heidegger posteriores a los afios 3. Es ast que,
en el dltimo capitulo, se propone establecer conexiones filosoficas entre el problema del
animal tecnificado y otras cuestiones abordadas en la obra tardia de Heidegger, como la
famosa cuaternidad (das Geviert).
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No deberta verse como un intento forzado el buscar en un termino que aparece tan
pocas veces un significado profundo y consecuencias vivas. El autor documenta como es
que dicha expresion se transforma en otras, como animal historiografico, hasta desaparecer
o integrarse en otros conceptos clave del pensamiento posterior de Heidegger, como la
idea de Enteignis o acontecimiento de expropiacion, en contraste con el afamado concepro
de Ereignis. Y es que sucede con Heidegger lo que tambicn se da frecuentemente en toda
la filosofia, que las palabras o los tecnicismos no se reducen a su signiﬁcado inmediato,
sino que estructuran con amplitud una parte de la realidad que se busca comprender, y
con ello adquieren un peculiar dinamismo tambien; esto es muy patente cuando se trata
de Heidegger y su lexico po]isémico y variable, ya la vez de riqueza y permanencia, que
sin duda puede asemejarse a la riqueza de los antiguos griegos.

De este modo, la escasa mencion del término animal tecnificado termina por ser evi-
dencia no de su irrelevancia, sino de la continua evolucion o mutacion de los concepros
heideggerianos. Por otro lado, destaca el doctor Pineda, no hay que perder de vista el
caracter provocador de esta expresion —lo mismo que otras del corpus heideggeriano- lo
cual puede interpretarse como la busqueda del filosofo aleman por interpelar a la existen-
cia humana, usando expresiones que no son solamente abstracciones conceptuales —aleja-
do del simple teoreticismo, como era su cometido desde los anos de juventud.

Son tres los capitulos del libro, que desarrollan nociones y problematicas especificas
de acuerdo con diversos puntos de la obra heideggeriana, en lo que el autor describe como
una lectura transversal del pensamiento de Heidegger, es decir, sin focalizarse solamente
en un punto especifico de sus escritos, pero de modo que la amplitud no impida reconocer

las semejanzas dentro de las diferencias terminologicas y concepruales:

Capitulo 1. Contexto filosofico y bibliografico del animal tecnificado.

- El animal tecnificado en los Beitrige.

- Del “Dasein existencial” al “Dasein historico” en el marco de la historia del Ser.
Capitulo 2. El problema del animal tecnificado como finitud histérica del Dascin.

- Replanteamiento de las estructuras existenciarias después de Ser y Tiempo.

- El problema de la técnica frente a la “fundacion del Dasein”.
Capitulo 3. La finitud del Ser y el problema de la animalidad.
- El animal tecnificado y la decision frente a un final.

- “Antes”y “despucs” del ser: el problema de la vida, la naturaleza y el animal.
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La estructura es clara, y aborda cuestiones fundamentales para lograr dilucidar lo que
previamente se mencionaba, la aprehension del animal tecnificado como un término de
importancia, en continua evolucion y transicion, pero tambicn rodeada de quicbres y
discontinuidades.

Aquello que se expone al principio no debe entenderse como una formulacion dog-
matica que deba ser siempre estatica y sin cambio; el léxico y las propuestas de las dife-
rentes nociones que interpretan la realidad tampoco deben pensarse que son enteramente
terminos nuevos o descubrimientos teoricos, sino que resultan del dialogo con la tradicion
filosofica. Ast, a lo largo del libro, el doctor Pineda hace mucho hincapie en la relacion de
los diversos pensadores de la historia de la filosofia y su influencia en el pensar de Heide-
gger, a destacar, para el tema aqui planteado, Platon y Nictzsche, de quienes puede decirse
que son clementales.

Naturalmente, aqui no se trata de hacer un resumen de la lectura completa y de
ahorrar ast al lector el trabajo de interpretacion, sino mas bien de, en el comentario que se
hace, propiciar e invitar a asumir, desde la propia sensibilidad y percepeion, los problemas
aqui abordados, especialmente lo concerniente al mundo teenificado y su repercusion
en la existencia contemporanea, una invitacion que se dirige no solamente a quien ya se
encuentra interesado en la problematica y los numerosos conceptos de Heidegger, sino
tambicn a todo lector que quizé todavia duda si sumergirse o no en la ingente obra del fi-
l6sofo aleman. Como sefiala el autor de Conflicto y menesterosidad, el libro tambicn resulta
en una introduccion no planeada al pensamiento heideggeriano, por lo que esta destinado
no solamente al especia]ista, sino también a Cualquier lector de filosofia medianamente
informado de los principales concepros y problemas de la tradicion.

En suma, son dos los principales meritos de la publicacion: abordar de manera rigu-
rosa y documentada el desarrollo de un concepro especifico, a saber, el animal tecnificado,
ast como lograr una introduccion transversal al camino pensante de Heidegger, lo que
permite ver las continuidades en medio de los quiebres y rupturas de su pensar.

Ramon Isaac Carcamo Ortiz
Universidad Iberoamericana Puebla
Departamento de Humanidades
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